PREMESSA

| “Quaderni Teosofici” rappresentano il frutto di pazienti ricerche volte a collezionare e a
volte anche a tradurre articoli disseminati nel tempo in mille siti, testi che contribuiscono in modo
determinante a completare gli argomenti trattati nelle maggiori opere teosofiche, a cominciare da
“Iside svelata” fino alla “Dottrina Segreta”.

Queste dispense hanno visto la luce in un arco di tempo che va dall’ottobre 1976 all’aprile
1992, sedici anni di pubblicazioni sotto la direzione di Emma Cusani, ispiratasi agli scopi originali
del Movimento Teosofico Moderno, fondato nel 1875 da Heléna Petrovna Blavatsky.

Tali scopi sono: 1) Formare il nucleo di una Fratellanza Universale dell’Umanita, senza
distinzione di razza, credo, sesso, casta o colore.

2) Lo studio delle religioni, filosofie e scienze antiche e moderne, e la dimostrazione
dell’importanza di tale studio.

3) L’investigazione delle leggi inesplicate della natura e dei poteri psichici latenti
nell’uomo.

Il programma editoriale dei Quaderni risulta conforme alla Dichiarazione della L.U.T.
(Loggia Unita dei Teosofi), cioe alla “disseminazione dei principi fondamentali della Filosofia
della Teosofia” ed alla “esemplificazione pratica di tali Principi, mediante una piu effettiva
consapevolezza del Sé, una piu profonda comprensione della Fratellanza Universale”.

Poiché la Teosofia € un MODO DI ESSERE piu che un modo di “sapere” o di “credere”;
inoltre, nei Principi Universali in essa contenuti confluiscono tutte le verita parziali, tutte le
ricerche e le aspirazioni personali.

E’ per questo che Il vero teosofo non appartiene ad alcun culto o scuola, eppure
appartiene ad ognuno e a tutte.

Affinché questo prezioso materiale non vada perduto e scada nel dimenticatoio, si € pensato
di raccoglierlo e di servirsi dei mezzi oggi forniti dall’informatica per donarlo integralmente,
riproducendone fedelmente il formato e la presentazione originaria, intervenendo solo a correggerne
alcuni refusi od errori di battitura, ad un pubblico piu vasto rispetto a quello degli abbonati che ne
ricevevano copia all’epoca della pubblicazione bimestrale.

Tutto cio é stato possibile grazie al lavoro paziente di trasposizione su computer operato da
chi, all’epoca, frequentava con dedizione ed entusiasmo gli incontri settimanali che avevano luogo
nel salotto romano della Cusani.

Ci auguriamo vivamente che questo lavoro certosino sia adeguatamente valutato, apprezzato
ed accolto con riconoscenza dai ricercatori della Verita, in un tempo antico definiti Filaléti, e che la
lettura sia non affrettata, ma condotta meditando su ogni singola frase, sgombrando la mente da
pregiudizi inveterati che ne inficerebbero il contenuto.

Ed allora, come lascio scritto Shakespeare, il bardo dell’epoca moderna nel Prologo
dell’Enrico V: “Gently to hear, kindly to judge”: Ascoltate con dolcezza, giudicate con bonta™.



Buona e proficua lettura, dunque, a tutti coloro che intendono percorrere con costanza,
impegno e sacrificio il Sentiero Interiore.
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| QUADERNI TEOSOFICI

I Quaderni Teosofici non hanno altri scopi che quelli originari del Movimento Teosofico:

1. Formare il nucleo di una Fratellanza Universale dell’Umanita, senza distinzione di
razza, credo, sesso, casta o colore.

2. Lo studio delle religioni: filosofie, scienze antiche e moderne e la dimostrazione
dell’importanza di tale studio.

3. L’investigazione delle leggi inesplicate della natura e dei poteri psichici latenti
nell’uomo.

Questi Scopi enunciano il corpo della Dottrina contenuta negli Insegnamenti Originari dei
Fondatori del Movimento Teosofico Moderno. La maggior parte di questi Insegnamenti -
eccezion fatta por poche opere fondamentali, alcune delle quali esaurite da tempo - non sono
stati pubblicati in Italia.

I Quaderni Teosofici hanno lo scopo di curare la traduzione della letteratura teosofica
originaria, con particolare riguardo agli scritti di H.P. Blavatsky e W.Q. Judge, e di affidarne la
diffusione a questi “Ciclostilati in proprio” bimestrali,

I Quaderni Teosofici hanno altresi lo scopo di attirare 1’attenzione degli studiosi sulla
sconcertante attualita di questi Insegnamenti che denunciano i rischi connessi alla “ricerca dei
poteri psichici”’, e di mettere sull’avviso 1 ricercatori in buona fede sull’insidia inerente al
dilagare di un pseudo-occultismo industrializzato, che fa mercato di “iniziazioni” e di “pratiche

yoga’.

Non si presume di poter fare un lavoro adeguato agli scopi, ma ci si propone di fare tutto
quello che puo essere fatto, nel ricordo di H.P. Blavatsky che disse:

“CHI FA TUTTO QUELLO CHE PUO, FA TUTTO QUELLO CHE DEVE”



| PRINCIPI GENERALI DELLA TEOSOFIA

La Teosofia assicura che uno studio imparziale della storia, della religione e della
letteratura dimostrera ’esistenza, risalente ai tempi antichi, di un grande corpo di dottrina
filosofica, scientifica ed etica, che forma la, base e 1’origine, in questi campi, di tutte le
concezioni dei sistemi moderni. E una dottrina contemporaneamente religiosa e scientifica, che
afferma che la religione e la scienza non dovrebbero mai essere separate. Presenta dei sublimi
insegnamenti religiosi e idealisti, ma, nello stesso tempo, fa rilevare che tutto cio che contiene
puo essere dimostrato alla ragione e che non vi € posto per altra autorita, all’infuori di questa.
Cosi ¢ scartata I’ipocrisia che consiste nell’affermare dei dogmi che invocano un’autorita di cui
nessuno pud dimostrare essere fondata sulla ragione. Questo corpo di dottrina arcaica e
conosciuto sotto il nome di “Religione-Saggezza” ed ¢ sempre stata insegnata dai suoi adepti, o
dai suoi iniziati, che la conservano attraverso i tempi. Basandosi su questa Religione-Saggezza
e su altre dottrine dimostrate, si giunge alla conclusione che 1’'uomo, essendo spirito e quindi di
natura immortale, puo perpetuare cio che costituisce il vero aspetto della sua vita e della sua
coscienza. Questo e stato realizzato in tutti i tempi attraverso gli esseri appartenenti al fior fiore
della razza umana. Tali esseri sono membri di una nobile e antica fraternita e si consacrano,
allo sviluppo dell’uomo dal punto di vista dell’anima, cosa che, per essi, implica I’insieme dei
processi di evoluzione su tutti i piani. Gli iniziati, essendo vincolati dalla legge
dell’evoluzione, devono lavorare con 1’'umanita, nella misura in cui lo sviluppo di questa lo
permette. Cosi, di eta in eta, promulgano instancabilmente la medesima dottrina che si oscura
periodicamente nelle diverse nazioni e nelle differenti parti del mondo. Tale e la
Religione-Saggezza, ed essi ne sono i custodi. In taluni momenti, si presentano alle nazioni
come dei grandi Istruttori o come dei “Salvatori” che non fanno che promulgare di nuovo le
antiche verita e i sistemi etici del passato. Questa Religione-Saggezza afferma che I’'umanita &
capace di un perfezionamento illimitato, contemporaneamente in qualita e nell’infinito dei
tempi, essendo presentati, questi salvatori ed adepti, come degli esempi di questa possibilita.

E da questa fraternita di uomini perfetti, attualmente viventi ed attivi, che H.P. Blavatsky
dichiaro di aver ricevuto le direttive per promulgarne, ancora una volta, 1’antica conoscenza.
Da questi Saggi essa ricevette anche numerose- chiavi che permettono di comprendere
dottrine, antiche e moderne, chiavi che erano state perdute nel corso delle lotte del mondo
moderno in cammino verso la civilta. Essi le comunicarono alcune dottrine realmente
antichissime ma interamente nuove per noi; essa le fece conoscere nei suoi scritti, fra altre
chiavi, ai suoi affiliati e al grande pubblico. Cosi, oltre la testimonianza di tutti i tempi, trovata
negli annali di tutte le. nazioni, ci & data questa affermazione moderna, esplicita, che esiste
sempre su questa terra, interessandosi allo sviluppo della razza, I’antica fraternita degli Adepti,
votata al servizio dell’umanita e depositaria della conoscenza.

La teosofia postula un principio eterno chiamato “1’inconoscibile”, che non pud mai
essere percepito come un oggetto di conoscenza, se non attraverso le manifestazioni che ne
emanano. Questo principio eterno é presente in tutte le cose e in tutti gli esseri; esso e tutte
queste cose e tutti questi esseri. Nell’eternita dei tempi, da questo principio emanano delle
manifestazioni che appaiono e scompaiono periodicamente. In questo flusso e in questo
riflusso, I’evoluzione prosegue ed essa costituisce il progresso della manifestazione.
L’universo percepito si manifesta cominciando da questo sconosciuto sia come spirito che
come materia, perché, secondo la Teosofia, spirito e materia non sono che i due poli opposti del
principio unico inconoscibile; essi coesistono e non sono, né possono essere, separati 1’uno



dall’altro. Come dicono le scritture indu, non esiste alcuna particella di materia senza spirito e
alcuna particella di spirito senza materia. Manifestandosi, lo spirito-materia si differenzia su
sette piani, ciascuno di esso pit denso del suo precedente, fino al piano percepito dai nostri
sensi, la sostanza, in tutti questi piani, essendo la stessa e differente solamente in grado. Cosi
compreso, I’universo intero € vivente, nessuno dei suoi atomi potendo essere considerato in
alcun modo come morto, Esso € anche cosciente e intelligente, la sua coscienza e la sua
intelligenza essendo presenti su tutti i piani, quantunque si offuschino sul nostro. Sul nostro
piano, lo spirito si concentra in ogni essere umano che glielo permette .attraverso una scelta
deliberata, ma il rifiuto di questa possibilita € la causa dell’ignoranza, del peccato, di ogni
miseria e di ogni sofferenza. In ogni tempo, alcuni esseri hanno raggiunto questo stato elevato,
sono diventati per il loro sviluppo simili a degli Dii, collaborano attivamente al lavoro della
natura e vanno, di secolo in secolo, slargando il campo della loro coscienza ed estendendo la
portata del loro dominio nella, natura. Questo e il destino di tutti gli esseri; cosi la Teosofia
cominciando col postulare questa perfettibilita della razza, respinge 1’idea di una perversita
innata e propone un senso e uno scopo alla, vita. Questo scopo & in armonia con i desideri
ardenti e con la natura reale dell’anima e tende, nello stesso tempo, a distruggere il pessimismo
e la disperazione che va di pari passo con lui.

Secondo la Teosofia, il mondo é il prodotto di una evoluzione che comincia, dal principio
eterno, apparendo con delle forme primitive, le piu inferiori della vita, essa e guidata durante la
sua avanzata da entita intelligenti pienamente sviluppate provenienti da altre evoluzioni piu
antiche. Il mondo include cosi degli Ego o spiriti individualizzati che sono la ragione d’essere
della sua emanazione e vi partecipano attivamente. L’uomo, cosi come noi lo conosciamo,
deve dunque essere considerato come uno spirito cosciente, il fiore dell’evoluzione, mentre
altre classi inferiori di Ego, a degli stadi meno avanzati e appartenenti ai regni inferiori,
progrediscono tutti e sono destinati a raggiungere un giorno il nostro attuale stadio umano,
quando noi stessi avremo realizzato uno stato piu elevato. La coscienza dell’uomo, essendo
cosi piu perfetta, € capace di passare dall’uno all’altro dei piani di differenziazione menzionati.
Se, per errore, egli confonde 1I’uno o I’altro di questi piani con la realta che ¢ nella, sua essenza,
si smarrisce nell’illusione; lo scopo a cui mira I’evoluzione ¢ dunque di donargli la completa
coscienza di sé, affinché egli possa proseguire la sua. strada verso degli stadi piu elevati nella
progressione dell’universo. Una volta, raggiunto lo stadio umano, I’evoluzione tende
all’acquisizione dell’esperienza cosi come all’elevazione e alla purificazione dei diversi piani
di materia con i quali I’'uomo ¢ in rapporto, in un modo tale che la voce dello spirito possa farsi
ascoltare e comprendere pienamente.

Spirito imprigionato nella materia, 1’'uomo € un essere religioso. La materia ¢ anch’essa,
d’altronde, di essenza spirituale. Per entrare in contatto con tutti i piani della natura che
comporta 1’evoluzione, ¢ necessario per 1’'uomo - che & spirito - adoperare dei veicoli; sono
questi veicoli che fanno di lui un essere complesso e composito, suscettibile di commettere
degli errori, ma nello stesso tempo capace di elevarsi al di sopra di tutte le illusioni e di
conquistare le piu alte vette. Egli € una immagine in miniatura dell’universo perché, in quanto
spirito, si manifesta a se stesso a mezzo di sette differenziazioni. Per questa, ragione, e descritto
in Teosofia come un essere settuplice. Se ci si limita ad una divisione triplice dell’uomo, la
divisione cristiana - corpo, anima, spirito - € esatta, ma non saprebbe rispondere ai problemi
della vita e della natura, a meno di ammettere - cosa che essa non fa - che ciascuna di queste tre
divisioni € a sua volta divisibile, permettendo cosi di ottenere un totale di sette principi. | sette
principi dell’'uomo sono i seguenti: lo Spirito Si mantiene solo al vertice, poi viene 1’anima
spirituale o “Buddhi” come si chiama in sanscrito. Buddhi &, fra tutti gli altri principi, quello
che partecipa maggiormente dello Spirito, ed e collegato alla mente o “Manas” in sanscrito.



Questi tre principi costituiscono nell’uvomo 1’autentica trinita, 1’aspetto imperituro, 1’entita
pensante reale, che vive sulla terra in altri veicoli, piu densi, che servono alla sua evoluzione.
Al di sotto di questa trinita, per ordine di qualita, si trova il piano dei desideri e delle passioni
che é condiviso con il regno animale. Sprovvisto d’intelligenza, esso genera 1’ignoranza
derivante dall’illusione. E distinto dalla volonta e dal giudizio e deve, di conseguenza, avere il
suo posto in questa classificazione. Sul nostro piano si trova la vita bruta che si manifesta non
come spirito, da cui estrae la sue essenza, ma come energia e movimento. Essendo comune a
tutto il mondo oggettivo e penetrando dappertutto, essa deve cosi avere il suo posto in questa
classificazione; la parte di questa vita che I’'uomo utilizza ¢ abbandonata alla morte del corpo.
Per finire, prima del corpo oggettivo, vi € il modello o il doppio dell’involucro fisico esteriore.
Questo doppio € il corpo astrale appartenente al pieno di materia castrale, meno denso delle
molecole fisiche, ma di una struttura piu tenue, piu resistente e suscettibile di una durata piu
lunga. E il modello originale del corpo? esso permette alle molecole fisiche di disporsi e di
apparire oggettivamente su questa forma che le lascia andare e venire giorno dopo giorno,
seguendo il processo incessante che si conosce, conservando sempre al corpo la sua forma e il
suo modello.” Questi quattro involucri o principi inferiori - desiderio, vita, corpo astrale e
corpo fisico - costituiscono la parte peritura ¢ transitoria dell’'uomo e non 1’'uomo stesso; essi
formano, da ogni punto di vista, lo strumento che lui utilizza, che € abbandonato al momento
della morte come un vecchio vestito, ed é ricostruito ad ogni nuova nascita con i materiali del
grande serbatoio della Natura. E la trinita permanente che costituisce 1’uomo reale, il pensatore,
I’individualita che passa di dimora in dimora, acquistando esperienza ad ogni nuova
nascita,provandone piacere e sofferenza secondo il merito delle sue azioni. Questo ¢ 1’'uomo
che si trova al centro di questo complesso insieme, come una unita, 1’ Anima-spirito vivente.

Quest’uomo spirituale che ¢ sempre esistito ed ¢ intimamente implicato nell’evoluzione, ¢
sottomesso interamente al la legge di causa e di effetto, per il fatto che lui stesso € precisamente
questa legge; la presenza stessa di quest’'uomo, che del resto appare su questo piano
disponendo di una forza di carattere, di capacita e di opportunita nella vita molto differenti,
deve essere spiegata, cosi come la ragione di queste differenze. E la dottrina della
reincarnazione che permette di risolvere tutti questi problemi. Questa dottrina puod riassumersi
come segue: 1’'uomo, considerato come pensatore, composto di anima, mente e-Spirito, occupa
dei corpi successivi, vita dopo vita, sulla terra che € la scena della sua evoluzione e dove egli
deve, obbedendo alle leggi stesse del suo essere, andare fino allo scopo di questa evoluzione
una volta che essa ha avuto inizio. In ciascuna delle sue vite, & conosciuto dagli altri uomini
sotto le fattezze di una certa persona, ma in tutta I’immensita dell’eternita egli ¢ in realta un
unico individuo che ha in sé stesso il sentimento di una identita, indipendente da un nome, da
una forma o da un gioco della memoria.

Questa dottrina € la base stessa della Teosofia, perche spiega la vita e la natura. La
reincarnazione costituisce un aspetto dell’evoluzione, perché significa reincorporazione, e
siccome 1’evoluzione non potrebbe proseguire senza reinCorporazione, essa ¢ l’evoluzione
stessa nella sua applicazione all’anima umana. Questa dottrina fu conosciuta all’epoca che si
assegna alla vita di Gesu e fu insegnata nei primi tempi del cristianesimo. Oggi, essa, é tanto
necessaria a questa religione quanto ad ogni altra, per permettere la spiegazione dei testi e
riconciliare la giustizia di Dio con 1’aspetto brutale e implacabile della natura e della vita per un
gran numero di mortali; essa getta una luce percepibile alla ragione su tutti i problemi che ci
tormentano nel nostro viaggio attraverso questo mondo. La differenza immensa - e ingiusta se

“Vedere “L’Oceano della Teosofia” di W.Q.Judge, Cap. V, pp.65 e s.: cosa & la cellula
(N.d.ed.).



si adotta qualsiasi altra dottrina - che esiste fra il selvaggio e 1’'uomo civilizzato, dal punto di
vista capacita, carattere ¢ opportunita dell’esistenza, non puo essere compresa che con questa
dottrina; e nella nostra societa le differenze dello stesso genere non possono spiegarsi che
attraverso la reincarnazione. Essa riabilita la Natura e Dio e purifica la religione
dall’inquinamento di cui I’hanno contaminato, gli uomini che hanno postulato delle credenze
che dipingono il creatore come un demone. La vita e il carattere di ogni uomo sono il risultato
della sua vita, e dei suoi pensieri anteriori. Ogni essere € il suo proprio giudice, il suo proprio
giustiziere, perche ¢ con la sua mano che forgia I’arma che deve operare alla sua punizione, ed
ognuno attraverso la sua propria vita conquista la ricompensa e si eleva a delle vette di
conoscenza e di potenza per il bene di tutti coloro che verranno dopo di lui. Non vi é niente che
sia lasciato al caso, o che arrivi per favore o in modo parziale, ma, tutto € messo sotto il regno
della legge. L’uomo ¢ un pensatore e attraverso i suoi pensieri crea le cause che produrranno
infelicita o felicita; perché sono i suoi pensieri che producono i suoi atti. Egli € il centro da dove
proviene ogni perturbazione dell armonia universale, ed & a lui, centro del la perturbazione, che
questa deve ritornare in modo da ristabilire 1’equilibrio, perche la natura opera sempre verso la
armonia. L’uomo persegue, senza posa, una serie di pensieri che rimontano al lontano passato,
producendo continuamente azione e reazione. Egli & cosi responsabile di tutti i propri pensieri e
di tutti i suoi atti, e questa responsabilita é totale; proprio il suo spirito ¢ 1’essenza di questa
legge e provvede senza posa alla compensazione che conviene ad ogni perturbazione ed
assicura I’adattamento di tutti gli effetti. Tale & la legge di Karma o di giustizia, chiamata
talvolta la legge etica di causalita. Questa legge non e estranea allo scritture cristiane, perché
Gesu e San Paolo I’hanno entrambi chiaramente enunciata. Gesu ha detto che saremo giudicati
nella maniera in cui avremo giudicato e che.saremo misurati con la stessa misura con cui
avremo misurato gli altri. San Paolo ha detto; “Fratelli, non abusate; non ci si burla affatto di
Dio, perché quello che 1’uomo semina lo raccogliera pure”. E possibile seminare e raccogliere
in tale maniera, se si adottano le dottrine del Karma e della reincarnazione.

Che dire dello, morte e dell’al-di-1a? Il cielo &, o non &, un luogo? La Teosofia insegna,
conformemente a tutti i testi sacri, che dopo la morte 1’anima arriva ad uno stato, di rip0so0.
Questo proviene dalla sua propria natura. L’anima € un pensatore e durante la vita, non puo
realizzare e mettere in esecuzione tutti i miriadi di pensieri che nutri, nemmeno un’infima parte
di questi pensieri. Cosi, dopo lo. morte, quando ha rigettato il corpo e il corpo astrale e quando
si trova liberata dalla prigione delle passioni e dei desideri, le sue forze naturali si esprimono
immediatamente, ed essa concepisce i suoi pensieri sul suo proprio piano, vestita di un corpo
con una tessitura piu sottile dei precedenti, adatto a questo stato di esistenza chiamato
“Devachan™"’. E 13 precisamente lo stato che & all’origine delle descrizioni del cielo comune a
tutto le religioni, ma questa dottrina ¢ chiaramente espressa nel Buddhismo e nell’Induismo. Lo
stato devachanico € un periodo di riposo, perché, essendo assente il corpo fisico, la coscienza
non si trova in questo stretto rapporto che essa ha con la natura visibile quando € incarnata sul
piano materiale. Questo tuttavia & uno stato di esistenza reale e non piu illusoria che la vita sulla
terra; ¢ la dove I’essenza dei pensieri della vita corrispondenti a cid che egli aveva di piu
elevato, relativamente alle possibilita caratteriali dell’individuo, sboccia ed ¢ immagazzinata
dall’anima e dalla mente. Quando la forza che anima questi pensieri € completamente esaurita,
I’anima € attratta una volta ancora verso la terra, verso il centro che corrisponde
sufficientemente alla sua natura per permetterle di proseguire convenientemente la sua
evoluzione. Questo passaggio attraverso stati successivi si protrae fino a quando I’essere si
eleva, per delle esperienze ripetute, al di sopra dell’ignoranza e realizza in se stesso 1’unita

) Parola tibetana che significa letteralmente il “luogo degli dei”, ove ’anima gode felicita. (N.d.ed.)
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effettiva di tutti gli esseri spirituali. Allora egli accede a dei gradi piu elevati e piu grandi sul
cammino dell’evoluzione.

La Teosofia non presenta un’etica nuova, perché, per essa, la vera etica € sempre la. stessa.
Ma nella dottrina della Teosofia troviamo la base ragionevole ¢ filosofica dell’etica e della sua
naturale messa in pratica. La Fraternita Universale sara realizzata agendo verso gli altri come
vorreste che gli altri agissero verso di voi ed amando il vostro prossimo come voi stessi. Tale &
la via che dobbiamo seguire come 1’hanno insegnata tutti gli Istruttori delle grandi religioni del
mondo.-

L’articolo pubblicato in questo quaderno ¢ apparso nel rapporto ufficiale del Parlamento
Mondiale delle Religioni -.che si & tenuto a Chicago (U.S.A.) nel 1893. E stato in seguito
pubblicato nella Rivista “Lucifer” nel dicembre del 1893, poi dalla L.U.T. di Bombay nel
giugno del 1930, nel n. 5 della serie “U.L.T. Pamphelets”.

(Ultimamente pubblicato anche in THEOSOPHIA, maggio 1973 n. 6 N.d.ed.).



CENNI SULLA PRATICA DELL;. TEOSOFIA

| primi passi sul sentiero della Vita Superiore, correttamente compresi e intrapresi con
fiducia, risparmiano all'aspirante molte delusioni e rancori. A questo riguardo, si troveranno
dei consigli preziosi e delle indicazioni salutari in questo Quaderno Teosofico che presenta al
lettore due articoli scritti da W.Q. Judge. Il primo é stato estratto da Vernal Blooms, il secondo
apparve nella rivista americana The Path in una serie di tre articoli, inseriti nei numeri di agosto
ed ottobre 1886 e febbraio 1837, firmati: "American Mystic".



CHE COSA SONO I “DONI SPIRITUALI? COME OTTENERLI?

“Come posso progredire nella vita superiore? Come posso acquisire dei doni spirituali?”
Questa € una delle domande che un Teosofo puo essere portato a porsi con un certo fervore.
L’espressione “doni spirituali”, che ¢ alquanto ambigua, ¢ dovuta a San Paolo, Apostolo e
Adepto, che scrisse alla Chiesa di Corinzio: “Per quelli che sono i doni spirituali, io non voglio,
fratelli miei, che restiate nell’ignoranza” (Epistola ai Corinzi, 1-12-13). Fra i doni che egli
enumera a questo proposito figurano; la Saggezza, la Conoscenza, la Fede, il potere di guarire,
di compiere miracoli, di profetizzare, il discernimento degli spiriti, il dono del le lingue e della
loro interpretazione. Ma esortando i Corinzi ad “aspirare ardentemente a dei doni piu grandi”
(1-12-31), Paolo si adopera a mostrare loro che esiste una via superiore, quella della suprema
legge dell’amore. “Ora”, egli dice, “queste tre rimangono: la Fede, la Speranza, I’ Amore; ma la
piu grande ¢ I’Amore” (1-13-13).

Di conseguenza, per quanto desiderabile sia il loro possesso, € evidente, secondo
I’opinione di questo Adepto, che 1 doni spirituali non appartengono al piano piu elevato, né
costituiscono lo scopo supremo che 1’uomo deve raggiungere, e che la loro acquisizione non ¢
la via migliore verso la perfezione. Senza alcun dubbio, e giusto considerarli come delle prove
di progressi sui piani piu alti del pensiero e della vita spirituale, e possono essere desiderati e
utilizzati per il servizio altrui. Essi non dovrebbero, tuttavia, rappresentare 1’oggetto principale
del nostro desiderio, perche lo scopo supremo dell’uomo ¢ di diventare Dio e “Dio ¢ amore”.

Ma esaminiamo questo soggetto un po’ piu da vicino. Prima di tutto, cosa € un dono”? In
che senso questa parola e adoperata correntemente? Per essere precisi, € qualcosa che é
concessa a qualcuno quando non la possedeva ancora e che egli non € suscettibile di acquisire
nemmeno attraverso un processo di sviluppo e di crescita. Sennonché, con un tale processo,
rigorosamente parlando, dovremmo riferirci a un “frutto” e non a un “dono”. Un albero che non
ha prodotto niente altro che foglie e rami per molti anni, si copre improvvisamente di fiori e
frutti. Nessun nuovo dono gli é stato concesso. Ha semplicemente: raggiunto uno stadio di
sviluppo nella sua crescita naturale in cui alcune facolta, inerenti a lui stesso dall’origine,
hanno I’opportunita di esprimersi.

La stessa cosa & per i poteri trascendentali posseduti dagli Adepti; non sono dei doni, mail
risultato naturale di una crescita in ‘talune direzioni e, per cosi dire, la fioritura necessaria del
profondo sviluppo di queste potenzialita spirituali che sono ’eredita di tutti gli uomini.

Se si considera il termine “doni spirituali” con questo significato, penso che tutti i Teosofi
ammetteranno che si tratta di una espressione sbagliata. Non vi €, né puo esserci, alcun dono
che I'uomo possa, ricevere. Cio che € attualmente 1’uomo che ricerca, la vita superiore, ¢ il
risultato dei suoi sforzi passati. Chiunque possa egli diventare nell” avvenire, lo dovra ai suoi
propri sforzi. Puo sviluppare le sue facolta latenti e, al momento opportuno, diventare un
Adepto, come pu0 andare alla deriva lungo le correnti della vita, senza scopo e senza sforzi, per
affondare finalmente nell’oblio. Il suo destino ¢ nelle sue proprie mani, € non potra dipendere
da “doni”.

Tuttavia tenendo presente 1’idea che 1’'uomo ¢ di natura multipla, possiamo studiare
I’argomento da un punto di vista diverso. Si puo dire, in generale, in vista di applicazioni
pratiche, che 1’'uomo ¢ composto dal corpo, dall’anima e dallo spirito, I’anima essendo I’Ego
vero, e lo Spirito essendo uno con il Supremo. E se si considera per un momento ciascuna di



queste tre parti come una entita distinta, risulta, perfettamente vero, come dice Giacomo, un
altro Apostolo, che “ogni grazia eccellente e 0gni dono perfetto vengono dall’alto” (Giacomo,
[-17). Ogni aspirazione dell’anima per cio che ¢ spirituale, ogni risoluzione presa dall’uomo di
condurre una vita pura, ogni mano tesa generosamente ad un fratello piu debole, ogni desiderio
della Verita, ogni fame e sete di giustizia, tutto questo, i desideri ardenti e gli sforzi dell’anima
provengono dall’alto, dal Divino in noi. In questo senso, possono chiamarsi dei doni, doni
della, natura superiore alla natura inferiore, dello spirituale all’'umano. E questa azione del
superiore sull’inferiore ¢ percepita in questi attributi umani, queste qualita, queste virtu -
qualunque sia il nome che le si voglia dare - che Paolo enumera altrove come essere i frutti
dello spirito; 1’amore, la gioia, la pace, la pazienza, la benevolenza, la bonta, la fedelta, la
dolcezza, la padronanza di sé (S.Paolo ai Galati; V-22,23).

Che li si considerino dall’uno o dall’altro di questi punti di vista, come possiamo
raggiungere i doni spirituali?

La risposta sembra dipendere dalla conoscenza del vero motivo che ci spinge a fare degli
sforzi. Se i poteri straordinari degli Adepti hanno avvinto la nostra immaginazione ed
inflammato la nostra ambizione, dobbiamo allora armare le nostre anime di pazienza. Ben
pochi fra noi, neppure se ce n’é¢ uno solo, sono pronti per un processo di “allenamento”.
Dobbiamo accontentarci di attendere o di lavorare, di crescere e di svilupparci, passo a passo,
progressivamente, fino a quando raggiungeremo, forse dopo anni, la statura dell’'uomo
perfetto. Tuttavia, se, riconoscendo prudentemente le nostre limitazioni, ci sforziamo pero di
acquisire cio che comunemente si chiamano le manifestazioni dello spirito, due linee evidenti
di condotta si offrono a noi.

Ogni impulso dall’alto, ogni ispirazione del Divino in noi, dovrebbe subito trovare
un’accoglienza immediata e un eco. Se avete fortemente desiderato di visitare qualche amico o
vicino malato o afflitto, ubbidite al suggerimento senza indugio. Se il desiderio di cambiare
condotta sorge nella vostra coscienza inferiore, non attendete il prossimo anno, fatelo
immediataménte. Se qualche pietosa storia di sofferenza vi ha emozionato, agite sotto questa
emozione, mentre le vostre guance sono ancora umido di lacrime. Riassumendo, seguite fin da
ora le voci Divine, mettetevi in armonia con le .leggi Divine. Piu luce, piu saggezza, piu
spiritualita, devono necessariamente venire a colui che si & cosi preparato e che vive in questa
aspettativa. Come pu0 una sbarra di ferro essere penetrata dal magnetismo della terra, se é
messa di traverso alla linea del meridiano magnetico invece di essergli parallela? Come pud un
uomo sperare dei doni o dei poteri spirituali se persiste ad ignorare le condizioni spirituali, a
violare le leggi spirituali? Per ottenere il bene, dobbiamo, avere dei buoni pensieri, dei buoni
desideri ci devono animare; riassumendo, dobbiamo essere buoni.

Cio0 che € cosi suggerito, consiste nell’adempiere lietamente e coscienziosamente ciascuno
dei doveri che ci incombono. E negli avvenimenti della vita quotidiana e attraverso essi, nel
lavoro ben fatto, nei doveri coscienziosamente compiuti, che oggi possiamo faro i maggiori
progressi nella vita superiore - un progresso lento, forse, ma sicuro. Tali sono i punti
fondamentali verso un migliore stato di cose. Avanziamo pili rapidamente’quando ci fermiamo
per aiutare altri compagni di strada. E quando ci sacrifichiamo di pi che riceviamo di piul.
Raggiungiamo 1’amore Divino nella sua pienezza, quando amiamo i nostri fratelli con un
amore dispogliato da ogni egoismo. Ci uniamo con il Supremo, quando dimentichiamo noi
stessi nel Servizio dell’Umanita.
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MEDITAZIONI SUL SENTIERO DEL VERO TEOSOFO

-,

“La via della pace interiore consiste nel conformarsi in ogni cosa ai decreti e alle
disposizioni della Volonta Divina. Quelli che vorrebbero che tutto riuscisse e accadesse
secondo il proprio capriccio, non sono pronti a conoscere questa via; questo, perché conducono
una, vita dura e amara, costantemente agitati e di cattivo umore, essi non seguono il sentiero
della pace”.

Sappiate dunque che colui che cerca la via nascosta non puo trovarla che attraversando la
porta della vita. Nel cuore di tutti gli esseri, in un certo momento, si sveglia il desiderio della
conoscenza. Chi pensa che il suo desiderio sara soddisfatto come il piccolo uccello nel suo nido
che non ha che da aprire il becco per ricevere il suo nutrimento, sara veramente molto deluso.

In tutta la natura non possiamo trovare nessun esempio in cui non sia necessario uno sforzo
qualsiasi. Possiamo constatare che vi € sempre un risultato naturale in seguito ad un tale sforzo
. Colui che vuole veramente vivere la vita o trovare la Saggezza, non puo farlo che attraverso
uno sforzo incessante. Se un uomo si mette a studiare e impara a sollevare un poco il velo, o
meglio se ha trovato in se stesso qualcosa che sorpassa, in grandezza, il suo sé esteriore, questo
non I’autorizza affatto ad installarsi nell’ozio o ad isolarsi dal contatto del mondo. Non ¢
perché ha intravisto da lontano i bagliori della luce che egli puo dire ai suoi simili: “To sono piu
santo di te” 0 avvolgersi nel mantello della solitudine.

L’anima si sviluppa come il fiore al sole di Dio, e in un modo incosciente per il suolo nel
quale essa cresce. Velate la luce ed il suolo diventa umido e sterile, il fiore appassisce o
impallidisce e intristisce. Ognuno di noi & qui per una buona e saggia ragione. Se scopriamo
parzialmente il perché della nostra presenza sulla terra, abbiamo in questo caso tante piu
ragioni di cercare nella vita attraverso un contatto intelligente con essa, a risolverne piu
completamente il problema. Non e tanto lo studio di noi stessi, quanto la preoccupazione per gli
altri che apre questa porta. Gli avvenimenti della vita e le loro cause conducono alla
conoscenza. Essi devono essere studiati quando si manifestano nella vita ordinaria.

Non vi € ozio per il Mistico. Nella sua vita giornaliera puo capitargli di dover affrontare i
piu difficili e i piu duri dei lavori e delle prove del mondo, e tuttavia egli prosegue il cammino
con il sorriso sulle labbra e la gioia nel cuore; non diventa sensibile fino al punto da non poter
sopportare di accompagnarsi con i suoi simili, ne cosi estremamente spirituale da dimenticare
che un altro é forse sul punto di morire di fame.

Un uomo che pretendeva d’insegnare i misteri diceva; “Mi occorre una dimora, gradevole
ed un’atmosfera bella”. Un vero Teosofo non deve attendersi niente di questo genere, sia prima
di insegnare, 0, cosa che € innanzi tutto necessaria, prima di imparare. Questo sarebbe forse
gradevole ma se I’Ispirazione Divino, non viene che in queste condizioni, allora veramente il
Divino é ben lontano dalla maggior parte di noi. Puo diventare un fattore benefico o insegnare
ad avvicinare il sentiero, solo colui che, dimenticando le sue proprie condizioni, si sforza di
migliorare ed illuminare quelle degli altri, non per soddisfare i suoi propri sensi, 0 per amore di
cio che é gradevole e piacevole.

Preoccuparsi di sé provoca certamente degli ostacoli, e ci devia dal raggiungimento dei
nostri scopi e obbiettivi, particolarmente quando essi sono rivolti verso 1’occulto.
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Qui nasce ancora il pensiero: “Io studio la scienza mistica, i0 possiedo una parte di questa
scienza”. Insidiosamente s’insinua il pensiero: “Vedete, io sono un po’ piu avanzato degli altri
uomini che non sono penetrati cosi lontano”. Sappiate dunque bene che voi non siete grande
nemmeno quanto loro. Chi pensa che é saggio € il pit ignorante degli uomini e chi cominciaa_
credere che e saggio si trova in maggior pericolo di qualsiasi altro essere vivente.

Pensate dunque che per aver ottenuto una. parte della conoscenza occulta avete il diritto
d’isolarvi da ogni contatto con il resto dell’'umanita? Non ¢ cosi: se avete ottenuto la vera
conoscenza, questa vi obbliga ad andare incontro a tutti gli uomini, non a meta del cammino,
ma ancora piu lontano per ricercarli. Questo esige non che vi ritiriate dal mondo ma che,
cercando il suo contatto, vi immergiate nella sua miseria e nel suo dolore e che, con una parola
di conforto, se non avete altro da donare (e il Mistico non ha molto di piu), vi sforziate di
alleggerire il fardello di un’anima che lotta.

Voi sognate una buona reputazione. Noi non conosciamo niente di simile. Colui che cerca
il sentiero ascendente scopre che tutto € verita, che il male non é che la deviazione del bene.
Perché domandare buona reputazione? Essa non ¢ che I’elogio di coloro che tentiamo di
aiutare.

Non desiderate ne la notorieta, ne la fama, ne la ricchezza. Sconosciuti, vivete appartati.
Senza fama, non siete disturbati nel VVostro ritiro e potete percorrere il vasto mondo compiendo
il vostro dovere, come egli si impone a voi, senza essere riconosciuto.

Se il dovere diventa penoso, o se cadete durante il cammino, non siate scoraggiati,
spaventati o stanchi del mondo. Ricordatevi queste parole: “Tu puoi cercare il silenzio nel
tumulto, la solitudine nella compagnia degli uomini, la luce nelle tenebre, 1’oblio nelle
contrarieta, 1’energia nello scoraggiamento, il coraggio nella paura, la resistenza nella
tentazione, la pace nella guerra e la quiete nelle tribolazioni”.

12



Lavora come coloro che sono ambiziosi,
Rispetta la vita corno coloro che la desiderano;
Sii felice come coloro che vivono per la felicita.

LA LUCE SUL SENTIERO

Noi siamo provati in modo del tutto insospettato, e negli affari della vita che ci sembrano
senza importanza si nasconde spesso la piu pericolosa delle tentazioni.

Molto spesso, il lavoro ci € quanto meno sgradevole a causa di una ripugnanza mentale o
fisica. Quando colui che cerca il Sentiero ascendente comincia a trovarlo, il lavoro diventa per
lui un carico piu pesante, mentre nello stesso tempo, per le sue condizioni fisiche, egli si trovo
meno preparato ad affrontare il compito. Questo € completamente vero, ma non bisogna cedere
alla difficolta. Bisogno dimenticarlo. Bisogna assolutamente lavorare e se non si puo avere il
gene re di lavoro che si desidera o che si giudica il piu adatto a sé, bisogna accettare e fare
quello che si presenta. E precisamente questo lavoro che ¢ il pitl necessario. Non lo si deve fare
solo per liberarcene. Al contrario, & inteso che questo lavoro deve essere fatto dall’'uomo come
so fosse lo scopo stesso dello suo vita, come se vi fosso tutto il suo cuore. Si puo essere
abbastanza saggi per sapere che esistono altre cose e che il futuro riserva doni migliori, tuttavia,
anche questo, deve di fatto essere dimenticato compiendo il proprio lavoro come se non vi
fosse un domani.

Ricordate che lo vita é il prodotto del Sempre-Vivente. Se avete potuto comprendere un
po’ del mistero della vita e valutare lo sue attrattive nel loro giusto valore, non avete tuttavia
alcuno ragione di condannare con aria solenne i divertimenti degli altri uomini. Per essi la vita
e tanto reale quanto il mistero lo e per voi. La loro ora verra come € venuto lo vostra; cosi
dunque, affrettate per essi la sua venuta, se lo potete, rendendo la vita pit luminosa, piu gioiosa,
migliore.

Se per voi ¢ il momento di digiunare, mettete il vostro piu bel vestito e andate, non come
un uomo che digiuna,ma come colui che vive per la vita.

Emettete i vostri sospiri e le vostra grida dentro di voi. Se non potete accettare i piccoli
avvenimenti della vita e le loro lezioni senza gridarlo sui tetti, pensate che siete pronti a cio che
vi hanno confidato i misteri?

Rinunciare ad un genere di nutrimento, o a certi alimenti, in se stesso non vi aprira le porte
suggellate. Se qui si nascondesse la chiave, quale saggezza dovrebbero possedere le bestie dei
campi e quale profondo Mistico avrebbe dovuto essere Nabucodosor dopo “essersi messo a
regime erbivoro”! (Daniel, C. IV).

Vi sono alcuni fedeli di una fede che si é sviluppata in America, che pensano sia saggio
respingere tutto cio che puod essere loro sgradevole, rompere i legami del matrimonio perché
ritengono che questi legami ostacolano il loro sviluppo spirituale o che I’altro compagno di
pellegrinaggio non e abbastanza avanzato sul cammino del progresso. Fratelli, non é ancora,
nato I’'uomo abbastanza saggio da potersi erigere a giudice dello sviluppo spirituale di alcun
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essere vivente. Non solamente manca di saggezza, ma bestemmia; colui che dice ad un altro;
“Vattene, tu fai ostacolo all’espansione del mio sviluppo spirituale!”

La piu grande di tutte le verita si trova spesso in evidenza, o velata nei contrari. Si e
largamente sparsa I’impressione che I’Adepto o il Mistico di un grado elevato non puo
raggiungere questo stato che rinunciando ad ogni compagnia dei suoi simili o rifiutando i
legami del matrimonio. Al contrario, la convinzione degli Istruttori saggissimi e che tutti gli
uomini che si sono elevati ai piu alti gradi dell’Iniziazione hanno attraversato, in un dato
momento, ’esperienza del matrimonio. Molti uomini che hanno fallito nel le loro prove hanno
messo il loro fallimento sul conto del matrimonio, precisamente come quell’altro poltrone,
Adamo, che, dopo aver commesso il primo peccato, grido: E stata Eva!*.

Qui si trova uno dei piu profondi Misteri Divini, percio, sappiatelo, & saggio prediligere cio
che tanto contiene di Dio e cercare di conoscerne il significato, non separandone e troncandone
i legami, bensi legandoli e rinforzandoli. | nostri pit Antichi Maéstri lo sapevano e anche
S,Paolo ne parla (Efesi, V,32).

Siate pazienti, buoni e prudenti, perché forse, nell’attimo che sta per seguire, la luce sta per
espandersi sul vostro compagno e voi scoprirete che non siete che un cieco che pretende di
vedere. Non dimenticate mai che non possedete una sola cosa in questo mondo. La vostra
donna, non é che un regalo, i vostri figli vi sono solamente affidati come un prestito. Tutto
quant’altro possedete, vi ¢ donato solo per il tempo che ne usate saggiamente. Il vostro corpo
non vi appartiene, perche la Natura lo rivendica come sua proprieta. Non pensate dunque che é
il colmo dell’arroganza erigersi a giudice di qualsiasi altra creatura quando voi stessi, dei
mendicanti, andate rivestiti di un mantello d’accatto?"”

Se la. miseria, il bisogno e il dolore sono il vostro destino per un periodo, siate felici che
cio non sia. la morte. Se € la morte, siate felici che cio non sia la fine della vita.

Vorreste la ricchezza e vorreste parlare del bene che fareste grazie ad esse, In verita, in
questo condizioni, € sicuro che vi smarrireste. Molto probabilmente, siete tanto ricco quanto
non lo sarete mai, cosi desiderate, dunque, fare il bene con quello che avete ‘- e fatelo. Se non
avete niente, dovete sapere che questo € meglio e piu prudente per voi. Nella misura in cui vi
lamentate e criticate, in questa stessa misura, certamente renderete conto perché “a colui che
non ha, niente sara tolto anche quello che ha”. Questo sembra contradditorio, ma, nondimeno
concorda in modo perfettamente armonico. Nella, vita, come nell’Occulto, il lavoro ¢ identico;
tutto e il risultato del vostro sforzo e della vostra volonta. Non siete pazzi fino al punto da
credere che state per essere elevati al Cielo come il Profeta, di un tempo, ma sperate realmente
che qualcuno sta per venire a darvi un buon colpo di spalla, per aiutarvi a raggiungerlo.

Sappiate dunque, Discepoli, che voi soli potrete elevarvi attraverso i vostri sforzi
personali. Quando avrete realizzato questo, potrete scoprire che siete circondati da molti
compagni in questo viaggio che vi sembrava fino ad allora solitario; ma né questi compagni, né
il vostro Istruttore hanno il diritto di spingervi o di tirarvi per farvi avanzare di un solo passo.

Tutto questo forma una parte assolutamente essenziale della vostra preparazione e delle
vostre prove in vista della Iniziazione.

)11 nostro corpo fisico attuale (N.d.Ed.).
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Voi cercate e vi attendete qualche grande evento straordinario che verra a rivelarvi che si
sta per permettervi di penetrare dietro il velo; che state per essere iniziati. Un tale evento non
arrivera mai. Potra entrare solo colui che studia tutto le cose e ne estrae la lezione, nel modo e
nella misura con cui esse si presentano; e per un tale essere, non ci sono né lampi folgoranti né
rombi di tuoni. Colui che passa la soglia della porta lo fa tanto dolcemente ed
impercettibilmente come la marea che sale nella notte.

Vivete bene la vostra vita. Cercato di realizzare il senso di ogni avvenimento. Sforzatevi di
trovare il Sempre-Vivente e attendete di ricevere maggior luce. Il vero iniziato non si rende
perfettamente conto di cio che gli capita fino a quando non abbia “ricevuto il suo grado . Se
lottate per raggiungere la luce e 1’Iniziazione, ricordatevi che stanno per accrescersi le vostre
preoccupazioni, che le vostre prove stanno per diventare piu serrate, che la vostra famiglia sta
per manifestare a vostro riguardo delle nuove esigenze. Colui che pud comprendere ed
attraversare queste difficolta con pazienza, saggezza e serenita, € in diritto di sperare.
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Se desiderate lavorare per il bene del mondo, non é saggio per voi tentare di contenerlo
tutto, fin dal principio, nei vostri sforzi. Se non potete aiutare che una sola anima ad elevarsi o
ad apprendere, ¢ un “buon inizio ed & molto” piu di quanto ¢ concesso a molti.

Non temete nulla di cio che & nella Natura, e che potete vedere. Non temete 1 influenza
esercitata da qualsiasi setta, fede o societa. Ognuna e tutte hanno nella loro origine una sola
base: la Verita o, almeno, una parto di questa. VVoi non potete pretendere di averne una parte piu
grande della loro, e necessario solo che scopriate tutta la verita che ciascuna di esse possiede,
Non siete in guerra con nessuno. E la pace che cercate, ed & per questo che il meglio & di trovare
il bene in ogni. cosa. Perché questo porta la pace.

E scritto che colui che vive la Vita conoscera la dottrina. Pochissimi sono coloro che
.realizzano cosa vuol dire La Vita.

Non e filosofando intellettualmente su essa, finché la ragione diventa impotente a risolvere
il problema, né ascoltando nelle delizie dell’estasi le divagazioni di un Elementale travestito ¢
- le cui allucinazioni non sono che il prodotto dell’Astrale - che” si- puo realizzare la vita. Non
si puo. pervenirvi nemmeno attraverso i racconti delle esperienze degli altri uomini che fanno
questi studi. Perché vi sono taluni esseri che non realizzeranno mai la Verita Divina in se
stessa, se la si presenta loro per iscritto, a meno che non vi si metta la punteggiatura opportuna
o0 che non la si esprima in uno stile facile e piacevole.

Non dimenticate questo: vivendo la vostra vita, giorno dopo giorno, con uno scopo elevato
e un desiderio altruista, ogni avvenimento, senza eccezione, avra por voi un significato
profondo - un senso occulto - e nella misura in cui imparerete ad apprezzare la loro importanza,
Vi preparerete per un lavoro piu elevato.

Non ci sono aiuole di rose sul cammino per far riposare i vostri passi, né schiavi premurosi
per rinfrescarvi con ventagli di piume di struzzo dal manico d’oro. La luce Ineffabile non viene
ad inondarvi con i suoi raggi ogni volta che potrete pensare di aver alzato di un grado il
lucignolo della vostra lampada e non vi troverete a navigare in un corpo astrale, a vostra delizia
0 a meraviglia del resto del mondo, molto semplicemente perché voi fate lo sforzo di trovare la
saggezza.

Colui che ¢ legato in una maniera o in un’altra, colui che ¢ prigioniero dei suoi pensieri, si
rende conto che e doppiamente difficile avanzare. Potrete altrettanto bene trovare la saggezza e
la luce sia in una chiesa, sia sedendovi su una colonna lasciandovi penetrare le unghie nella
carne dello mani. Non e andando agli estremi, o diventando fanatici in un verso o nell’altro, che
si puo realizzare la vita.

Siate temperati in ogni cosa, e soprattutto nella condanna degli altri. Non & saggio essere
intemperante o ubriacarsi con del vino. E ugualmente insensato ubriacarsi d’intemperanza. Gli
uomini vorrebbero ottenere i poteri soprannaturali o conoscere il modo di far miracoli. Sapete
voi realmente quali poteri possiede il Mistico? Sapete voi che per ogni dono di questo genere,
egli dona una parte di se stesso? Che & solo a prezzo di una tortura mentale, del dolore terrestre,

)Cio che gli spiritisti chiamano “Spiriti” (N,d..Ed.).
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e quasi del sangue del suo cuore, che questi doni sono guadagnati? Pensate dunque, seriamente,
fratelli miei, che colui che li possiede davvero, desidera farne mostra a cento franchi la seduta,
0 a qualsiasi altro prezzo? Colui che volesse fare commercio di queste cose, si ritroverebbe piu
lontano, dalla sua meta di quanto lo era al momento della sua nascita.

Esistono effettivamente dei doni e dei poteri. Non tali, forse, come ve li siete raffigurati nella
vostra immaginazione. Ascoltate dungque quanto segue a proposito di uno di questi poteri; colui
che ha progredito fino ad un certo punto, si accorge che il cuore degli uomini si schiude davanti
a lui come un libro aperto, e ne consegue che i loro moventi gli appaiono chiaramente. In altre
parole, egli diventa capace di leggere nel cuore degli uomini. Ma non in maniera egoista.
Faccia egli uso una sola volta di questa conoscenza, egoisticamente: il libro si chiude - e lui non
potra piu decifrarlo. Pensate voi, fratelli mici, che si permetterebbe di vendere una sola pagina
di questo libro?

Il tempo - che non esiste al di fuori del cerchio interiore di questo piccolo mondo - sembra
di una importanza enorme all’'uomo fisico. A un certo momento, gli viene il pensiero che non fa
alcun progresso e che non riceve niente da qualche sorgente Mistica. Nel fatto che egli ha
questo pensiero, che non fa alcun progresso, si trova la prova che va avanti. Solo dei morti in
corpi viventi hanno la possibilita di provare la paura. Succede frequentemente che quello che
gli uomini vorrebbero ricevere da sorgenti mistiche, € ripetuto pit o piu volte, e conuna voce
cosi tranquilla e discreta, che colui che si aspetta di sentirla urlare nel suo orecchio puo
benissimo allontanarsi senza prestarvi attenzione.

Non fate pressione su alcun uomo por incitarlo a vedere come voi, perché & molto possibile
che vediate differentemente domani, quando vi risveglierete. E piu saggio lasciar rimanere la
questione senza conclusione. Nessuno € assolutamente convinto da questo procedimento:
soffiare contro il vento e nient’altro.

In tempi passati, era scritto al di sopra della Porta: “Abbandonate la Speranza, tutti voi
che entrate”. Ci sono voluti centinaia di anni ad alcuni esseri perché arrivassero a realizzare che
i Saggi non hanno il minimo desiderio di avere nei misteri la compagnia di una quantita
d’incurabili senza rimedio. Bisogna abbandonare la speranza della soddisfazione dello nostre
passioni, delle nostre curiosita, della nostra ambizione o del nostro desiderio di guadagno. Vi e
anche un’altra speranza - la vera - ed & saggio colui che perviene a conoscerla. Essa é sorella
della Pazienza e tutte e lue sono le madrine della Vita Virtuosa e delle Dieci Virtu che assistono
I’Istruttore.
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LE TRE PROPOSIZIONI FONDAMENTALI

Prima che lo studioso proceda a considerare 1’Insegnamento Teosofico, e assolutamente
necessario che egli comprenda bene le poche concezioni fondamentali che sottostanno,
pervadendolo, all’intero sistema di pensiero verso cui la sua attenzione € diretta. Queste idee
basilari sono poche di nume ro e dall’afferrarle chiaramente dipende la comprensione di tutto il
resto. Esse sono:

1. Un PRINCIPIO onnipresente, eterno, illimitato ed immutabile, sul quale ogni
speculazione ¢ impossibile, poiché esso trascende il potere dell’'umana concezione e
non potrebbe che essere rimpicciolito da ogni espressione o similitudine umana,. Esso e
al di 1a dell’orizzonte e della portata del pensiero; nelle parole della Mandukya
Upanishad: “impensabile ed inesprimibile”.

2. L’eternita dell’Universo nella sua totalita, come un piano illimitato, periodicamente il
campo di universi innumerevoli che incessantemente si manifestano e scompaiono.
Questa seconda affermazione descrive la universalita asso luta di quella legge di
periodicita, di flusso e riflusso, di crescita e declino osservabile in ogni parte della
natura.

3. L’identita fondamentale di tutte le Anime con la Super-Anima universale, quest’ultima
essendo essa stessa, un aspetto della Radice Sconosciuta, ed € il pellegrinaggio
obbligatorio per ogni Anima - scintilla della precedente - attraverso il Ciclo
dell’Incarnazione in accordo con la legge Ciclica e Karmica. In altre parole, nessuna
Buddhi (Anima Divina) puramente spirituale pud avere una esistenza indipendente e
cosciente prima che la scintilla abbia (a) attraversato ogni forma, elementale del mondo
fenomenico di quel Ciclo di manifestazione, e (b) acquisito I’individualita, dapprima
per impulso naturale, e poi mediante sforzi liberamente e spontaneamente concepiti ed
applicati (sotto il controllo del Karma, ascendendo cosi attraverso a tutti i gradi
dell’intelligenza.

La dottrina su cui si impernia tutta la Filosofia Esoterica non ammette privilegi o doni
speciali nell’uomo, salvo quelli conquistati mediante lo sforzo ed il merito personale
attraverso una lunga serie di reincarnazioni.
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| QUADERNI TEOSOFICI

I Quaderni Teosofici non hanno altri scopi che quelli originari del Movimento Teosofico:

1. Formare il nucleo di una Fratellanza Universale dell’Umanita, senza distinzione di razza,
credo, sesso, casta o colore.

2. Lo studio delle religioni: filosofie, scienze antiche e moderne e la dimostrazione
dell’importanza di tale studio.

3. L’investigazione delle leggi inesplicate della natura e dei poteri psichici latenti nell’uomo.

Questi Scopi enunciano il corpo della Dottrina contenuta negli Insegnamenti Originari dei
Fondatori del Movimento Teosofico Moderno. La maggior parte di questi Insegnamenti -
eccezion fatta por poche opere fondamentali, alcune delle quali esaurite da tempo - non sono
stati pubblicati in Italia.

I Quaderni Teosofici hanno lo scopo di curare la traduzione della letteratura teosofica
originaria, con particolare riguardo agli scritti di H.P. Blavatsky e W.Q. Judge, e di affidarne la
diffusione a questi “Ciclostilati in proprio” bimestrali,

I Quaderni Teosofici hanno altresi lo scopo di attirare I’attenzione degli studiosi sulla
sconcertante attualita di questi Insegnamenti che denunciano i rischi connessi alla “ricerca dei
poteri psichici”, e di mettere sull’avviso i ricercatori in buona fede sull’insidia inerente al
dilagare di un pseudo-occultismo industrializzato, che fa mercato di “iniziazioni” e di “pratiche

yoga”.

Non si presume di poter fare un lavoro adeguato agli scopi, ma ci si propone di fare tutto
quello che pud essere fatto, nel ricordo di H.P. Blavatsky che disse:

“CHI FA TUTTO QUELLO CHE PUO, FA TUTTO QUELLO CHE DEVE”



Gli argomenti trattati nei Quaderni Teosofici potranno offrire motivo di meditazione a quanti
hanno familiarita con gli Insegnamenti della THEOSOPHIA, come potranno stimolare interessi

latenti o far insorgere interrogativi e perplessita, a quanti vengono in contatto con Essi per la
prima volta.

Segnaliamo pertanto ai Lettori che volessero vagliare tali interessi a cercare una risposta
esauriente ad eventuali quesiti, alcuni libri fondamentali dello. Letteratura Teosofica Moderna:

- L’OCEANO DELLA TEOSOFIA - di W.Q. Judge
- LA CHIAVE DELLA TEOSOFIA - di H.P. Blavatsky
- LE ORIGINI DEL MOVIMENTO TEOSOFICO - diR. Hack

Ed. SIRIO - Trieste



Quando il 17 novembre 1875 il Movimento teosofico ebbe inizio o, piu esattamente, riprese la
sua attivita sulla scena del mondo, la nozione di Saggezza e di Maestro di Saggezza era
pressoché sconosciuta, nel mondo occidentale. Il ruolo della Signora Blavatsky fu quello di
rivelare alla nostra civilta I’esistenza della Fraternita dei Maestri di cui Essa fu il Messaggero,
presentando al mondo una parte della Conoscenza di questi Maestri, la pura Teosofia - che € la
linfa vivificante di tutte le religioni.

Disgraziatamente, gli insegnamenti pit puri sono stati progressivamente profanati dagli uomini
che li ricevettero, e noi vediamo, ora, circolare sui Maestri della Vita Spirituale, come sul loro
vero Insegnamento, le idee piu fantastiche e piu sbagliate.

Il presente quaderno, che riunisce alcuni passi scelti dell’autentica letteratura teosofica, é
destinato ad aiutare il pubblico ad ottenere una comprensione piu esatta, ed anche piu profonda,
dei problemi che imposta I’esistenza, di questi Maestri.

Parigi, 17 novembre 1958



La Compassione parla e dice: “E possibile la beatitudine quando tutto
cio che vive deve soffrire? Entrerai tu nella salvazione sentendo il grido
del mondo intero?”

Ascolta!.... Dal profondo, insondabile vortice di questa luce aurea, in
cui s’immerge il Vincitore, la voce senza parola di TUTTA LA NATURA
s’innalza .in mille accenti per proclamare :

GIOIA AVOI, O UOMINI
DELLA TERRA
UN PELLEGRINO E RITORNATO “DALL’ALTRA RIVA”
UN NUOVO SALVATORE E NATO

PACE ATUTTI GLI ESSERI

D. Ho sentito dire che la Teosofia, era la Saggezza. Divina. Cosa intendete voi per
“Saggezza?

R. Il mondo occidentale ha appena imparato a riconoscere cio che noi chiamiamo Saggezza
nel suo significato piu alto. Ancora oggi si valuta spesso come veramente saggio in questo
mondo colui che pud condurre con la piu grande abilita gli affari della sua vita, in modo da
poterne trarre i piu grandi profitti materiali possibili, fra. gli altri, il denaro e gli onori.

La vera Saggezza & differente. E una illuminazione proiettata su ogni speculazione spirituale
valida ed é di natura da ricollegare strettamente insieme a sistemi d’i pensiero apparentemente
divergenti. Essa dimostra che I’armonia e la continuita perfetta della Natura che si osservano in
fisica, si estendono alle operazioni della Natura che concernono i fenomeni dell’esistenza
metafisico..

D. La. Saggezza sarebbe dunque la Conoscenza completa dei fatti e delle leggi della Natura
su tutti i piani?

R. In effetti, essa & 1’ultima parola di ogni possibile conoscenza, umana, e, come tale, é stata
accuratamente conservata. Risale ad epoche molto anteriori ai Teosofi Alessandrini; & durata
fino ai giostri giorni e sopravvivra ad ogni altra religione e filosofia.

Ma naturalmente gli uomini della nostra epoca avranno difficolta a credere che si possa
trovare una conoscenza qualsiasi, degna di considerazione, al di fuori del brillante focolaio della
cultura europea.

D. Da dove viene questo. Saggezza?

R. E I’eredita dell’umanita ed & conservata e trasmessa attraverso una lunga discendenza di
Istruttori conosciuti in India sotto il nome di catena Guru-paramparara. Questi Istruttori sono i
Maestri di Saggezza.



D. Cosa intendete per Maestri di Saggezza?

R. Sono degli uomini di una grandissima dottrina e di una santita di vita piu grande ancora.
Non sono né spiriti né miti: sono uomini viventi nati come noi e destinati a morire come tutti i
mortali. Li si chiamano anche Rishi, Adepti o0 Mahatma, vale a dire Grandi Anime.

D. Ma possono dunque esistere degli esseri talmente superiori al fior fiore della nostra
societa?

R. In un universo retto da leggi, I’evoluzione, che prosegue senza soste, deve essere spinta
fino al suo punto piu alto e svolgere sotto i nostri occhi il corso regolare e armonioso della
crescita della vita. Cosi, non é stupefacente che esistono esseri che sono oggi tanto al di sopra di
noi, dopo essere stati un tempo uomini come noi che si inoltrarono, allora, nella via che li ha
poco a poco condotti alla loro alta condizione presente.

D. Si puo concludere che ogni uomo potrebbe diventare un Maestro?

R, Si, perché un Mahatma € un essere che, attraverso una educazione ed un allenamento
particolari, ha sviluppato delle facolta superiori e ha raggiunto questa conoscenza spirituale che
I’umanita ordinaria acquistera solo dopo essere passata attraverso innumerevoli serie di
reincarnazioni nel corso dell’evoluzione ciclica. Questo processo di evoluzione dei Mahatma,
grazie ai suoi sforzi, si estende su un certo numero di reincarnazioni e questa crescita implica
molte lotte, prove e sofferenze.

D. Dopo quello che avete detto ogni uomo puo, teoricamente, sperare di giungere allo stato
di Maestro. Sembra tuttavia che, in pratica, solo degli individui eccezionali possano pervenirvi.
E cosi?

R. Infatti, ma come ha detto un Maestro: “La porta si apre sempre per I’uomo giusto che vi
bussa”; ma la strada che egli deve percorrere prima di raggiungere questa porta ¢ tale, che solo il
viaggiatore molto risoluto puo sperare di varcarla.

L’Adepto non e creato Adepto; egli lo diventa, e il processo che lo porta all’Adeptato é
principalmente nelle sue mani.

D. L’aspirante alla Saggezza non puo quindi essere aiutato dalla grazia divina?

R. La Teosofia respinge I’idea di un Dio personale. Ma la ricerca, del "Sé” divino
dell’Uomo, cosi spesso considerato a torto come la comunione individuale con un Dio personale,
e la meta, di ogni Mistico. “Attraverso la meditazione, la conoscenza di se stesso e la disciplina
intellettuale, 1’anima puo elevarsi alla visione della verita, della bonta e della bellezza eterne.
L’unione dell’anima individuale all’Anima Universale - diceva, Porfirio - non esige che uno
spirito perfettamente,puro”.

D. Si possono incontrare dei Maestri?

R. Come é stato detto, Essi vivono su questa terra. Dei viaggiatori hanno incontrato taluni
Adepti sulle rive sacre del Gange, li hanno affiancati nelle rovine silenziose di Tebe e nelle
misteriose sale abbandonate di Luxor. Li si possono percio incontrare dovunque, ma essi non si
fanno conoscere che a coloro che hanno consacrato la loro vita allo studio impersonale, senza
distogliersene.

D. Ci sono nel loro aspetto dei segni esteriori che per metterebbero ai profani di
riconoscerli?

R. Il Mahatma reale non € il suo corpo fisico, bensi il principio intelligente superiore
(Manas; I’'uomo pensante reale) indissolubilmente unito allo Spirito.
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Cosi quando talune persone esprimono il desiderio di “vedere un Mahatma” non sembrano
veramente comprendere cio che domandano. Come potrebbero sperare, con I’aiuto dei loro occhi
fisici, di percepire cid che sorpassa questa Visione? E un corpo, un semplice involucro, una
semplice maschera, che aspirano a vedere? E supponendo che possano vedere il corpo di un
Mahéatma, cosa provera loro che dietro quella maschera si nasconde un’entita elevatissima?
Quale regola hanno per giudicare se veramente |I’apparenza illusoria che hanno davanti riflette
I’immagine di un Mahétma reale o no? Poiché, chi osera dire che il fisico non é un’illusione? Le
cose superiori si rivelano solo con I’aiuto dei sensi corrispondenti a questi stati; e chiunque
desidera vedere un Mahatma reale, deve fare uso della sua visione intuitiva.

D. Si incontrano ai giorni nostri esseri che affermano di essere dei Maestri, degli Iniziati. Si
trovano anche libri scritti da uomini che si dicono in rapporto con tali Maestri. Come riconoscere
la verita dall’impostura?

R. Come regola generale si puo dire che ci sono molte probabilita che quelli che si
dichiarano Maestri non lo siano. Si incontra nel mondo un gran numero di Maestri che affermano
tutti di detenere I’esclusivita della conoscenza. Non possedendo ancora i mezzi per discernere il
vero dal falso, molti uomini accettano per ignoranza il maestro o 1’insegnamento che meglio
rispondono alle proprie idee e ai loro desideri. Ci sono tuttavia quelli che esaminano
accuratamente le basi fondamentali degli insegnamenti proposti e che accettano solo
I’insegnamento i cui principi possono essere applicati cosi universalmente che la loro verita
diventa evidente da se stessa.

“Non seguite me, ne il mio sentiero, ma seguite il sentiero che indico e i Maestri che sono
dietro , cosi parla il vero Istruttore.

Gautama il Buddha diceva: “Non credete a quello che avete sentito dire; non credete alle
tradizioni perché sono stato trasmesse attraverso numerose generazioni; non credete una cosa
perché e ripetuta da molte persone; non credete unicamente perché vi si mostra uno scritto di un
antico Saggio; non credete alle congetture; non credete vero cio a cui siete attaccato per
abitudine; non credete unicamente all’autorita dei vostri Maestri e di chi vi € maggiore in eta;
dopo osservazione ed analisi, quando un principio € conforme alla ragione e conduce al bene e al
vantaggio di uno e di tutti, accettatelo e mantenetelo”.

D. | Maestri di Saggezza si conoscono fra Loro?

R. Secondo H.P. Blavatsky, che fu il loro Messaggero, i veri Maestri costituiscono una
Fraternita o Associazione Segreta il cui centro € in Asia, ma che si ramifica nel mondo intero.
Questa Grande Fraternita € I’organizzazione che &, contemporaneamente, la piu e la meno
esclusiva, poiché accoglie nelle sue file i nuovi venuti a qualunque razza o paese appartengano,
purché posseggano le qualificazioni richieste.

D. Quali sono i legami che possono unire uomini cosi diversi?

R. Tutti questi Uomini hanno uno stesso Ideale, una sola VVolonta, uno scopo unico.

Per meglio comprendere questo, facciamo una analogia: proprio come nel corpo visibile e
tangibile dell’uomo vi & I’anima spirituale invisibile, cosi esiste I’anima invisibile del regno
umano.

E solo raramente che percepiamo la virtd in tutta la sua nitidezza, ed & solo raramente che
incontriamo I’innocenza in tutta la sua purezza. E pil raro ancora trovare assieme virtl e
saggezza, innocenza e conoscenza. Ma quando cerchiamo queste associazioni nelle pagine della
Storia, appaiono alcune figure caratteristiche come Rama e Krishna, Buddha e Shankara,
Gesu-il-Cristo, Lao Tze e Pitagora, Tsong-Kha-Pa e Paracelso. In essi troviamo di volta in



volta la virtu e la Saggezza, I’innocenza dell’infanzia e il potere dinamico del Saggio. Per quanto
raro sia nell’essere umano I’associazione delle virtu e della Saggezza, essa prova la realta
dell’anima spirituale; cosi, benché queste potenti figure siano rare nella storia umana, esse ci
rivelano I’esistenza, dell’anima spirituale invisibile del genere umano. Questa anima spirituale
invisibile & precisamente formata da questi Esseri che hanno rinunciato, che si sono sacrificati e
che hanno realizzato la loro propria Natura di Purezza, divenuti Maestri della vita, e della morte,

E per questo che la Teosofia non dispera, della razza umana, perché sa che al centro
dell’Oceano sconvolto dell’Esistenza fisica, risiedono la Pace, la Calma e la Serenita. In ogni
uomo Vi € una relazione potente ed intima fra I’anima spirituale nascosta nel piu profondo del
suo cuore e i Grandi Istruttori o Guru, i Padri spirituali della Razza, i Fratelli Maggiori della
famiglia umana.

D. Qual’e I’azione di questi Fratelli Maggiori e qual’é il loro scopo?

R. Essi cercano di ispirare le anime umane e di svegliarle ad un riconoscimento dello loro
propria dignita e della loro propria divinita. Per realizzare questo scopo, mantengono sempre
accesa la Luce della. Saggezza nel mondo. E cosi che la Fraternita degli Adepti, possedendo una
perfetta conoscenza della legge dei cicli 0 Yuga, invia dei Messaggeri al mondo degli uomini.

Questi Messaggeri diffondono la vera conoscenza in un modo piu 0 meno privato e segreto,
quando il fanatismo e 1’ignoranza sono troppo forti nel mondo; per esempio, cosi fecero i
Rosacruciani, gli Alchimisti e i Filosofi del Fuoco, durante le epoche oscure dell’Europa. In altre
epoche questi Messaggeri lavorano apertamente, come fecero Paracelso e Mesmer, ma senza
rivelare la loro intima relazione con la Fraternita degli Adepti. Ci sono pero delle occasioni
particolari in cui una dichiarazione pubblica dei fatti e della loro fonte diventa necessaria
secondo la legge di periodicita, e in questi casi si € allora parlato apertamente della Saggezza e
dei Signori di Saggezza. Questo fu il caso proprio del nostro istruttore: H.P. Blavatsky, essa
stessa, discepolo di un grande Maestro.

D’altronde, essi stabiliscono una relazione individuale con le anime evolute e ne fanno i loro
discepoli o Chela.

D. Si sente dire che questi Maestri posseggono dei poteri magici. Compiono dei miracoli? E
Ci0 esatto?

R. L’esercizio dei poteri magici € I’esercizio dei poteri naturali, ma superiori in rapporto
alle funzioni ordinarie della Natura. Un miracolo non e una violazione delle leggi della Natura,
tranne che dal punto di vista degli ignoranti. La magia non é che una scienza, una conoscenza
profonda delle forze occulte nella Natura, nonché delle leggi che governano il mondo visibile o
invisibile. L’ Adepto ha appreso I’arte di utilizzare insieme le diverse leggi dell’universo, senza,
violare nessuna di esse e, di conseguenza, senza violare la Natura.

D. Questi sono in ogni caso dei poteri eccezionali?
R. | poteri esercitati dai Maestri non sono che lo sviluppo di quelli che esistono allo stato
latente in ciascun uomo, poteri che la scienza ufficiale stessa comincia a riconoscere.

D. Quali sono dunque questi poteri che la Scienza comincia a riconoscere?

R. I fenomeni come la trasmissione del pensiero, I’ipnotismo, la premonizione e, in modo
generale, tutti i poteri supernormali dell’uomo, cominciano a essere studiati secondo un metodo
scientifico. D’altra parte la fisica studia la teoria della trasmutazione della materia,
dell’antigravitazione o levitazione. In modo generale, la Scienza comincia ad intravedere che la



spiegazione di tutti questi fenomeni si trova nella nozione della polarita © e nella conoscenza
delle leggi dell’elettricita e del magnetismo.

D. | Maestri utilizzano i loro poteri a loro modo?

R. Il maestro ubbidisce a delle regole rigorose ed immutabili. Egli & schiavo del suo dovere
verso la Loggia. Bianca e I’Umanita in generale; in nessun caso cercherebbe di trasgredire queste
regole e le leggi della Natura.

D. Se il Servizio dell’Umanita & il loro solo scopo, non potrebbero apportarle felicita, e
pace?

R. Se fosse possibile cambiare lo stato delle cose ed apportare la pace sulla terra e la
rettitudine agli uomini senza rispettare la legge dell’evoluzione lo farebbero volentieri, ma
I’umanita non si pud trasformare che passo a passo. Essi mirano al miglioramento della
condizione dell’uomo diffondendo la. verita che conviene ai diversi stadi del suo sviluppo e del
paese in cui egli abita e al quale appartiene.

La verita non € proprieta particolare di nessuno e non e pregiudicata dal nome sotto il quale
e promulgata.

Soffrendo con I’'umanita sofferente e guidando coloro che desiderano essere guidati, essi
istruiscono coloro che vogliono essere istruiti e non lavorano per un organismo definito, per una,
chiesa, o per una societa, ma al fine di produrre un cambiamento nel Manas e nel Buddhi della,
razza. ) Vale a dire, per illuminare la mente umana e far nascere in essa, il potere dell’intuizione.

D. Sono soli a compiere questo lavoro?

R. Certe opere non possono essere compiute che dal Maestro, mentre altre richiedono
I’assistenza di compagni. E compito del Maestro conservare la vera filosofia, ma I’aiuto dei
compagni € necessario per riscoprirla e diffonderla. Nell’ultimo secolo i Fratelli Maggiori hanno
indicato ancora una volta dove la Verita - la Teosofia - poteva trovarsi, e i compagni, nel mondo
intero, si sforzano di propagarla e di accrescerne la diffusione.

D. In che modo scelgono i loro compagni?

R. Il Maestro sa giudicare I’uomo secondo i suoi valori reali, non secondo le suo apparenze.
Uno di loro ha scritto; “Non siamo particolarmente ansiosi di vedere chiunque lavorare per noi, a
meno che non sia con una completa spontaneita. Noi vogliamo dei cuori sinceri e senza egoismo;
delle anime coraggiose e fiduciose, e siamo sempre pronti ad abbandonare gli uomini che si
ritengono di una classe superiore e gli intelletti ben piu elevati che cercano a tastoni la propria
via verso la luce, perché essi ci considereranno sempre come subordinati.

) Tutto nella. Natura, ha il suo proprio tipo di Polarita: cioe, ogni oggetto o elemento é
attratto da certi altri oggetti o elementi, e da altri ancora e respinto. La polarita, normale dei
nostri corpi li porta a rimanere sulla terra, essendo quest’ultima positiva per i nostri corpi, e
i nostri corpi negativi per la terra. Eppure ci sono molti momenti, provati, in cui la polarita del
corpo & cosi cambiata da trattenerlo in sospensione ad una piccola distanza sopra la terra;
questo cambiamento & chiamato ”levitazione” - termine non giusto, perché presuppone che il
corpo diventa piu leggero e che percio fluttua nell’aria; la condizione ¢ dovuta ad un
cambiamento di polarita, per cui il corpo diventa piu positivo della positivita della terra,
respingendosi i due positivi a vicenda ad una estensione pit 0 meno grande secondo il grado
di positivita sorto nel corpo. La polarita € uno stato che comprende i due poli - quello negativo
e quello positivo: Robert Grosbie: "Risposte a domande su “L’Oceano della Teosofia”- Cap.
VIl, p.87

“Vedi il Quaderno Teosofico n. 1-2, p. 4.



D. Perché si circondano di mistero? Perché non divulgano piu chiaramente la loro
conoscenza?

R. Uno dei Maestri ha. risposto; “E un errore comune credere che noi nascondiamo a piacere
la nostra personalita e i nostri poteri con un velo di mistero, che desideriamo conservare per noi
la nostra conoscenza e che rifiutiamo di comunicarla con deliberato proposito. La verita e che
fino a quando il Neofita non é giunto alla condizione richiesta per il grado di illuminazione alla
quale aspira e non e capace di ricevere la maggior parte dei segreti, se non tutti, sono
incomunicabili. 1l potere di ricevere del discepolo deve essere uguale al desiderio d’istruire del
Maestro. L’illuminazione deve venire dall’interno. Cosi, la conoscenza non puo essere
comunicata che gradualmente .

Intanto il messaggio del X1X secolo ha gia aperto una larga prospettiva sulla Saggezza, dei
maestri. E dunque dovere di ciascuno di tentare innanzi tutto di assimilare questo messaggio
attraverso lo studio e la pratica, prima di pretendere di ricevere maggior conoscenza.

D. Tuttavia, ci si pud aspettare che, in un prossimo avvenire, i Maestri divulghino piu
ampiamente la, loro conoscenza?

R. H.P. Blavatsky ha indicato nella Dottrina Segreta che potrebbe darsi che nel XX secolo i
Maestri diano delle prove incontestabili dell’esistenza della Saggezza Nascosta e che, come le
sorgenti del Nilo che furono per molto tempo misteriose, la sorgente di tutte le religioni e
filosofie conosciute oggi, da molto tempo perduta e dimenticata dagli uomini, sia infine
ritrovata.

Da. qualche secolo, e in modo ciclico, un Movimento spirituale € iniziato nel mondo
attraverso i Mahatma; un Movimento che comincia venticinque anni prima della fine di ogni
secolo e che termina con esso. Alla fine di questi venticinque anni, i Maestri non inviano piu con
altrettanta potenza ed intensita la forza che hanno trasmessa durante questo quarto di secolo, ma
questo non vuol dire che Essi si disinteressano del mondo. Essi lasciano germogliare le idee
nella, mente degli uomini, ma non tolgono mai a coloro che se lo meritano I’aiuto che & dovuto e
dato a. tutti.

D. Tutti questi argomenti sono interessanti, ma come- potete giungere ad una convinzione
vera dell’esistenza, dei Maestri?

R. Il ricercatore che studia obbiettivamente la filosofia presentata dalla Teosofia, & indotto a
considerare questa come una vera conoscenza che riposa su dei principi universali. Essa gli
appare come una. sintesi filosofica che soddisfa la ragione e che rende esattamente conto dei
fenomeni della Natura, tanto fisici che psicologici. Sul piano pratico, la filosofia che essa offre
permette una trasformazione completa dell’individuo, ed il confronto giornaliero di questa
filosofia con 1’esperienza interiore conduce poco a poco alla convinzione assoluta che essa, € la
Verita. E cosi che il ricercatore trova la prova dell’esistenza dei Maestri nella percezione
interiore della verita apportata dall’insegnamento teosofico: perché se una tale conoscenza
esiste, devono esistere Esseri che ['hanno scoperta e sperimentata prima di trasmetterla.



QUALCHE CONSIGLIO DEI MAESTRI

Pubblichiamo in questo Quaderno una traduzione di documenti, presentata come lettere
scritte dai Maestri stessi per I’intendimento di alcuni loro discepoli.

Il primo di questi documenti & conosciuto con il nome di Lettera del Grande Maestro,
essendo stato il suo autore indicato da H.P. Blavatsky come il Maestro del suo Maestro.

Il lettore rilevera che il Grande Maestro insiste particolarmeente, in questa lettera,
sull’importanza dell’arricchimento filosofico e morale che apporta il Buddhismo ed popoli che
accettano i suoi insegnamenti. Effettivamente gli Insegnamenti del Buddhismo, specialmente
quelli del Buddhismo Trans-Himalaiano, sono rimasti molto conformi alle grandi verita della
Religione-Saggezza, sorgente comune di tutte le grandi religioni ma delle quali la vera Teosofia
costituisce I’espressione piu pura nel mondo moderno.

E utile tuttavia ricordare qui, come anche H.P. Blavatsky nella Chiave della Teosofia (Cap.
), che la Teosofia non € il Buddhismo.

Il secondo documento & una raccolta di diversi brani scritti da uno dei Maestri diretti di H.P.
Blavatsky.

Il valore degli insegnamenti che esso contiene e gia stato verificato da molti studenti della
Teosofia e numerosi, lo speriamo, sono coloro che I’apprezzeranno nell’avvenire.

11



LA LETTERA DEL GRANDE MAESTRO

La dottrina che noi promulghiamo essendo la sola vera, deve - con il sostegno delle prove
che ci prepariamo a dare - definitivamente trionfare come ogni altra veritd. Tuttavia &
assolutamente necessario enunciarla gradualmente, sostenendo le sue teorie - che sono fatti
incontestabili per coloro che sanno - con le conclusioni direttamente dedotte dalle prove fornite
dalla scienza esatta moderna, e attraverso essa corroborate. E per questo che il Colonnello H.S.
Olcott che lavora a ridare vita al Buddhismo, puo essere considerato un uomo che opera nel vero
sentiero della Teosofia, molto piu di colui che sceglie come meta la soddisfazione delle proprie
ardenti aspirazioni alla conoscenza occulta. Il Buddhismo spogliato delle sue superstizioni, &
I’eterna, verita? E colui che lotta per essa lotta per Theosophia, la saggezza divina, che € un
sinonimo di verita. Affinché le nostre dottrine reagiscano praticamente sul cosiddetto codice
morale, ovvero le idee di sincerita, purezza, abnegazione, carita, ecc, noi dobbiamo predicare e
rendere popolare una conoscenza della Teosofia. Cio che fa di un uomo un vero Teosofo non € la
determinazione ferma e individuale di raggiungere il Nirvana - I’apogeo di ogni conoscenza e la
saggezza assoluta che, dopo tutto, non € che un esaltato e glorioso egoismo - ma ¢ la ricerca fatta
nel sacrificio di se, dei mezzi migliori per condurre il nostro prossimo sul retto sentiero, per far si
che ne tragga beneficio il maggior numero possibile dei nostri simili.

La classe intellettuale dell’umanita sembra dividersi rapidamente in due categorie: la prima
e sulla via di preparare inconsciamente a se stessa dei lunghi periodi di annientamento
temporaneo o degli stati privi di coscienza, a causa della rinuncia deliberata alla liberta
dell’intelletto e del I’imprigionamento di esso nei solchi angusti della bigotteria e della
superstizione - processo che non pud mancare di portare ad una completa deformazione del
principio intellettuale; la. seconda si abbandona senza ritegno alle sue tendenze animali con la
deliberata intenzione d’incorrere nell annientamento puro e semplice in caso di fallimento, e a
millenni di degradazione dopo la dissoluzione fisica. Queste classi intellettuali, reagendo sulle
masse ignoranti - che esse attraggono e che guardano ad esse come a dei nobili esempi degni di
essere seguiti - degradano e rovinano moralmente quanti dovrebbero invece proteggere e
guidare. Era la superstizione degradante e il materialismo brutale ancora piu degradante, la
Bianca Colomba della Verita, visitatrice inopportuna, non trova quasi mai posto per far riposare
le sue stanche ali.

E tempo che la Teosofia entri nell’arena. E pitl probabile che i figli dei Teosofi diventino a
loro volta dei Teosofi piuttosto che qualcos’altro, Nessun messaggero della verita, nessun
profeta ha ottenuto in vita un trionfo completo - nemmeno il Buddha. La Societa Teosofica fu
scelta quale pietra angolare, quale fondamento delle future religioni dell’umanita. Per
raggiungere questo scopo, fu deciso di mescolane in un’unione piu vasta, piu saggia e,
specialmente, improntata a maggior benevolenza, i grandi e gli umili, I’alfa e I’omega della,
societa. La razza bianca deve essere la prima a tendere la mano dell’amicizia alle nazioni di
colore, a chiamare “fratello” il povero “negro” disprezzato. Questa prospettiva pud non sorridere
a tutti, ma chi trova da ridire a questo principio non & un Teosofo. ) Quando si vede il trionfo
sempre crescente e, nello stesso tempo, il cattivo uso del libero pensiero e della liberta (il regno
universale di Satana, come lo avrebbe chiamato Eliphas Levi), in che modo il naturale istinto

“)per cogliere appieno la portata, di questa enunciazione etico-sociale, oggi scontata, si
tenga, presente che fu promulgata un secolo fa. (N.d.Ed.).



combattivo dell’uomo potra essere trattenuto dall’infliggere crudelta ed enormita, una tirannia,
ed un’ingiustizia, fino ad oggi ancora sconosciute, se non attraverso I’influenza rappacificante
della Fratellanza e dell’applicazione della pratica delle dottrine esoteriche del Buddha? Ognuno
sa, in effetti, che I’emancipazione totale degli uomini dall’autorita della forza, o legge universale
- chiamata Dio dai preti, o Buddha, la Saggezza e I’llluminazione divino, o Teosofia, dai filosofi
di ogni tempo - significa anche emancipazione dall’autorita della legge umana. Una volta
affrancate, liberate dal peso morto del dogmatismo, delle interpretazioni, delle etichette
personali, delle concezioni antropomorfiche e dei preti salariati, le dottrine fondamentali di tutte
le religioni appariranno identiche nel loro significato esoterico. Osiride, Krishna, Buddha, il
Cristo, saranno compresi come mezzi diversi per giungere all’unica e medesima via reale della
beatitudine finale - il Nirvana. Il Cristianesimo mistico insegna 1’auto-redenzione dell’uomo
attraverso se stesso, attraverso il suo proprio settimo principio, il Paramatma liberato, chiamato
dagli uni Cristo, dagli altri Buddha; questo equivale alla rigenerazione o alla rinascita in spirito e,
di conseguenza, questa dottrina espone esattamente la stessa verita del Nirvana del Buddhismo.
Ognuno di noi deve liberarsi dal suo proprio Ego, il se apparente, illusorio, per riconoscere il suo
vero Sé, in una vita divina trascendentale. Ma se non vogliamo essere egoisti, dobbiamo
sforzarci di far vedere agli altri questa verita, e portarli a riconoscere la realta del Sé
trascendentale, il Buddha, il Cristo, o Dio, di cui parla ogni predicatore. E per questo che il
Buddhismo, anche nel suo aspetto exoterico, costituisce la via piu sicura per condurre gli uomini
verso la verita esoterica unica.

Nel mondo cosi come ci appare 0ggi, sia esso cristiano, mussulmano o pagano, la giustizia e
calpestata, I’onore e la misericordia sono ugualmente gettati al vento. In una parola, come
dobbiamo comportarci con il resto dell’umanita quando vediamo che gli scopi principali della
Societa Teosofica sono erroneamente interpretati da quelli stessi che sono i piu desiderosi di
servirci personalmente. Come mettere rimedio a quel flagello chiamato “la lotta per la vita” che
e la. sorgente reale e piu prolifica, della, maggior parte delle sventure e delle sofferenze, nonché
di tutti i crimini? Perché questa lotta e diventata quasi il sistema generale dell’universo? Noi
rispondiamo: perché nessuna religione, ad eccezione del Buddhismo, ha insegnato un disprezzo
pratico di questa vita terrena; mentre ciascuna di esse, sempre con questa sola ed unica
eccezione, ha inculcato, con i suoi inferni e le sue dannazioni, il piu grande terrore della morte.
Vediamo cosi questa lotta per la vita infuriare con maggiore ferocita nei paesi cristiani e
soprattutto in Europa e in America. Essa € meno intensa nei paesi pagani ed & quasi sconosciuta
fra le popolazioni buddhiste. In Cina nei periodi di carestia, e dove le masse sono piu ignoranti
che altrove della loro religione, come di ogni altra, € stato osservato che le madri che divoravano
i loro bambini appartenevano a delle localita dove si trovava il maggior numero di missionari
cristiani; dove non ce n’erano e dove solo i Bonzi erano i maestri, la popolazione moriva con la
piu grande serenita. Insegnate ai popoli a vedere la vita su questa terra, fosse anche la piu felice,
come niente piu che un fardello e un’illusione, e a comprendere che ¢ il nostro Karma (la
concatenazione delle cause che noi produciamo e degli effetti che ne risultano) che e il nostro
giudice e che sara il nostro salvatore nelle vite future, e la grande lotta per la vita perdera subito
la sua intensita. Non vi sono penitenziari nei paesi buddhisti e il crimine é quasi sconosciuto tra i
Buddhisti tibetani. Il mondo in generale - e la cristianita in particolare - abbandonati per 2000
anni al “regime” di un Dio personale, come pure ai suoi sistemi politici e sociali basati su questo
principio, ha dato ora la prova del suo fallimento.

Se i Teosofi dicono: “Noi non abbiamo niente a che fare con tutto cio; le classi basse e le
razze inferiori (quelle dell’India, per esempio, nella concezione degli Inglesi) non possono
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interessarci e devono cavarsi d’impaccio come possono”, cosa diventeranno allora le nostre belle
dichiarazioni di carita, di filantropia, di riforme, ecc.? Sono esse solo una beffa? E se sono una
beffa, il nostro sentiero puo essere quello vero? Dovremmo noi dedicarci ad insegnare a pochi
Europei - che vivono come pascia e molti dei quali sono colmati di doni dalla fortuna cieca - la
spiegazione logica dei campanelli astrali, della materializzazione di tazze, del telefono spirituale
e della formazione del corpo astrale, e lasciare la folla di milioni d’ignoranti, di poveri e di
oppressi prendersi cura di se stessi e della loro vita futura come meglio possono? Mai! Perisca
piuttosto la Societa Teosofica con i suoi due sfortunati Fondatori, anziché permetterle di
diventare nient’altro che una. accademia di magia e una scuola di occultismo! Pensare che noi, i
discepoli fedeli di quello spirito incarnato dell’assoluto sacrificio di sé, della filantropia, della
divina, bonta come di tutte le piu alte virtu raggiungibili su questa terra di dolore, I’uomo fra gli
uomini, Gautama il Buddha, potremmo mai permettere alla Societa Teosofica di diventare la
rappresentazione vivente dell’egoismo, il rifugio dei pochi che non dedicano alcun pensiero ai
molti, ecco una strana idea, fratelli miei! Fra le fugaci visioni che gli Europei hanno ricevuto del
Tibet e della sua mistica gerarchia di Lama perfetti, ve n’eé una che é stata correttamente
compresa e descritta. Le incarnazioni del Bodhisattva Padmapani o Avalokiteshvara, di
Tsongkapa e quella di Amitabha, rinunziarono al momento della loro morte a raggiungere lo
stato buddhico, vale a dire il summum bonum della beatitudine e della felicita personale ed
individuale, allo scopo di poter rinascere ancora e sempre per il bene dell’umanita. Sarebbe mai
possibile che questi esseri accettino cosi di sopportare senza tregua la miseria,
I’imprigionamento nella carne e tutti i dolori del la vita, a condizione che, grazie a un tale
sacrificio di se stessi ripetuto senza posa nel corso di lunghi interminabili secoli, essi possono
diventare il mezzo per assicurare la. salvezza e la beatitudine nell’al-di-la ad un pugno di uomini
scelti da una sola delle molte razze di uomini che abitano il pianeta? Ed é proprio da noi, gli
umili discepoli dei Lama, perfetti, che si attende che venga permesso alla Societa Teosofica di
abbandonare il suo titolo piu nobile, quello della Fratellanza dell’Umanita, per diventare una
semplice scuola di Psicologia! No! No! fratelli, gia da troppo tempo siete stati vittime di questo
errore! Comprendiamoci bene. Chi non si sente capace di abbracciare la nobile idea in misura
sufficiente da lavorare per essa, non ha bisogno d’intraprendere un compito troppo pesante per
lui. Ma vi e difficilmente un teosofo in tutta la Societa che sia incapace di aiutarla efficacemente
anche solo correggendo le impressioni errate di quelli che non conoscono la. Teosofia, se non
propagando lui stesso le idee Teosofiche. Oh! se si trovassero degli uomini nobili ed altruisti per
aiutarci efficacemente in questo compito divino! Tutta, la nostra conoscenza, passata e presente,
non sarebbe sufficiente a ripagarli dei loro sforzi.

Avendo cosi spiegato le nostre vedute e le nostre aspirazioni, non ho che poche parole da.
aggiungere. Per essere vere, la religione e la. filosofia devono offrire la soluzione a tutti i
problemi. Il fatto che il mondo sia moralmente in una tale pessima condizione, € una prova,
irrefutabile che nessuna delle sue religioni e delle sue filosofie - quelle delle razze civilizzate
meno di tutte le altre - ha mai posseduto la VERITA. Esse sono oggi tanto incapaci quanto lo
erano 1880 anni or sono, di fornire le spiegazioni giuste e logiche sulla base dei problemi posti
dai grandi principi duali quali: verita ed errore, bene e male, liberta e dispotismo, dolore e
piacere, egotismo e altruismo. Esse sono quanto mai lontane dalla soluzione; ma deve esistere da
qualche parte una soluzione razionale di tutti questi problemi, e se le nostre dottrine si
dimostrano capaci di fornirla, allora il mondo sara il primo a riconoscere che la nostra filosofia
deve essere la vera filosofia, la vera religione, la vera luce, che apporta la verita e niente altro che
la VERITA.


http://capa.ee/
http://inca.pa.ee/

Questa lettera e stata tradotta anche nella Rivista “TEOSOFIA Anno VIII, n. 1 - novembre 1974,
con il titolo “La Lettera de Mahachoan: I’ispirazione e gli scopi del Movimento Teosofico”
Editrice Teosofica - Torino.
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QUALCHE PAROLA SULLA VITA GIORNALIERA

Solo la filosofia divina - la filosofia della fusione spirituale e psichica dell’uomo con la
natura - permettera, rivelando le verita fondamentali che sono velate dietro gli oggetti di
sensazione e di percezione, di promuovere uno spirito di unita e di armonia, malgrado la grande
diversita delle credenze che si contrappongono fra di loro. E per questo che la Teosofia, attende
dai Teosofi - e chiede loro con insistenza - che essi diano prova di una grande reciproca
tolleranza, e carita, verso gli errori dei loro compagni, e di un aiuto reciproco generoso e liberale
nella loro ricerca delle verita nascoste in ogni dipartimento della natura, morale e fisico. Questa
attitudine etica deve essere applicata senza esitazione e senza eccezione, in ogni momento della
vita quotidiana.

La Teosofia non dovrebbe costituire una semplice collezione di verita morali, un insieme di
principi metafisici compendiati in dissertazioni teoriche. La Teosofia, deve essere resa pratica; e
per realizzare questo scopo, deve essere sharazzata dalle disgressioni inutili, nell’accezione di
discorsi sconclusionati e di belle parole. Che ogni Teosofo faccia soltanto il suo dovere, quello
che e capace di fare e quello che dovrebbe fare, e non ci sara da aspettare molto tempo prima che
tutta la somma delle miserie umane che si trova all’interno e in prossimita di ogni centro di
lavoro teosofico, appaia diminuita in maniera visibile. Dimenticate il sé personale lavorando per
gli altri, e I’impegno vi diventera agevole e facile da assolvere,...

Non ostinatevi a far apprezzare e riconoscere questo lavoro fatto per gli altri. Perché un
membro di un centro di lavoro teosofico, che si sforza di diventare un Teosofo, dovrebbe
preoccuparsi della buona o della cattiva opinione che il suo prossimo puo avere di lui o del suo
lavoro se sa, in se stesso, che é utile e benefico per gli altri? L’elogio e I’entusiasmo degli uomini
sono, quasi sempre, di brevissima durata; il sogghigno dello schernitore e la condanna
dell’osservatore indifferente, seguiranno senza alcun dubbio all’elogio ammirativo dell’amico e,
generalmente, avranno per gli altri un peso maggiore. Non disprezzate I’opinione del mondo e
non provocatela inutilmente ad una critica ingiusta. Rimanete piuttosto indifferenti sia alla
denigrazione che alla lode di coloro che non potranno mai conoscervi quali siate e che, per
questo fatto, non dovrebbero trovarvi piu emozionati por I’una che per I’altra se, al contrario, vi
sforzerete di mettere sempre I’approvazione o la condanna del vostro Sé Interiore al di sopra di
quello delle masse.

Quelli fra voi che desiderassero conoscere se stessi nello spirito di verita, devono imparare a
vivere soli in mezzo a grandi folle che possono talvolta circondarvi. Cercate di entrare in
comunione e in rapporto costante solo con il Dio che & nascosto nella profondita della vostra
anima e che & chiamato la COSCIENZA PIU ALTA, mettete in pratica senza pil attendere le
vostre buone intenzioni e non lasciate mai neanche la meno importante fra esse, restare solo
un’intenzione. E, peraltro, non sperato ne ricompensa ne perfino riconoscenza per il bene che
avete potuto fare. Ricompensa e riconoscenza sono in voi stessi e sono inseparabili da voi, dato
che e solo il vostro Sé Interiore che puo apprezzarle nella loro importanza e nel loro valore reali.
Perché, nel cuore del suo tabernacolo interiore, ciascuno di voi possiede questa Corte Suprema -
con il suo avvocato, il suo procuratore, la sua giuria e i suoi giudici - la cui sentenza € la sola che
sia senza appello, cosi nessuno puo conoscervi meglio di voi stessi una volta che avete imparato
a giudicare questo Sé, la vostra persona, alla luce che mai vacilla della divinita interiore: la
vostra Coscienza piu alta.



La maggioranza dell’areopago pubblico che giudica gli altri, € composta generalmente da
persone che si erigono esse stesse a giudici e che non hanno mai adottato come idolo altra
Divinita permanente che la loro propria personalita - il sé inferiore. Al contrario, coloro che nella
loro vita tentano di seguire la loro luce interiore non saranno mai impegnati a giudicare, ancor
meno a condannare quelli che sono piu deboli di loro. Perché dunque turbarsi se I’opinione
pubblica vi condanna o vi loda, vi denigra o vi porta in auge? Essa fara di voi un idolo, fino a
quando pensera che la rispecchiate fedelmente sul piedistallo, o sull’altare, che ha eretto per voi,
e fino a quando la divertirete o le sarete utile. No, non potete, sperare di essere niente di piu che
un feticcio temporaneo, succeduto ad un altro feticcio e seguito a vostra volta da un altro idolo; la
vostra Societa Occidentale non pud piu vivere senza il suo Califfo di un’ora che e incapace di
onorare molto piu a lungo di questo breve momento; e ogni volta che abbatta un idolo e lo copre
di fango, non é il suo modello che questa Societa getta giu dal trono e riduce in pozzi, bensi
I’immagine deformata che ne ha creato la sua immaginazione depravata, e che essa ha dotato dei
suoi propri Vvizi.

La Teosofia pud trovare un’espressione obbiettiva solo in un codice di vita di carattere
universale, interamente impregnato dallo spirito di tolleranza, dalla carita e dall’amore fraterno
reciproci. Gli organismi teosofici, considerati nella loro collettivita, hanno davanti a loro un
compito che, a meno che non sia compiuto con la massima discrezione, provochera contro di essi
la levata d’armi del mondo degli indifferenti e degli egoisti. La Teosofia deve lottare contro
I’intolleranza, i pregiudizi, I’ignoranza e I’egoismo, dissimulati sotto il manto dell’ipocrisia.
Essa ha per missione di proiettare tutta la luce possibile dalla torcia della Verita, che e stata
affidata ai suoi servitori. E deve farlo senza, paura, né esitazione, non temendo ne rimproveri ne
condanne. Per mezzo dei suoi portavoce, gli organismi teosofici, la Teosofia deve dire la
VERITA perfino di fronte alla MENZOGNA; deve andare ad affrontare la. tigre nella sua tana,
senza, essere intralciata dall’idea, o dalla paura delle possibili cattive conseguenze, e gettare la
sfida alla calunnia e alle minacce. Questi portavoce, considerati come delle Associazioni, hanno
non solo il diritto ma anche il dovere di smascherare il vizio e di fare del loro meglio per riparare
i torti, e che cio0 sia fatto attraverso la voce di conferenzieri designati o dei loro giornali e
pubblicazioni, rendendo tuttavia lo loro accuse il pitu impersonalmente possibile. Ma i loro
Membri, considerati individualmente, non hanno in nessun caso questo diritto. Prima di ogni
cosa, essi hanno il dovere di dare I’esempio di una moralita fermamente fondata, e chiaramente
compresa e altrettanto fermamente messa in pratica, prima di essere autorizzati ad avere il diritto
di attirare I’attenzione, perfino in uno spirito di bonta, sull’assenza di una simile unita nel campo
etico e sul piano dell’intenzione, nello altre associazioni o individui. Nessuno Teosofo dovra
biasimare un fratello, faccia egli par te o no della sua associazione; e per di piu, non dovra gettare
il discredito sulle azioni di un altro, o denunziarlo come colpevole, per tema di perdere il diritto
di essere considerato Teosofo. Perché, in quanto tale, egli ha il dovere di distogliere i suoi
sguardi dalle imperfezioni del suo vicino e di accentrare piuttosto la sua attenzione sui suoi
propri difetti, allo scopo di correggerli e di diventare piu saggio. Che egli si astenga dal
sottolineare la differenza fra i principi professati dagli altri e lo loro azioni  ma, e che cio sia nel
caso di un fratello, di un vicino o semplicemente di uno dei suoi simili, si applichi piuttosto ad
aiutare sul faticoso cammino della vita I’essere che & piu debole di lui.

Il problema della vera Teosofia e la sua grande missione consistono innanzi tutto
nell’elaborare delle concezioni chiare e senza equivoco di idee e di doveri di carattere etico,
capaci di soddisfare meglio e piu completamente i sentimenti giusti e altruisti che albergano nel
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cuore degli uomini, e in seguito nel modellare queste concezioni allo scopo di adattarle in forme
di vita giornaliera che offrono un campo di azione che permette la loro applicazione nella
maniera piu equa.

Questo ¢ il compito comune proposto a tutti coloro che sono disposti ad agire seguendo
questi principi. E un compito laborioso che richiede sforzi accaniti e perseveranti; ma esso deve
portarvi insensibilmente a progredire, e non vi lascera alcun posto per qualsiasi aspirazione
egoista tendente ad uscire dai limiti tracciati.... Non vi lasciate trascinare a paragonare
personalmente, in maniera non fraterna, il compito portato a termine da voi e il lavoro lanciato
incompiuto dai vostri compagni o dai vostri fratelli. Nei campi della Teosofia, nessuno e tenuto a
sradicare le cattive erbe su di una superficie pit grande di quelle che gli permettono la sua forza
e la sua capacita. Né siate troppo severi sui meriti o demeriti di colui che domanda di essere
ammesso nelle vostre fila, perché la verita sullo stato reale dell’uomo interiore non puo essere
conosciuto che dal Karma, ed é questa LEGGE soltanto, a cui niente sfugge, che potra fargli
giustizia come egli merita. Perfino la semplice presenza fra voi di un individuo ben disposto e
simpatizzante puo0 aiutarvi magneticamente... \VVoi siete i lavoratori volontari e liberi all’opera nei
campi della Verita e, come tali, non dovete far restare nessun ostacolo sulle strade che vi
conducono.

“I gradi del vostro successo o del vostro insuccesso costituiscono i segni di riferimento che
I Maestri devono seguire, dato che essi formano le barriere che sono state piazzate dalle vostre
stesse mani fra voi e coloro ai quali avete domandato di essere i vostri istruttori. Piu vi
avvicinate allo scopo ricercato, piu corta € la distanza che separa lo studente dal Maestro ”.

Voi potrete fare un bene immenso contribuendo a dare alle nazioni occidentali una base
sicura sulla quale ricostruire la loro fede traballante. E cio di cui esso hanno bisogno é I’evidenza
che puo fornire solo la psicologia asiatica. Date loro questo, e darete la felicita dello spirito a
migliaia di individui. L’era della fede cieca é passata; quello, della ricerca si e aperta. La ricerca
che smaschera I’errore, senza scoprire qualcosa che permetta all’anima di costruire fara, degli
esseri, degli iconoclasti. L’iconoclastia, per il suo carattere distruttivo, non puo dare niente; essa
non puo che distruggere. Ma I’uomo non pu0 accontentarsi di una negazione. L’agnosticismo
non & che una sosta momentanea. E venuto il momento di guidare I’impulso ciclico che deve
prodursi, e che lancera il nostro secolo in un ateismo estremo o lo riportera ad un estremo
sacerdotalismo, se non & condotto verso la primitiva filosofia degli Ariani, che soddisfa I’anima.

Voi potete contribuire a fornire i materiali per una filosofia religiosa universale molto
necessaria; invulnerabile agli assalti scientifici, perché essa stessa € la finalita della scienza
assoluta; una religione veramente degna di questo nome, poiché comprende lo relazioni
dell’uomo fisico con I’uomo psichico, e dei due con tutto cio che si trova al di sopra e al di sotto
di essi. Non e questo degno di un piccolo sacrificio? E se, riflettendo, decidete di accettare questo
nuovo corso di vita, dovete sapere bene che la. vostra societa non sara un circolo di miracoli o di
banchetti e che, soprattutto, non si dedichera affatto allo studio dei fenomeni. Il suo scopo
principale sara di sradicare le superstizioni correnti e di trarre la prova dalle antiche sorgenti da
molto tempo nascoste, che 1’uomo é capace di modellare il suo destino futuro e di sapere con
certezza che puo vivere nell’al-di-1a solamente che lo voglia, e che tutti i “fenomeni” non sono

“)La possibilita di “vivere nell’al-di-1a”, di essere cioé coscienti, semicoscienti e incoscienti
dopo la morte, dipende esclusivamente dalla gradualita della certezza interiore sulla
sopravvivenza, dell’anima, che ’'uomo ha o non ha realizzato durante la vita terrena. H.P.
Blavatsky tratta ampiamente queste condizioni del post mortem negli articoli “Dialogo sui



che delle manifestazioni della legge naturale che & dovere di ogni essere intelligente tentare di
comprendere.

misteri dell’al-di-la” e “Giornate Indiane: sulla vita dell’al-di-la”, che saranno pubblicati
nei Quaderni Teosofici.

19



LE TRE PROPOSIZIONI FONDAMENTALI

Prima che lo studioso proceda a considerare 1’Insegnamento Teosofico, €

assolutamente necessario che egli comprenda bene le poche concezioni fondamentali che
sottostanno, pervadendolo, all’intero sistema di pensiero verso cui la sua attenzione €
diretta. Queste idee basilari sono poche di nume ro e dall’afferrarle chiaramente dipende
la comprensione di tutto il resto. Esse sono:

1.

Un PRINCIPIO onnipresente, eterno, illimitato ed immutabile, sul quale ogni
speculazione é impossibile, poiché esso trascende il potere dell’'umana concezione e
non potrebbe che essere rimpicciolito da ogni espressione o similitudine umana,.
Esso ¢ al di 1a dell’orizzonte e della portata del pensiero; nelle parole della Mandukya
Upanishad: “impensabile ed inesprimibile”.

L’eternita dell’Universo nella sua totalita, come un piano illimitato, periodicamente
il campo di universi innumerevoli che incessantemente si manifestano e scompaiono.
Questa seconda affermazione descrive la universalita asso luta di quella legge di
periodicita, di flusso e riflusso, di crescita e declino osservabile in ogni parte della
natura.

L’identita fondamentale di tutte le Anime con la Super-Anima universale,
quest’ultima essendo essa stessa, un aspetto della Radice Sconosciuta, ed € il
pellegrinaggio obbligatorio per ogni Anima - scintilla della precedente - attraverso il
Ciclo dell’Incarnazione in accordo con la legge Ciclica e Karmica. In altre parole,
nessuna Buddhi (Anima Divina) puramente spirituale puo avere una esistenza
indipendente e cosciente prima che la scintilla abbia (a) attraversato ogni forma,
elementale del mondo fenomenico di quel Ciclo di manifestazione, e (b) acquisito
I’individualita, dapprima per impulso naturale, e poi mediante sforzi liberamente e
spontaneamente concepiti ed applicati (sotto il controllo del Karma, ascendendo cosi
attraverso a tutti i gradi dell’intelligenza.

La dottrina su cui si impernia tutta la Filosofia Esoterica non ammette privilegi o
doni speciali nell’uomo, salvo quelli conquistati mediante lo sforzo ed il merito
personale attraverso una lunga serie di reincarnazioni.
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| QUADERNI TEOSOFICI

I Quaderni Teosofici non hanno altri scopi che quelli originari del Movimento Teosofico:

1. Formare il nucleo di una Fratellanza Universale dell’Umanita, senza distinzione di
razza, credo, sesso, casta o colore.

2. Lo studio delle religioni: filosofie, scienze antiche e moderne e la dimostrazione
dell’importanza di tale studio.

3. L’investigazione delle leggi inesplicate della natura e dei poteri psichici latenti
nell’uomo.

Questi Scopi enunciano il corpo della Dottrina contenuta negli Insegnamenti Originari
dei Fondatori del Movimento Teosofico Moderno. La maggior parte di questi Insegnamenti -
eccezion fatta por poche opere fondamentali, alcune delle quali esaurite da tempo - non sono
stati pubblicati in Italia.

I Quaderni Teosofici hanno lo scopo di curare la traduzione della letteratura teosofica
originaria, con particolare riguardo agli scritti di H.P. Blavatsky e W.Q. Judge, e di affidarne
la diffusione a questi “Ciclostilati in proprio” bimestrali,

I Quaderni Teosofici hanno altresi lo scopo di attirare I’attenzione degli studiosi sulla
sconcertante attualita di questi Insegnamenti che denunciano i rischi connessi alla “ricerca dei
poteri psichici”, e di mettere sull’avviso i ricercatori in buona fede sull’insidia inerente al
dilagare di un pseudo-occultismo industrializzato, che fa mercato di “iniziazioni” ¢ di
“pratiche yoga”.

Non si presume di poter fare un lavoro adeguato agli scopi, ma ci si propone di fare tutto
quello che puo essere fatto, nel ricordo di H.P. Blavatsky che disse:

“CHI FA TUTTO QUELLO CHE PUO, FA TUTTO QUELLO CHE DEVE”



Gli argomenti trattati nei Quaderni Teosofici potranno offrire motivo di meditazione a
quanti hanno familiarita con gli Insegnamenti della THEOSOPHIA, come potranno stimolare
interessi latenti o far insorgere interrogativi e perplessita, a quanti vengono in con tatto con
Essi per la prima volta.

Segnaliamo pertanto ai lettori che volessero vagliare tali interessi o, cercare una risposta
esauriente ad eventuali quesiti, alcuni libri fondamentali della Letteratura Teosofica Moderna:

- LA CHIAVE DELLA TEOSOFIA - H.P. Blavatsky
- L’OCEANO DELLA TEOSOFIA - W.Q. Judge
- LE ORIGINI DEL MOVIMENTO TEOSOFICO - R. Hack

Ed. SIRIO - Trieste

Per richieste di informazioni sul Movimento Teosofico, materiale di studio, libri, riviste e
per qualsiasi chiarimento relativo ai soggetti di studio trattati, i lettori possono rivolgersi al

GRUPPO DI STUDIO L.U.T. - Via Merulana, 43 - 00185 ROMA
-tel. 73.11.435 -



“Cio di cui vogliamo fornire la prova, € che alla base di ogni antica
religione popolare si trova li, medesima antica dottrina-saggezza, unica e
sempre la medesima, professata e praticata dagli Iniziati di tutti i paesi, i
quali soli conoscono la sua esistenza e la sua importanza”.

H.P. B.

“La Teosofia non e una credenza ne un dogma formulato o inventato
dall’uomo, ma e una conoscenza delle leggi che governano I’evoluzione
dei componenti fisici, astrali, psichici ed intellettuali della natura e
dell’uomo”.

W.Q. Judge

“L’unita di Dio, I’immortalita dello spirito, la credenza nella salvezza
solo grazie alle nostre opere, al nostro merito e demerito: questi sono i
principali articoli di fede della Religione-Saggezza:

L’Unita e la Causalita universali
La solidarieta Umana

La Legge del Karma

La Reincarnazione

Questi sono i quattro anelli della catena d’oro che deve legare
I’umanita in una sola famiglia, una Fratellanza universale”.
H.P.B.



PENSIERI SUL KARMA E SULLA
REINCARNAZIONE

“Vi sono nell’'uomo della arterie, sottili come un
capello diviso in mille, riempite di fluidi blu, rossi,
verdi, gialli, ecc.. Il tenue involucro (la base della
trama eterea del corpo astrale) vi é celato, ed i residui
ideali  delle esperienze delle incorporazioni
(incarnazioni) precedenti, aderiscono a questo tenue
involucro, e lo accompagnano nel suo passaggio di
corpo in corpo”

Upanishad

“Giudicate un uomo dalle sue domande piu che dalle sue risposte”, insegnava I’arguto
Voltaire. Questo consiglio nel nostro caso, enuncia solo una mezza verita. Per essere esaurienti
e rispondere a tutte le circostanze, dovremmo aggiungere: “Assicuratevi del movente che guida
la domanda”. Un uomo porra una domanda con il desiderio sincero di apprendere e di sapere.
Un altro fara infinite domande senz’altro movente che il desiderio di discutere e di provare che
il suo avversario ha torto.

Molti di quelli che si autodefiniscono “ricercatori teosofici” appartengono a quest’ultima
categoria. Vi abbiamo scoperto Materialisti e Spiritualisti, Agnostici e Cristiani. Alcuni di loro,
quantunque ciod sia piuttosto raro, hanno, come essi dicono, la “mente aperta”; altri pensano
con Cicerone che nessun uomo liberale che cerca la verita dovrebbe accusare d’incostanza
qualcuno che cambia opinione - che si convertisse realmente e si unisse alle nostre posizioni.
Ma vi e anche chi - e questi costituiscono la maggioranza - considerandosi veramente dei
ricercatori sono, in realta, dei cavillosi. Sia per ristrettezza mentale e sia per mancanza di
riflessione, si trincerano dietro le loro credenze ed opinioni preconcette, spesso vuote, € non
vogliamo uscirne.

Un simile “ricercatore ¢ incurabile, perché il suo desiderio di cercare la verita non é che
un pretesto, non & nemmeno una maschera audace,bensi un semplice naso finto. Egli non ha né
la schietta decisione di un materialista riconosciuto, né la serena indifferenza di un “Signor
Oracolo”. Ma....

“Potreste piu facilmente

“Proibire al mare di obbedire alla luna
“Che lacerare con una bestemmia

“O frantumare con un consiglio

“Il velo della sua follia....

Di conseguenza, ¢ molto meglio che un “ricercatore della verita” di questa tempra sia
lasciato a se stesso. Egli € intrattabile, perché o € un mezzo-sapiente superficiale, un teorico
che ha le sue idee personali, 0 e un folle. Generalmente, egli parla della reincarnazione persino
prima di aver appreso la differenza fra la “Metempsicosi”, che é la trasmigrazione di un’anima
umana in una forma animale, e la “Reincarnazione”, o la rinascita dello stesso Ego in
successivi corpi umani. Ignorando il vero significato della parola greca non sospetta nemmeno
quanto sia filosoficamente assurda questa dottrina puramente exoterica delle trasmigrazioni
negli animali. E inutile dirgli che la Natura, spinta dal Karma, non regredisce mai, bensi
progredisce sempre nel suo lavoro sul piano fisico; che e possibile che essa introduca un’anima
umana nel corpo di un uomo moralmente dieci volte piu basso di qualsiasi animale, ma che non
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invertira mai I’ordine dei suoi regni, e che durante I’alba di un Manvantara  conduce la
monade irrazionale di un animale di specie superiore nella forma umana, ma non rigettera
quest’Ego nella specie animale - non, almeno, durante questo ciclo (o kalpa). ®

La lista degli “investigatori” stravaganti non .6 del tutto chiusa con questi amabili
ricercatori. Esistono altre due categorie - i Cristiani e gli Spiritisti che sono, sotto certi aspetti,
piu terribili di chiunque altro. I primi, essendo nati ed essendo stati allevati in una credenza
nella Bibbia e nei “miracoli” soprannaturali basata sull’autorita o per usare un’espressione
popolare, su di una “evidenza di seconda mano”, sono spesso obbligati a cedere di fronte alla
testimonianza di prima mano della loro ragione e dei loro sensi; e questi sono suscettibili ad
essere ricondotti ad una sana logica e a lasciarsi convincere. Si erano formati delle opinioni a
priori, e vi si erano cristallizzati come una mosca in un pezzo d’ambra. Ma quest’ambra si €
rotta ed essi, seguendo in questo un segno dei tempi, si sono decisi ad intraprendere una ricerca
piuttosto tardiva, benché sincera, sia per giustificare le loro primitive opinioni sia per
sbarazzarsene a proprio vantaggio. Avendo scoperto che la loro religione - come quella della
grande maggioranza degli uomini - era fondata sul rispetto umano, e non su quello divino,
vengono ora da noi come andrebbero da dei chirurghi, credendo che i teosofi sono capaci di
portar via dai loro cervelli sconvolti tutte le antiche ragnatele. Qualche volta e cosi; sono stati
indotti a riconoscere I’errore di accettare una forma qualsiasi di credenza e di identificarsi con
essa, poi a cercare, solo dopo anni, delle ragioni per giustificarla, ora tentano molto
naturalmente di evitare di cadere nuovamente nello stesso errore. Una volta dovevano
accontentarsi delle interpretazioni dei loro dogmi consacrati dal tempo, nella misura in cui la
natura fallace e talvolta assurda di quei dogmi lo permetteva; ma, adesso, essi cercano di
apprendere e di comprendere prima di credere.

E questo il giusto stato d’animo del teosofo, in completo accordo con il precetto del
Signore Buddha che insegno a non credere mai sulla semplice autorita, ma a mettere questa
alla prova con 1’aiuto della nostra ragione personale e della nostra piu alta intuizione. Solo tali
ricercatori della verita profitteranno delle lezioni dell’antica Saggezza orientale.

E dunque nostro dovere aiutarli a difendere i loro nuovi ideali, fornendo ad essi le armi piu
adeguate ed efficaci. Perché dovranno lottare non soltanto contro i materialisti e gli spiritisti,
ma anche contro i loro stessi correligionari. Questi gli scaglieranno contro tutto il loro arsenale,
la panoplia delle armi derisorie della casistica biblica e delle interpretazioni basate sulla lettera
morta dei testi e delle traduzioni falsificate dalla pseudo rivelazione. Bisogna che essi si
preparino. Si dira loro, per esempio, che non vi € una sola parola nella Bibbia che giustifica la
credenza nella reincarnazione o nelle molteplici vite sulla nostra terra, i biologi e i fisiologi si
burleranno di una tale teoria e assicureranno loro che essa & smentita dal fatto che nessun uomo
ha il minimo ricordo delle sue vite passate. | metafisici superficiali e i partigiani della morale
semplicista della Chiesa moderna affermeranno seriamente che sarebbe un’ingiustizia punirci
ulteriormente, nella nostra vita presente, per degli atti commessi in un’esistenza precedente

W Un periodo di manifestazione, contrapposto a “Pralaia” (dissoluzione o riposo). Il termine
viene applicato a diversi cicli (vedasi: “La Dottrina Segreta”, Vol. Il, pag.68 e s. Ed. Bocca).
W La scienza occulta insegna che lo stesso ordine evolutivo si produce su ogni catena di
mondi nel nostro sistema solare, dai globi inferiori ai superiori, per ’uomo e gli animali -
dal primo al settimo pianeta di una catena, e dalla prima alla fine della’ settima ronda. Cosi,
sia gli Ego superiori che quelli inferiori delle monadi “scelte” per popolare una nuova catena
di un Manvantara, quando passano da una “catena” inferiore ad una superiore, devono
naturalmente animare successivamente ogni forma animale (e anche vegetale). Ma una volta
lanciato nel suo ciclo di nascite, nessun Ego umano diventera quello di un animale nel corso
di un qualsiasi periodo delle sette ronde, (vedasi: “La Dottrina Segreta™).
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della quale non ci ricordiamo. Tutte queste obiezioni sono spiegate, e dimostrate errate, a
coloro che studiano seriamente le scienze esoteriche.

Ma che diremo dei nostri avversari accaniti, gli Spiritisti emuli di Kardec, ¢ i
reincarnazionisti della scuola francese, o gli anti-reincarnazionisti, vale a dire la maggior parte
degli Spiritisti della vecchia scuola? Il fatto che i primi credono nella reincarnazione, a loro
modo immaginata e poco filosofica, ci rende il compito ancora pit gravoso. Essi sono convinti
che quando un uomo muore il suo “spirito”, dopo qualche visita di consolazione ai mortali che
lascia dietro di sé, puo reincarnarsi come intende, in chi vuole, e quando lo desidera. 1l periodo
devacianico ® che dura quanto meno 1.000 anni, e in generale 1.500 anni, urta le loro idee e
sembra ad essi un tranello. Non ne vogliono sentir parlare, nemmeno gli Spiritisti dell’antica
scuola. Questi si oppongono basandosi sull’argomento altamente filosofico che “cio é
semplicemente impossibile”. Perché? Perché la reincarnazione dispiace alla maggiora parte di
essi, soprattutto a coloro che si ritengono I’ Avatar ) in persona, o la reincarnazione di qualche
grande eroe o eroina della storia che si manifesto nel corso degli ultimi secoli (essendo per essi
fuori questione la rinascita nella feccia di Whitechapel). ©

Secondo loro,che la reincarnazione sia vera o no, “é cosi crudele”, capite, dire a dei
genitori che amano che é una credenza assurda il pensare che la loro figlia nata morta, che essi
immaginano essere stata allevata in un asilo d’infanzia del Summerland ) e Ii essere diventata
grande, venga giornalmente a visitarli nel corso delle sedute spiritiche familiari. Secondo loro,
noi non dobbiamo ferire i sentimenti insistendo sul fatto che ogni bambino che muore prima
dell’eta della ragione - I’eta nella quale diventa un essere responsabile - si reincarna
immediatamente dopo la morte poiché, non avendo creato dei meriti o dei demeriti personali
attraverso nessuna delle sue azioni, non pud pretendere ad una ricompensa e beatitudine
devachanica. E sara ugualmente crudele dire che, poiché il bambino é irresponsabile fino,
diciamo, all’eta di sette anni, tutto il peso degli effetti karmici generati durante la sua breve
vita, ricadono direttamente su quelli che lo hanno allevato e guidato. Essi non vogliono sentir
parlare di tali verita filosofiche, basate sulla giustizia eterna e sull’azione karmica. ® “Voi
ferite i nostri migliori e piu affettuosi sentimenti. Andatevene!”, gridano. “Non accetteremo i
vostri insegnamenti”.

Eppur si muove! A tal proposito ricordiamo le strane obiezioni e la negazione che taluni
vecchi Padri della Chiesa opposero alla sfericita della Terra. “In veritd! Come la Terra
potrebbe dunque essere rotonda?”, arguivano i pretesi saggi ricolmi di santita, i venerabili
Béde e i manichei Augustiniani. “Se fosse rotonda, gli uomini che stanno sotto dovrebbero
camminare con la testa in basso, come le mosche sul soffitto. Peggio ancora, non potrebbero
vedere il Signore discendere nella sua gloria, nel giorno del secondo avvento!”. Come questi
argomenti logicissimi sembravano inconfutabili per i Cristiani nei primi secoli della nostra era,
ugualmente le obbiezioni profondamente filosofiche dei nostri amici che si at_ tengono alla

W Vedi nota a pag. 7 del Quaderno Teosofico N. 1-2.

@ Incarnazione divina, il discendente di un Dio, o un Essere elevato che ha progredito al di
la della necessita di rinascite, nel corpo di un semplice mortale.(Glossario Teosofico -
H.P.B. Ed. Sirio)

@ Quartiere miserabile di Londra.

® Nome fantastico dato dagli spiritisti alla dimora dei loro spiriti “disincarnati” che essi
collocavano in certe localita della Via Lattea. Essa ¢ descritta, sull’autorita di spiriti
ritornati, come una regione inferiore, con belle citta e fabbricati, un Palazzo dei Congressi,
musei, ecc. (Vedansi le opere di A. lakson Davis).

® In senso fisico significa “Azione”ed in senso metafisico, la legge di retribuzione; la legge
di causa ed effetto, ossia la causale etica. (Gloss. Teosof. H.P. Blavatsky Ed. Sirio).
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teoria del Summerland, sembrano loro assolutamente plausibili in questo secolo di
Neo-Teosofia.

Ci si domanda: E quali sono le vostre prove che esiste una successione di vite del genere, 0
che la reincarnazione € un fatto? Noi rispondiamo: 1°, la testimonianza di tutti i veggenti, saggi
e profeti, nel corso di una successione infinita di cicli umani; 2°, un insieme di evidenze
dedotte, che colpiscono anche il profano. E vero che questa specie di evidenza - quantunque
spesso gli uomini siano ridotti unicamente a questo genere di prove dedotte - non e
assolutamente degna di fede. Poiché ,come ha detto Locke: “Dedurre non € altro che trarre, da
una proposizione considerata come vera, un’altra assolutamente vera”. Tuttavia, tutto di pende
dalla natura e dalla forza di questa prima proposizione. | fautori della Predestinazione possono
considerare come vera la loro dottrina - questa bella credenza che ogni essere umano €
destinato in anticipo, per volonta del nostro “Padre Compassionevole nel Cielo”, o al fuoco
dell’Inferno eterno o al paradiso dell””Arpa d’Oro” - basandosi sulla dottrina che ne costituisce
il perno. Ma la proposizione da cui fu dedotta questa strana credenza presentata come vera, non
e basata, in questo caso, che su uno dei tanti incubi di Calvino, poiché ne ebbe molti. E il fatto
che egli ha milioni di fedeli non da il diritto alla sua dottrina della depravazione totale e della
predestinazione, di essere chiamata una credenza universale. Questa dottrina si limita ancora a
un piccolo frammento dell’umanita, e nessuno ne aveva sentito parlare prima dell’epoca del
Riformatore francese.

Queste sono delle dottrine pessimiste nate dalla disperazione, delle credenze innestate
artificialmente sulla natura umana le quali, di conseguenza, non possono resistere a lungo. Ma
chi insegno all’umanita la trasmigrazione dell’anima? La credenza in delle rinascite successive
dell’Ego umanao, nel corso di tutta la serie dei cicli di vita, in dei corpi diversi, € una credenza
universale, una certezza innata nell’umanita.

Anche attualmente, quando i dogmi teologici di origine umana hanno soffocato e quasi
distrutto nella mente cristiana questa idea innata e naturale, centinaia dei nostri piu eminenti
filosofi occidentali, dei nostri autori, artisti, poeti e pensatori profondi, credono ancora
fermamente nella reincarnazione. Come scrive George Sand, noi siamo gettati in questa vita,
per cosi dire, come in un alambicco dove, dopo un’esistenza anteriore che abbiamo
dimenticata, siamo condannati ad essere rifatti, rinnovellati, agguerriti, attraverso la
sofferenza, la lotta, la passione, il dubbio, la malattia, la morte. Soffriamo tutti questi mali per
il nostro bene, per la nostra purificazione e, si potrebbe dire, per diventare perfetti. Di eta in eta,
di razza in razza, perseguiamo un lento progresso, lento ma sicuro, un avanzamento di cui le
prove sono manifeste malgrado tutto cio che gli scettici possono dire. Se tutte le imperfezioni
del nostro essere e tutti i mali del nostro stato ci portano allo scoraggiamento e ci atterriscono,
dall’altra parte tutte le facolta piu nobili che ci sono state date affinché potessimo cercare la
perfezione, contribuiscono alla nostra salvezza e ci liberano dalla paura, dalla miseria e anche
dalla morte. Si, un istinto divino che aumenta incessantemente in luminosita e forza, ci aiuta a
comprendere che nel mondo niente muore completamente e che noi ci separiamo dalle cose
che ci circondano nella nostra vita terrena, solo per riapparire nelle condizioni piu favorevoli
alla nostra crescita eterna nel bene.

Il Professor Francis Bowen scrive cio che segue, citato in “Reincarnation, A.Study of
Forgotten Truths”, @ enunciando cosi una grande verita:

W consigliamo a tutti coloro che dubitano della reincarnazione, ma cercano delle prove, di
leggere questo eccellente libro di Mr. E.D. Walker. E la piu completa .raccolta di prove e di
evidenze raccolte nel corso degli anni, che sia mai stata pubblicata.
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“La dottrina della metempsicosi ® pud quasi pretendere di essere una credenza naturale e
innata nella mente umana, se possiamo giudicare dalla sua larga diffusione fra le nazioni della
Terra e dalla sua persistenza attraverso le epoche storiche”.

I milioni di Indu, di Egiziani, di Cinesi che sono scomparsi, e i milioni che ancora oggi ci
credono, , sono innumerevoli. Gli Ebrei avevano la stessa dottrina; inoltre, sia che si preghi un
dio personale, sia che si adori in silenzio una divinita impersonale o un Principio o una Legge,
e infinitamente piu rispettoso credere a questa dottrina, che negarla. Questa credenza ci fa
considerare “Dio” o la “Legge” come sinonimo di Giustizia, offrendo al povero piccolo essere
umano piu di un’occasione per vivere rettamente e riscattare i suoi peccati di omissione o di
commissione. Se neghiamo questa credenza, attribuiamo al Potere Invisibile una crudelta
satanica invece dell’equita. Ne facciamo una specie di Jack lo squartatore o di un Nerone
siderale, il duplicato di un mostro umano. Se una dottrina pagana onora la divinita ed una
cristiana la disonora, quale delle due accetteremo? E perché colui che preferisce la prima
dovrebbe essere considerato un infedele?

Ma il mondo continua a, girare come ha sempre fatto, e con lui continuano a girare le idee
nella testa delle persone limitate. La questione non & di sapere se un fatto della natura quadra o
no con una particolare mania, ma se € un fatto reale, basato anche solo su di una evidenza
dedotta. Questi maniaci ci dicono che non é cosi, Noi rispondiamo: studiate I’argomento, che
vorreste scartare e tentate di comprendere la nostra filosofia, prima di respingere a priori i
nostri insegnamenti. Gli spiritisti si lamentano, con ragione, degli uomini di scienza che, come
Huxley, denunciano come falsi tutti i loro fenomeni, senza conoscerne quasi niente. Perché
fanno essi la stessa cosa, riguardo a delle tesi basate sulle esperienze psicologiche di migliaia
di generazioni di veggenti e di adepti? Conoscono, essi qualcosa delle leggi del Karma -la
grande Legge di Retribuzione, questa attivitd misteriosa della Natura, benché palpabile ed
evidente nei suoi effetti, che presto o tardi fa rimbalzare su noi tutte le nostre azioni buone o
cattive, .come la palla elastica lanciata contro un muro rimbalza verso colui che I’ha gettata?
No, essi non ne conoscono niente. Credono in un Dio personale, che dotano di intelligenza e
che, secondo loro, ricompensa e punisce tutte le azioni della nostra vita. Accettano questa
divinita ibrida (finita, perché le conferiscono, in maniera del tutto antifilosofica, degli attributi
condizionati, pur persistendo a chiamarla Infinita e Assoluta)senza interessarsi dei tantissimi
errori e contraddizioni a cui, e senza nemmeno percepirli, ci conducono gli insegnamenti
teologici concernenti questa divinita. E quando si offre loro una sostituzione coerente,
filosofica e assolutamente logica di questo Dio imperfetto, una soluzione completa della
maggior parte dei problemi e dei misteri insolubili della vita umana, essi si voltano dall’altra
parte con uno stupido errore. Restano indifferenti e vi si oppongono, unicamente perché il suo
nome e Karma invece di Geova; e perché questa & una dottrina che emana dalla filosofia ariana
- la piu profonda di tutte le filosofie del mondo - invece di essere un prodotto delle sottigliezze
e delle ciarlatanerie intellettuali della speculazione ebraica, che ha trasformato un simbolo
astronomico nell’’unico Dio vivente degli Dei”.

“Non vogliamo una Divinita impersonale”, ci dicono, “un simbolo negativo come il
Non-Essere, e incomprensibile per I’Essere”. Questo é esatto. “La luce brillava nelle tenebre e
le tenebre non la compresero”. E cosi che essi parlano abbondantemente del loro spirito
immortale; e partendo dallo stesso principio che permette loro di invocare un Dio personale, e
infinito, e di rappresentarlo come un maschio gigantesco, si rivolgeranno ad un fantasma
umano come ad uno “Spirito” - il Colonnello Achille Mélasse o lo “Spirito” di M.me Armade
Geléemolle, con una vaga idea che entrambi sono quanto meno perpetui.

@ La parola “metempsicosi” & impiegata qui nel senso di reincarnazione (N.d.ed.).
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E dunque inutile tentare di convincere menti siffatte. Se sono incapaci e poco desiderosi di
studiare, fosse anche solo I’idea generale che implica il termine Karma, in che modo possono
comprendere le distinzioni sottili contenute nella dottrina della reincarnazione quando, come
dimostra il nostro venerabile fratello P.lyaloo Naidu de Hyderbad, il Karma e la
Reincarnazione sono, “in realta”, I’A.B.C. della Religione Saggezza? Egli lo esprime molto
chiaramente nel Theosophist di gennaio: “Karma € la somma totale dei nostri atti,
contemporaneamente nella nostra vita presente e nelle nostre incarnazioni precedenti”. Dopo
aver esposto che il Karma é di tre specie, continua con queste parole:

“Karma Sanchita comprende il merito e il demerito umani accumulati nelle nascite
precedenti. Il frammento del Karma Sanchita destinato ad influenzare la vita umana
nell’incarnazione presente,é’ chiamato Prarabdham. La terza specie di Karma ¢ il risultato del
merito e del demerito delle nostre azioni attuali. L’aspetto Agami_si estende su tutte le vostre
parole, pensieri ed azioni. Cio che voi pensate, cio che voi dite, cio che voi fate, come pure tutti
i risultati che i vostri pensieri, le vostre parole e le vostre azioni producono su di voi e su coloro
che ne sono colpiti, rientrano nella categoria del Karma presente, che non manchera di fare
oscillare la bilancia della vostra vita verso il bene o verso il male, nel vostro sviluppo futuro (o
reincarnazione)”.

Il Karma é dunque semplicemente 1’azione, una concatenazione di cause e di effetti. Cio
che adatta ogni effetto ha la sua causa diretta; cio che, senza sbagliarsi mai, conduce
invisibilmente gli effetti a scegliere come campo della loro azione la persona adatta nel posto
voluto, questo é cio che noi chiamiamo la legge Karmica. Cos’e dungue essa? La chiameremo
la mano della provvidenza? Non possiamo farlo, soprattutto in paesi cristiani, perché questa
espressione e stata interpretata teologicamente come significante la prescienza e I’intenzione
personale di un dio personale; perché nella legge attiva del Karma - 1’Equita assoluta basata
sull’ Armonia Universale - non vi € prescienza né desiderio e perché, per di piu, sono le nostre
proprie azioni, pensieri ed atti che guidano questa legge, invece di essere guidati da essa.
“Quello che un uomo semina, lo raccoglie”. Solo una teologia pochissimo filosofica e
completamente illogica puo parlare nella stessa frase del libero arbitrio e della grazia, o della
dannazione, assegnate in anticipo ad ogni essere umano per tutta I’eternita, come se I’eternita
potesse avere un principio o un punto di partenza! Ma questo argomento ci porterebbe troppo
lontano nelle dissertazioni metafisiche. Ci basti dire che il Karma ci riporta in incarnazione e
che questa rinascita genera del nuovo Karma che indebolisco il vecchio, il Karma Sanchita.
Tutti e due sono indissolubilmente uniti I’uno all’altro e s’interpenetrano. Liberiamoci del
Karma se vogliamo liberarci dalle miserie delle rinascite o della REINCARNAZIONE.

Per dimostrare quanto la Reincarnazione guadagna terreno anche fra gli arbitri occidentali
privi d’intuizione, citiamo i seguenti estratti di un quotidiano anglo-indiano:

(Nell’estratto che segue, pubblicato in un quotidiano angloindiano di Allahabad “The
Pioneer”, I’autore, come molte persone non familiarizzate con la terminologia teosofica,
adopera anche lui il termine “Metempsicosi” nel senso che noi diamo alla parola
“reincarnazione”, vale a dire escludendo il ritorno dell’anima in delle forme animali, una volta
raggiunto lo stadio umano - N.di Ed.”).

“Attualmente, i1 Cristiani colti sono, scontenti dei risultati ottenuti dai missionari nelle
Indie. Questo deve attirare I’attenzione sull’errore di voler assalire I’Induismo con la nostra
cosiddetta cultura..... e anche con la debolezza intellettuale dei molti benevoli collaboratori a
cui il compito é affidato. Un tale errore e stato gia illustralo dagli incidenti del Collegio
Cristiano di Madras e non é difficile scoprirne altre infelici illustrazioni. In uno scritto
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missionario di una certa pretesa, ci si sforza seriamente di confutare la teoria della
“Trasmigrazione delle Anime”, ma il tentativo da prova di una incapacita nell’esposizione
metafisica e di una ignoranza della psicologia, che sono veramente penosi in una persona che
intraprende un tale compito. E tuttavia questa letteratura € ammessa in un organo missionario
riconosciuto, e sara forse considerata dai giovani missionari come un esempio trionfante di
potenza intellettuale, come una letteratura per il momento da approfondire e,piu tardi,se €
possibile,da imitare. E le persone si meravigliano di fronte a queste cose, del fatto che I’acuta
mente indu si beffa degli attacchi cristiani contro la sua fortezza! Gli”argomenti presentati nel
giornale segnalato, valgono la pena di essere esaminati uno ad uno.

Il primo, & che la metempsicosi “non tiene conto dell’evidenza della memoria”.
Naturalmente, non si tenta di provare questa presunzione. Gli psicologi, da Platone fino ai
giorni nostri, hanno attirato I’attenzione su quel familiare fenomeno mentale che fa si che delle
persone, messe per la prima volta nella loro vita in circostanze particolari, sono
improvvisamente invase dalla convinzione che sono gia passate attraverso quella stessa
esperienza. La maggior parte degli scolari ricorderanno che é stato loro spiegato che questo
fenomeno poteva essere attribuito alla proprieta ripetitiva della coscienza, proprieta che risulta
dal fatto che abbiamo due lobi cerebrali. Ma si puo difficilmente dimenticare che questo
fenomeno e stato considerato anche comprovante la realta di u no stato anteriore; e gli uomini
riflessivi dovranno ammettere a che questa ipotesi & tanto morale,tanto ragionevole e
scientifica quanto I’altra. Si puo perfino dire che & quella che trova maggior risonanza nella
nostra natura morale. Essa non contiene niente che si opponga al piu elevato insegnamento
filosofico, alle lezioni di morale o all’esperienza concreta del Cristo. Anche Lui, durante
alcune assenze di memoria dovute alle influenze del mondo fisico, quando aveva raggiunto la
sua piena maturita, non dimentico talvolta completamente il suo stato anteriore e, cosa, piu
importante, alcune delle sue convinzioni fondamentali come,per esempio, che aveva “veduto il
Padre”, che aveva “riposato nel seno del Padre”, che aveva comunicato con Lui “prima della
creazione del mondo”, che “era disceso dal cielo” e che egli “non avrebbe perso niente?
”Dobbiamo supporre che il Cristo ha avuto tali oblii perché,senza questo, talune delle sue
parole piu forti e talune delle sue preghiere piu ardenti perderebbero ogni significato. Quando
Lui arriva al punto da gridare:”Mio Dio, perché mi hai abbandonato?” o “Padre mio, se €
possibile, che questa coppa sia allontanata dalle mie labbra!” .dimentica completamente il Suo
stato anteriore, la Sua unita inseparabile con Dio e cid che questa implica. E impossibile che
intenzioni tali corrispondano alla Sua natura vera; esse non possono essere che la conseguenza
della Sua incarnazione temporanea nella natura umana. Ma allora perché un altro essere umano
che non ha realizzato la Divinita non potrebbe dimenticare, per un periodo pit 0 meno lungo, il
suo stato di preesistenza, se ne ha avuto uno? Se una tale debolezza € possibile per il Figlio
infallibile di Dio, come non lo sarebbe per I’uomo fallibile? Una volta ammessa la possibilita
della perdita della memoria, la durata e anche il suo carattere diventano questioni di dettagli. |
teologi possono attribuire ad una mancanza di maturita dell’intelligenza I’incoscienza
apparente dei bambini piccoli, che un esame piu approfondito riconoscerebbe come la lacuna
inevitabile fra delle condizioni differenti di una stessa coscienza umana. Essendo il bambino
cosi perfettamente umano quanto un uomo - trovandosi, secondo il Cristo, nello stato morale
naturale piu alto dell’umanita - la teoria di un’assenza temporanea di memoria non € meno
filosofica né meno morale della teoria che spiega I’incoscienza del bambino con una mancanza
di maturita. Senza dubbio la maggioranza degli istruttori religiosi hanno deciso di dare un
diverso insegnamento, semplicemente perché lo hanno ricevuto e perché non osano pensare da
sé. Questo prova semplicemente che gli istruttori religiosi, in generale, sono incapaci di
risolvere delle equazioni filosofiche, e che non sono qualificati per la loro nobile missione. E
non sarebbe anche questa la ragione per la quale la religione che essi insegnano soccombe cosi
penosamente nel sue conflitto con I’ Induismo?

11



Si afferma seriamente che 1’’anima esiste solo quando agisce o soffre esprimendosi nei
sentimenti, nei pensieri, nella volizione”. Al di fuori di questo essa non sarebbe che
un’astrazione sprowvvista di sensi. Se cio significa che, fin quando I’anima é in esistenza, le sue
esperienze devono essere registrate in qualche luogo, questa e una banalita superflua. Se cio
significa che I’incoscienza temporanea, totale o parziale, € una impossibilita, o ancora che ogni
anima, in ogni istante, deve essere pienamente cosciente di tutte le esperienze registrate nel
corso di tutto il resto della sua esistenza, questa € un’affermazione contraddetta dall’esperienza
giornaliera di tutti gli. esseri umani, eccetto gli idioti. Ammettete la possibilita di una lacuna e
la sua profondita, come la sua estensione, non sono piu che una questione di grado.

“II secondo argomento afferma che la reincarnazione e un’offesa alla giustizia divina. La
credenza degli Indu che la sofferenza riscossa in una esistenza paga il peccato commesso in
un’altra, puo essere fondata o pud non esserlo, ma in se stessa non € ingiusta, né € meno morale
del dogma secondo il quale si ereditano le conseguenze di un peccato al quale non si €
partecipato. Ma la prima domanda da porsi & questa: La missione del Cristo &€ incompatibile
con la trasmigrazione, e perché? Un solo testo che confermasse I’ipotesi della trasmigrazione
sarebbe utile, perché se questa non é in contraddizione con la missione del Cristo, & una perdita
di tempo scoprire come e perché essa € in disaccordo con le i dee personali di un qualunque
istruttore religioso sulla giustizia divina. Ed é facile, per quelli che si considerano dei saggi
onniscienti, decidere definitivamente cio che la giustizia divina dovrebbe essere.... Per ogni
mente senza idee preconcette, vi sono sicuramente molte cose nelle scritture cristiane che sono
compatibili con la dottrina della preesistenza, mentre non c’é niente che la contraddica. In qual
modo la teoria che insegna che un uomo e un’anima decaduta o un animale che si ¢ elevato - o
i due contemporaneamente - contraddice cio che il Cristo ha realmente detto? Per esempio,
quando alcune persone che, evidentemente, credevano ad uno stato anteriore di esistenza, gli
domandarono (San Giovanni, I1X, 2 e 3) se un uomo era “nato cieco” perché lui stesso aveva
peccato 0 a seguito del peccato dei suoi genitori, egli non rispose loro che alimentavano una
illusione nociva - la risposta abituale che dava in modo deciso quando degli uomini in
difficolta sottoponevano in tutta sincerita al suo giudizio dei veri errori - bensi che, in questo
caso particolare, non era quella la risposta. Il suo insegnamento puo essere qui interpretato
senza parzialita non solo come non essere in contraddizione, ma come essere in armonia con
I’idea della trasmigrazione delle anime, confermandola perfino. Se gli istruttori religiosi
preferiscono credere che Cristo ne sapeva meno di loro a riguardo della “giustizia divina”, ¢ la
Cristianita che si appresta a scegliere fra le due tendenze.

Il terzo argomento sostiene che la metempsicosi “e contraria ad ogni sana psicologia”.
Nove volte su dieci, gli istruttori religiosi che dogmatizzano cosi alla leggera, sono degli
psicologi tanto poco avveduti che non hanno alcun concetto chiaro degli insegnamenti
contenuti nelle scritture - e ancor meno dei dati piu oscuri delle differenti sfere del corpo,
dell’anima e dello spirito, nella natura triplice dell’uomo @ e sarebbero molto imbarazzati a
spiegare in qual modo molte delle piu alte responsabilita dell’uomo si piazzano fra le loro
proprie nature psichica e spirituale; come anche, che cosa diventa I’unita della responsabilita
individuale di fronte a questa triplice ripartizione. E nondimeno, sono persone di tal genere che
vengono scelte per discutere i misteri del Vedantismo con dei Brahmani panteisti! Il primo
passo di psicologia comparativa dovrebbe mirare a dimostrare in maniera ragionevole che la
psicologia del Cristianesimo (come I’insegnarono i suoi discepoli primitivi ed immediati e non

() La scrittura cristiana, parlando del corpo naturale, del corpo spirituale, dell’anima e dello
spirito, insegna realmente una natura QUADRUPLA. Fin qui, questo concorda perfettamente
con le antiche idee orientali sull’argomento.

12



come se I’immagina, dopo riflessione, il sacerdozio comune) é sfavorevole alla metempsicosi.
Fino ad ora, questo primo passo non € stato fatto. La difficolta di farlo appare insormontabile,
e coloro che pretendono di poterlo realizzare con facilita danno prova dell’audacia
dell’ignoranza.

Il quarto argomento contro la trasmigrazione € che “essa é in contraddizione con la sana
morale”. Questa e un’altra di quelle affermazioni comiche che forniscono gioiosamente
uomini sicuri di se stessi, che cominciano per considerarsi personalmente come degli oracoli di
Dio ed i soli depositari della sua intelligenza, e finiscono naturalmente per trattare tutto cio che
si sentono portati a dire come ispirato, quantunque - & bene ricordarsene - non si trova nelle
scritture, o in qualsiasi altra parte, alcuna prova che confermi le loro affermazioni. Tutto cio
che puo esigere un sistema di sana morale, & che una responsabilita personale si accompagni
all’esercizio intelligente della volonta individuale. In che modo la necessita di uno stato futuro
di esistenza pu0 essere in conflitto con questa condizione di una sana morale, o con ogni
deduzione logica che ne deriva, questo spetta dirlo a coloro che lanciano asserzioni arbitrarie a
destra e a sinistra. Ogni uomo pensante si rende conto di una crescita nella sua coscienza
morale, crescita che scava un baratro fra il suo presente e il suo passato e benché la sua
personalita gli permette sempre di identificarsi, e_ gli riconosce degli stadi distinti nella sua
natura morale, ai quali corrispondono dei gradi differenti di responsabilita. In che modo questo
fatto militerebbe contro la sana morale?. Il bambino ignorante attraversa, nella sua innocenza,
stati diversi di responsabilita, conservando intera la sua stessa identita. Ogni mente umana, per
il fatto, che si trova in uno stato in cui I’impressione e |’espressione reagiscono senza posa
I’una sull’altra, pud avere continuamente ed uniformemente le stesse responsabilita. E lo
stesso per I’anima nella dottrina della preesistenza. In cosa questa potrebbe danneggiare la
sana morale, potrebbe “annientare la distinzione fra la virtu ed il vizio, fra il bene e il male?”.
Ogni mente senza partito preso si accorgera che queste parole citate sono un puro non senso. E
quasi tanto stupido quanto il pretendere che ogni ipotesi che vuole provare I’evoluzione della
fotosfera, deve “annientare il tempo e lo spazio”. La difficolta di rifiutare le due affermazioni,
proviene naturalmente dalla assenza completa di rapporto fra le premesse e la conclusione.

Il quinto argomento contro la metempsicosi € che “essa non é d’accordo con la scienza”.
Gli istruttori religiosi sono la maggior parte delle volte cosi poco versati nella scienza, che é
divertente vederne qualcuno uscire dalla regione confusa e offuscante della teologia, dove non
e possibile coglierli in errore, per entrare nel dominio della scienza esatta ed enunciarvi la
legge in un modo ex cathedra. E passata una generazione, da quando Darwin sconvolse il
mondo scientifico e fece tremare il mondo religioso inventando la sua “selezione naturale”
grazie alla quale gli animali trasmettono i loro tipi, per cosi dire, ai loro immediati discendenti.
Nessuna ipotesi recente possiede un tale tipo di errore dal punto di vista metafisico,
nessun’altra mania scientifica € tanto in conflitto con la Bibbia quanto questo dato, che afferma
che ogni animale e ogni albero & contenuto interamente in se stesso, e possiede “il suo seme in
lui”. Ogni vero fisiologo dovrebbe comprendere questa profonda verita e la sua conferma
stupefacente nelle analogie scientifiche, che non possiamo spiegare qui. Tuttavia quasi tutti i
profeti - tutti, salvo alcuni rari pensatori - impiegarono tutto lo spirito che la teoria di Darwin
lasciava loro, per conciliare il loro sentimento religioso, (non lo si puo chiamare coscienza
religiosa) con I’ipotesi non provata, apparentemente per la sola ragione che questo sentimento
era fortemente influenzato da intelligenti infedeli. Ma cosa troviamo nella Scienza che infirma
I’idea che, se vi € un’anima individuale, questa passa gradualmente da un organismo inferiore
a degli organismi piu elevati? La scienza si rifiuta naturalmente di accettare qualsiasi cosa che
non é provata e, da questo punto di vista, un uomo religioso che apre ad un altro uomo le porte
della speranza spirituale, o lo spirito di Dio che fa nascere un uomo alla vita dall’alto, sono
fuori dalla portata della scienza fisica, come lo & anche I’incarnazione del Cristo. Ma se esiste
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una cosa come la vita fisica indipendente dal corpo, o la vita spirituale indipendente
dall’anima, immaginare I’anima di una scimmia che ad un dato momento passa, dopo la morte,
in un tipo di animale superiore, non e piu antiscientifico che immaginare da una parte una
nascita spirituale o, dall’altra parte, una mutazione della specie.
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LA TEOSOFIA E L’OCCULTISMO &

Che cosa ¢ la Teosofia?

Questa domanda e posta cosi spesso e tanti equivoci sono sorti a suo riguardo, che gli
editori di un giornale impegnato all’esposizione della Teosofia nel mondo sarebbero
imperdonabili se non riuscissero a farsi comprendere perfettamente su questo punto dai loro
lettori fin dal primo numero. Il nostro titolo implica altre due domande alle quali si rispondera
ulteriormente: “Che cosa ¢ la Societa Teosofica?” ¢ “Che cosa sono i Teosofi?”.

Secondo i lessicografi, il termine theosophia deriva da due parole greche: theos (dio) e
sophos (saggio). Fin qui siamo d’accordo. Ma le spiegazioni che seguono sono lontane dal dare
un’idea chiara della Teosofia. Webster la defini, in modo molto originale come un “preteso
rapporto con Dio e con gli spiriti superiori che permette, di conseguenza, 1’acquisizione di una
conoscenza sovrumana attraverso dei procedimenti fisici quali le operazioni teurgiche di alcuni
antichi Platonici, o attraverso i procedimenti, chimici dei filosofi del fuoco tedeschi”.

Questa €, guanto meno, una spiegazione mediocre e sbrigativa. Attribuire simili idee a
degli uomini come Ammonio Sacca, Plotino, Giamblico, Porfirio, Proclo, dimostra che
Webster 0 ha intenzionalmente snaturato la filosofia e le finalita dei piu grandi geni della
Scuola di Alessandria, o che le ignorava. Imputare ad essi il desiderio di sviluppare le loro
percezioni psicologiche e spirituali attraverso dei “procedimenti fisici”, ¢ fare dei materialisti
di coloro che i contemporanei e la posterita hanno denominato “theodidaktoi” - istruiti da Dio.
Quanto alla freccia finale scagliata contro i filosofi del fuoco, essa non li colpisce, ma rimbalza
sugli attuali uomini di scienza piu eminenti, su coloro che, secondo il Rev. James Martineau,
lanciano la seguente sfida: “Non chiediamo che della materia; dateci degli atomi e niente altro,
e noi spiegheremo 1’Universo”.

Vaughan ci offre una definizione infinitamente migliore e piu filosofica. “Il Teosofo, dice,
presenta una teoria di Dio, o delle opere di Dio, basata non su una rivelazione, ma su una
ispirazione che gli ¢ propria”. Partendo da questo punto di vista, ogni grande pensatore e
filosofo, soprattutto ogni fondatore di una nuova religione, scuola di filosofia o setta, €
necessariamente Teosofo. La Teosofia e i Teosofi sono dunque esistiti da quando la prima luce
del pensiero nascente ha fatto istintivamente cercare all’'uomo i mezzi per esprimere le sue
opinioni indipendenti.

Prima dell’era cristiana esistevano dei Teosofi che, qualunque cosa ne dicano gli scrittori
cristiani, assegnano lo sviluppo del sistema teosofico eclettico al principio del I11 secolo della
loro era. Diogene Laerzio fa risalire la Teosofia ad un periodo anteriore alla dinastia dei
Tolomei, e segnala come suo fondatore uno Jerofante egiziano chiamato Pot-Amun, nome
copto che significa sacerdote consacrato ad Amun, il dio della Saggezza. La storia ci mostra il
risveglio della Teosofia attraverso Ammonio Sacca, il fondatore della Scuola Neo-Platonica.
Lui e i suoi discepoli si denominavano essi stessi, “Philatethes” o amanti della Verita, mentre
altri li chiamavano “Analogisti” perché interpretavano le leggende sacre, i miti simbolici e 1
misteri con I’aiuto di analogie o di corrispondenze, in modo che gli avvenimenti che si
producevano nel mondo esteriore erano considerati come esprimenti attivita ed esperienze
dell’anima umana. Lo scopo e I’intenzione di Ammonio era di conciliare tutte le sette, tutti i
popoli e tutte le nazioni per riunirli in una fede comune: la credenza in un Eterno Supremo, in
un Potere Sconosciuto, Innominabile, che governa I’Universo attraverso delle Leggi

W Quest’articolo apparve per la prima volta nella rivista The Theosophist dell’ottobre 1879.
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immutabili ed eterne. Egli si proponeva di provare 1’esistenza di un sistema primitivo di
Teosofia che, all’origine, era essenzialmente identico in tutti i paesi; d’incoraggiare gli uomini
ad abbandonare le loro lotte e le loro dispute, per unire i loro sforzi e i loro pensieri come figli
di una stessa madre di purificare le antiche religioni, gradualmente corrette e oscurate, da tutta
loro feccia di elemento umano, riunendole ¢ studiandole comparativamente su di un terreno
puramente filosofico. E per questo che i sistemi Buddhista, Vedantino e magico o
Zoroastriano, erano insegnati nella Scuola Teosofica Eclettica unitamente alle filosofie della
Grecia. Da cio, quindi, queste caratteristiche eminentemente Buddhiste e Indiane, fra gli
antichi Teosofi di Alessandria: il rispetto dovuto ai genitori e alle persone anziane, I’affetto
fraterno per I’intera razza umana, ed un sentimento di compassione anche per il muto animale.
Cercando assolutamente di stabilire un sistema di disciplina morale che mostrasse agli uomini
il dovere di vivere secondo le leggi dei loro rispettivi paesi, volendo assolutamente elevare il
loro spirito attraverso la ricerca e la contemplazione della Verita Una ed Assoluta, Ammonio
aveva per scopo principale, scopo che, pensava, avrebbe fatto trionfare tutti gli altri, di estrarre
dai diversi insegnamenti religiosi, come da uno strumento a corde, una melodia completa e
armoniosa, che avrebbe trovato un eco in tutti i cuori innamorati della verita.

La Teosofia ¢ dunque I’antica Religione-Saggezza, la dottrina esoterica un tempo
conosciuta in tutte le regioni civili. Questa “Saggezza”, tutte le antiche scritture ce la mostrano
emanante dal Principio divino; e si comprendera meglio cio che essa e se si ricorda che ¢
simboleggiata dal Buddha indiano, dal Nebo babilonese, dal Thoth di Menfi, dall’Ermete della
Grecia 0 anche nei nomi di certe dee come Métis, Neita, Atena, 1a Sophia gnostica e, in fine
nei Veda, la cui denominazione deriva dal verbo “conoscere”. Tutti gli antichi filosofi
dell’Oriente e dell’Occidente, gli Jerofanti dell’antico Egitto, i Rishi dell’Aryavarta, i
Teodidatti della Grecia, racchiudevano sotto questa designazione tutta la conoscenza delle
cose occulte ed essenzialmente divine. La Mercavah_dei Rabbini Ebrei (loro scritti popolari e
secolari) era considerata solo come il veicolo o I’involucro esteriore che contenevano le
conoscenze esoteriche superiori. | Maghi di Zoroastro erano istruiti ed iniziati nelle caverne e
nelle logge segrete della Bactriana; gli Jerofanti egiziani e greci avevano la loro aporrheta, o
riunioni segrete, durante le quali il Myste diventava un Epopte, un Veggente.

L’idea maestra della Teosofia Eclettica era quella di una Essenza Suprema Unica,
Sconosciuta e Inconoscibile perché, come dice il Brihadaranyaka Upanishad: “In che modo si
potrebbe conoscere il conoscitore?” Il sistema Teosofico Eclettico aveva tre punti
caratteristici: la su citata teoria dell’Essenza; la dottrina dell’anima umana come emanazione
di questa Essenza e, pertanto, della stessa natura, infine la sua teurgia E a questa scienza che i
Neo-Platonici devono il fatto di essere stati considerati cosi male nel nostro secolo di scienza
materialista. La teurgia, essendo essenzialmente 1’arte di applicare 1 poteri divini dell’uomo al
dominio delle forze cieche della natura, i suoi fedeli furono subito chiamati maghi, corruzione
della parola “Magh”, un uomo saggio e sapiente. Gli scettici di un secolo fa, beffandosi
dell’idea del fonografo e del telegrafo, erano insensati quasi quanto i detrattori della magia;
coloro che sono ridicolizzati e trattati da “infedeli” in una generazione, generalmente
diventano i saggi e i santi della generazione seguente.

La Teosofia moderna, per quanto riguarda ’essenza Divina e la natura dell’anima e dello
spirito, crede cio che credeva la Teosofia antica. Il Dio popolare delle nazioni ariane era
identico allo lao dei Caldei, ed anche allo Jupter dei meno saggi € meno filosofici Romani,
come allo Jahvé dei Samaritani, allo Tiu o “Tiusco” dei Nordici, allo Duw dei Bretoni e allo
Zeus dei Traci. Quanto all’Essenza Assoluta, 1’Uno e il Tutto, sia che noi accettiamo, a suo
proposito, la filosofia dei Pitagorici greci, dei Cabalisti caldei o degli Ariani, essa ci condurra
sempre alla stessa ed unica conclusione. La Monade primordiale del sistema Pitagorico che si
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ritira nelle tenebre, che ¢ essa stessa Tenebre (per ’intelligenza umana), costituisce la base di
ogni cosa; ritroviamo questa idea, in tutta la sua integrita, nei sistemi filosofici di Leibntz e di
Spinoza. Il Teosofo puo dunque accettare la Cabala la quale, parlando di En-Soph, pone la
domanda: “Chi dunque puo allora comprenderLo, dato che Egli ¢ senza forma e
Non-Esistente” o, ricordandosi del magnifico inno del Rig-Veéda (Inno 129, Libro 10) puo
domandare con lui:

“Chi sa d’onde ¢ sorta questa immensa creazione?
“Chi conosce cio che le ha dato origine?

“Se la Sua volonta cred o rimase muta,

“il piu Alto Veggente che ¢ nei cieli

“Lo sapra, o forse non lo sa...

Il Teosofo puo Inoltre accettare la concezione vedantina del Brahama, rappresentato nelle
Uphanishad “privo di vita”, sprovvisto di mente, puro, “incosciente”, perché Brahma ¢ la
Coscienza Assoluta. Infine riallacciandosi agli Svabhavika del Nepal, puo sostenere che niente
esiste al di fuori di Svabhavat (la sostanza o la natura) che esiste per se stessa, senza alcun
creatore. Tutte queste concezioni conducono alla Teosofia pura e assoluta, questa Teosofia che
portd uomini come Hegel, Fichte e Spinoza a proseguire le opere degli antichi filosofi greci e a
speculare sulla Sostanza Una - la Divinita, il Tutto Divino che procede dalla Saggezza Divina
incomprensibile, sconosciuto, e che nessuna filosofia del passato o del presente nomina,
eccetto il Cristianesimo e il Maomettanesimo. Ogni Teosofo dunque, professando una teoria
della Divinita “basata non su una rivelazione bensi su una ispirazione che gli € propria”, puo
accettare ciascuna delle definizioni su date, o appartenere ad una qualunque di queste religioni,
e rimanere tuttavia rigorosamente nei limiti della Teosofia. Perché quest’ultima considera che
la Divinita ¢ il TUTTO, la sorgente di ogni esistenza, 1’infinito che non puo essere né compreso
né conosciuto, 1’universo solo rivelante Quello, oppure Il rivelante, come alcuni preferiscono
dire, attribuendogli cosi un genere maschile e antropomorfizzandolo - il che e blasfemo. La
vera Teosofia ha orrore della bruta materializzazione; preferisce credere che, da ogni eternita,
lo Spirito della Divinita, accentrato in se medesimo, né non vuole né non crea, ma che cio che
produce tutte le cose visibili ed invisibili non & che un Raggio irradiato dallo splendore infinito
del Grande Centro, che contiene in sé il potere della generazione e del concepimento. Questo
produce a sua volta cio che i Greci chiamano il Macrocosmo, i Cabalisti Tikkun o Adam
Kadmon, I'uomo archetipo, e gli Ariani Purusha, il Brahm manifestato o il Maschio Divino.
La Teosofia crede anche nell’Anastasis 0 esistenza permanente, o nella trasmigrazione
(evoluzione), vale a dire in una serie di ritorni dell’anima che si puo sostenere e spiegare su di
un terreno puramente filosofico, e unicamente facendo la distinzione dei Vedantini fra
Paramatma (lo Spirito Supremo e trascendente) e Jivatma (I’anima animale o cosciente). @

Per dare una definizione completa della Teosofia, dobbiamo esaminarla sotto tutti i suoi
aspetti. Ci sono degli esseri per i quali il mondo interiore non € avviluppato da una oscurita
impenetrabile. Grazie a questa intuizione superiore acquisita attraverso la Teosofia, 0
conoscenza di Dio, che conduce la mente dal mondo della forma in quello dello spirito senza
forma, certi uomini hanno potuto, in tutti i tempi e in tutti i paesi, percepire le cose della sfera
interiore o invisibile. E questo che spiega il “Samadi” o il Dyan Yog Samadi degli asceti indU,

W1n una serie di articoli intitolati “I Grandi Teosofi Del Mondo”, abbiamo il proposito di
dimostrare che da Pitagora che acquisi la sua saggezza in India, fino ai nostri piu conosciuti
filosofi moderni e fino ai Teosofi. David Hume e Shelly, il poeta inglese, ivi compresi gli
Spiritisti Francesi, credettero tutti, e credono ancora, nella metempsicosi o reincarnazione
dell’anima, quantunque il sistema degli Spiritisti sia considerato, a giusta ragione, molto
imperfetto.
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il “Daimonionphoti” o I’illuminazione spirituale dei Neoplatonici; la confabulazione siderale
delle “anime” dei Rosa-Croce o dai filosofi del Fuoco; ed anche 1’estasi dei mistici o dei
mesmeristi o degli spiritisti moderni; tutti questi stati sono identici nella sostanza, diversi nelle
loro manifestazioni. La ricerca del “Sé” divino dell’'uomo, cosi spesso erroneamente
considerata come la comunicazione individuale con un Dio personale, era il fine di ogni
mistico, e la credenza nella sua possibilita sembra risalire alla genesi dell’'umanita, benché ogni
popolo le abbia dato un nome diverso. Cosi Platone e Plotino chiamano “opera Noetica” cio
che negli Yoga e nello Shorotriya & definito Vidya. @ “Attraverso la meditazione, la
conoscenza di se stesso e la disciplina intellettuale, 1’anima puo elevarsi alla visione della
verita, della bonta e della bellezza eterne - vale a dire alla Visione di Dio - o all’epopteia”,
come dicevano i1 Greci. “L’unione dell’anima individuale all’Anima Universale”, diceva
Porfirio, “esige solo uno spirito perfettamente puro. Attraverso la contemplazione del S¢, la
castita perfetta e la purezza del corpo, I’uomo puo avvicinare o ricevere, in questo stato, la vera
conoscenza e I’illuminazione profonda”. E lo Swami Dayanund Saraswati, che non ha letto né
Porfirio né le opere degli altri autori greci, ma che e un erudito perfetto nella scienza vedica,
dice nel suo Veda Bhashya (opasna prakaru ank, 9)“Per raggiungere Diksha (la piu alta
iniziazione) e Yog, bisogna agire conformemente alle regole... L’anima, nel corpo umano, puo
compiere le piu grandi meraviglie se acquisisce la conoscenza dello Spirito Universale (o Dio),
e se si familiarizza con le proprieta e qualita (occulte) di tutto cio che esiste nelluniverso. Un
essere umano (un Dikshit o iniziato) puo cosi acquisire il potere di vedere e di sentire a grandi
distanze”. Infine, Alfred R. Vallace, membro della Reale Societa d’Inghilterra, spiritista, e
tuttavia senza dubbio un grande naturalista, riconosce con coraggiosa franchezza: “E solo lo
spirito che sente, percepisce e pensa, che acquisisce la conoscenza, che ragiona e aspira... non e
raro incontrare degli individui costituiti in modo tale che lo spirito pud percepire
indipendentemente dagli organi corporei dei sensi, 0 abbandonare totalmente o parzialmente il
corpo per un momento, e ritornarci... Lo spirito comunica piu facilmente con lo spirito che con
la materia”. Vediamo cosi perché piu di venti milioni di individui credono oggi, in forma
diversa, in quegli stessi poteri spirituali ai quali credevano gli Yogi e i Pitagorici, circa 3.000
anni or sono; e questo, benché siano trascorsi migliaia di anni fra I’epoca dei Gimnosofi @eil
nostro periodo di alta civilta, nonostante la luce che quest’ultima spande o, forse, proprio
grazie al raggiante chiarore che getta sui settori psicologici e fisici della natura. Mentre il
mistico ariano afferma di possedere il potere di risolvere tutti i problemi della vita e della morte
appena acquisita la facolta di agire indipendentemente dal corpo, in Atman, - Il ‘Sé o
“I’anima”; mentre gli antichi Greci andavano alla ricerca di Atmu Colui che é nascosto, 0
I’ Anima-Dio dell’'uomo, con I’aiuto dello specchio simbolico dei misteri delle Tesmoforie, gli
spiritisti moderni, da parte loro, credono che gli spiriti 0 anime dei disincarnati hanno la facolta
di comunicare in modo visibile e tangibile con coloro che hanno amato sulla terra. E questa
possibilita, gli Yogi ariani, 1 filosofi greci e gli spiritisti moderni I’affermano partendo dal
principio che I’anima incarnata e il suo spirito che non si incarna mai, il Sé reale, non sono
separati nello spazio né dall’Anima Universale né dagli altri spiriti, bensi unicamente dalla
differenziazione delle loro qualita perché, nell’estensione senza limiti dell’universo, non pud
esserci limitazione. Cosi dunque, quando questa differenza e soppressa, secondo i Greci e gli
Ariani attraverso la contemplazione astratta che produce la liberazione temporanea dell’ Anima
imprigionata e, secondo gli spiritisti, attraverso la medianita, una tale unione fra spiriti
incarnati e spiriti disincarnati diventa possibile. Fu cosi che gli Yogi di Patanjali, e i Plotino, i
Porfirio, ed altri Neoplatonici che seguirono le loro orme, pretesero di essersi uniti a Dio 0,
piuttosto, di essersi completamente identificati con Lui parecchie volte durante la vita, nel

() Conoscenza o piuttosto “sapienza, conoscenza”.

(2) Larealta del potere-Yog & stata affermata da numerosi scrittori greci e romani che hanno
chiamato gimnosofi gli Yogi Indiani; si possono citare, fra gli altri: Strabone, Lucanio
Plutarco, Cicerone (Tuscolanae) Plinio (VI1,2), ecc....
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corso dei loro momenti di estasi. Questa idea, per errata che appaia quando la si applica allo
Spirito Universale, é stata sostenuta da troppi grandi filosofi, e lo & ancora ai nostri giorni,
perché la si respinga come interamente chimerica. Presso i Theodidaktoi (gli istruiti a Dio) la
sola critica possibile, il solo punto nero di questa filosofia di estremo misticismo, & quella di
voler includere nelle percezioni sensoriali cio che & solo una semplice illuminazione
dell’estasi. Presso gli Yogi, che pretendevano di poter contemplare Ishavara “faccia a faccia”,
questa pretesa fu annullata dalla logica rigorosa dei discepoli di Kapila. In quanto alla pretesa
identica formulata dai loro successori greci, dalla lunga serie dei mistici cristiani e, infine, nel
corso di questi ultimi secoli, dai due ultimi pretendenti alla “visione di Dio” - Jacob ;Bohme e
Swedenborg - questa pretesa avrebbe potuto e avrebbe dovuto essere studiata in un modo
filosofico e logico, se alcuni grandi uomini di scienza che sono spiritisti si fossero applicati piu
alla filosofia anziché al semplice lato fenomenico dello spiritismo.

| Teosofi di Alessandria erano divisi in neofiti, iniziati e maestri o ierofanti, e le loro
regole erano ricalcate su quelle degli antichi Misteri di Orfeo il quale, secondo Erodoto, le
aveva riportate dall’India. Ammonio obbligava i suoi discepoli a ‘fare il giuramento di non
rivelare le sue dottrine superiori, tranne a coloro che se ne erano mostrati del tutto degni e che
avevano imparato a considerare gli dei, gli angeli e i demoni degli altri popoli secondo
[’hyponia_esoterica, o “significato nascosto”. “Gli dei esistono, ma essi non sono cio che gli
hoi polloi, la moltitudine ignorante, suppone”, dice Epicuro, “Non ¢ colui che nega 1’esistenza
degli dei adorati dalla moltitudine che é ateo, bensi colui che attribuisce a questi dei il
significato che da loro la moltitudine”. A sua volta, Aristotele, dichiara che “cid che si
chiamano dei, non sono che i primi principi dell’Essenza Divina che compenetra tutti gli
Universi della natura”.

Plotino, 1’allievo di Ammonio - “I’istruito da Dio”, ci dice che la gnosi segreta, o la
conoscenza della Teosofia, ha tre gradi: I’opinione, la scienza e [ 'illuminazione. "1l mezzo per
ottenere la prima, o lo strumento per acquisirla, & la senzazione o percezione; per ottenere la
seconda, il mezzo ¢ la dialettica; per la terza ¢ I’intuizione. La ragione ¢ subordinata a
quest’ultima, perché I’intuizione ¢ la conoscenza assoluta, fondata sulla identificazione della
mente con [’oggetto conosciuto”. La Teosofia ¢, si potrebbe dire, la scienza esatta della
psicologia; in rapporto alla medianita naturale e incolta, & cio che e la conoscenza di un
Tyndall paragonata alle nozioni di fisica di uno scolaro. Essa sviluppa nell’uomo una visione
diretta; quella che Schelling chiama “una realizzazione nell’individuo dell’identita fra il
soggetto e I’oggetto”; in maniera tale che sotto I’influenza e grazie alla conoscenza d’Hyponia,
I’uomo alimenta pensieri divini, vede tutte le cose come sono in realta, e finisce col “diventare
il ricettacolo dell’Anima del Mondo”, per adoperare una delle piu belle espressioni di
Emerson. “lo, I’'imperfetto, adoro il Perfetto, che ¢ me stesso”, egli dice nel suo superbo Saggio
sulla Super-Anima. Oltre questa psicologia o studio degli stati dell’anima la Teosofia coltiva
tutti i rami scientifici e artistici. Essa conosceva perfettamente cid che noi chiamiamo
comunemente, ai nostri giorni, il mesmerismo. | Teosofi respingevano la Teurgia pratica o
“magia cerimoniale”, alla quale il clero Cattolico Romano ha cosi spesso ricorso nei suoi
esorcismi. Solo Giamblico, superando gli altri eclettici, aggiunse la dottrina della Teurgia alla
Teosofia. L’uomo, ignorante del vero significato dei divini simboli esoterici della natura, ¢
suscettibile a confondere i poteri dell’anima e ad attirare le forze oscure e malvagie che si
aggirano attorno all’umanita - creazioni sinistre e tenaci dei crimini e dei vizi umani - invece di
comunicare spiritualmente e mentalmente con gli esseri celesti superiori, con gli spiriti buoni
(gli Dei dei teurgisti della Scuola Platonica); egli puo cadere cosi dalla Teurgia (magia bianca)
nella Goetia (magia nera o stregoneria). E tuttavia, né la magia bianca né la magia nera sono
cio che la superstizione popolare intende con questi termini. La possibilita di “evocare gli
spiriti” secondo la chiave di Salomone, ¢ il colmo della superstizione e dell’ignoranza. Solo la
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purezza negli atti € nei pensieri pud metterci in rapporto “con gli dei” e condurci al fine che
desideriamo raggiungere. L’alchimia, che molti pensano essere stata una filosofia spirituale ed
anche una scienza fisica, apparteneva agli insegnamenti della scuola teosofica.

E un fatto ben conosciuto che né Zoroastro, né Buddha, né Orfeo, né Pitagora, né
Confucio, né Socrate, né Ammonio Sacca, hanno lasciato degli scritti. La ragione € evidente.
La Teosofia ¢ un’arma a doppio taglio, pericolosa per 1’ignorante e 1’egoista. Come ogni
filosofia antica ha i suoi fedeli fra i moderni ma fino ad un’epoca recente, i suoi discepoli erano
pochissimi e appartenevano alle sette e alle opinioni piu diverse. “Interamente speculativa,
senza creare una scuola, la Teosofia ha tuttavia esercitato un’influenza silenziosa sulla
filosofia; e senza alcun dubbio, verra il momento in cui queste idee, diffuse in silenzio,
doneranno un orientamento nuovo al pensiero umano”, osserva M. Kenneth R.-H. Mackenzie,
lui stesso un mistico e un Teosofo, nella sua importante opera The Royal Masonic Cyclopaedia
(articoli Societa Teosofica di New York, e Theosophy, p.731).

Dall’epoca dei filosofi del fuoco, essi non si erano mai piu organizzati in societa perché,
braccati come bestie feroci dal clero cristiano, i Teosofi erano ancora, fino ad un secolo fa,
sotto la continua minaccia della pena di morte. Le statistiche dimostrano che in un periodo di
150 anni, furono bruciati in Europa per pretesa stregoneria pit di 90.000 uomini e donne. Solo
in Gran Bretagna, dal 1640 al 1660, vale a dire in venti anni, 3.000 persone furono messe a
morte con il pretesto che avevano fatto un patto con il “Diavolo”. E solo recentemente (nel
1875) che alcuni mistici e spiritualisti avanzati, non soddisfatti delle teorie e delle spiegazioni
proposte dai fedeli dello Spiritismo, e trovando che esse erano lontane dal chiarire tutto il vasto
campo dei fenomeni spiritici, si riunirono a NewYork in un’associazione che ¢ attualmente
conosciuta nel mondo intero con il nome di Societa Teosofica. Ed ora che abbiamo spiegato
cio che é la Teosofia, esporremo in un altro articolo quale é la natura della nostra Societa
chiamata “Fratellanza Universale dell’Umanita”.

H.P. Blavatsky
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COSA E L’OCCULTISMO? ¥

Non é solo nella Societa Teosofica che ci sono dei novizi in Occultismo, se ne trovano
anche altrove. Sono degli ignoranti che si impicciano di un’arte difficile, di una scienza
potente, di un mistero quasi impenetrabile. I moventi che li conducono a questo studio sono
tanto diversi quanto lo sono i numerosi individui che vi si impegnano, e tanto nascosti, perfino
ai loro stessi occhi, quanto lo e il centro della terra agli occhi della Scienza. Tuttavia, quésto
movente é piu importante di ogni altro fattore.

| dilettanti in Occultismo sono esistiti in tutti i tempi. Se ne sono avuti in tutte le eta e in
tutti i paesi, e dovungue hanno lasciato dietro di loro numerosi libri senza particolare valore.
Anche i dilettanti di oggi provvedono a scrivere i loro libri, perché I’irresistibile impulso che
da la vanita li spinge a raccogliere le ipotesi piu ¢ meno false dei loro predecessori, e queste,
condite con una opportuna dose di mistero, sono presentate alla folla di coloro che vorrebbero
acquisire la Saggezza al prezzo di costo di un libro. Tuttavia, il mondo dei veri occultisti
sorride in silenzio e prosegue il lavoro, laborioso, che consiste nel selezionare dalla massa
umana i germi viventi che vi si trovano. Perché occorre scoprire degli occultisti, nutrirli e
prepararli per ’avvenire, dove la potenza sara necessaria e dove la pretesa di sapere non avra
pit alcun valore.

Ma fra le persone che oggi scrivono sull’Occultismo, ben poco numerose sono quelle che
non possono fare altro che ripetere formule non verificate ed affermazioni che vengono dal
Medio-Evo. E facilissimo comporre un libro riempito di sedicente occultismo preso nei libri
francesi o tedeschi, e poi fermare il lettore di tanto in tanto, dicendogli che non sarebbe saggio
rivelargli di piu. Gli scritti di Christian, in Francia, danno numerosi dettagli sulle iniziazioni
all’Occultismo ma, in verita, egli non fa niente di piu che dire cid che ha ricavato dai
frammenti latini o greci; Altri, tuttavia, hanno seguito il suo esempio, hanno ripetuto le sue
parole senza dirne la provenienza e, come di abitudine, si sono fermati nel momento in cui si
trattava di darne la spiegazione.

Ve ne sono altri ancora i quali, affermando categoricamente che esiste una scienza magica
chiamata Occultismo, si limitano a consigliare allo studente di coltivare la purezza e le
aspirazioni spirituali, permettendo loro di supporre che potranno cosi acquisire i poteri e la
conoscenza. Fra queste due teorie, i Teosofi che ricercano il loro personale interesse, nonché
quelli che appartengono al tipo disinteressato, si trovano nella pitu completa confusione. Gli
egoisti possono essere lasciati liberi di imparare a loro spese, andando incontro ad amare
delusioni e a tristi esperienze; ma quelli che sono disinteressati e sinceri devono essere da un
lato incoraggiati e, dall’altro lato, messi in guardia. Come scriveva un Adepto molti anni fa a
dei Teosofi di Londra:”Colui che non si sente all’altezza del compito non deve intraprendere
cio che ¢ al di sopra delle sue forze”. Questo si applica a tutti, poiché ognuno deve essere
avvertito della natura e della difficolta del lavoro. Parlando dell’Occultismo, di
quest’argomento cosi profondo, Krishna, nella Bhagavad Gita, dice: “...poi a lungo andare,
’arte possente si perse nel corse dei tempi... E la stessa dottrina segreta, inesauribile ed
eterna...”. Noi non pensiamo che questa dottrina sia restituita al mondo, quantunque essa sia
sotto la custodia di uomini viventi, gli Adepti. E nel mettere in guardia coloro che si sforzano
di conoscere 1’Occultismo spinti da un movente egoista, Krhisna aggiunge: “Confusi da ogni
genere di desideri, presi nella rete dell’illusione, tenacemente attaccati alla soddisfazione dei
loro desideri, discendono negli inferni... raggiungono a lungo andare le regioni inferiori”.

W Questo articolo fu scritto e pubblicato per la prima volta da Q.W. Judge nel The Path del
maggio 1890, sotto lo pseudonimo di Eusebio Urban.
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In che cosa dunque consiste la difficolta del lavoro dell’occultista? Nell’immensita della
sua estensione, come nella moltitudine dei suoi dettagli. Un semplice desiderio dolce e
affascinante di avvicinarsi a Dio, non sara sufficiente a raggiungere questo scopo, non piu di
guanto si possono realizzare dei progressi aspirando alla conoscenza del s€, anche se questo
apporta una parziale illuminazione. Un tale desiderio ed una tale aspirazione sono eccellenti,
ma noi discutiamo un problema la cui difficolta implacabile non cede che alla forza, e questa
forza deve essere diretta dalla Conoscenza.

Il campo d’azione non € emozionale, percheé il gioco dei sentimenti distrugge 1’equilibrio,
essenziale all’arte occulta. Il lavoro fatto nella speranza di una ricompensa ¢ inutile, a meno
che esso non apporti una certa conoscenza.

Pochi esempi basteranno a mostrare che nella Scienza Occulta vi € contemporaneamente
una immensita di estensione e una molteplicita di divisioni che i Teosofi Occultisti in erba non
suppongono affatto.

L’elemento di cui il fuoco ¢ un effetto visibile, ¢ colmo di centri di forza. Ognuno di essi €
governato da una legge che gli € propria. L’insieme di questi centri e delle leggi che li reggono,
producendo taluni risultati fisici, sono classificati dalla scienza come delle leggi fisiche, e seno
assolutamente passati sotto il silenzio dall’Occultista creatore di libri, perché non le conosce.
Nessun sognatore, nessun filantropo in quanto tale, conoscera mai queste leggi. Lo stesso e per
tutti gli altri elementi.

I Maestri dell’Occultismo dichiarano che esiste una legge di “trasmutazione delle forze”,
che e eternamente onnipotente. Questa legge disorientera chiungque non possiede il potere di
calcolare il valore della piu piccola onda di una vibrazione, non solamente in se stessa, ma
anche come risultante del suo incontro con un’altra vibrazione, sia questa simile alla prima o
differente. La scienza moderna ammette l’esistenza di questa legge sotto il nome di
“correlazione delle forze”. Essa si fa sentire nella sfera morale del nostro essere, come nel
mondo fisico, e causa nel carattere di un uomo e nelle circostanze dei cambiamenti notevoli,
che oltrepassano completamente le nostre concezioni attuali e che sono assolutamente ignorate
dalla scienza e dalla metafisica.

E detto che ogni essere ha un valore matematico distinto che si esprime attraverso un
numero. Questo & il composto o la risultante di un numero infinito di valori piu piccoli. Quando
lo si conosce, si possono produrre degli effetti straordinari non soltanto nella mente ma anche
nei sentimenti, e questo numero puo essere scoperto attraverso certi calcoli pit profondi ancora
di quelli delle nostre matematiche superiori. Servendosene, 1’operatore puo mandare in collera
senza causa alcuna un essere, o anche renderlo pazzo o pienamente felice, esattamente come
egli lo desidera.

Vi e tutto un mondo di esseri, conosciuto in India sotto il nome di Deva, i cui abitanti
possono produrre dei miraggi di un carattere tale che la loro descrizione farebbe impallidire i
piu stravaganti romanzi. Questi miraggi possono durare cinque minuti e sembrare durare mille
anni, oppure possono estendersi realmente su di un periodo di diecimila anni.

Il Teosofo piu puro, uomini o donne dotati della piu grande spiritualita, possono penetrare

in questo mondo senza volerlo, a meno che non possiedano la conoscenza e il potere necessari
per evitarlo.
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Alla soglia di tutte queste leggi e di tutti questi stati di esistenza, si aggirano delle forze e
degli esseri di un carattere spaventoso e risoluto. Nessuno pud evitarli, poiché essi si
mantengono sulla strada che conduce alla conoscenza, e sono dunque di quando in quando
risvegliati o percepiti da coloro che, quantungque completamente ignoranti di questi argomenti,
persistono tuttavia a giocare con gli incantesimi e le pratiche della necromanzia.

E pit saggio, per i Teosofi, studiare la dottrina della fratellanza e la sua applicazione,
purificare i loro moventi e le loro azioni, in modo tale che dopo un lavoro paziente di diverse
vite, se sono necessarie - lavoro consacrato alla grande causa dell’'umanita - possono infine
raggiungere il momento in cui tutta la conoscenza e tutta la potenza apparterranno loro di
diritto.

Eusebio URBAN
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LE TRE PROPOSIZIONI FONDAMENTALI

Prima che lo studioso proceda a considerare I’Insegnamento Teosofico, &

assolutamente necessario che egli comprenda bene le poche concezioni fondamentali che
sottostanno, pervadendolo, all’intero sistema di pensiero verso cui la sua attenzione &
diretta. Queste idee basilari sono poche di nume ro e dall’afferrarle chiaramente dipende
la comprensione di tutto il resto. Esse sono:

1.

Un PRINCIPIO onnipresente, eterno, illimitato ed immutabile, sul quale ogni
speculazione ¢ impossibile, poiché esso trascende il potere dell’umana concezione e
non potrebbe che essere rimpicciolito da ogni espressione o similitudine umana,.
Esso ¢ al di 1a dell’orizzonte e della portata del pensiero; nelle parole della Mandukya
Upanishad: “impensabile ed inesprimibile”.

L’eternita dell’Universo nella sua totalita, come un piano illimitato, periodicamente
il campo di universi innumerevoli che incessantemente si manifestano e scompaiono.
Questa seconda affermazione descrive la universalita asso luta di quella legge di
periodicita, di flusso e riflusso, di crescita e declino osservabile in ogni parte della
natura.

L’identita fondamentale di tutte le Anime con la Super-Anima universale,
quest’ultima essendo essa stessa, un aspetto della Radice Sconosciuta, ed é il
pellegrinaggio obbligatorio per ogni Anima - scintilla della precedente - attraverso il
Ciclo dell’Incarnazione in accordo con la legge Ciclica e Karmica. In altre parole,
nessuna Buddhi (Anima Divina) puramente spirituale pud avere una esistenza
indipendente e cosciente prima che la scintilla abbia (a) attraversato ogni forma,
elementale del mondo fenomenico di quel Ciclo di manifestazione, e (b) acquisito
I’individualita, dapprima per impulso naturale, e poi mediante sforzi liberamente e
spontaneamente concepiti ed applicati (sotto il controllo del Karma, ascendendo cosi
attraverso a tutti i gradi dell’intelligenza.

La dottrina su cui si impernia tutta la Filosofia Esoterica non ammette privilegi o
doni speciali nell’'uomo, salvo quelli conquistati mediante lo sforzo ed il merito
personale attraverso una lunga serie di reincarnazioni.
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| QUADERNI TEOSOFICI

I Quaderni Teosofici non hanno altri scopi che quelli originari del Movimento Teosofico:

1. Formare il nucleo di una Fratellanza Universale dell’Umanita, senza distinzione di razza, credo,
sesso, casta o colore.

2. Lo studio delle religioni: filosofie, scienze antiche ¢ moderne e la dimostrazione dell’importanza
di tale studio.

3. L’investigazione delle leggi inesplicate della natura e dei poteri psichici latenti nell’uomo.

Questi Scopi enunciano il corpo della Dottrina contenuta negli Insegnamenti Originari dei
Fondatori del Movimento Teosofico Moderno. La maggior parte di questi Insegnamenti - eccezion
fatta por poche opere fondamentali, alcune delle quali esaurite da tempo - non sono stati pubblicati in
Italia.

I Quaderni Teosofici hanno lo scopo di curare la traduzione della letteratura teosofica originaria,
con particolare riguardo agli scritti di H.P. Blavatsky e W.Q. Judge, e di affidarne la diffusione a
questi “Ciclostilati in proprio” bimestrali,

I Quaderni Teosofici hanno altresi lo scopo di attirare I’attenzione degli studiosi sulla
sconcertante attualita di questi Insegnamenti che denunciano i rischi connessi alla “ricerca dei poteri
psichici”, e di mettere sull’avviso i ricercatori in buona fede sull’insidia inerente al dilagare di un
pseudo-occultismo industrializzato, che fa mercato di “iniziazioni” e di “pratiche yoga”.

Non si presume di poter fare un lavoro adeguato agli scopi, ma ci si propone di fare tutto quello
che puo essere fatto, nel ricordo di H.P. Blavatsky che disse:

“CHI FA TUTTO QUELLO CHE PUO, FA TUTTO QUELLO CHE DEVE”



LA MISSIONE DI H. P. BLAVATSKY: IN UNA SINTESI DI W. Q. JUDGE

“... La sua missione era di far leva sullo Spirito dell’epoca come lo trovo, tentando di guidarlo
passo passo, ricercando ed educando quei pochi che, avendo apprezzato 1’alto valore della Scienza
Segreta - avessero continuato il suo Lavoro; fondare un Movimento i cui sforzi inserissero nel
pensiero dell’epoca le Dottrine e la terminologia stessa della Religione Segreta, o Teosofia.

...Ella disse: “Noi non stiamo lavorando meramente perché ci si possa definire “Teosofo”, ma
perché le Dottrine Teosofiche possano avere influenza, e far lievitare, I’intero pensiero di questo
secolo... Questo puo essere realizzato solamente da un piccolo gruppo di lavoratori sostenuti dalla
fede in quella FRATELLANZA UNIVERSALE della quale i nostri Maestri sono una parte; che
lavori assiduamente e con fiducia comprendendo e presentando nel loro vero valore le Dottrine di
Vita e di Dovere che ci sono pervenute da tempo immemorabile”.

Lo spirito della vita di H.P. Blavatsky fu di rompere le catene forgiate dal Clero per la mente
dell’uomo. Ella desiderava che tutti gli uomini sapessero che essi, di fatto, sono “dei” e che, come
uomini, devono sopportare il fardello dei propri errori, perché nessun altro puo farlo per essi; per cui
riportd in luce per l’occidente le antiche Dottrine cadute nell’oblio del Karma e della
Reincarnazione. In conseguenza della prima - la Legge di Giustizia - ognuno deve rispondere per se
stesso, in conseguenza della seconda, ognuno deve risponderne sulla Terra, dove sono compiute tutte
le sue azioni.

Ella desiderava anche che la scienza fosse ricondotta verso la sua vera base, dove la Vita e
I’Intelligenza sono riconosciute essere all’interno ed agire attraverso ogni atomo dell’Universo:
percio il suo scopo era di rendere la Religione scientifica e la Scienza religiosa, affinché il
dogmatismo di entrambe potesse scomparire... | suoi libri furono scritti con il proposito dichiarato di
fornire materiale per il progresso scientifico e spirituale, su queste linee.

La teoria dell’origine dell’uomo, dei suoi poteri e del suo destino quale essere spirituale, da lei
testimoniata, ci pone su di un piedistallo piu elevato di quello offerto dalla scienza e dalla religione:
poiché essa da a tutti la possibilita di sviluppare 1 “poteri divini” latenti e di diventare, alla fine, dei
collaboratori coscienti della creazione.



Senza il fatto dell esistenza dei Maestri, come uomini perfezionati in
esperienza e saggezza, che sono i possessori e i custodi di tutta la Loro
esperienza, sia attraverso civilta passate che in questa, la Teosofia
sarebbe solo una speculazione anziché le verita rivelate che
riguardano ['Uomo e la Natura acquistate attraverso osservazione ed
esperienza.

Senza tali Esseri, non ci potrebbe essere una tale conoscenza come la
TEOSOFIA.

R. Crosbie

HELENA PETROVNA BLAVATSKY, IL LOTO DEL XIX SECOLO

Furono i Maestri - i grandi Esseri che la guidarono e istruirono - a chiamare H.P. Blavatsky il
LOTO qualificando cosi con questo simbolo, la natura dell’Anima Sua.

Per tradizione millenaria, 1’8 maggio di ogni anno in tutta 1’India - dall’Himalaya Settentrionale
fino a Ceylon - si celebra LA FESTA DEL LOTO BIANCO, il fiore lacustre assurto a simbolo di
Gautama Buddha I’Illuminato, la cui morte storica si fa risalire all’8 maggio del 467 a.C..

Il giorno della Festa del Loto Bianco di 110 anni or sono, “coincise” con quello della morte di
Elena Petrovna Blavatsky, poiché fu proprio 1’8 maggio del 1891 che il Loto del XIX Secolo depose a
Londra - in una casa di Avenue Road - il corpo fisico nel quale, e con I’aiuto del quale, aveva servito
la causa dei grandi Maestri; e se & vero che in un Universo retto da Leggi matematiche il “caso” non
esiste e che le “coincidenze” altro non sono, in realta, che I’intelligenza delle cose che non
conosciamo, comprendere il complesso simbolismo cosmico che si ricollega al bianco fiore lacustre
assurto a simbolo anche della vita e della morte di H.P. Blavatsky, potrebbe aiutare a rendere
percepibile almeno un raggio della grande Luce che emana da questa grande Anima.

Il simbolismo del Loto si ricollega al simbolismo dell’Arca che, nel suo aspetto cosmico, € la
rappresentazione della Potenza passiva femminile della Natura, la “nave della vita” che raccoglie in
s¢ 1 germi di tutti gli esseri e li trasporta attraverso 1’Oceano sconfinato, per “portarli in salvo” e dare
ad essi “nuova vita”. In un secondo aspetto, lo stesso simbolo ¢ la rappresentazione di tutti i
Salvatori del Mondo - detti anche gli Arcageti o i nati dall’Arca - che “portano in salvo” gli uomini
dando ad essi “nuova Vita”.

Il simbolo del Loto si ricollega anche al simbolismo dell’Uovo il quale, a causa dello sviluppo
misterioso del germe vitale in lui, e anche a causa della sua forma, ha fatto parte del simbolismo
cosmogonico di quasi tutti i popoli, e si ricollega altresi al simbolismo del Melograno che raccoglie
in un unico involucro, e porta a maturazione, i suoi germi purpurei. Anche il LOTO - come 1’Arca,
I’Uovo, il Melograno - & il simbolo della potenza femminile della Natura nella quale é racchiuso il
germe della vita, della riproduzione, dell’immortalita, ma, come quelli, ¢ altresi il simbolo
rappresentativo di tutte le grandi anime che hanno realizzato in loro I’Essenza divina e che, pertanto,
diventano i portatori e dispensatori di Vita spirituale a tutto il genere umano.

“La pianta del loto galleggia sull’acqua lacustre come una nave sull’Oceano sconfinato,



portando in s¢€, raccolti in un’unica matrice, i germi della propria vita. Fra le sue larghe foglie cresce
un fiore nel centro del quale c¢’¢ un ricettacolo a forma di cono rovesciato la cui base, rivolta in alto,
e cosparsa di piccole cavita, o alveoli, in ciascuno dei quali si sviluppa un seme. Poiché gli orifizi
degli alveoli sono troppo piccoli per permettere 1’uscita dei semi maturi, la germinazione di questi in
nuove piante avviene entro gli alveoli stessi. La massa del ricettacolo serve da matrice nutritizia alle
piccole pianticelle fino a quando queste sono diventate grandi abbastanza da poter spaccare
I’involucro e rendersi libere; dopo di che, mettono radice dovunque la corrente le depositi.

Questa pianta che riproduce se stessa fu naturalmente adottata come simbolo dello Spirito attivo
che riproduce se stesso e perpetua la vita; e il simbolo qualifica altresi le Anime dei grandi Istruttori
che ciclicamente appaiono sulla scena del Mondo per inondarlo con la Luce spirituale di cui sono
portatori, riproponendo quella Verita che - come disse agli uomini il grande Istruttore Cristiano -
“rende liberi” perché perpetua la Vita spirituale.

Helena Petrovna Blavatsky - il Loto del XIX Secolo - si inserisce in questa sequenza ciclica.
Essa non € un fenomeno isolato, il suo Insegnamento, se non viene posto in relazione con Ere ed
Eternita, non ha significato se Essa non rappresentasse una continuita di sforzo, se non fosse 1’ultima
nel tempo di una Gerarchia di Istruttori iniziata con la nascita dell’umanita, anche la Filosofia da Lei
insegnata sarebbe di scarso interesse. Ma questa Filosofia € basata sulla Legge perpetua del
Sacrificio di Sé esistente fin dall’alba dei tempi, e diversa di Eta in Eta solo nel modo della sua
applicazione; essa rappresenta I’Educazione spirituale del Mondo, implica rivelazioni successive di
Sapienza Divina - o0 Teosofia - ognuna adatta a periodiche necessita umane, ognuna connessa con,
tutte le altre in piano, disegno ed intenzione; essa infine, esprime una sequenza di Istruttori spirituali
retta da precise leggi cicliche: ed e solo alla luce di questa Legge ciclica che possiamo comprendere
il moderno Movimento Teosofico che si inizio nel 1875 con Helena Petrovna Blavatsky, nonché tutti
gli altri Movimenti, in ogni altro tempo, con cui esso é collegato: poiché ognuno € la proiezione di
“uno “Spirito attivo” che - come il bianco fiore del loto - riproduce se stesso e perpetua la vita.



NOTE BIOGRAFICHE

Il simbolo del LOTO sembra animarsi e diventare operante anche negli eventi salienti della vita
di H.P. Blavatsky, che gia potrebbe essere una rivelazione della misura e della natura della sua
missione, una testimonianza - e forse una premonizione - di quella che sarebbe stata 1’opera sua.

H.P. Blavatsky nacque ad Ekatérinoslaw, un paese della Russia meridionale, nella notte dal 30 al
31 luglio del 1831 da Héléne Fadaeef, figlia della principessa Dolgorouky, e dal Colonnello Von
Hahn, ufficiale dell’esercito russo e discendente da una nobile famiglia germanica.

La piccola neonata sembrava cosi debole e delicata da non poter vivere, tanto che fu deciso di
battezzarla in fretta prima che morisse. Secondo il rito greco, tutti i presenti alla cerimonia tenevano
in mano un cero acceso; una bambina si assopi, ed avendo lasciato reclinare il suo cero verso i ricchi
paramenti del prete officiante, si levo una fiammata che avvolse il venerabile sacerdote e gli cagiono
gravi ustioni: cosi con un pronostico di fuoco quanto mai significativo, ebbe inizio la vita di colei
che avrebbe denunciato il settarismo delle Religioni e proclamato 1’universalita della Religione -
Saggezza.

Essa imparo ben presto, fin dalla prima infanzia, a conoscere i propri poteri psichici; in lei si
mescolavano una sensibilita meravigliosa che ne faceva un facile strumento di tutte le forze
superfisiche ed una volonta ferrea, ardente, che risolutamente domandava la conoscenza dell’occulto.
Era una bambina strana, turbolenta, ribelle, di una volonta indomita che fece dire ai suoi familiari
che era posseduta dai sette spiriti della ribellione... Il suo corpo, cosi debole alla nascita, in seguito si
irrobusti, tanto che a quindici anni cavalcava gli indomiti cavalli cosacchi, impavida fisicamente
come lo era moralmente.

A 17 anni sposo il vecchio Colonnello Blavatsky ma le conseguenze del matrimonio, a quanto
risulta, non andarono oltre il cambiamento di nome. Dopo tre mesi dal matrimonio fuggi a cavallo
dal castello dove era andata a vivere con il marito e attraverso vicende romanzesche riusci a
raggiungere prima Costantinopoli ¢ poi I’Egitto, dove fece amicizia con un vecchio copto che le
insegno qualcosa dell’arte magica.

Dopo aver viaggiato qualche tempo, H.P. Blavatsky raggiunse il padre a Londra e un giorno,
mentre passeggiava con lui ad Hyde Park, vide un maestoso Raiput dell’India. Subito lo riconobbe
come il personaggio che tante volte le era apparso nelle sue visioni infantili e che spesso 1’aveva
protetta. 1l suo primo impulso fu di slanciarsi verso di lui e parlargli, ma ad un suo cenno si trattenne
e rimase immobile, come incantata, mentre egli passava.

Il giorno seguente ritornod nel parco da sola e, a un certo punto scorse innanzi a sé la figura
veduta il giorno prima, che seppe poi essere il suo "Maestro”. Questi le disse che aveva desiderato
incontrarla personalmente perché aveva bisogno della sua cooperazione in un lavoro che stava per
intraprendere; le spiegdo come doveva essere fondata una societa per la diffusione della dottrina
teosofica e come desiderasse che lei ne fosse la fondatrice. Non le nascose le difficolta che avrebbe
incontrato, ¢ le disse che avrebbe dovuto passare tre anni nel Tibet per prepararsi all’importante
compito.



Nel diario che essa saltuariamente compilava, cosi accenna a questo episodio: “Nell’agosto del
1851, in una notte di plenilunio, vicino alle Serpentine io incontrai il Maestro dei miei sogni”.

Dopo questo incontro intraprese, con il consenso del padre, una serie di viaggi nell’America
Settentrionale e nell’ Africa Occidentale, fra i Woodoo; " tentd anche di andare nel Tibet ma non vi
riusci, e ritorno in Inghilterra da dove si reco a New York e di la a S. Francisco, attraverso le
Montagne Rocciose, per tornare ancora in Oriente. Raggiunse Calcutta e sotto la guida di un monaco
tartaro, attraverso il Kashimir, poté penetrare nella “Terra Proibita” e poi viaggiare attraverso 1’India,
sotto la direzione del suo “Maestro Occulto”.

Nella notte di Natale del 1858, quando da sette anni la sua famiglia ne ignorava la sorte,
improvvisamente ritorno alla casa paterna, in Russia, dove rimase per alcuni anni sorprendendo tutti
con gli straordinari fenomeni che accadevano intorno a Lei.

I fenomeni che circondavano H.P. Blavatsky consistevano in quelle manifestazioni che sono
0ggi conosciute come medianiche: colpi, movimenti di oggetti senza causa apparente, trasmissione
del pensiero, vista attraverso corpi opachi, apparizione di fantasmi. Fin dalla sua giovinezza essa
aveva lottato per dominare le forze misteriose che agivano intorno a lei, ma mentre allora queste
sembravano agire intorno a lei piuttosto che essere prodotte da lei, ora acquistava il potere di
provocarle, dirigerle e produrle per effetto della sua volonta. La vittoria su queste “forze” sembro
coincidere con una grave malattia che la colpi nel 1863, e da cui si levo straordinariamente cambiata.

Il periodo dal 1867 al 1872 lo trascorse in Oriente per completare la sua istruzione occulta. In
seguito, nelle prefazioni di Iside Svelata e della Dottrina Segreta, essa fara cenno alle plaghe
leggendarie a cui le fu permesso di accedere, ai commentari dei testi sacri che le fu possibile
consultare ed, essenzialmente, alle fonti occulte a cui attinse la sua conoscenza.

Per diversi anni nessuno seppe piu nulla di lei e la Signora Fadeef, sua zia, scrive a questo
proposito: “Tutte le ricerche erano fallite e noi la credevamo morta, quando nel 1870 ricevetti una
lettera dell’ESSERE che voi chiamate KOOT HOOMI, lettera che mi fu recapitata nel modo piu
incomprensibile e misterioso, in casa mia, da un messaggero che all’aspetto sembrava un asiatico, e
che svani dinanzi ai miei occhi. La lettera era scritta su carta di riso della Cina, e diceva: - | nobili
parenti di Helena Petrovna Blavatsky non hanno ragione di essere in cordoglio. La loro figlia e
nipote non si € dipartita da questo mondo. Essa vive, e desidera far sapere a coloro che ama che sta
bene, e che € molto felice nel lontano sconosciuto ritiro che ha scelto. Le signore della sua famiglia
si consolino. Prima che sorgano 18 lune, essa ritornera a casa”.

La promessa fu mantenuta, e nel 1872 H.P. Blavatsky ritorno ad Odessa, superstite con pochi
altri al naufragio della nave su cui viaggiava.

Era partita dall’Occidente per cercare la sua meta nel 1848, poco piu che bambina, a 17 anni;
ritorno dall’Oriente nel 1872, nella maturita dei 41 anni: ed era gia il simbolo vivente del LOTO, o
dell’ARCA, che portava in sé i germi della Vita per trapiantarli da un continente all’altro.

Fu infatti nel 1872 che essa - proprio come il bianco fiore del loto che emette da sé miriadi di
pianticelle - comincio a irradiare dalla sua stessa Anima miriadi di raggi della Sapienza Divina - o

mStregoni dell’America Centrale di provenienza africana.



Theosophia - per illuminare con essi un mondo immerso nel buio del piu profondo materialismo; e la
portata dell impresa cui mise mano pud essere valutata soltanto considerando le difficolta che
dovette affrontare e superare! Era russa, e dovette poi parlare e scrivere in diverse lingue; i suoi
insegnamenti, interamente contrari alla maggior parte delle opinioni religiose, filosofiche e
scientifiche del tempo, sollevarono lo scherno e le accanite opposizioni della maggioranza; non c’era
ancora una Societa organizzata, né un giornale, una rivista o una casa editrice, che 1’aiutassero a
propagare le idee sovvertitrici della Scienza dello Spirito. Era sola contro tutto il mondo del pensiero
ufficiale; da sola, dovette cercare nelle diverse parti del mondo le persone disposte ad ascoltarla.
Benché fosse allieva di uno dei pit grandi Maestri, nessuno aiuto poteva esserle dato per risolvere le
difficolta o suggerirle i particolari organizzativi del lavoro che doveva svolgere, perché tutto doveva
essere affidato a lei, al suo coraggio, alla sua iniziativa.

Nel 1873 si diresse verso 1’America, dove il “Maestro” la mandava ad incontrare il suo futuro
collaboratore. Alla fattoria dei fratelli Eddy, a Chittenden, succedevano a quel tempo strani fenomeni
medianici che richiamavano una folla di curiosi e di studiosi, e Ia H.P. Blavatsky incontro il
Colonnello H.S. Olcott. Un incontro in apparenza casuale, ma che doveva avere, conseguenze di
grande importanza se due anni dopo, si concluse con la realizzazione dell’incarico che H.P.
Blavatsky aveva ricevuto dal suo “Maestro” 24 anni prima, “in una notte di plenilunio dell’agosto
1851”.

Essa trovo infatti nel Colonnello Henry Steell Olcott un valido collaboratore ed un esperto
organizzatore che 1’aiuto efficacemente a fondare la Societa che - nelle intenzioni dei Fondatori
Occulti - doveva diffondere nel mondo la Dottrina Teosofica: e il 17 novembre 1875, con soli 17
Membri fondatori, sorse a New York il primo nucleo della Societa Teosofica.

Il Colonnello Olcott ne assunse la presidenza e la mantenne fino alla sua morte, dedicandosi per
32 anni all’organizzazione e all’espansione della Societa nel mondo; mentre H.P. Blavatsky dedico il
resto della sua vita alla diffusione della Dottrina Teosofica e alla stesura delle sue Opere
fondamentali, che dovevano riproporre al mondo quella Sapienza Divina - 0 Teosofia - che non
rimane mai a lungo senza “Testimoni” in mezzo agli uomini.

Nel 1878, quando la Societa Teosofica cominciava a diffondersi in America e si era formato un
gruppo anche a Londra, H.P. Blavatsky e il Colonnello Olcott si trasferirono in India, prima a
Bombay e poi, nel 1882, ad Adyar, dove stabilirono quella che & ancora oggi la Sede Centrale della
Societa Teosofica.

Ma nel 1885 H.P. Blavatsky lascio definitivamente 1’India, sopraffatta dalle tempeste che senza
posa addensavano su di lei gli intrighi del clero cristiano e degli spiritisti, ma piu ancora, forse,
sopraffatta dall’amarezza per il prudente pilatismo dei suoi diretti collaboratori nel sostenerla e
difenderla in quel vergognoso processo a cui i coniugi Coulomb prestarono il loro nome. )

Da allora e fino alla sua morte, H.P. Blavatsky sostenne 1’urto di tutte le reazioni, esterne e
interne.

@ Vedi “Le Origini del Movimento Teosofico”, Cap. VII, Vicende di H.P. Blavatsky I’affare dei Coulomb - R.Hack, Ed.
Sirio, Trieste



Ad essa stava principalmente a cuore il Movimento Teosofico quale potere vivente effettivo nei
cuori umani, mentre il Colonnello Olcott era quasi fanaticamente devoto alla Societa quale
istituzione ed infatti, come organizzazione, essa raggiunse in vari campi risultati assai soddisfacenti.
Ma su di un punto la Societa falli, per il fatto che i dirigenti ufficiali di essa non erano propensi a
riconoscere la guida diretta dei Maestri i quali nel 1882 - nel primo ciclo settennale della Societa
Teosofica - si ritirarono alquanto nell’ombra per quanto concerneva gli affari esterni, dando le loro
istruzioni e direzioni soltanto a pochi individui selezionati.

Nel 1889, quando il secondo ciclo settennale stava avvicinandosi al suo termine, H.P. Blavatsky
- che aveva stabilito la sua residenza a Londra - era estremamente ansiosa di fare un ulteriore sforzo
per fortificare i legami occulti fra la Societa Teosofica ed i Maestri, poiché la S.T. perdeva
gradatamente ed in maniera sempre piu accentuata la sua vitalita originaria. La Societa non cercava
affatto di sviluppare ’idea della Fratellanza ed il suo organo ufficiale, The Theosophist, sotto la
direzione del Colonnello Olcott si dedicava unicamente allo studio comparato delle religioni ed
evitava di proposito qualsiasi riferimento ai Maestri e alla Loro connessione con la Societa, nel
timore che 1’Organizzazione potesse risentirne negativamente se fosse apparsa pubblicamente
collegata con I’idea dei Maestri.

Da una lettera del Maestro Koot-Hoomi, appare evidente quale fosse il pensiero dei Maestri
stessi intorno alla situazione creatasi nella Societa Teosofica in India: “...1a Societa si ¢ liberata dalla
nostra influenza e noi 1’abbiamo lasciata andare - non vogliamo degli schiavi. Egli (il Col..Olcott)
dice di averla salvata? Egli ne ha salvato il corpo, ma ha permesso, per puro timore, che la sua anima
se ne involasse; essa ¢ adesso un cadavere senz’anima, una macchina che per il momento funziona
abbastanza bene, ma che andra in pezzi alla sua morte. Dei tre scopi della Societa, solo il secondo
viene perseguito, ma essa non € piu né una fratellanza, né un organismo su cui alita lo Spirito
proveniente dalle Grandi Montagne dell’Himalaya La sua benevolenza ed il suo amore di pace sono
grandi e veramente Gautamici nel loro spirito; ma egli ha applicato male tale benevolenza... Questa
sua politica ha arrecato maggior danno allo spirito della Societa ed al suo sviluppo, di quello che non
avrebbero potuto fare diversi Coulomb...”. @

Probabilmente queste osservazioni del Maestro K.H. costituirono una delle ragioni determinanti
per cui H.P. Blavatsky insistette nel suo proposito di costituire la Sezione Esoterica della Societa
Teosofica; o, nel caso che Olcott opponesse un rifiuto, di costituire una Divisione Teosofica Europea
sotto la di lei direzione, separata e indipendente dalla Societa Teosofica di Adyar. Fortunatamente
I’opposizione di Olcott fu vinta anche per I’intervento diretto del Maestro K.H. mediante una sua
lettera precipitata e da lui ricevuta sul piroscafo Shannon mentre si recava dall’India in Inghilterra
per fronteggiare quello che considerava un tentativo d’insurrezione contro la sua autorita.

In questa lettera, che segna un momento cruciale nella vita di H.P. Blavatsky e
nell’orientamento del Movimento Teosofico, il Maestro K.H. dice fra 1’altro: nell’avvicinarsi a
Londra, ho di nuovo una o due parole da dirvi... Malintesi ed incomprensioni sono sorti fra i Membri
tanto a Londra che a Parigi, che espongono a dei pericoli gli interessi del movimento. Vi verra detto
che chi ha causato la maggior parte se non tutti questi perturbamenti & H.P.B.. Cio non & vero; per
quanto la sua presenza in Inghilterra vi abbia naturalmente contribuito. Ma la maggior parte ricade
sugli altri, la cui serena incoscienza dei loro propri difetti € molto marcata e molto da biasimarsi.

@ «Lettere dei Maestri di Saggezza” - Lettera n.47, Vol. Il - Ed: Sirio.



“Uno degli effetti di maggior valore della missione di Upasika ¢ quello di spingere gli uomini
all’esame di se stessi e di distruggere in essi la cieca servilita per le persone. Osservate, per esempio,
il vostro caso. Ma la vostra ribellione, buon amico, contro la di lei infallibilita - come un tempo voi
pensavate - si e spinta troppo oltre e voi siete stato ingiusto verso di lei...

“Cercate di rimuovere le idee errate che troverete, mediante una benevola persuasione e facendo
appello ai sentimenti di lealta verso la Causa della verita, se non verso di noi. Fate capire a tutte
queste persone che noi non abbiamo favoritismi né affezioni per le persone, ma soltanto per le loro
buone azioni e per I’'umanita come un tutto. Ma noi adoperiamo degli agenti - i migliori disponibili.
Di questi, per i1 passati trent’anni, il principale ¢ stato la personalita conosciuta dal mondo come H.P.
Blavatsky (ma diversamente da noi). Senza dubbio, ad alcuni, essa appare imperfetta e molto
sgradevole; tuttavia non vi € nessuna probabilita di poterne trovare una migliore per gli anni a venire
- e cio dovreste farlo capire ai vostri teosofi..... La sua fedelta al nostro lavoro essendo costante, e le
sue sofferenze una diretta conseguenza di esso, né io né il mio Fratello associato nel comune lavoro
I’abbandoneremo né la sostituiremo. Come ho fatto osservare gia altre volte, [’ingratitudine non €
uno dei nostri vizi....

“Per aiutarvi nelle vostre presenti perplessita precisiamo che i dettagli amministrativi non
riguardano gran che H.P Blavatsky ed essa dovrebbe tenersene lontano, per quanto la sua forte
natura puo essere controllata. Ma questo dovete dirlo a tutti. Per quanto si riferisce agli argomenti
occulti essi spettano a lei. Noi non 1’abbiamo abbandonata; essa non ¢ stata sostituita da dei chela”.
Essa é il nostro agente diretto. Non permettete che i vostri sospetti e risentimenti contro “le sue
molte follie” influiscano sulla vostra intuitiva lealta e fedelta nei di lei confronti. Nel comportamento
di questo affare europeo, dovete prendere in considerazione due cose - il lato esteriore
amministrativo, e quello interiore e psichico. Tenete il primo sotto il vostro controllo, e di quello dei
vostri pit prudenti associati, congiuntamente; il secondo lasciatelo a lei.

Sta a voi designare i dettagli pratici con la vostra consueta ingegnosita. Soltanto siate prudente e
cercate di distinguere con attenzione, quando vi vengono riferite eventuali interferenze da parte di lei
in affari pratici, fra cio che € puramente essoterico in origine e nei suoi effetti, e cio che avendo
inizio sul piano pratico tende a generare conseguenze sul piano spirituale. Per quanto concerne i
primi, voi siete il migliore giudice, per i secondi, essa...

A seguito di questa lettera, I’incontro fra i due Fondatori fu fraternamente amichevole ed H.P.
Blavatsky, nel 1888, fondo a Londra la Sezione Esoterica della Societa -Teosofica e la Blavatsky
Lodge che doveva servire a diffondere gli Insegnamenti a largo raggio e ad aprire un colloquio
diretto fra la Teosofia e tutti gli strati del pensiero e degli interessi umani; mentre la Sezione
Esoterica - come si legge nel suo Memorandum preliminare - avrebbe raccolto “un gruppo scelto di
anime coraggiose, un pugno di individui risoluti, assetati di sviluppo spirituale, genuino, e desiderosi
di acquistare la saggezza spirituale con la quale é possibile riportare la Societd Teosofica, nel suo
insieme, alle sue linee generali”....

Questo importantissimo documento apre uno spiraglio che lascia intravedere i capisaldi del
Lavoro Esoterico - e quindi segreto - cui pose mano H.P. Blavatsky. In esso vengono fatte delle
dichiarazioni - alcune delle quali di una attualita sconcertante - che possono essere raggruppate in
quattro punti fondamentali:

@ “Lettere dei Maestri di Saggezza” — Lettera n.19 — Ed. Sirio.
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a)

b)

d)

L’acquisizione della Conoscenza e [’altruismo nella ricerca di essa, quale basi di ogni possibile
realizzazione spirituale. A tal proposito si legge: “Il valore del lavoro di questa sezione per il
singolo membro dipendera interamente:

1- sul potere dell’individuo di assimilare gli insegnamenti e farne una parte del suo essere;

2 - sull’altruismo e sui motivi per cui egli ricerca tali conoscenze; cio¢ se egli € entrato in
questa Sezione con la determinazione di lavorare per I’umanita o solo col desiderio di
trarne un beneficio o di acquistare qualche cosa unicamente per sé”.

Quello che era lo status-quo della Societa Teosofica gia nel 1888, e la fiducia che H.P.
Blavatsky riponeva nel lavoro della Sezione Esoterica per riportarla “nella sua vera direzione:

“La Societa Teosofica ¢ appena entrata nel XIV anno della sua esistenza; ma se ha fatto molto,
se ha compiuto, si pud quasi dire, delle cose stupende riguardo ai risultati sul piano essoterico ed
utilitario, € risultata un completo fallimento riguardo a tutti quei punti che si trovano fra gli
scopi principali per cui ebbe origine. Cosi come una “Fratellanza Universale” o perfino come
una Fraternita, una fra le tante, & discesa al livello di tutte quelle Societa di grandi pretensioni,
ma i cui nomi sono semplicemente delle maschere - anzi perfino delle imposture... Ed € soltanto
attraverso una Sezione Esoterica... che la Grande Societa essoterica puo essere redenta e portata
a realizzare il fatto che solo nell’unione e nell’armonia si trova la forza del potere. Lo scopo di
questa Sezione é quindi di cooperare alla futura crescita della Societa Teosofica come un tutto,
nella sua vera direzione”...

Quale deve essere I’atteggiamento interiore di chi aspira a “comunicare” con i Maestri, e il
modo in cui cio e possibile:

“...Tuttavia ¢ giusto che ogni membro, che ormai crede nell’esistenza dei Maestri, faccia il
possibile per capire quale é la Loro natura, e quali sono i Loro poteri, Li veneri nel proprio
cuore, si avvicini a Loro il piu possibile e cerchi di comunicare personalmente e coscientemente
col Maestro ai cui ordini ha dedicato la propria vita. CIO PUO ESSERE FATTO SOLTANTO
INNALZANDOSI AL PIANO SPIRITUALE SUL QUALE SI TROVANO | MAESTRI E
NON TENTANDO DI ATTIRARLI IN BASSO SUI NOSTRI PIANI".

E, per finire, I’esclusione categorica della possibilita di “insegnare come produrre fenomeni
psichici”, e la chiara denuncia (quanto attuale!) sui pericoli connessi alla ricerca sconsiderata dei
“poteri supernormali”:

“...Salvo casi eccezionali, non sara insegnato come produrre fenomeni fisici, ¢ non sara
permesso di sviluppare nessun potere magico; e neppure gli sara permesso, dato che egli
possegga naturalmente tali poteri, di esercitarli prima di aver completamente dominato la
conoscenza del SE, dei processi psicofisiologici (che hanno luogo sul piano occulto) nel corpo
umano in generale, e finché egli non abbia sottomesso tutte le sue passioni pit basse ed il suo
SE PERSONALE...

“Coloro che sono entrati in questa Sezione allo scopo di imparare le “arti della magia” o di
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acquistare “ammaestramenti occulti” per loro stessi, saranno certamente disillusi. I poteri
anormali, sviluppati artificialmente - eccettuato quelli che finiscono per coronare gli sforzi di un
Mago Nero - sono soltanto il culmine, la ricompensa, di un lavoro dedicato altruisticamente
all’umanita, agli uomini tutti, buoni e cattivi. L’oblio del Sé personale ¢ I’altruismo sincero sono
I primi- ed indispensabili requisiti per 1’allenamento di coloro che dovranno divenire “Adepti

29 ¢

Bianchi” ‘in questa oppure in una futura incarnazione”.

Il lavoro occulto di H.P. Blavatsky nella Sezione Esoterica dove essa impartiva Istruzioni per lo
studio dell’Occultismo pratico o Raya-Yoga, e la sua attivita pubblica nella Blavatsky Lodge dove
settimanalmente dissertava sui piu svariati argomenti, fecero di Londra il fulcro non solo
dell’Insegnamento Teosofico, ma anche del suo Lavoro.

A Londra, infatti, essa fondo nel 1887 la Rivista Lucifer, porto a termine nel 1888 La Dottrina
Segreta, pubblico nel 1889 La Voce del Silenzio e la Chiave della Teosofia, compilo il The
Theosophical Glossary ® che doveva essere pubblicato dopo la sua morte, nel 1892;
contemporaneamente, trovava il tempo per mantenere corrispondenza con tutto il mondo, per
sostenere confronti, dibattiti e polemiche con i luminari del tempo su argomenti religiosi, filosofici,
sociali e, inoltre, era sempre a disposizione di chiunque avesse da porre quesiti, da rivolgere
domande, da risolvere dubbi. Ovviamente, era spesso al lavoro 24 ore al giorno!

La misura non solo del peso che H.P. Blavatsky sopportava ma anche della fiducia incrollabile
che la sosteneva, puo essere data da una lettera che essa scrisse nel 1888 al suo “solo amico”, W.Q.
Judge; ne riportiamo uno stralcio perché questa lettera non solo riconferma quale fosse la situazione
del tempo nella Societa Teosofica, ma e anche una previsione degli eventi futuri ed un ammonimento
per i teosofi moderni:

“Ebbene, mio solo amico, voi dovreste sapere meglio. Osservate la mia vita e tentate di
comprenderla - almeno nel suo aspetto esteriore, poiché il resto &€ nascosto. o sono condannata a
scrivere sempre, come I’Ebreo errante era condannato a camminare eternamente senza mai fermarsi
un momento a riposarsi. Tre persone molto forti potrebbero adempiere a stento quello che io debbo
fare. Vivo una vita artificiale, sono un automa che corre a tutto vapore fino a quando il potere
generatore del vapore si arresta, e allora, arrivederci!...

...... L’altro ieri notte mi ¢ stato mostrato un prospetto della Societa Teosofica. Vidi alcuni
Teosofi seri degni di fiducia alle prese in una lotta a morte con il mondo in generale, e con degli altri
Teosofi - di nome, ma ambiziosi. | primi sono pit numerosi di quanto potete credere ed hanno
trionfato come voi, in America trionferete, se sarete fedeli al programma del Maestro e sinceri verso
voi stessi. E la notte passata ho visto +++ e adesso mi sento forte, per quanto concerne il mio corpo -
e pronta a combattere per la Teosofia e alcuni pochi fedeli, fino al mio ultimo respiro. Le forze
difensive devono essere giudiziosamente ripartite sul globo - tanto esse sono poco numerose -
dovunque la Teosofia lotta contro i poteri delle tenebre”.

Lotto e soffri “fino all’ultimo respiro” per la Causa dei Suoi Maestri. La sua vita fu interamente
spesa per questo Ideale, con la piena coscienza che questo “ideale” sarebbe apparso agli occhi del
Mondo come una “utopia”. Ma in verita non ci potrebbero essere, per lei, altre credenziali che la

WL >unica traduzione ed edizione completa ¢ stata pubblicata dall’Istituto Cintamani di Roma nel
1998.
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grandezza del Suo Messaggio e la sofferenza, I’ingratitudine, perfino la persecuzione e la calunnia,
con cui fu “ricompensata”: poiché il mondo non ha mai mancato di erigere un monumento della sua
cecita, come segnale per le generazioni future e come prova che uno dei Grandi era passato per
quella via.

Quando 1’8 maggio del 1891 abbandono il suo corpo fisico in una casa di Avenue Road, il suo
ultimo pensiero fu certo rivolto a quei pochi che “sarebbero rimasti fedeli al programma del
Maestro” conservando la Teosofia immutata - non travisata o mutilata - fino a quando il quadrante
celeste segnera 1’ora di un nuovo Ciclo: poiché solo a questi poteva affidare la continuazione di un
nuovo Lavoro che si era identificato con la sua stessa vita, e rivolgere le ultime parole che
pronuncio:

FATE CHE LA MIA ULTIMA REINCARNAZIONE NON STA UN FALLIMENTO!
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LE OPERE FONDAMENTALI

Iside Svelata
Nell’estate del 1875 H.P. Blavatsky comincio a scrivere 1’Iside Svelata, che termino nel 1877.

Come essa potesse scrivere in cosi breve tempo e con 1’aiuto di pochi libri un’opera che avrebbe
richiesto 1’uso di musei e di intere biblioteche, rimane una delle meraviglie di cui la vita di questa
donna straordinaria fu una serie ininterrotta. Lo stralcio di due lettere che essa scrisse alla famiglia,
potranno forse essere chiarificatrici della fonte e della natura della sua ispirazione:

“Parola mia, non posso proprio comprendere perché voi e le persone in generale fate
rumore intorno a cio che scrivo, in russo o in inglese! E vero, durante i lunghi mesi che ho
vissuto lontano da casa, ho costantemente studiato e ho appreso alcune cose, ma quando ho
scritto Iside era cosi facile che questo non era di certo un lavoro, bensi un vero piacere.
Perché lodarmi per questo? Quando mi si dice di scrivere, io mi siedo e obbedisco, e allora
scrivo facilmente su qualunque cosa, sulla metafisica, la psicologia, la filosofia, le religioni
antiche, la zoologia, le scienze naturali, non so su quanto ancora! Non mi domando mai:
“Che cosa posso scrivere su questo argomento?” o: “Sono all’altezza di questo compito?”
ma solamente mi siedo e scrivo. Perché? Perché Qualcuno che sa tutto mi detta.... il mio
Maestro, e talvolta altri che ho conosciuto nei miei viaggi anni fa....\Ve ne prego, non
crediate che ho perso la testa. Voi sapete che ho gia fatto allusione a queste cose.... € ve lo
dico sinceramente, tutte le volte che scrivo su di un soggetto che conosco poco, o niente, mi
rivolgo ad Essi, e uno di loro mi ispira; vale a dire che mi permette di copiare semplicemente
cio che scrivo da dei manoscritti, ed anche da degli stampati, che passano nell’aria davanti ai
miei occhi; e mentre succede questo, non sono mai stata incosciente un solo istante.... E per
ché sono sicura della Sua protezione e ho fede nella Sua potenza, che ho potuto diventare
cosi forte mentalmente e spiritualmente.... Eppure non ho sempre bisogno di Lui (del
Maestro); durante la Sua assenza, quando Lui & impegnato altrove, risveglia in me il Suo
sostituto in conoscenza... Allora, non sono piu io che scrivo, ma il mio Ego interiore, il mio
10 luminoso che pensa e scrive per me. Riflettete dunque.... voi che mi conoscete. Quando
mai sono stata cosi istruita da poter scrivere simili cose? Da dove viene tutto questo sapere?”

Un’altra volta scrisse ancora a sua sorella:

“Forse non mi crederete, ma vi assicuro che vi dico la pura verita; io passo tutto il mio
tempo non a scrivere “Iside”, ma con Iside stessa. Vivo come in una specie di incantesimo
continuo; € una vita di visioni, gli occhi aperti, senza essere in uno stato di “trance” che
inganna i miei sensi. Sono 14, e contemplo senza sosta la bella dea. E mentre essa mi rivela
il significato segreto dei suoi segreti, perduti da molto tempo, di ora in ora il velo diventa
piu leggero e piu trasparente; esso cade poco a poco davanti ai miei occhi, io trattengo il
fiato e posso a fatica credere ai miei sensil... Nel corso di molti anni, affinché non
dimenticassi quello che ho appreso altrove, mi si é fatto avere sempre sotto gli occhi tutto
cio che era necessario che vedessi. Cosi, notte e giorno, le immagini del passato si
svolgevano davanti alla mia vista interiore. Lentamente, scivolando in silenzio come
immagini di un panorama incantato, i secoli apparivano uno dopo I’altro davanti a me... Mi
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si fa collocare questi periodi in rapporto a taluni fatti storici , e i0o so che non possono
esserci errori. Le razze e le nazioni, i paesi e le citta emergono durante un secolo lontano,
poi si cancellano e scompaiono durante un altro secolo, e la data precisa mi é data da....
L’antichita piu remota cede il posto all’epoca storica; i miti si spiegano attraverso fatti reali
e personaggi che sono realmente esistiti; e tutti gli avvenimenti importanti, spesso anche
quelli che non hanno importanza, tutte le rivoluzioni, ogni pagina nuova tornata nel libro
della vita delle nazioni, con i suoi inizi ed i suoi risultati naturali, tutto questo resta
fotografato nella mia mente come impresso in colori indelebili.... Quando penso, e (quando)
guardo i miei pensieri, li vedo simili a quei piccoli pezzi di legno di forme e colori diversi,
di cui ci si serve nel gioco chiamato rompicapo; li raccolgo uno per uno, e cerco
d’incastrarli 1’uno nell’altro; ne prendo uno e poi lo metto da parte, fino a quando trovo
quello che va con lui; e tutto questo finisce col fare qualcosa di geometricamente corretto....
E di certo, rifiuto totalmente di attribuire questo al mio proprio sapere o alla mia memoria,
perché non avrei mai trovato da sola né le premesse né le conclusioni.... Vi dico seriamente
che sono aiutata. E colui che mi aiuta ¢ il mio GURU.”

H.P. Blavatsky inizio il Suo Lavoro proclamando apertamente, nella Prefazione ad Iside Svelata,
la FONTE degli Insegnamenti che si apprestava a dare, e collegd cosi la “rivelazione” teosofica a
tutti gli insegnamenti spirituali del passato; enuncio altresi il movente ed il fine del programma che si
apprestava a svolge re, e collego cosi il Suo Lavoro ad una Unita di continuo sforzo da parte di
Coloro che sono ciclicamente “mandati” per far vibrare nell’uomo le corde della vita spirituale.

“L’opera che noi presentiamo oggi al giudizio del pubblico - si legge ad apertura di questa
importantissima Prefazione di cui riportiamo alcuni stralci - e frutto di una intima amicizia con gli
Adepti orientali, nonché dello studio della loro scienza. Viene offerta a coloro che sono disposti ad
accettare la Verita dovunque questa si trovi, a difenderla, se occorre, anche contro i pregiudizi
popolari.

“L’opera ¢ stata scritta con tutta sincerita; vuole rendere giustizia e dire la verita senza malizia
né pregiudizio, ma non dimostra tolleranza per 1’errore instaurato, né riverenza per I’autorita che
usurpa i suoi diritti. Chiede per P’antichita, derubata delle sue conquiste, il riconoscimento dei
successi da essa raggiunti, di cui da troppo tempo si stenta a riconoscere i meriti.... Uomini e partiti,
sette e scuole, non sono che le effimere manifestazioni di un giorno del mondo. La VERITA, seduta
in alto sulla roccia adamantina, ¢ ’'unica eterna e suprema.

“Noi non crediamo in alcuna magia che trascenda lo scopo e la capacita della mente umana, né
nei “miracoli” divini o diabolici, se questi implicano una trasgressione delle leggi della natura,
istituite dall’eternita.... La logica della evoluzione ci insegna molte cose, se la portiamo alle sue
legittime conclusioni. Se in qualche punto, lungo la curva progressiva ascendente, dal vegetale o dal
mollusco ascendiamo fino al piu nobile degli uomini, I’anima si ¢ sviluppata ed ¢ stata dotata di
qualita intellettuali, non € ragionevole presumere e credere che qualche facolta di percezione si trova
ancora in via di sviluppo nell’uomo, la quale lo rendera un giorno capace di cogliere fatti e verita al
di la della percezione attualmente a noi comune?...

“Quando, molti anni addietro, viaggiavo per la prima volta in Oriente esplorando i penetrali dei

suoi santuari deserti, due domande dolorose e assillanti opprimevano la mia mente: chi, che_cosa e
dov’e Dio? Chi ha mai veduto lo Spirito immortale in modo da assicurarsi dell’immortalita
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dell 'uomo?

“Mentre ero ansiosa di risolvere questi problemi tormentosi, venni in contatto con certi uomini
dotati di misteriosi poteri ¢ profonda conoscenza, che possiamo ben chiamare i Saggi dell’Oriente.
Prestai prontamente orecchio alle loro istruzioni, ed essi mi dimostrarono che, combinando la
scienza con la religione, ’esistenza di Dio e I’immortalita dello spirito dell’'uomo si possono prova
re come un problema di Euclide.

“Per la prima volta allora ho avuto la prova che la filosofia orientale non ammette altra fede
salvo quella assoluta ed irremovibile nella onnipotenza dell’immortale Sé dell’uomo. Mi dissero che
questa onnipotenza deriva dall’affinita dello spirito umano con quello universale, cio¢ Dio. Mi
dissero che ’effetto finale non puo essere dimostrato se non da quello precedente. L uomo-spirito
dimostra 1’esistenza di Dio-spirito, come una goccia d’acqua dimostra I’esistenza della sorgente da
cui scaturisce.... Quando si constata che un uomo mortale e in grado di manifestare formidabili
poteri, controllare le forze della natura, aprirsi visioni del mondo dello spirito, allora, una mente che
riflette, sara illuminata dalla convinzione che se /’Ego spirituale di un uomo e capace di compiere
tanto, le capacita dello Spirito-Padre dovranno essere relativamente tanto pitu grandi, quanto piu
grande ¢ un oceano rispetto ad una goccia d’acqua, per volume e per potenza. Dimostrate 1’esistenza
dell’anima dell’uomo con 1 suoi poteri meravigliosi, ed avrete dimostrato 1’esistenza di Dio!

“Nel nostro studio si dimostrera che i misteri non sono affatto tali. Nomi e luoghi, che per gli
Occidentali hanno soltanto il significato derivato dalle favole Orientali, si riveleranno realta. Con
riverenza entrammo con lo spirito nel Tempio di Iside per sollevare il velo di Colei che “Era, E e
Sara” a Sais, per scrutare attraverso il velabro strappato del “Sanctus Sanctorum” di Gerusalemme, e
per interrogare nelle cripte che una volta esistevano sotto gli edifici sacri, il misterioso Bath-kol. La
Filia Vocis, la figlia della voce divina, rispose dal suo misericordioso seggio posto dietro il velo, e la
scienza, la teologia ed ogni ipotesi umana, nate da conoscenza imperfetta, perdettero per sempre ai
nostri occhi il loro carattere autoritario. L’unico Dio vivente aveva parlato attraverso il suo oracolo -
L’UOMO, e fummo placati. Tale conoscenza ¢ inestimabile ed ¢ celata soltanto a coloro che la
trascurarono, la derisero, o ne negarono l’esistenza...

.... Secoli di soggezione non hanno del tutto congelato la linfa vitale degli uomini in cristalli al
nucleo della cieca fede, ed il secolo diciannovesimo vive lotte di giganti, mentre scuote i vincoli
lillipuziani e si solleva finalmente in piedi... 1l tempo della dominazione dei dogmi ha raggiunto
ormai il crepuscolo”™...

Questa Prefazione preannuncia e sancisce la funzione di Iside Svelata, che doveva essere,
essenzialmente, un’opera di rottura con la quale sgombrare il terreno su cui si voleva seminare da
tutte le gramigne che I’infestavano. Il colloquio di H.P.B. con il mondo si apri pertanto con un’opera
di demolizione di tutta la tronfia impalcatura mentale degli accademici dell’epoca, nonché dei
teologi, dei settari, dei miscredenti intellettuali, dei materialisti scientifici e religiosi, dei bigotti di
ogni tempo; ma formando anche un anello di congiunzione fra la conoscenza “occulta” e la moderna
scienza sperimentale, fra il pensiero orientale e quello occidentale.

Iniziando dalla filosofia platonica, H.P.B. passa in rassegna I’intero continente di esperienza e di

pensiero umano, raccogliendo elementi di prova a sostegno delle poche idee fondamentali che
costituiscono i primi principi della filosofia teosofica.
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Il tema centrale, ¢ quello dell’esistenza degli Adepti, e del la loro comune filosofia di
rigenerazione morale; della missione da essi svolta nel corso della storia umana; dei loro
insegnamenti quale sorgente della credenza universale nell’esistenza di dei, di Salvatori e di
“incarnazioni divine”. I loro Insegnamenti concernenti i “Misteri” sono accuratamente investigati, ed
e dimostrato come da essi siano stati tratti i materiali per i maggiori trattati filosofici ed etici: per cui
il concetto stesso dell’ Adeptato - o di esseri umani che hanno raggiunto un alto livello di perfezione
spirituale - scaturisce come la logica e naturale conclusione del concetto dell’evoluzione umana,
oltre a costituire - come si legge nel sottotitolo di Iside - La Chiave maestra ai Misteri della Scienza
antica e moderna e della Teologia.

| postulati fondamentali presentati in Iside Svelata riguardano 1’Uomo, la Natura, la Magia,
quale scienza e quale arte, e possono cosi essere riassunti:

1) La realta dell’'uvomo quale entita spirituale: entita che si esprime attraverso e mediante un corpo
fisico, per quanto con una sua particolare indipendenza dal corpo fisico stesso.
L’uomo quale unita triplice: il corpo oggettivo fisico, e il corpo vitalizzatore astrale (o anima),

I’'uomo reale; questi due, sono adombrati dal terzo che li illumina, il sovrano, lo Spirito
immortale. Quando I’'uomo reale riesce a fondersi con quest’ultimo, egli diventa una entita
immortale.

La realta di una evoluzione intellettuale e spirituale umana, oltre all’evoluzione fisica presentata
dalla scienza moderna, che si svolge in conformita a dei principi ben definiti di sviluppo
dell’anima.

La dimostrazione che ’esistenza della razza umana risale indietro nel tempo per milioni di anni,
attraverso il sorgere e il declinare di successive civilta, le cui vicissitudini sono regolate da una
grande Legge Ciclica o Legge del Karma; legge che non tocca contemporaneamente 1’intera
umanita, spiegando cosi il fatto dell’esistenza delle razze molto piu avanzate a fianco di tribu
allo stato selvaggio.

2) La dimostrazione che la Natura ¢ anch’essa una unita triplice: vi € una natura visibile oggettiva,
una natura invisibile interiore, sorgente di energia, modello esatto della precedente e suo
principio vitale; e al di sopra di queste due, lo Spirito, sorgente di tutte le forze, il solo eterno ed
indistruttibile. Le due nature inferiori sono in costante cambiamento, la terza non sottosta ad
alcun cambiamento.

3) La dimostrazione che la Magia, in quanto scienza, ¢ la conoscenza da parte dell’'uomo dei suoi
principi spirituali e del modo in cui 1’onniscienza e I’onnipotenza dello spirito, cosi come il suo
controllo sulle forze della natura, possono essere acquisite dall’individuo mentre egli ¢ ancora
nel corpo fisico. La Magia, in quanto arte, ¢ I’applicazione di questa conoscenza nella pratica.

Uno degli aspetti dell’arte del Mago consiste nel ritirare volontariamente e coscientemente
I’uomo interiore (la forma astrale) dall’uomo esteriore (il corpo fisico). Questo ritrarsi pud essere
prodotto da alcuni medium, ma esso e incosciente e involontario, mentre il corpo si trova in uno stato
pit 0 meno catalettico; mentre nel caso di un adepto, 1’assenza della forma astrale non sarebbe
notata, perché i sensi fisici sono vigilanti e I’individuo appare solo immerso in un profondo sogno.

La pietra angolare della MAGIA €& una conoscenza pratica approfondita del magnetismo e
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dell’elettricita, delle loro qualitd, correlazioni, ¢ poteri. E particolarmente necessario essere
familiarizzati con 1 loro effetti nel regno animale, e I’uomo ¢ superiore a questo.

La Conoscenza segreta male impiegata é stregoneria; impiegata per il bene, € la vera MAGIA o
SAGGEZZA.

Per riassumere in poche parole, la MAGIA ¢ la SAGGEZZA spirituale; la Natura ¢ 1’alleato
materiale, 1’allievo ¢ il servitore del Mago. Un solo principio vitale comune penetra le cose e gli
esseri di tutti i regni della Natura, compreso 1’'umano: € questo principio puo essere comandato dalla
Volonta umana pienamente sviluppata.

Con Iside Svelata H.P.B. stabili un primo contatto fra I’antica Saggezza dell’Oriente e il mondo
moderno dell’Occidente, dimostrando la stretta correlazione esistente fra le idee etiche ¢ le leggi
superfisiche della Natura e dando origine ad una vera e propria Filosofia dell’Anima attraverso
I’esame degli svariati aspetti dell’esperienza umana alla luce degli Insegnamenti teosofici.

Iside Svelata fu terminata nel 1877 e, come si & detto, un anno dopo H.P.B. e il Col. Olcott si
trasferirono in India: per cui il colloquio fra I’antica Saggezza e il pensiero moderno aperto con Iside
rimane sospeso per un settenario e fu ripreso solo nel 1885 con il definitivo ritorno in Europa di H.P.
Blavatsky.

La Dottrina Segreta

Ritornata in Europa, H.P.B. sosto per un anno in Germania a Wurzburg, e proprio quando il
movimento spirituale di cui era I’anima sembrava piu compromesso, cominciarono a fluire piu
abbondantemente, attraverso lei, gli insegnamenti dell’ Antica Sapienza.

Fu infatti nel 1885, a Wurzburg, che H.P.B. comincio a scrivere quell’opera poderosa conosciuta
sotto il nome di La Dottrina Segreta che porto a termine a Londra nel 1888, e che costituisce il piu
straordinario fenomeno psichico e la piu grande rivelazione esoterica che mai sia stata data agli
uomini.

I due volumi originali che compongono 1’opera, complessivamente di circa 1500 pagine, trattano
il primo della Cosmogonia ed il secondo dell’ Antroposofia. Per la prima volta nella storia della
letteratura teosofica moderna la Filosofia Teosofica veniva presentata in una forma organica,
sistematica; e per la prima volta nella storia del pensiero occidentale, il problema delle origini sia del
Cosmo che dell’Uomo veniva esposto nel piu prodigioso ed elaborato sistema che ci sia, anche di
quello che apparve per esempio, nella forma essoterica dei Purana.

Come per Iside Svelata, H.P.B. era costantemente aiutata dai Maestri che le “mostravano” le
scene che doveva descrivere nella Dottrina Segreta, nella quale sono riportate e commentate le
Stanze del misterioso Libro di Dzyan, di cui nessuno mai poté rinvenire gli originali.

“Queste Stanze - riconoscera G.R. Mead - contengono una cosmogenesi ed una antropogenesi

che nella loro estensione e nei loro particolari lasciano di gran lunga indietro qualsiasi ricordo di tali
cose esistenti nel passato”; se nonché - come riconobbe la stessa H.P.B. nella sua Introduzione al
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primo volume - proprio ‘a queste Stanze preliminari sara dovuta una delle pit grandi e forse delle
piu serie obiezioni all’esattezza dell’intera opera, e alla fiducia da riporre in essa... Come verificare
le affermazioni ivi contenute?”’

Riteniamo pertanto utile riportare alcuni stralci della lunga Introduzione al primo volume che
H.P.B. dedico per la maggior parte a rispondere a questa domanda di fondo, cercando di rendere
intuitivamente comprensibile sia il “mistero” del Libro di Dzyan, sia il “fatto” che la Dottrina
Segreta € la Saggezza accumulata delle Ere:

“... Per quanto una gran parte delle opere sanscrite, cinesi e mongole citate in questi volumi, sia
conosciuta da alcuni Orientalisti, pure 1’opera principale, dalla quale sono state tolte le Stanze, non ¢
in possesso delle biblioteche europee. Il Libro di Dzyan (o Dzan) e totalmente sconosciuto ai nostri
filologi o, per lo meno, non ne hanno mai sentito parlare sotto il suo nome attuale. Questo certamente
e un grande ostacolo per coloro che seguono i metodi di ricerche prescritti dalla Scienza ufficiale; ma
per gli studiosi di occultismo e per ogni vero Occultista ha ben poca importanza”. Tuttavia, come
segnala H.P.B., “Il corpo principale delle dottrine rivelate si trova sparso in centinaia e migliaia di
manoscritti sanscriti, alcuni gia tradotti ma, come al solito, alterati nella loro interpretazione; altri
attendono tuttora il loro turno. Qualsiasi erudito ha quindi la possibilita di verificare le dichiarazioni
qui contenute e di controllare la maggior parte delle citazioni... Molti degli insegnamenti sono stati
trasmessi finora verbalmente; ma anche a questi viene fatta allusione negli innumerevoli volumi
della letteratura dei Templi Brahmanici, Cinesi e Tibetani.

“In ogni modo, qualsiasi critica malevola possa essere riservata all’autrice, un fatto ¢
assolutamente certo. | membri di parecchie scuole esoteriche la cui sede ¢ al di 1a dell’Himalaya e le
cui ramificazioni si possono trovare nella Cina, nel Giappone, nell’India, nel Tibet ed anche nella
Siria, come pure nel Sud-America, pretendono di essere in possesso della somma totale delle opere
sacre e filosofiche, sia manoscritte che stampate, in una parola tutte le opere scritte in qualsiasi
linguaggio o carattere, da quando ha avuto origine 1’arte di scrivere, dai geroglifici fino all’alfabeto
di Cadmo o di Devanagari.

“E stato costantemente affermato che fin dalla distruzione della biblioteca Alessandrina (v. Iside
Vol. I, p.27), qualunque opera che avesse potuto condurre il profano alla scoperta definitiva ed alla
comprensione di alcuni dei misteri della Scienza Segreta, fu accuratamente ricercata dai membri di
questa Fratellanza.... e distrutte ad accezione di tre copie di ciascuna, che vennero preservate e
messe al sicuro. In India, I'ultimo di questi preziosi manoscritti fu nascosto durante il regno
dell’Imperatore Akbar...

“... Si sostiene inoltre, che ogni libro sacro di questo genere, il cui contesto non fosse
sufficientemente velato dal simbolismo, o che avesse riferimenti diretti agli antichi misteri, fosse
prima accuratamente trascritto in caratteri crittografici, tali da sfidare ’arte del migliore e piu
intelligente paleografo, e quindi distrutto fino all’ultima copia...

“.... Riassumendo: La Dottrina Segreta era la religione universalmente diffusa nel mondo antico
e preistorico. Prove della sua diffusione, annali autentici della sua storia ed una serie completa di
documenti, mostrano il suo carattere e la sua presenza in ogni paese, oltre agli insegnamenti di tutti i
suoi grandi Adepti; ed esistono attualmente cripte segrete delle biblioteche appartenenti alla
Fratellanza Occulta”.
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Dopo aver ampiamente documentata - storicamente, filologicamente e filosoficamente - tale
affermazione, H.P.B. si rifa ad Iside Svelata il cui “primo volume - ricorda - comincia con una
allusione ad un “vecchio libro”; “tanto vecchio, che i nostri moderni antiquari potrebbero meditare
all’infinito sulle sue pagine, senza nemmeno potersi mettere d’accordo sulla natura del materiale su
cui & scritto. E la sola copia originale attualmente esistente. 1l pit antico documento ebraico sulla
scienza Occulta, il Sipharah Dtzeniouta, fu compilato su questa vecchia opera...”

“... Questo antichissimo libro” ¢ 1’opera originale dalla quale furono compilati non solo i
numerosi volumi del Kiu-Te ed il Siphrah Dtzeniouta, ma pure il Sepher Jetzirah che i Cabalisti
Ebrei attribuiscono al loro Patriarca Abramo, il Shu-King, Bibbia primitiva della Cina; i volumi sacri
del Thot-Ermete Egiziano; i Purana dell’India; il Libro dei Numeri caldeo ed il Pentateuco stesso,
sono tutti derivati da quest’unico piccolo volume. La tradizione dice che fu trascritto in Senzar, la
lingua sacerdotale segreta, dettato da Esseri divini ai Figli della Luce, nell’Asia Centrale, all’inizio
della nostra Quinta Razza; perché vi fu un tempo in cui questa lingua (il Senzar) era conosciuta dagli
Iniziati di tutte le nazioni, quando gli antenati dei Toltechi la comprendevano tanto facilmente
quanto gli abitanti dell’Atlantide scomparsa, che la avevano a loro volta, ereditata dai Saggi della
Terza Razza, i quali I’avevano imparata direttamente dai Deva della Seconda e della Prima Razza.
L’illustrazione di cui si € parlato nell’Iside, si riferisce all’evoluzione di queste Razze e delle nostre
Quarta e Quinta... L’antico libro, dopo aver descritto I’Evoluzione cosmica e spiegato 1’origine di
tutto cio che esiste sulla terra, compreso 1’'uomo fisico, dopo aver dato la vera storia delle Razze,
dalla Prima fino alla nostra Quinta, non procede oltre”...

Questa Memoria preistorica riaffiora nella Dottrina Segreta, la Saggezza accumulata delle Ere
ripresentata al mondo da H.P B, in un’opera “moderna” che ancora una volta dispiega alla vista degli
uomini le stesse inalterabili visioni incise “nell’antichissimo libro” della vita: “Nella presente opera -
conferma H.P.B. - daremo una Cosmogonia dettagliata e delineeremo I’Evoluzione delle quattro
razze umane che hanno preceduto la nostra quinta”; e ribadisce che “i vari volumi spiegheranno cio
che é stato semplicemente affermato nella prima pagina di Iside Svelata ed in alcune allusioni
(“all’Antico Libro”) trovate qua e 1a in detta opera. Noi non potremo - aggiunge - intraprendere il
vasto elenco delle Scienze Arcaiche, prima di aver trattato problemi colossali come quelli
dell’evoluzione Cosmica e Planetaria ¢ del graduale sviluppo delle misteriose umanita e razze che
hanno preceduto la nostra Umanita Adamitica

“PAGINE TRATTE DA UNA MEMORIA PREISTORICA” si legge a chiare lettere
nell’intestazione del Proemio al primo volume che tratta dell’evoluzione Cosmica e Planetaria; con
questa affermazione categorica, H.P.B. sembra affidare la possibilita di comprendere La Dottrina
Segreta al suo impegno di rendere intuibile il “mistero” del Libro di Dzyan e comprensibile “la
lingua sacerdotale segreta”, che parla agli Iniziati con il linguaggio eterno dei Simboli.

Il Proemio si apre infatti sulla visione dei Simboli che si animarono di significato alla vista
spirituale di Lei, che si era votata a spiegare all’'umanita, ancora una volta, 1’origine comune di tutto
cio che esiste sulla terra.

“Davanti agli occhi dell’autrice, si legge ad apertura del Proemio, si trova un manoscritto

arcaico, formato di foglie di palma rese inalterabili all’acqua, al fuoco e all’aria mediante qualche
processo specifico e sconosciuto. Sulla prima pagina appare un disco bianco immacolato su fondo
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nero. Sulla seguente vi & un disco simile con un punto nel centro. Lo studioso sa che il primo
rappresenta il Cosmo nell’Eternita, prima del risveglio dell’Energia ancora assopita, Emanazione
dell’Universo in sistemi posteriori.... Il circolo intero ¢ 1’Unita divina da cui tutto procede, a cui tutto
ritorna. La sua circonferenza indica la Presenza astratta, per sempre inconoscibile; il suo piano,
[’Anima Universale, quantunque i due siano uno. Tuttavia la superficie del disco completamente
bianca e il fondo nero che lo circonda, stanno a dimostrare chiaramente che questo piano e la sola
conoscenza - per quanto nebulosa - raggiungibile dall’uomo...

Il punto nel circolo fino allora immacolato, ¢ il punto nell’Uovo del Mondo, il Germe che
diverra 1‘Universo, il Tutto, il cosmo illimitato e periodico, un Germe che ¢ periodicamente ed
alternativamente latente ed attivo...

Nella terza fase, il punto si trasforma in un diametro questo e il simbolo, della Madre-Natura
divina ed immacolata, nell’Infinita assoluta che abbraccia tutto.

Quando questo diametro orizzontale ¢ attraversato da un altro verticale, abbiamo la Croce del
Mondo . L’Umanita ha raggiunto la terza Razza-Madre (Lemuriana): ¢ il segno del 1’origine della
Vita Umana.

Quando la circonferenza scompare e lascia solo la croce ¢ il segno che la caduta dell’uomo nella
materia € compiuta, ed ha inizio la Quarta Razza.

Questi simboli proiettano il loro arcano nelle Stanze della Dottrina Segreta, ma lo studioso potra
riscoprirne il dinamico manifestarsi nella formulazione delle Tre Proposizioni Fondamentali con le
quali H.P.B. enuncio le tre Fasi (o Aspetti) dell’Unico Principio da cui proviene tutta la
manifestazione che si struttura nelle Sette Stanze: ® “Quando il lettore ne avra acquisita la chiara
comprensione - Essa dice - e realizzata la luce che proiettano su qualsiasi problema della vita, non
avra bisogno di ulteriori giustificazioni, poiché la loro verita sara divenuta per lui tanto evidente
quanto il sole che splende in cielo”.

Il concetto generale esposto nelle Stanze pu0 cosi essere sintetizzata, con le parole stesse di
H.P.B.:

“La storia della Evoluzione Cosmica, com’¢ stata tracciata nelle Stanze ¢, per cosi dire, la
formulazione algebrica astratta di quella evoluzione. Percio lo studioso non deve aspettarsi di
ritrovarvi un resoconto di tutti gli stadi e di tutte le trasformazioni sopravvenute fra i primi inizi
dell’Evoluzione generale ed il nostro stato attuale...

“Le Stanze quindi danno una formulazione astratta che puo essere applicata, mutatis mutandis, a
tutta 1’evoluzione: a quella della nostra piccola Terra, a quella della Catena dei Pianeti di cui la
nostra terra fa parte, all’Universo solare al quale quella Catena Planetaria appartiene e cosi via, in
una scala ascendente, finché la mente vacilla e si arresta esausta per lo sforzo.

“Le sette Stanze esposte in questo volume rappresentano i sette termini di questa formula
astratta; si riferiscono ai sette grandi stadi del processo evolutivo e li descrivono. Di essi si parla nei

@ Le Tre Proposizioni Fondamentali sono sempre riportate sulla copertina dei Quaderni
Teosofici, pertanto non le ripetiamo.
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Purana come delle “Sette Creazioni”, e nella Bibbia come dei “Giorni” della Creazione.

L’arco del progressivo animarsi dei Simboli in questi sette Momenti Cosmici si apre cosi con la
| Stanza che descrive “lo stato dell’Uno-Tutto durante il Pralaya, avanti alla prima vibrazione della
Manifestazione in procinto di svegliarsi” e si chiude con la VII Stanza, che descrive “la discesa della
Vita fino all’apparire dell’Uomo. Qui ha fine la prima parte de La Dottrina Segreta.

“L’evoluzione dell’Uomo” dal suo primo apparire sulla Terra in questa Ronda, fino allo stato in
cui si trova attualmente, formera il soggetto della seconda parte”.

Dopo il sintetico compendio dei setti Momenti Cosmici raffigurati nelle sette Stanze del primo
volume, H.P.B. conclude questo mirabile Proemio ribadendo il concetto chiave che La Dottrina
Segreta é la Saggezza accumulata delle Ere e che le Stanze che la compongono riproducono “in
versione moderna” gli estratti “dell’antico libro” scritto in Senzar; ancora una volta adeguati dai
Maestri - come a suo tempo i Purana o la Bibbia alla comprensione e al linguaggio dei rispettivi
periodici contemporanei: “Le Stanze che formano la tesi di ciascuna sezione - conferma H.P.B. -
sono riprodotte nella loro versione moderna, poiché sarebbe inutile rendere ancora piu difficile tale
soggetto con l’introdurre la fraseologia arcaica dell’originale, con le sue parole ed il suo stile
enigmatici. Diamo pure alcuni estratti di traduzione dal Cinese, dal Tibetano e dal Sanscrito del testo
originale Senzar, dei Commentari e delle Glosse tratte dal Libro di Dzyan - estratti presentati per la
prima volta in linguaggio europeo. E quasi inutile dire che solo una parte delle sette Stanze &
presentata in quest’opera; se fossero pubblicate per intero resterebbero incomprensibili a tutti,
eccettuato ad alcuni profondi Occultisti”...

Ma La Dottrina Segreta non e soltanto una stupefacente enciclopedia di Occultismo. Dagli
Insegnamenti spirituali che H.P.B. profonde nei suoi Commentari alle varie Stanze del Libro di
Dzyan scaturiscono le dottrine relative al destino dell’lUomo sintetizzate dalle dottrine della
Reincarnazione e del Karma che danno alla Morale - o prassi di vita - il carattere di una vera scienza
esatta; e le rivelazioni che esse contengono, come tutti quelli della vera Sapienza, non sono
ugualmente accessibili a tutti i lettori poiché ognuno apprendera solo cio che la sua maturita
spirituale e il suo Karma gli consentiranno di apprendere.

La Voce del Silenzio

Appena un anno dopo il completamento della Dottrina Segreta - nel 1888 - H.P.B. pubblico La
Voce del Silenzio e, con essa, il mistico fiore della Realizzazione spirituale sboccio ancora una volta
sul terreno reso fertile dalla Conoscenza Occulta.

Se Iside Svelata puo definirsi una presa di contatto dell’antica Sapienza o Theosophia con il
mondo moderno e La Dottrina Segreta un’enciclopedia di Occultismo, la terza opera della trilogia
blavatskyana, La Voce del Silenzio, travalica i limiti delle definizioni perché il contenuto - come
quelli della “Bhagavad Gita”, del "Dammapada” o del “Nuovo Testamento” - espone le fasi,
invisibili e silenziose, dell’espandersi della coscienza umana sui mondi spirituali.

La Conoscenza Occulta che non diventa operante nelle realizzazioni dell’'uomo, rimane “lettera
morta”; per cui acquista un’importanza particolare il fatto che I’Occultismo che informa La Dottrina
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Segreta diventi in realta operante nelle Istruzioni de La Voce del Silenzio e che queste due opere,
apparentemente tanto diverse, procedano invece da una stessa fonte e si muovano verso una stessa
meta.

Il Libro di Dzyan, infatti, ¢ il filo conduttore che ricollega 1’Evoluzione Cosmica della Dottrina
Segreta alle realizzazioni spirituali de La Voce del Silenzio, inserendo pertanto nella dinamica di una
stessa forza motrice il graduale schiudersi della Vita dall’incoscienza dell’evoluzione naturale, alla
pienezza del la Coscienza spirituale.

“Le pagine seguenti - scrive H.P.B. nella Prefazione a La Voce del Silenzio - sono estratte dal
Libro dei Precetti d’Oro... L’opera dalla quale io traduco - precisa poi - forma parte della medesima
serie sulla quale si basa La Dottrina Segreta. Il Libro dei Precetti d’Oro ha la stessa origine della
grande opera mistica intitolata Paramarta, la quale, come narra la leggenda di Nagarjuna, fu data al
grande Arhat dai Naga o “Serpenti” (nome dato agli antichi Iniziati)”: e ricollega cosi non solo gli
Insegnamenti Occulti della Dottrina Segreta alle Istruzioni mistiche de La Voce del Silenzio, ma
anche queste “Istruzioni” a quelle che solo gli Iniziati possono dare agli “Arhat”, a coloro, cio¢ che
entrano nell’ultimo e piu alto sentiero e raggiungono “l’altra Sponda”, ma per tornare poi indietro ed
essere un “Salvatore del mondo”.

Il riflettersi degli Eventi cosmici della Dottrina Segreta nelle realizzazioni umane de La Voce
del Silenzio, prende consistenza nell’immagine su cui si chiude la VIl Stanza di Dzyan: poiché -
“come in alto cosi in basso!” - in tutto il processo del graduale risvegliarsi del Sé nella coscienza
umana, in tutto il travaglio dell’Uomo per la conquista dell’autocoscienza prima e della suprema
liberazione nella Beatitudine poi, si riflette e ripete lo stesso processo cosmico a cui, all’inizio della
Manifestazione, dovette sottostare la pura Essenza Spirituale.

Tutte le fasi di questo processo cosmico descritto nella Dottrina Segreta, preannunciano ed
anticipano le Esperienze dell’Arhat descritte ne La Voce del Silenzio. Nel centro focale di questa
Coscienza luminosa 1’arco si chiude, “principio” e “fine” si ricongiungono e si fondono; e
I’immagine cosmica che conclude la VII Stanza di Dzyan, si sovrappone all’immagine dell’Arhat
guidato verso la fine della sua esperienza terrena de La Voce del Silenzio che é la VVoce senza Suono
del Sé, la pura Essenza Spirituale che al principio della Manifestazione ha informato tutte le cose
manifestate e che infine - grazie al travaglio dell’Uomo - ha realizzato 1’autocoscienza prima e la
suprema liberazione nella Beatitudine poi.

L’aspetto cosmico di questo processo spirituale ¢ descritto nel settimo ed ultimo sloka della VII
Stanza della Dottrina Segreta e nel brano conclusivo del commento di H.P.B., il suo sovrapporsi
all’aspetto umano del processo descritto ne La Voce del Silenzio € sancito da un sincronismo
sconcertante, puntualizzato per fino dall’identicita dei termini mistici usati, valevoli per entrambi le
dimensioni di Coscienza - la Cosmica ¢ 1’Umana - solo apparentemente agli “antipodi”:

“.... fra I’Alfa e I’Omega - si legge nel brano che chiude la “Cosmogonia” - Si
estende il faticoso “Sentiero” disseminato di spine, che prima discende e quindi: ’Sale,

arrampicandosi su per la montagna, Incessantemente, fino alla fine...”

Il Pellegrino, quando parte per il suo lungo viaggio, € immacolato; grado a grado
discende sempre piu profondamente nella materia, associandosi con ogni atomo dello
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Spazio manifestato e quindi, dopo aver lottato e sofferto attraverso ad ogni forma della
Vita e dell’Essere, egli si trova soltanto sul fondo della vallata della materia ed a meta
del suo ciclo, dopo essersi identificato con 1’Umanita collettiva. Questa umanita, egli
[’ha fatta a sua immagine. Per progredire verso 1’alto, per ritornare alla sua patria, il
”Dio” deve ascendere adesso il faticoso ed arduo sentiero del Golgota della Vita. E il
martirio dell’esistenza autocosciente. Come Vishvakarman ® egli deve sacrificarsi a se
stesso per redimere tutte le creature e per resuscitare dai Molti nella Vita Una. Allora
egli ascende veramente al Cielo dove, immerso nell’incomprensibile Essere Assoluto e
nella Beatitudine del Paranirvna, ® regna incondizionatamente; e di qui ridiscendera

ancora alla prossima “Venuta”, ... come [’ultimo “Kalki Avatara”. ®)

La Dottrina Segreta si chiude cosi sulla visione del bianco Cavallo - Kalki - che nel simbolismo
brahmanico rappresenta 1’ultima incarnazione dell’Essenza divina che ¢ diventata un “Dio”
(Vishnu): quando cioé un periodo di Manifestazione si chiude perché tutto quello che era stato
informato dall’Essenza divina ¢ stato portato alla pienezza dell’autocoscienza spirituale (¢ stato
“salvato”), ma tutto, da quest’apice di perfezione, “ridiscendera”, perché, in un nuovo Ciclo di
Manifestazione, tutto quello che sara manifestato possa realizzare una pienezza di coscienza ancora
maggiore.

Questa stessa visione chiude il terzo ed ultimo Frammento de La Voce del Silenzio quando tutta
la natura inneggia alla venuta di un nuovo Arhat che guidera gli uomini al Nirvana dopo la fine del
ciclo vita, e “cielo e terra si uniscono” perché anche i quattro elementi - fuoco, acqua, terra, aria -
sono entrati in tale sintonia con la coscienza divina che ¢ in Lui, da poter “cantare” un cantico di
amore con La Voce del Silenzio, la Voce senza Suono del Sé universale, che parla all’orecchio
interno dell’ Arhat, e dice:

“Guarda la luce soave che invade il cielo d’oriente. Cielo e terra si uniscono per
esaltarti. Ed un cantico d’amore sale dalle quadruplici potenze manifestate, dal fuoco
che divampa e dall’acqua che scorre, dalla terra profumata e dal vento impetuoso.

Ascolta!.... Dal profondo, insondabile vortice di questa luce aurea, in cui
s immerge il Vincitore, la voce senza parola di tutta la natura s’innalza in mille
accenti per proclamare:

GIOIA A VOI, O UOMINI DI MYALBA @
UN PELLEGRINO E RITORNATO DALL’ALTRA SPONDA
UN NUOVO ARHAT E’ NATO.

Per poter cogliere appieno il valore e il significato di questo evento, le Istruzioni de La Voce del

@ Una personificazione della Forza Creativa, il Generatore, I’onni-facente. Nel Rig Veda, si dice
di lui che sacrifica se stesso a se stesso”.

@ La piu alta forma di NIRVANA, lo stato di assoluta esistenza e di assoluta coscienza, in cui
I’ego di un uomo che raggiunto i piu alti gradi di perfezione e di santitd durante la vita, entra
dopo la morte e, talvolta, come fu il caso di Gautama Buddha e di altri, anche durante la vita.

® Incarnazione divina. Il discendente o un rappresentante di un Dio sulla terra. Krishna fu un
Avatara di “Visnu”.

@ La nostra Terra
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Silenzio vanno ricollegate a quelle del Mahayna (il “Grande Veicolo” dell’Insegnamento esoterico
del Buddha) il cui fine & precisamente il superamento dell’ldeale dell’Arhat, in contrapposizione a
quello dello Hinayana (il “Piccolo Veicolo” dell’Insegnamento essoterico) che si prefigge solo il
raggiungimento e il godimento dell’ldeale dell’Arhat il quale, quando ha raggiunto “I’altra sponda” -
il Nirvana - “¢ giunto alla fine del suo viaggio”.

Nell’Insegnamento del Mahayana, invece, I’Amore che ha guidato 1I’Arhat nel suo viaggio fra
gli uomini, non cessa nel Nirvana, Egli non ¢ perduto per I’umanita sofferente; Egli rinuncia a
cogliere il frutto della sua lunga preparazione, si arresta alla soglia del Nirvana, “torna dall’altra
sponda” e sceglie di divenire un Bodhisattva: vale a dire Colui la cui essenza (sattva) é diventata
intelligenza spirituale (bodhi). Quest’Essere considera la sua Illuminazione suprema e la sua
Salvezza finale inscindibili dall’Illuminazione e dalla Salvezza di tutti gli esseri e quindi - per quanto
riguarda se stesso - pospone in definitivamente 1’una all’altra per dedicarsi completamente al bene
dell’umanita poiché - per Colui che ha scelto il Sentiero Mahayana - il destino della Anime liberate &
inseparabile da quello delle Anime ancora sofferenti.

Questa, molto succintamente, e la cornice in cui vanno inquadrati | TRE FRAMMENTI che
compongono La Voce del Silenzio, che evidenziano Tre Momenti della conquista spirituale
apparentemente in dipendenti I’uno dall’altro ma, in realta, strettamente collegati.

Il Primo Frammento - “La Voce del Silenzio” - indica le leggi fondamentali della Via Occulta
per il dominio dei sensi, delle passioni, delle illusioni mentali, nonché i fatti essenziali che portano
I’Uomo a non identificarsi piu con la personalita terrena e ad espandere la Coscienza sui Mondi
spirituali, dove realizza I’illuminazione dellArhat.

Indipendentemente dalla scelta fra i due sentieri - il godimento della realizzata Beatitudine o il
supremo sacrificio di Sé - 1’Arhat puo ora udire La VVoce senza Suono del Sé spirituale; ed il Primo
Frammento si chiude sull’eco di questa “Voce”:

“Ecco! Tu sei divenuto la Luce, tu sei divenuto il Suono, tu sei il tuo Maestro e il
tuo Dio. Tu, TU STESSO sei ['oggetto della tua ricerca: la VOCE ininterrotta, che
risuona attraverso le eternita, immutabile, libera dal peccato, i Sette Suoni nell 'uno,

LA VOCE DEL SILENZIO.

Nel Secondo Frammento (I due Sentieri) viene definito 1’Ideale del Sentiero secondo il
Mahayana, in contrapposizione al Sentiero Hinayana.

Molto tempo prima di giungere alle soglie del Nirvana e di essere posto di fronte alla scelta fra il
“Sentiero Segreto” e il “Sentiero Aperto.”, La Voce del Silenzio, che gia parla all’orecchio interiore
del Candidato, lo incita a porsi quale proprio ideale il Sentiero dei Bodhisattva e a volgere lo sguardo
verso la Meta del Sentiero Segreto:

“..Rivestire ['umile veste del Nirnanakaya " e rinunziare per sé alla
beatitudine eterna, per aiutare la salvezza dell ' uomo. Raggiungere la beatitudine del
Nirvana ma rinunziarvi é ['ultimo passo, il supremo - il piu alto sul Sentiero della

W Benché letteralmente significhi un corpo trasformato, tuttavia & uno stato.
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Rinunzia.

...Sappi o Discepolo: questo ¢ il SENTIERO segreto prescelto dai Buddha di
Perfezione, che sacrificarono il SE ai sé piti deboli.

....Sappilo: tre volte Onorato é detto il Bodhisattva che cambia la Liberazione
con la Rinuncia per vestirsi delle miserie della Vita Segreta (del Nirmanakaya), o
Candidato al dolore attraverso i cicli.

Il Sentiero é uno, o Discepolo. Pure alla fine e duplice...

...L’Uno diventa i due, I’aperto e il segreto. 1l primo conduce alla meta, il
secondo al sacrificio di sé...

Cosi il primo sentiero € la liberazione. Ma il secondo sentiero € rinuncia, ed é
quindi chiamato il sentiero del dolore....

La via aperta, non appena ne avrai raggiunto la meta, ti condurra a respingere
il corpo Bodhisattvico, e ti fara entrare nel tre volte glorioso stato Dharmakaya, )
che é oblio sempiterno del mondo e degli uomini. La Via segreta conduce anche alla

beatitudine paranirvanica, ma alla fine di ...innumerevoli Kalpa; © Nirvana
conquistati e perduti dalla pieta e dalla compassione illimitate per il mondo degli
illusi mortali.

....Hai ora la conoscenza di cio che concerne le due vie. Verra il tempo in cui
dovrai scegliere... La tua mente é chiara. Tu non sei piu immerso in pensieri
illusori, perché hai tutto imparato. La verita sta senza veli e ti guarda severa. Dice:

“Dolci sono i frutti del riposo e della liberazione per [’amore di sé; ma piu
dolci ancora sono i frutti del lungo e amaro dovere: della Rinuncia per amore degli
altri, per I’amore dei fratelli in umanita, che soffrono”.

....II Bodhisattva che ha vinto la battaglia, che tiene il premio nella mano e che
pure dice nella sua divina passione:

“Per amore degli altri io cedo quest’alta ricompensa”, compie la massima
Rinuncia.

Egli & un SALVATORE DEL MONDO.

Ecco! La meta di felicita e il lungo Sentiero di Dolore sono a estrema distanza.
Tu puoi scegliere ['uno o 1 ‘altro, o Aspirante al Dolore, per i cicli Venturi!”.

Il Terzo Frammento (Le Sette Porte) si apre con le parole del Candidato che ha scelto di seguire
il Sentiero Bhodisattvico:

“ACHARYA, @ la scelta ¢ fatta, io sono assetato di sapienza. Tu hai ora squarciato il
velo posto innanzi al Sentiero ed insegnato il maggior Yana”.

Con questo Frammento si entra nel cuore dell’Insegnamento Mahayano, quando il Candidato
alla suprema rinuncia di Sé abbandona “I’arduo Sentiero che sale tortuoso verso la vetta sublime” del
Nirvana, e prosegue per un “Sentiero ancor piu difficile che conduce alle vette delle Paramita, le
virtu trascendentali che sono le gemme dell’aureola del Bodhisattva, le “Chiavi, d’Oro” con cui Egli
potra aprire le Sette Porte quando avra sacrificato il Sé a se stesso, e fuso i suoi sette principi umani
nei sette principi cosmici. Ma la vetta delle Paramita e ancora lontana e le Sette Porte gli sono ancora
sbarrate dalle “passioni incarnate” perché - ha detto La VVoce del Silenzio nel Primo Frammento -

@ Quando si passa “all’altra riva.”
®) Ciclo o Era.
W precettore spirituale, un Guru.
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solo “quando i sei (principi dell’Uomo.) sono distrutti ¢ deposti ai piedi del Maestro (I’Essenza
spirituale del Settimo Principio) il Discepolo ¢ immerso nell’UNICO (il Sé universale), diventa
quest’UNICO e in Esso vive”.

“Alle vette delle Paramita - dice infatti ora la Voce - conduce un sentiero
ancora piu difficile. Tu dovrai aprirti il passo per sette porte, per sette fortezze
tenute da Potenze crudeli e astute, dalle passioni incarnate”.

“Tu non potrai percorrere il Sentiero prima di essere diventato il Sentiero
stesso” - ha detto la Voce del Silenzio nel Primo Frammento - ed ora [’Aspirante
“vede” il Sentiero ma ancora non si identifica con esso, vede “il manto di tenebre
che ricopre gli abissi della materia” ma ancora non riconosce che esso e solo
“I’ombra” di sé, che e “‘fuori del Sentiero”: “lo vedo il Sentiero” - dice - il suo
piede e nel fango, la sua sommita perduta nella gloriosa luce nirvanica”; e vede
anche le Porte “sempre piu strette lungo la via aspra e spinosa” che conducono
["aspirante attraverso ‘le acque all’altra riva”. Ognuna di esse si apre con una
“Chiave d’Oro”, ogni Chiave d’Oro e una Virtu Paramita, ed ognuna di esse apre
una delle Sette Porte oltre le quali cade il velo della illusoria separativita fra il
Cosmo e [’'Uomo. Ma solo quando egli avra aperto e attraversato le prime sei Porte,
i suoi sei Principi umani si fonderanno con i rispettivi Principi cosmici: e solo
allora - con [l'ultima Virtu Paramita, la Sapienza - potra fondere [’Essenza
spirituale del settimo Principio con [’Unico (il Sé universale), ed aprire la Settima
Porta: “quella che fa dell’'uvomo un Dio, creandolo Bodhisattva, figlio dei Dhyani
(le divine intelligenze destinate alla custodia del Cosmo)”.

L’uomo che scelse il sentiero bodhisattvico perché era assetato di “Sapienza” ¢ diventato la
Sapienza, e puo ora udire la VVoce del Silenzio che dice:

“Se vuoi che questo fiume di conoscenza, di sapienza celeste, faticosamente
acquistata, continui a scorrere dolcemente, non devi lasciarlo diventare una palude
stagnante.

Sappi che, se vuoi diventare un cooperatore di Amitabha, [’Eta |llimitata, devi
diffondere la luce raccolta, come fanno i gemelli Bodhisattva per la distesa dei tre
mondi.

Sappi che il fiume della conoscenza sovrumana e della divina sapienza che tu
hai conseguito deve da te stesso, canale di Alaya (I’Essenza spirituale universale),
essere riversato in un altro letto.

Sappi, o Naljor, o tu del sentiero segreto, che le acque fresche e pure devono
essere usate per addolcire le amare onde dell’Oceano - di quell’'immenso mare di
dolore formato dalle lacrime degli uomini”.

Questo ideale ha condotto alla fioritura di generazioni di Adepti e costituisce 1’incrollabile
proposito e la purissima divisa della Gerarchia Bianca che periodicamente irrora 1’arido deserto del
Mondo con le acque fresche e pure che sgorgano dal cuore stesso dei Bodhisattva. Da questo vertice
“la luce (di conoscenza) raccolta sulla distesa dei tre mondi” ove essi vissero (i tre piani dell’essere,
il terrestre, ’astrale e lo spirituale), s’irradia sulle Istruzioni e sulla vita di tutti i Portatori di
Conoscenza, che sono pertanto sempre riconoscibili - oltre che per 1’identicita dei loro Insegnamenti
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- anche per il rinnovarsi degli eventi che contraddistinguono il loro destino; tanto che quello che ora
La Voce del Silenzio dice ad un Bodhisattva, puo essere detto per ognuno di loro:

“Condannato volontariamente a vivere per i Kalpa (cicli o ere) futuri senza che
gli uomini ti siano grati e si avvedano di te, pietra incastrata tra le innumerevoli che
formano il Muro di Protezione....Edificato dalle mani di innumerevoli Maestri di
compassione, innalzato con le loro torture, cementato dal loro sangue, esso ripara
['umanita da quando ['uomo e uomo, proteggendola da nuove miserie, da piu
profondi dolori.

E I'uomo non lo vede, non lo vedra, né dara ascolto alla parola di sapienza....
poiché questo egli non lo sa”.

Se nonché il principio bodhisattvico (il Principio spirituale) e presente in ognuno, seppur
dormiente o latente; per cui nessuno puo dire quanto, come e quando possa essere risvegliato anche
solo dalla lettura di questo Libro mistico. E forse, una volta percepita la connessione strettissima
esistente fra le Leggi cosmiche che presiedono al manifestarsi di un Universo e le Leggi spirituali
che presiedono al manifestarsi del Sé nella coscienza dell’uomo, si percepira anche il ben definito e
coerente messaggio che H.P.B. ha voluto darci con gli Eventi cosmici della Dottrina Segreta che si
riflettono nelle Realizzazioni umane de La Voce del Silenzio.

La Chiave della Teosofia

“Lo scopo di questo libro - dichiaro H.P.B. nella sua Prefazione - & esattamente espresso nel suo
titolo “La Chiave della Teosofia”, e richiede solo poche parole di spiegazione.

Non € un libro di testo completo ed esauriente sulla Teosofia, ma soltanto una chiave per aprire
la porta che conduce ad uno studio piu profondo”.

Se si tiene conto del fatto che La Chiave della Teosofia fu pubblicata solo un anno dopo La
Dottrina Segreta e quasi contemporaneamente a La Voce del Silenzio, vedere nell’ultima Opera
compilata da H.P.B. quasi al termine della sua vita terrena anche 1’ultima parte di una “trilogia” di
cui La Chiave ¢ parte integrante, ¢ dedurre che la “porta” che questa “Chiave” apre ¢, appunto, quel
la che conduce alla possibilita di approfondire la Teosofia contenuta nelle tre opere precedenti.

Se Iside Svelata dispoglia i “misteri” dal loro velo, se La Dottrina Segreta e La Voce del
Silenzio costituiscono rispettivamente il piu elaborato sistema dell’Occultismo ¢ il piu velato
Esoterismo dei Purana, i quattordici capitoli de La Chiave della Teosofia costituiscono - come
enuncia il suo sottotitolo - “una chiara esposizione di etica, scienza e filosofia”, ed instaura un
colloquio fra I’Antica Sapienza, in quelle contenute, e ’attuale possibilita di comprensione della
mente umana.

A prima vista, la possibilita d’inserire I'ultima Opera di H.P.B. al posto “chiave” che le
compete, sembrerebbe infirmata dalla dichiarazione da Lei stessa fatta nella Prefazione: ma non va
dimenticato che se Essa dichiard che La Chiave “non ¢ un libro di testo completo ed esauriente sulla
Teosofia”, dichiard anche che la Teosofia e la Sapienza Divina periodicamente riproposta e riadattata
alle evolventi possibilita del genere umano; per cui lo studente avveduto dovrebbe concludere che i
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limiti de La Chiave dichiarati da H.P.B. sono e rimarranno insuperabili, dato che non ci fu mai, né
mai potra esserci, un testo ’completo ed esauriente” sulla Teosofia!

Se nonché, per rigore di cronaca, va detto che alcuni presentatori posteriori de La Chiave non
solo perifrasarono che essa “schiude soltanto (non “apre”!) la porta che conduce ad uno studio piu
profondo”, quando anche, affermando che gli Insegnamenti in essa contenuti erano una “esposizione
di dottrine che soltanto in seguito vennero maggiormente sviluppate”, implicitamente confermarono
che essi erano.... non “completi” e non “esaurienti” Ci si spiega cosi come gli studenti piu
sprovveduti rimanessero invischiati nella “lettera morta” della dichiarazione fatta da H.P.B. e
cercassero insegnamenti e dottrine piu “completi ed esaurienti” @ nei manuali di Teosofia - e nei
voli di fantasia - degli autori ed interpreti posteriori, perdendo cosi la Chiave con cui “aprire la porta
che conduce ad uno studio piu profondo”.

In realta, La Chiave della Teosofia non ¢, né poteva essere, un “esauriente” manuale di
“Sapienza Divina”, e proprio nella presunta incompletezza delle Dottrine in essa contenute riposa
quello stimolo all’intuizione che contraddistingue tutti i veri Insegnamenti spirituali.

“Non ¢ da aspettarsi - preciso infatti H.P.B. nella sua Prefazione - che questo libro renda la
Teosofia intelligibile senza uno sforzo mentale, poiché i punti ancora oscuri sono da addebitarsi alla
natura dei concetti e NON all’esposizione di essi, alla profondita del pensiero e NON alla mancanza
di chiarezza.

“Per le menti pigre ed ottuse - ribadi - la Teosofia restera pur sempre un enigma, poiche sia nel
campo mentale che in quello spirituale, 'uomo deve progredire mediante i propri sforzi”. E
richiamando 1’attenzione sul fatto che questa precisazione, che imposta il modo in cui leggere La
Chiave ripropone, per quanto riguarda il progredire delle capacita mentali, la stessa legge che regola
I’acquisizione dell’Individualita enunciata nella Terza Proposizione Fondamentale de La Dottrina
Segreta: perché anche la capacita del conoscere - come I’Individualita - si acquisisce “dapprima per
impulso naturale e poi - proprio come parafrasa H.P.B. nel brano riportato - mediante sforzi
liberamente e spontaneamente concepiti ed applicati, ascendendo cosi attraverso a tutti i gradi
dell’Intelligenza”. @

La Chiave della Teosofia - composta di quattordici capitoli - puo idealmente essere suddivisa in
tre parti che riguardano rispettivamente: La Teosofia e la sua funzione, e cioé: il significato del
nome; la Religione-saggezza esoterica in ogni tempo; la Teosofia essoterica ed esoterica; cio che la
Teosofia non €; il suo rapporto con la Societa Teosofica; gli Scopi e il metodo di lavoro di questa,
ecc.. Esposizione degli Insegnamenti, e cio¢: 1’origine comune dell’umanita; 1’unita di tutto in tutto;
la costituzione settenaria del nostro pianeta; la natura settenaria dell’'uomo; 1’uomo fisico ¢ I’'Uomo
spirituale; i vari stati del post-mortem; il Karma e la Reincarnazione; chi sono i Mahatma teosofici,
ecc.. La Teosofia pratica, e cio¢: il dovere; 1’autosacrificio; la carita; i rapporti della Teosofia con
I’ascetismo; le scienze, le religioni, le riforme politiche, I’educazione, ecc..

La Chiave della Teosofia, pur essendo in ordine di tempo 1° ultima opera di H.P.B., & pertanto
la prima che lo studente impegnato dovrebbe assimilare, per acquisire quella conoscenza esatta e
quella, disponibilita mentale che sono indispensabili a poter percepire intuitivamente I’insegnamento

Wy, la Presentazione alla Il Edizione Italiana.
W Questa I11 Proposizione citata & riportata in copertina.
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occulto ed il messaggio mistico contenuto nella Dottrina Segreta e nella Voce del Silenzio.

Per di piu la forma dialogata adottata nella Chiave trasferisce nelle “domande” del supposto
interlocutore di H.P.B. i dubbi, le incertezze, le perplessita, i timori di ogni essere umano che e
giunto al bivio in cui deve scegliere la strada da imboccare; e forse molti lettori rivivranno - in queste
“domande” - ’esperienza, vissuta anche da loro, della lotta fra la ragione che si rifiuta sempre di
abbandonare un mondo di “certezze” che le sono note e congeniali, ¢ /intuizione emergente nella
coscienza che sollecita ad inoltrarsi in un mondo di astrazioni spirituali, ancora sconosciuto ed
estraneo; mentre le “risposte” di H.P.B. possono essere determinanti per 1’esito di questa lotta nella
quale si trova impegnato ogni uomo, quando & intuitivamente sollecitato ad intraprendere la ricerca
della Verita.

Richiamiamo infine ’attenzione sul fatto che H.P.B., mentre dedico La Voce del Silenzio Al
POCHI, dedico invece La Chiave della Teosofia A TUTTI | SUOI DISCEPOLI. Sul frontespizio de
La Chiave si legge infatti:

DEDICATO
DA
H.P.B.
ATUTTI I SUOI DISCEPOLI
AFFINCHE’
ESSI POSSANO, A LORO VOLTA,
APPRENDERE ED INSEGNARE. @

Con questa dedica, H.P.B. da un colpo di spugna su tutti i voluti limiti ed insufficienze de La
Chiave, poiché afferma senza mezzi termini che “tutti i suoi discepoli” potranno apprendere in essa
tutto quello che dovranno poi insegnare. Con queste parole, sembra inoltre stabilire un ulteriore
collegamento fra La Chiave della Teosofia e La Voce del Silenzio poiché, nell’auspicio in esse
contenuto, sembra fermentare il germe di quell’Ideale bodhisattivico che puo essere praticato fin dai
primi stadi del sentiero da “tutti i discepoli” che non dirottano dalla via indicata da H.P.B. e che -
come Lei - s’impegnano ad apprendere per insegnare ed a donare “a loro volta” quanto da Essa
hanno ricevuto.

Il Glossario Teosofico

Un anno dopo la morte di H.P.B., nel 1892, fu pubblicato il suo Theosophical Glossary che, a
rigor di logica, puo essere considerato la continuazione ideale de La Chiave della Teosofia, poiché se
questa introduce ad una piu profonda comprensione degli Insegnamenti Occulti e dell’Esoterismo
mistico, Il Glossario rende intelligibili i termini arcaici che li esprimono nei linguaggi originari.

Quest’opera postuma, che fu I'ultimo contributo di H.P.B. alla Letteratura Teosofica, dovette
presumibilmente essere da Lei compilata contemporaneamente alle Opere a cui andava lavorando, se
in essa sono annotate e spiegate le parole sanscrite, pahlavi, tibetane, pali, caldee, persiane,

@ Omessa nella 11 edizione italiana.
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scandinave, ebraiche, greche, latine, cabalistiche, nonché le parole gnostiche ed i termini occulti
usati in genere nella Letteratura Teosofica e in particolare in Iside Svelata, ne La Dottrina Segreta,
ne La Voce del Silenzio, nei mensili Theosophist, Lucifer, The Path, e nelle altre pubblicazioni della
Societa Teosofica, per cui ben puo dirsi che il colloquio esplicativo aperto da La Chiave della
Teosofia fra 1’Antica Sapienza ed il Mondo Moderno continui, e si approfondisca, con lo
straordinario livello scientifico dei molteplici contenuti poliglotti del Glossario Teosofico.

Il Glossario informa su circa duemila parole e termini, la maggior parte dei quali non hanno una
corrispondenza nelle lingue occidentali e che sono pertanto intraducibili, in quanto estranei alla
natura e alla formazione di linguaggi che si sono sviluppati su tendenze ed interessi di ordine
prevalentemente scientifico-materialista e che, di conseguenza, non hanno forgiato termini pertinenti
alle realta trascendenti, alla costituzione occulta dell’Universo e dell’Uomo, alle forze naturali e alle
Intelligenze che le determinano, o che consapevolmente ne guidano 1’evoluzione.

Il Glossario ¢ purtroppo quasi completamente un’opera postuma e solo le prime trentadue
pagine furono riviste in bozze dall’autrice. Se si tiene conto dell’abitudine che Essa aveva di
ampliare notevolmente le prime bozze, non vi ¢ dubbio che I’opera attuale, se avesse potuto essere
da lei revisionata, ci sarebbe pervenuta notevolmente arricchita, che molti termini oscuri non
compresi nel Glossario vi sarebbero stati aggiunti e che, cosa ancora pit importante, ci sarebbero
forse state fornite informazioni sulle vite e sugli Insegnamenti dei piu famosi Adepti dell’Oriente e
dell’Occidente.

Nella presentazione del Theosophical Glossary a firma di G.R. Mead, si legge che H.P.B.
“desidero esprimere la sua gratitudine, per quanto riguarda I’esposizione dei fatti, al Dizionario
Sanscrito-Cinese di Eitel, al Dizionario Classico Indu di Dowson, al Vishnu Purana di Wilson, alla
Reale Enciclopedia Massonica di H. Mackenzie, nonché, per quanto riguarda la spiegazione di
parole che si trovano nella Cabala o che illustrano le Dottrine Rosacrociane o Ermetiche, al
contributo particolare di W.W. Wescott, Segretario generale della Societa Rosacrociana e
Ilustratore della Cabala per 1’Ordine Ermetico G.D.”; se nonché si puo ragionevolmente desumere
che anche per la compilazione di questo Glossario essa - che presumibilmente doveva aggiornarlo
via via che procedeva nella stesura delle sue opere fondamentali, - doveva attingere alle stesse
“fonti” ed essere “aiutata” dagli stessi Maestri, che 1’ aiutarono a compilare Iside Svelata, La
Dottrina Segreta, La Voce del Silenzio: perché solo cosi puo spiegarsi, a livello umano - la
possibilita di conoscere ed illustrare 1’origine filosofica e il contenuto simbolico di circa duemila
vocaboli e termini di origine tanto disparata, appartenenti a lingue arcaiche per la maggior parte
morte e cancellate dalla polvere del tempo dalla memoria degli uomini.

La Rivista “Lucifer”

Per stupefacente che possa sembrare, la compilazione di opere di tale mole ed impegno
spirituale non esauri le energie di H.P.B. né la distrasse dai problemi umani e sociali strettamente
intessuti alla vita quotidiana: ed infatti nel 1887 - mentre stava ancora lavorando alla revisione finale

della Dottrina Segreta e alla compilazione del Glossario Teosofico fondo la Rivista Lucifer.

Se includiamo il Lucifer nella rassegna delle opere fondamentali di H.P.B. & perché riteniamo
che il copiosissimo materiale raccolto nei suoi editoriali costituisca nel suo insieme un’opera
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organica, non certo “minore” alle altre per finalita e contenuto.

Con gli Editoriali del Lucifer, infatti, H.P.B. stabili un contatto a piu largo raggio fra 1’Antica
Saggezza e le piu attuali esigenze del vivere quotidiano; e con il fatto che questa “presa di contatto”
precedette di due anni 1’Occultismo metafisico de La Dottrina Segreta e di un anno I’Esoterismo
trascendente de La Voce del’ Silenzio, sembro in un certo senso voler preparare il terreno alla
presentazione di queste due opere che avrebbero riproposto al mondo 1’Antica Saggezza,
evidenziando che solo nella quotidiana presa di coscienza dell’uomo riposa la premessa per poter
percepire le leggi occulte che governano 1’Universo e 1a trascendenza dello Spirito umano.

Infatti, mentre nella Rivista “Theosophist” - fondata a Bombay nel 1879 assieme al Col. Olcott -
gli articoli di H.P.B. trattavano particolarmente soggetti inerenti alla filosofia esoterica, quelli che
dal 1887 cominciarono ad apparire sul Lucifer si riferivano agli eventi e alle condizioni sociali, erano
una diretta sfida all’ipocrisia e al bigottismo della religione dominante, al conformismo e ai
pregiudizi in genere, tendevano a scuotere 1’apatia mentale degli uomini e I’indifferenza delle classi
dirigenti, e a rendere entrambi consapevoli delle contraddizioni morali in cui vivevano.

Nel primo editoriale del Lucifer H.P.B. scriveva: “Il primo e il piu importante, se non il solo
obbiettivo, di questa rivista, ¢ quello espresso nella “Prima Epistola di Paolo ai Corinti”, e cio¢
quello di gettare luce sugli avvenimenti avvolti nelle tenebre; di rivelare il vero aspetto ed il reale
significato delle cose e dei nomi, degli uomini e delle loro azioni e costumi; e finalmente di
combattere i pregiudizi, le ipocrisie e le vergogne esistenti in ogni nazione, in ogni classe della
societa contemporanea, come in ogni aspetto della vita. E compito molto laborioso, ma fattibile e
certamente non inutile, anche se tentato solo come esperimento. Quindi, per un tentativo di questo
genere, non vi potrebbe essere un titolo meglio adeguato di quello da noi prescelto per questo
organo....”

Come afferma H.P B., il solo “peccato” di Lucifero era la sua “rivendicazione al diritto di una
volonta libera e all’indipendenza del pensiero”. Il nome Lucifero ha il significato di “portatore di
luce “ per cui - dichiara H.P.B. - non potrebbe esservi un simbolo migliore per il lavoro che ci
proponiamo di svolgere: quello cioe di proiettare un raggio della verita su tutto cio che € occultato
dalle tenebre del pregiudizio, dalle incomprensioni sociali o religiose”.

Nel secondo numero del Lucifer H.P.B. inizio una profonda analisi dell’ipnotismo e dei pericoli
in esso inerenti, mostrando le illimitate possibilita criminali esistenti nel processo ipnotico della
suggestione.

Questi editoriali costituiscono delle vere e proprie visioni nel futuro, e con essi si posero le basi
per la necessaria protezione dell’'umanita nei confronti dei crimini psichici e degli abusi del pseudo-
occultismo che sarebbero emersi in Occidente nel successivo secolo XX.

Nei numeri successivi H.P.B. passo in rassegna le difficolta inerenti ad un lavoro pratico di
filantropia e di benessere sociale, esaminando tali problemi alla luce delle teorie del Karma e del la
Reincarnazione: “Schemi di Fratellanza Universale e di redenzione dell’'umanita - essa scriveva -
possono essere dati dai grandi Adepti della vita, ma essi resterebbero lettera morta fino a che gli
uomini rimarranno nell’ignoranza ed incapaci di afferrare il profondo significato dei medesimi. Ai
Teosofi diciamo: mettiamo in pratica gli scopi dati alla nostra Societa prima di chiedere ulteriori
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schemi o leggi. Al pubblico ed ai nostri critici, diciamo: cercate di capire il valore di un buon lavoro
prima di pretenderlo dagli altri o di intraprenderlo voi stessi inconsideratamente.....

Sappiamo benissimo che il primo scopo della Societa ¢ quello di realizzare I’obbiettivo della
formazione di una Fratellanza Universale. La realizzazione pratica di questa norma fu cosi definita
da coloro che la posero a base della nostra Societa:

“Colui che non pratica [’altruismo; che non & pronto a dividere il suo ultimo
boccone con colui, che e piu debole o piu povero di lui; che trascura di aiutare il
proprio fratello in umanita di qualunque razza, nazione o credo esso sia, quando e
ovunque egli incontra della sofferenza e che resta sordo al grido di dolore della
miseria umana, colui che non prende le difese dell’innocente calunniato, sia esso un
fratello teosofo o no, come difenderebbe se stesso, non e un teosofo”.

In un altro numero del Lucifer H.P.B. pubblico una lettera aperta diretta all’ Arcivescovo di
Canterbury, nella quale venivano esaminate minutamente le pretese della Religione Cristiana, e si
poneva in evidenza il fatto “che in quasi tutti i punti le dottrine delle chiese e ’azione pratica dei
Cristiani erano in diretta opposizione con gli insegnamenti di Gesu”.

La larga diffusione raggiunta dal Lucifer sia in Europa che in America fu il risultato della
straordinaria personalita della sua Editrice, pronta sempre a sacrificare senza riserve se stessa per la
Causa che essa considerava sacra piu della vita; e la profonda eco di consensi destata nel pubblico in
generale per la coraggiosa azione intrapresa dal Lucifer doveva largamente compensare la campagna
denigratoria di un certo pubblico particolare che vedeva insidiato il potere temporale e 1’autorita
spirituale impunemente detenuti.

Con gli argomenti trattati nel Lucifer H.P.B. presento un corpo di dottrine con le quali dette un
aspetto concreto all’astrazione della metafisica ed inseri I’'umanesimo, la sociologia e la “politica” -
nel senso greco di arte e scienza del governare - nelle realizzazioni pratiche del Movimento
teosofico, per cui ben pud dirsi che la logica di uno stesso filo conduttore ricolleghi questi
“editoriali” agli Insegnamenti Occulti contenuti nelle ”Opere maggiori” di H.P.B. e, particolarmente,
la fatica quotidiana di Lei alle Istruzioni contenute ne La Voce del Silenzio.

Le travi maestre dell’edificio di H.P.B. sono infatti La Fratellanza Universale; L ‘universalita
della Teosofia; L atteggiamento bodhisattvico dell’apprendere per insegnare, del realizzarsi per
donarsi.

Affermare che la piu alta Realta é La Fratellanza Universale, significa dare un senso pratico
all’affermazione che la Vita ¢ Una: Amore e Unita; e La Voce del Silenzio dice:

“La Compassione non ¢ un attributo, e la legge delle leggi, |’armonia eterna, il
Sé di Alaya, essenza universale e sconfinata, luce della giustizia sempiterna,
congruenza di tutte le cose, legge di amore eterno. Piu ti fai uno con Lei,
immergendo il tuo essere nel suo, piu la tua Anima si unisce a cio che e, e piu
diverrai COMPASSIONE ASSOLUTA.”

H.P.B. aveva una fede illuminata nel suo ideale e nelle sue ispirazioni, fede nei suoi Istruttori e
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nella missione che Essi le avevano affidato; ma nelle pagine d’introduzione alla Dottrina Segreta vi
e un brano che fa comprendere quale fosse il suo punto di vista sull 'Universalita della Teosofia e, di
conseguenza, sull’impersonalita degli Istruttori che periodicamente la ripropongono: “Ai lettori de
La Dottrina Segreta posso ripetere cio che non ho mai smesso di dire, e che ripeto adesso con le
parole di Montaigne: “Signori, io non ho fatto che un mazzo di fiori scelti e di mio vi ho messo solo
il nastro che li tiene uniti. Strappate il nastro e riducetelo in pezzi, se volete. Quando al “mazzo” di
FATTI - non riuscirete mai a farli scomparire. Potrete ignorarli, ma niente di piu”.

Ma ¢ nostra convinzione che “il nastro” sia un filo elettrico vivente e che chi tenta di “ridurlo in
pezzi” rischi di bruciarsi... Cio che Essa ha compiuto unificando Scienza, Religione e Filosofia e
patrimonio della Coscienza umana, e non puo essere impunemente distrutto.

Nell’articolo intitolato “Nozioni errate su La Dottrina Segreta”, Essa scrisse inoltre:

“Il mio solo ed unico scopo era di mettere in evidenza che 1 principi fondamentali di tutte le
religioni e filosofie esoteriche, antiche e moderne, altro non erano, e senza eccezione, che gli eco
della “Religione Saggezza” primitiva. Ho tentato di mettere in evidenza che [’Albero della
Conoscenza, proprio come la Verita, era UNO e che, benché diverso di forma e di colore, il fogliame
dei ramoscelli, il tronco e i rami, erano sempre simili a quello dello stesso albero antico all’ombra
del quale si é sviluppata ed € cresciuta la filosofia religiosa (adesso) esoterica, delle razze che
precedettero la nostra attuale umanita.”

Ma lo studioso che leggera onestamente le sue opere, fara bene a ricordare gli avvertimenti di
Lei: “Inevitabilmente, ogni lettore giudichera le affermazioni fatte in questi libri mettendosi dal
punto di vista della sua conoscenza, della sua esperienza e della sua coscienza, basate su cio che ha
gia appreso.”

Quindi, questo “punto di vista” non sara sufficientemente libero da pregiudizi, e segnera i
limiti personali alla comprensione dell’opera studiata.

In questo articolo, H.P.B. ci fa pervenire un ammonimento di sconcertante attualitd poiché,
nell’attuale dilagare di pseudo-occultismo, di faciloneria esoterica, di qualunquismo spirituale,
puntualizza quanto sia “diverso” il vero Sentiero della conoscenza esoterica:

“Il vero sentiero della conoscenza esoterica ¢ molto diverso - Essa dice - Il suo ingresso é
ingombrato dai rovi della negligenza; da molte ere i mascheramenti della verita sbarrano la strada; il
disprezzo orgoglioso della sufficienza e tutte le verita travisate 1’offuscano. Occorre un lavoro
incessante e spesso ingrato, continuato per anni, per oltrepassare solo la soglia; e una volta dall’altra
parte il pellegrino sfinito deve proseguire la sua ascensione a piedi, perché il Sentiero stretto conduce
ad altezze proibitive, vertiginose, conosciute solo da coloro che hanno gia raggiunto le vette avvolte
di nubi. E cosi che egli deve salire passo a passo, conquistando ogni palmo di terreno attraverso i
propri sforzi, continuando la sua ascensione guidato da strani picchetti di cui puo conoscere la natura
solo decifrandone man mano che avanza le iscrizioni sbiadite e semicancellate dalla pioggia, perche
guai per lui se, invece di studiarle, si accontenta di considerarle “indecifrabili”. La dottrina
dell’OCCHIO ¢ Maya; solo quella del “cuore” puo fare di lui un eletto”. W

@ La Dottrina dell’Occhio ¢ quella del Cuore corrispondono rispettivamente allo Hinayana e al
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Nell’occasione del Giorno del Loto Bianco, non si puo fare di meglio che meditare su queste
parole, nonché su quelle che i Maestri stessi hanno detto su tale argomento. Per coloro che amano e
rispettano H.P.B., quest’articolo contiene un messaggio per il Giorno del Loto Bianco. E un
messaggio di incoraggiamento, che ispira la determinazione inalterabile, la fiducia nella Buona
Legge - La Legge di Giustizia assoluta nella vita - ed il desiderio profondo di entrare in comunione
cori il cuore generoso di H.P.B., di onorare Coloro che le hanno insegnato quello che sapeva e che
hanno fatto di Lei quello che era, e quello che e.

IL LOTO BIANCO del XIX secolo fu il “Nato dalla Grande Scuola”, che porta nella sua Anima
I’impronta dell’Alma Mater. Nei suoi Insegnamenti possiamo ritrovarla, possiamo scoprire
I’Istruttore che Essa era perché, se ogni Movimento spirituale ¢ sempre iniziato e protetto da una
Grande Anima, H.P.B. fu, veramente, la Madre e la grande prima rivelatrice della Sapienza divina (o
Theosophia) all’Occidente del XIX secolo

Molti anni dovranno ancora passare, prima che la Grande Anima possa essere considerata nella
sua vera grandezza. Noi le siamo ancora troppo vicini per contemplarla quale Essa veramente é: il
bianco fiore del Loto, che porta in sé il germe della Vita: e questa “Vita” parla ad ogni ricercatore
sincero con la “Voce del Silenzio” e gli indica il sentiero bodhisattvico dell’apprendere per
insegnare, del realizzarsi per donarsi:

“Se un piccolo granello vi é donato, non é perché voi lo serbiate. Per quanto
piccolo e minuscolo esso sia, vi & stato donato perché ne nutriate anche un
piccolo passero: e quello che non tratterrete si moltiplichera in voi, come i
piccoli fiori nella matrice del LOTO BIANCO”

EMMA CUSANI
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IL GLOSSARIO TEOSOFICO

PREFAZIONE

Il Glossario Teosofico nasce con lo svantaggio di essere un lavoro del tutto postumo, di cui solo
le prime trentadue pagine furono riviste in bozze dall’autore. Questo ¢ ancora piu spiacevole dato
che H.P.B. aveva I’abitudine di arricchire considerevolmente la copia originale, per cui non c’¢
dubbio che il volume sarebbe stato di gran lunga ampliato oltre i suoi presenti limiti e che avrebbe
illustrato molti termini oscuri che non sono inclusi nel presente Glossario; e, cosa ancora piu.
importante, che avrebbe fornito una traccia delle vite e degli insegnamenti dei piu famosi Adepti del
mondo Orientale ed Occidentale.

Il Glossario Teosofico si propone di fornire informazioni sulle principali parole sanscrite,
pahlavi, tibetane, pali, caldee, persiane, scandinave, greche, latine, cabaliste e gnostiche, e sui
termini Occulti generalmente usati nella Letteratura Teosofica che si trovano principalmente in Iside
Svelata, il Buddismo Esoterico, La Dottrina Segreta, la Chiave della Teosofia ecc., e nelle riviste
mensili The Theosophist, Lucifer, The Path ecc., ed in altre pubblicazioni della Societa Teosofica.
Gli articoli contrassegnati(w.w.w.) che spiegano parole trovate nella Cabala o che illustra no dottrine
Rosacruciane o Ermetiche, sono state un contributo, dietro particolare richiesta di H.P.B., di
Bro.W.W.Westcott, M.B. e P.Z., che é il Segretario Generale della Societa Rosacruciana e
“Praemonstrator” della Cabala all’Ordi ne Ermetico di G.D.

H.P.B. desiderava anche esprimere la sua particolare gratitudine, per quanto concerne
I’esposizione dei fatti, al Dizionario Sanscrito-Cinese di Eitel,al Dizionario Classico_Hindu di
Dowson, al Vishnu Purana di Wilson e alla Reale Enciclopedia Massonica di Kenneth Mackenzie.

Poiché il sottoscritto non pud accampare alcuna pretesa di aver contribuito all’elaborata, e
straordinaria scienza necessaria per 1’edizione dei vari e poliglotti contenuti dell’ultimo contributo di
H.P.B. alla letteratura Teosofica, ci saranno degli errori di translitterazione che gli specialisti di
questa scienza rileveranno immediatamente. Comunque, poiché ogni orientalista ha il suo proprio
sistema, traslitterazioni diverse possono essere scusate nel presente lavoro, e non dovrebbero essere
addebitate completamente al Karma dell’editore.

G.R.S. MEAD

Londra, Gennaio 1892
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GLOSSARIO TEOSOFICO

-A-ADB -

A - La prima lettera in quasi tutti gli alfabeti del mondo ad eccezione di alcuni, come ad esempio il
mongolo, il giapponese, il tibetano, 1’etiopico, ecc. E una lettera di grande potere mistico e di
“magica virti” per coloro che I’hanno adottata, il cui valore numerico & uno. E I’Aleph degli ebrei
che ha come simbolo il Bue 0 Toro, ‘v, I’ Alpha dei greci, I’uno e il primo; 1’ Az degli slavi, che sta
per il pronome “lo” (riferendosi all” “Io sono Quello, i0 sono”). Anche in Astrologia il Taurus (il
Bue, il Toro o lo Aleph) ¢ il primo dei segni zodiacali ed i suoi colori corrispondenti sono il bianco e
il giallo. 1l sacro Aleph assume un significato ancora piu sacro per i cabalisti cristiani perché questa
lettera simbolizza il concetto della Trinita nell’Unita, dal momento che € costituita da due Yod, uno
diretto dall’alto verso il basso e D’altro posto in senso inverso, uniti da una linea diagonale,
I’intermediario cosi - aerdnA‘tnaS id ecorc al” ehc amreffa eiznekcaM htenneK .& X & occultamente
connessa con essa”. Il nome divino, il primo della serie che corrisponde all’ Aleph, ¢ AGHEIEH o
Ahih, quando é privo di vocale, e questa € una radice sanscrita.

AAHLA (Egiz.) - Una delle divisioni del Kerneter o regioni degli inferi o Amenti; la parola significa
“Campo di Pace”.

AANRU (Egiz.) - La seconda divisione dell’Amenti. Il campo celeste di Aanroo ¢ circondato da una
muraglia di ferro. Il campo ¢ colmo di grano ed i1 “Defunti” sono rappresentati nell’atto di mieterlo
per il “Maestro dell’Eternita”; alcune spighe sono alte tre, cinque o sette cubiti. Coloro che
raggiungevano gli ultimi due cubiti entravano in uno stato di beatitudine (che in Teosofia e
conosciuto con il nome di Devachan); gli spiriti disincarnati la cui messe € alta solo tre cubiti,
andavano nelle regioni inferiori ( Kamaloka). Per gli Egiziani il grano é il simbolo della Legge di
Retribuzione o Karma. | cubiti sono connessi con i tre, cinque e sette principi umani.

AARON (Ebr.) - Fratello maggiore di Mose e primo Iniziato del Dispensatore della Legge. Il nome
significa Illuminato o Colui che ha ricevuto la Luce. Aronne é il capostipite della linea, o Gerarchia,
degli iniziati Nabim, o Veggenti.

AB (Ebr.) - L’undicesimo mese del calendario civile ebraico; il quinto del calendario sacro che ha
inizio in luglio (w.w.w.).

ABADDON (Ebr.) - Un angelo dell’Inferno, corrispondente al Greco Apollyon.

ABATUR (Gnost.) - “L’Antico dei Giorni” del sistema Nazareno. Antiquus Altus, il Padre del
Demiurgo dell’Universo, ¢ chiamato la Terza Vita o “Abatur”. Corrisponde al Terzo “Logos” della
Dottrina Segreta. (Vedi Codice Nazareno).

ABBA AMONA (Ebr.) - Significa “Padre-Madre”; i nomi occulti dei due Sefiroti superiori,
Chokmah e Binah della triade piu alta, il cui apice e Sephira o Kether. Da questa triade scaturisce il
settenario inferiore dell’ Albero Sefirotico.

ABHAMSI (Sans.) - Un nome mistico per definire i “quattro ordini di esseri” che sono gli Dei, i
Demoni, i Pitri e gli Uomini. In qualche modo gli orientalisti connettono il nome con le “acque”; la
filosofia esoterica, invece, connette il suo simbolismo con Akdsa - le eteriche “acque dello spazio”,
poiché ¢ nella profondita e sui sette piani dello “spazio” che nascono i “quattro ordini di esseri
(inferiori)”, ed i tre Ordini superiori di Esseri Spirituali. (Vedi La Dottrina Segreta, Cosmogenesi
pag. 216 e “Ambhamsi”).

ABHASVARA (Sans.) - I Deva o “Dei” della Luce e del Suono, la piu alta delle tre superiori regioni
celesti (piani) del secondo Dhyana (v.). Una classe di sessantaquattro dei, che rappresenta un certo
ciclo ed un numero occulto.
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ABHAVA (Sans.) - Negazione o non-essere degli oggetti individuali; la sostanza noumenica, o
I’oggettivita in fase di astrazione.

ABHAYA (Sans.) - “Senza Paura”, un figlio del Dharma, ma anche una vita di dovere religioso.
Come aggettivo, “Intrepido” o Abhaya ¢ un attributo dato ad ogni Buddha.

ABHAYAGIRI (Sans.) - Significa “Monte senza Paura” nell’isola di Ceylon. Vi si trova un antico
Vihara, o Monastero, in cui il famoso viaggiatore cinese Fa-hien, nell’anno 400 della nostra Era,
trovo cinquemila monaci ed asceti ed una Scuola chiamata Abhayagiri Vasinah, la “Scuola della
Foresta Segreta”. Questa scuola filosofica fu considerata eretica dato che gli asceti vi studiavano
entrambe le dottrine del “grande” e del “piccolo” veicolo - cioe i sistemi del Mahayana e dell’
Hinayana, ed il Triyana o i tre gradi successivi dello Yoga; proprio come fa, in questo periodo, una
certa Confraternita al di 1a dell’Himalaya. Cio prova come i “discepoli di Katyayana” non erano e
non sono settari, proprio come adesso non lo sono i loro umili ammiratori, i Teosofi. (Vedi
“Sthavirah”, Scuola). Questa ¢ stata la piu mistica di tutte le scuole, famosa per il numero di Arhat
che ha prodotto. La Confraternita di Abhayagiri si defini seguace di Katyayana, il Chela favorito di
Gautama, il Buddha. Secondo la tradizione, a causa di un’intolleranza bigotta e delle persecuzioni,
essi dovettero abbandonare Ceylon e passare al di 1a dell’Himalaya, dove, da allora, sono rimasti.
ABHIDHARMA (Sans.) - La parte metafisica (la terza) del Tripitaka, un’opera di pura filosofia
Buddista composta da Katyayana.

ABHIJNA (Sans.) - I sei doni fenomenali (o “soprannaturali”’) che Sakyamuni Buddha acquisto la
notte in cui raggiunse la Buddita. Questa ¢ il “quarto” grado di Dhyana (il settimo negli
insegnamenti esoterici) che deve essere conseguito da ogni vero Arhat. In Cina, gli asceti buddisti
iniziati riconoscono sei di tali poteri, ma a Ceylon ne vengono riconosciuti soltanto cinque. Il primo
Divyasrotra, il potere di capire ogni lingua, qualunque essa sia, ecc., ecc.

ABHIMANIM (Sans.) - Il nome di Agni (il fuoco) il “piu grande dei figli di Brahma™, in altre
parole il primo elemento o Forza prodotto nell’universo al momento della sua evoluzione (il fuoco
del desiderio creativo). Dalla sua sposa Swaha, Abhimanim ebbe tre figli (i fuochi) Pavaka,
Pavamana e Suchi, (N. d. T. o il fuoco del lampo, il fuoco per attrito ed il fuoco solare), i quali
ebbero “quarantacinque figli che, con il figlio originale di Brahma ed 1 suoi tre discendenti,
costituiscono i “quarantanove fuochi dell’Occultismo.

ABHIMANYU (Sans.) - Un figlio di Arjuna. Uccise Lakshmana, nel secondo giorno della battaglia
del Mahabharata, ma egli stesso fu ucciso nel tredicesimo giorno.

ABHUTARAJASA (Sans.) - Una classe di Dei o Deva, durante il periodo del quinto Manvantara.
ABIB (Ebr.) - Il primo mese ebraico che inizia in Marzo ed e chiamato anche Nisan.

ABIEGNUS MONS (Lat.) - Nome mistico di una montagna da cui vengono rilasciati i documenti
Rosacroce: “Monte Abiegno”. C’¢ un rapporto con il Monte Meru, nonché con altri colli sacri
(w.w.w.).

AB-I-HAYAT (Pers.) - Acqua dell’immortalita. Si ritiene che dia eterna giovinezza e vita
sempiterna a chi la beve.

ABIRI (Gr.) - Vedi Kabiri, scritto anche Kabeiri, i Potenti, i celesti, i figli di Zedec il giusto, un
gruppo di divinita adorate in Fenicia; sembra che si possano identificare con i Titani, i Coribanti, i
Cureti, i Telchini o Dii Magni di Virgilio (w.w.w.).

ABITATORE della soglia - Un termine inventato da Bulwer Lytton in Zanoni; ma in Occultismo,
la parola “Abitatore” ¢ un termine occulto usato dagli studenti fin dal piu lontano passato, e si
riferisce ai Doppi astrali malefici di persone defunte.

ABLANATHANALBA (Gnost.) - Termine simile ad “Abracadabra”. Secondo C. W. King significa
“tu sei un padre per noi”’; si legge nello stesso modo da entrambe le parti ed era usato in Egitto come
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incantesimo (Vedi “Abracadabra”).

ABRACADABRA (Gnost.) - Troviamo questa parola simbolica per la prima volta in un trattato di
medicina in versi di Samonico, che fu scritto sotto il regno dell’imperatore Settimio Severo. Secondo
Godfrey Higgins essa deriva da Abra o Abar “Dio” in Celtico, ¢ cad “santo”; era usata come
incantesimo e veniva incisa sui Cammei a guisa di amuleto (w.w.w.). Godfrey Higgins aveva quasi
ragione poiché, in effetti, la parola “Abracadabra” ¢ una corruzione posteriore del termine sacro
Gnostico “Abrasax” e questi ¢, a sua volta, una precedente corruzione di un’antica e sacra parola
Copta o Egiziana : una formula magica il cui significato simbolico ¢ “Non nuocermi”, indirizzata
alla divinita che nei geroglifici significa “Padre”. Era normalmente appesa ad un amuleto e portata
come Tat (v.) sul petto, sotto gli abiti.

ABRAXAS o ABRASAX (Gnost.) - Parole mistiche che risalgono a Basilide, il Pitagorico di
Alessandria, 90 d. C. Egli usava “Abraxas” quale nome della Divinita, il supremo Sette, poiché
possiede 365 virtl. Nella numerazione greca, a =1, b =2, r =100, a =1, x = 60, a =1, s =200, totale
365, cio¢ i giorni dell’anno, anno solare, un ciclo dell’azione divina. C. W. King, autore di The
Gnostics, considera questa parola analoga all’ebraica Shemhamphorasch, parola sacra che ¢ il nome
di Dio per esteso. La gemma gnostica Abraxas raffigura generalmente il corpo di un uomo con la
testa di gallo, in una mano uno scudo e nell’altra una frusta (w.w.w.). Abraxas ¢ la controparte
dell’indi Abhimanim (v.) e Brahma combinati. E stata questa combinazione e le qualitd mistiche che
hanno indotto Oliver, la grande autorita Massonica, a collegare il nome di Abraxas con quello di
Abramo. Cio non e giustificabile; le virtu e gli attributi di Abraxas, che sono in numero di 365
avrebbero dovuto mostrargli non solo che la divinita era connessa con il Sole e con la divisione
solare dell’anno, ma anche che il Sole ¢ il modello e Abraxas ne ¢ la copia.

AB-SU (Cal.) - Il nome mistico dello Spazio, che significa la dimora di Ab il “Padre”, o I’inizio della
sorgente delle Acque della Conoscenza. La dimora di quest’ultima ¢ nascosta nell’invisibile spazio o
regioni Akashiche.

ACACIA (Gr.) - Innocenza. E anche una pianta considerata in Massoneria simbolo di iniziazione,
immortalita e purezza; 1’albero forniva il sacro legno Shittim agli Ebrei.

ACHAMOTH (Gnost.) - Il nome della seconda Sophia, quella inferiore. Esotericamente, e secondo
gli Gnostici, la Sophia piu antica era lo Spirito Santo (lo Spirito Santo femminile) o la Shakti dello
Sconosciuto, il Divino Spirito; mentre Sophia Achamoth non é altro che la personificazione
dell’aspetto femminile della Forza creativa maschile nella natura; ¢ anche la Luce Astrale.

ACHAR (Ebr.) - Gli Dei sui quali (per gli Ebrei) Jehovah é il Dio.

ACHARA (Sans.) - Obblighi personali e sociali (religiosi).

ACHARYA (Sans.) - Maestro spirituale, Guru, come Sankar- dcharya, letteralmente, “maestro di
etica”. Nome generalmente dato agli Iniziati ecc. , che significa “Maestro”.

ACHATH (Ebr.) - Uno, il primo, femminile; il maschile & achad. Una parola Talmudica

rivolta a Jehovah. Vale la pena di notare che il termine sanscrito ak significa uno; e che ekata
significa “unita”, Brahma ¢ anche chiamato @k 0 eka, 1’uno, il primo, da cui deriva la parola

Ebraica ed il suo impiego.

ACHER (Ebr.) - Il nome Talmudico dell’Apostolo Paolo. Il Talmud narra la storia dei quattro
Tanaim, che entrarono nel Giardino delle Delizie, o Pardes, ovvero vennero per essere iniziati - di
Ben Asai, che guardo e perse la vista; di Ben Zoma, che guardo e perse la ragione; di Acher, che
saccheggio il giardino e falli; e di Rabbi Akiba, che fu Iunico che ne riusci. I Cabalisti dicono che
Acher ¢ Paolo.

ACHERONTE (Gr.) - Uno dei fiumi dell’ Ade della mitologia Greca.

ACHIT (Sans.) - Assoluta non-intelligenza, mentre Chit &, al contrario, assoluta intelligenza.
ACHYUTA (Sans.) - Cio che non ¢ soggetto a cambiamento o caduta; ’opposto di Chyuta,
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“caduto”. Un attributo di Vishnu.

ACOSMISMO (Gr.) - 1l periodo precedente la creazione, quando non c’era il Cosmo ma solo il
Caos.

ACQUA - Il primo principio delle cose secondo Talete ed altri antichi filosofi. Naturalmente qui non
s’intende 1’acqua sul piano materiale, bensi un senso figurativo per il fluido potenziale contenuto
nello spazio infinito. Nell’antico Egitto cio era simbolizzato da Kneph, il dio “non rivelato”,
rappresentato dal serpente - simbolo dell’eternita - che si attorciglia intorno ad un’anfora di acqua e
muove la sua testa sulle acque, che cova con il suo respiro. “E lo spirito di Dio si muoveva sulla
superficie delle acque” ( Genesi, I). La rugiada mellata, cibo degli dei e delle api creative
dell’Yggdrasil, cade durante la notte sull’albero della vita dalle “acque divine, luogo di nascita degli
dei”. Gli alchimisti sostengono che quando la terra preAdamica € ridotta alla sua prima sostanza da
Alkahest, & simile ad acqua cristallina. L’alkahest ¢ “uno ed invisibile, ’acqua ¢ il primo principio
nella sua seconda trasformazione”.

ACQUA SANTA - Questo e uno dei piu antichi riti praticati in Egitto, passato poi alla Roma
pagana. Accompagnava il rito del pane e del vino. “L’acqua santa veniva sparsa dal sacerdote
egiziano sia sull’immagine degli dei sia sul fedele ed era sia versata che spruzzata. E stato rinvenuto
un aspersorio che si suppone fosse usato proprio a tale scopo, cosi come si fa oggi” ( Fede Egiziana
di Bonwick). Per quanto riguarda il pane, “le focacce di Iside... erano poste sopra I’altare”. Gliddon
scrive che esse erano ‘identiche come forma, alle ostie delle Chiese Romana ed Ortodossa’. Melville
asserisce ‘che gli Egiziani segnavano questo pane sacro con la croce di Sant’Andrea X. Il pane della
Presenza era spezzato prima di essere distribuito al popolo dai sacerdoti, e si pensava che divenisse
carne e sangue della Divinita. Il miracolo era provocato dalla mano del sacerdote officiante che
benediceva il cibo...” Rouge ci dice “Il pane offerto reca le impronte delle dita, marchio della
consacrazione” ( ibidem, pag. 418), (Vedi anche “Pane ¢ vino”).

AD (Ass.) - Ad, “il Padre”. In aramaico ad significa uno e ad-ad “I’unico”.

ADAH (Ass.) - Preso in prestito dagli Ebrei per il nome del loro Adha, padre di Jubal, ecc. Ma Adha
poiché significa il primo, 1’uno, ¢ di patrimonio universale. Vi sono ragioni per pensare che Ak-ad
significhi il primo-genito, o Figlio di Ad. Ad one fu il primo “Signore” della Siria. (Vedi Iside
Svelata, 11° pag. 432).

ADAM (Ebr.) - Nella Cabala Adamo ¢ I’ “unigenito” e significa anche “terra rossa” (Vedi “Adam-
Adami” nella Dottrina Segreta, VI°, pag. 21). E quasi identico ad Athamas o Thomas ed in Greco &
tradotto con la parola Didumos, il “gemello” - cioé Adamo, “il primo”, che nel I Capitolo della
Genesi viene considerato come “maschio-femmina”.

ADAM KADMON (Ebr.) - L’Uomo Archetipo, ’Umanita. L’ “Uomo Celeste” non caduto ancora
in peccato; i Cabalisti lo riferiscono ai Dieci Sefiroti sul piano della percezione umana (w.w.w.).
Nella Cabala Adam Kadmon e il Logos manifesto che corrisponde al nostro Terzo Logos.
L’Immanifesto ¢ il primo paradigmatico Uomo ideale e simbolizza 1’Universo in abscondito o nella
sua “privazione”, in senso Aristotelico. Il Primo Logos ¢ la “Luce del Mondo”, il Secondo ed il
Terzo sono i suoi riflessi che gradualmente si oscurano.

ADAMICA Terra (Alch.) - Chiamata la “vera essenza dell’oro” o, in Alchimia, “I’elemento
primordiale”. E separata dal puro elemento omogeneo solo da un passaggio.

ADAMO CELESTE (Ebr.) - La sintesi dell’ Albero Sefirotico, di tutte le Forze della Natura e delle
loro essenze divine inerenti. Nei diagrammi, il Settimo dei Sefirot inferiori, la Sefira Malkhuth - il
Regno dell’ Armonia - rappresenta i piedi del Macrocosmo ideale, la cui testa coincide con la prima
Testa manifesta. Questo Adamo Celeste € la natura naturans o mondo astratto, mentre 1’Adamo di
Terra (I’'Umanitd) ¢ la natura naturata o I'universo materiale. Il primo ¢ la presenza della Divinita
nella sua essenza universale, I’altro, la manifestazione dell’intelligenza di quella essenza. Nel vero
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Zohar - non nella fantastica ed antropomorfica caricatura che spesso troviamo negli scritti Cabalistici
dell’Occidente - non c’¢ traccia della divinita personale che troviamo cosi preminente nell’oscuro
rivestimento della Saggezza Segreta conosciuto come il Pentateuco di Mose.

ADBHUTA BRAHMANA (Sans.) - II Brahmana dei miracoli; tratta di cose meravigliose,
predizioni e fenomeni vari.

ADBHUTA DHARMA (Sans.) - La “legge” delle cose mai udite precedentemente. Una serie di
lavori buddisti su eventi miracolosi o fenomenali.
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LE TRE PROPOSIZIONI FONDAMENTALI

Prima che lo studioso proceda a considerare 1’ Insegnamento Teosofico, & assolutamente
necessario che egli comprenda bene le poche concezioni fondamentali che sottostanno,
pervadendolo, all’intero sistema di pensiero verso cui la sua attenzione € diretta. Queste idee
basilari sono poche di nume ro e dall’afferrarle chiaramente dipende la comprensione di tutto
il resto. Esse sono:

1. Un PRINCIPIO onnipresente, eterno, illimitato ed immutabile, sul quale ogni
speculazione & impossibile, poiché esso trascende il potere dell’'umana concezione € non
potrebbe che essere rimpicciolito da ogni espressione o similitudine umana,. Esso é al di
la dell’orizzonte e della portata del pensiero; nelle parole della Mandukya Upanishad:
“impensabile ed inesprimibile”.

2. L’eternita dell’Universo nella sua totalitd, come un piano illimitato, periodicamente il
campo di universi innumerevoli che incessantemente si manifestano e scompaiono.
Questa seconda affermazione descrive la universalita asso luta di quella legge di
periodicita, di flusso e riflusso, di crescita e declino osservabile in ogni parte della
natura.

3. L’identita fondamentale di tutte le Anime con la Super-Anima universale, quest’ultima
essendo essa stessa, un aspetto della Radice Sconosciuta, ed € il pellegrinaggio
obbligatorio per ogni Anima - scintilla della precedente - attraverso il Ciclo
dell’Incarnazione in accordo con la legge Ciclica e Karmica. In altre parole, nessuna
Buddhi (Anima Divina) puramente spirituale puo avere una esistenza indipendente e
cosciente prima che la scintilla abbia (a) attraversato ogni forma, elementale del mondo
fenomenico di quel Ciclo di manifestazione, e (b) acquisito I’individualita, dapprima per
impulso naturale, e poi mediante sforzi liberamente e spontaneamente concepiti ed
applicati (sotto il controllo del Karma, ascendendo cosi attraverso a tutti i gradi
dell’intelligenza.

La dottrina su cui si impernia tutta la Filosofia Esoterica non ammette privilegi o doni
speciali nell’'uomo, salvo quelli conquistati mediante lo sforzo ed il merito personale
attraverso una lunga serie di reincarnazioni.
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| QUADERNI TEOSOFICI

I Quaderni Teosofici non hanno altri scopi che quelli originari del Movimento
Teosofico:

1. Formare il nucleo di una Fratellanza Universale dell’Umanita, senza
distinzione di razza, credo, sesso, casta o colore.

2. Lo studio delle religioni: filosofie, scienze antiche e moderne e la
dimostrazione dell’importanza di tale studio.

3. L’investigazione delle leggi inesplicate della natura e dei poteri psichici latenti
nell’uomo.

Questi Scopi enunciano il corpo della Dottrina contenuta negli Insegnamenti Originari
dei Fondatori del Movimento Teosofico Moderno. La maggior parte di questi
Insegnamenti - eccezion fatta por poche opere fondamentali, alcune delle quali esaurite
da tempo - non sono stati pubblicati in Italia.

I Quaderni Teosofici hanno lo scopo di curare la traduzione della letteratura teosofica
originaria, con particolare riguardo agli scritti di H.P. Blavatsky e W.Q. Judge, e di
affidarne la diffusione a questi “Ciclostilati in proprio” bimestrali,

I Quaderni Teosofici hanno altresi lo scopo di attirare 1’attenzione degli studiosi sulla
sconcertante attualita di questi Insegnamenti che denunciano i rischi connessi alla
“ricerca dei poteri psichici”’, e di mettere sull’avviso i ricercatori in buona fede
sull’insidia inerente al dilagare di un pseudo-occultismo industrializzato, che fa mercato
di “iniziazioni” e di “pratiche yoga”.

Non si presume di poter fare un lavoro adeguato agli scopi, ma ci si propone di fare
tutto quello che puo essere fatto, nel ricordo di H.P. Blavatsky che disse:

“CHI FA TUTTO QUELLO CHE PUO, FA TUTTO QUELLO CHE DEVE”



DIO

“L’Umanita sara un giorno liberata dai suoi
falsi dei e si trovera poi, in fin dei conti,
autoredenta”

H.P. Blavatsky
(Doctrine Secréte”, Vol. 11 p. 520)

Per molti uomini invaghiti di realismo, il problema di DIO & un lusso superfluo. La
condizione umana, tanto fisica che intellettuale, e stata considerevolmente cambiata
dalla crescente influenza di tutte le scienze e gli ottimisti, tra i razionalisti scientifici,
parlano di una morale nuova che nascerebbe dall’applicazione sociale della Scienza. Un
uomo nuovo, pit umano, piu fraterno, sara domani, dicono, il prodotto dell’educazione
scientifica. Una filosofia sociale e una nuova psicologia sociale deriveranno
dall’applicazione dello spirito scientifico in tutte le attivita umane, e le concezioni
metafisiche saranno relegate nel ripostiglio delle reliquie, con le mitologie degli Antichi
e con le religioni. L’uomo si sara cosi emancipato egli stesso dall’errore. Che Dio sia o
non sia, dira, cio non ci interessa piu, noi possiamo fare a meno di Lui.

Per altri uomini, influenzati da determinate idee politiche, Dio € un oppio @
religioso. Essi hanno imparato a diffidare della religione che, per loro, ¢ il simbolo dello
spirito settario e dell’oppressione. Essi fanno loro la sferzante replica di Proudhon: “Da
tremila anni, quando un uomo mi parla di Dio, o vuole la mia liberta o la mia borsa”.
Per chi pensa in questo modo & facile provare come la nozione di un Dio creatore
onnipotente, dispensatore dei beni di questo mondo, inondante con la sua Grazia
determinate anime, sia stata utilizzata per mantenere nella societa un certo ordine
sociale, per il profitto di alcune classi. Gli e facile dimostrare che durante 19 secoli gli
uomini di chiesa hanno mantenuto Dio come una spada di Damocle sugli uomini e
hanno fatto di tutto per infrangere qualsiasi velleita di comprensione del problema di
Dio al di fuori delle norme stabilite dalla Chiesa.

Da un secolo,la Chiesa non pud piu conservare con altrettanta autorita il suo
ascendente sul mondo intellettuale, e non si mette che malvolentieri sulla strada della
discussione in cui sono messi in causa i problemi di Dio, dell’origine del male, della
creazione, del peccato originale e dell’inferno. Essa si mantiene ancora forte nel mondo
occidentale, ma piu per la sua morale e per la sua tradizione che per la sua teologia.

Nei suoi rapporti con le scienze il dogmatismo religioso, senza rinnegare nulla dei
suoi principi, € stato obbligato a fare qualche concessione per quello che concerne il
processo attraverso il quale Dio ha creato il mondo; ma resta il fatto che 1’idea di un Dio
personale creatore, infinitamente buono, infinitamente potente, costituisce il pilastro
fondamentale della religione cristiana.

“Si dice che Dio ha creato 'uvomo a sua somiglianza, ’'uomo glielo ha ben
ricambiato” (VOLTAIRE).

W Nell’originale ¢ “éteignoir” = “spengitoio” (n.d.t.)
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Che vale I’ipotesi del dio della teologia di fronte all’analisi filosofica? Questo Dio
personale creatore e infinito e assoluto. Come, essendo tale, puo creare il mondo che é
finito? Creare € agire partendo da un piano che é necessariamente limitazione. Come
puo Dio limitarsi ad un qualsiasi piano? Se Dio ha il potere di creare il mondo, egli
porta in sé il germe della limitazione, egli € di fatto limitato e per questo caduco; ora un
tale Dio fin dall’eternita del passato, sarebbe gia morto.

“Il Dio personale del teismo ortodosso percepisce, pensa, ed & soggetto alle
emozioni; si pente, prova una “tremenda collera”. Ma la nozione di tali stati mentali
comporta necessariamente 1’ipotesi insostenibile del carattere esteriore degli
avvenimenti che lo eccitano, per non parlare dell’impossibilita di attribuire uno stato
immutabile ad un essere ci cui lo emozioni fluttuano a seconda degli avvenimenti che si
svolgono nei mondi sui quali Egli presiede. Il fatto di concepire un Dio personale come
immutabile e infinito ¢ antipsicologico e, quel che € peggio, antifilosofico™. @)

| teologi evitano di dire che Dio ¢ I’Assoluto, che egli ¢ infinito, poiché questa
posizione solleva delle obiezioni filosofiche insormontabili; essi preferiscono ora dire
che egli é I"“Essere perfetto”. Ma dire anche che il Dio onnisciente ¢ un Essere, ¢ una
contraddizione filosofica; poiché la nozione dell’essere ¢ legata a quella di esistenza.
Un essere implica la coscienza di esistere; da cio deriva una limitazione e cosi anche
Dio non puo essere perfetto. Dire di Dio che egli € un Essere onnisciente e che di
conseguenza percepisce tutto cio che si svolge nella sua creazione, é stabilire un legame
tra lui e gli oggetti conosciuti, e cio é limitarlo nuovamente.

Ugualmente Dio sarebbe, a quanto pare, un puro spirito; egli possiederebbe nel piu
alto grado le qualita piu sublimi dell’anima umana; d’altra parte, si dice di lui che ¢
“infinitamente buono”. Per essere infinitamente buono, deve dunque provare le
sofferenze e i dispiaceri, in una parola tutte le vicissitudini della condizione umana.
Come, un puro spirito, puo avvicinarsi cosi agli stati effettivi sempre mutevoli
dell’umanita?

Qualunque sia I’aspetto che ci presenta il Dio creatore personalizzato della teologia,
apparirebbe a qualsiasi spirito sincero ed imparziale come poco accettabile alla luce del
ragionamento filosofico.

E per tutte queste ragioni e per molte altre ancora che un buon numero di pensatori,
dopo I’emancipazione del pensiero che si ¢ delineata a partire dal XV secolo, hanno
rifiutato I’ipotesi di Dio.

L’ateismo ¢ una posizione piu valida? Non vi ¢ un’altra concezione di Dio che
potrebbe essere confermata da una filosofia razionale, e dimostrata accettabile alla luce
delle conoscenza che 1I’uomo acquisisce dallo studio sperimentale della natura?

La mente dell’occidentale € deformata dall’educazione ancestrale che ha ricevuta;
egli non arriva che molto difficilmente a concepire ¢ a formulare un’altra nozione di
Dio; cosi, rigettando il Dio biblico, si rifugia nell’ateismo.

Su questo problema di una eccezionale importanza, la filosofia della Teosofia
postula una concezione di Dio che ogni essere di buona volonta, facendo lo sforzo di

@ H.P. Blavatsky - “Doctrine Secréte”, Vol. I, p. 38.
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elevarsi al di sopra dei punti di vista materialisti o religiosi, dovrebbe prendere in
considerazione, per lo meno come una ipotesi valida.

Per la Teosofia, dio € un PRINCIPIO onnipresente, eterno e immutabile - la radice
da dove tutto procede. Non pensa, per la semplice ragione che Esso & il Pensiero
Assoluto stesso. D’altronde, Egli non esiste, poiché ¢ 1’Esistenza assoluta: “L’Essere in
Sé” e non un Essere. Salomon Ben Jehudah Gabirol, nel “Kether Malchut”, ne parla
negativamente in questi termini: “Tu sei uno, la radice di tutti i numeri, ma non come un
elemento di enumerazione; poiché I’unita non ammette moltiplicazione, mutamento o
forma. Tu sei uno, e nel segreto della Tua unita gli uomini piu saggi si perdono perché
non la conoscono. Tu sei uno, e la tua unita non € mai diminuita né mai estesa e non puo
essere cambiata. Tu sei uno, e nessun mio pensiero puo fissarti un limite o definirti. Tu
SEI, ma non gia come uno che esiste, poiché la comprensione e la visione dei mortali
non possono raggiungere la Tua esistenza, né determinare per Te il dove, il come, il
perché” ecc. ecc.

Questo Principio assoluto & privo di ogni attributo ed e senza relazioni con
I’Universo manifestato e finito. La sola rappresentazione mentale che ci si possa fare ¢
quella della sua onnipresenza; non puo dunque essere localizzato o escluso da un
qualsiasi punto dell’universo. Essendo 1’”Essere in Sé” si colloca fuori del tempo nella
durata eterna; e lo Spazio o I’’Infinito” ¢ I’immagine con il quale la mente umana puo
rappresentarselo.

Questo Principio assoluto, il solo Dio che il teosofo riconosce, appare dunque
all’intendimento umano come una negazione. E quindi inutile speculare
sull’Inconoscibile, sull’Assoluto, e i brahmani e i buddhisti hanno ragione quando
dicono relativamente a “QUELLO” che non bisogna parlarne, poiché “colui che
interroga si inganna e colui che risponde si inganna”.

“Che vi sia un momento in cui nulla sia, e eternamente nulla ci sara” (BOSSUET).

Dopo aver postulato un Assoluto senza rapporto con il mondo finito, le prime
obiezioni che sorgono sono le seguenti.

Da dove viene il nostro Universo? Come spiegare quella direzione essenziale che i
biologi constatano attraverso le trasformazioni delle specie viventi, che sembra
terminare nell’uomo, e che lo trascendera forse in un individuo di una eccezionale
grandezza? Cosa credere delle affermazioni di coloro che, come Gesu Cristo, il Buddha,
Krishna, hanno “incarnato” DIO sulla terra?

Prima di affrontare questi problemi, & indispensabile chiarire la posizione del
teosofo in merito alle due tendenze attuali che sono lo spiritualismo e il materialismo.

Il teosofo e un realista nel senso che non nega la realta e la necessita di questo
universo con tutta la sua limitatezza e la sua contingenza. Esso si rifiuta di lasciarsi
chiudere in un formalismo spiritualista 0 materialista, poiché, in verita, lo spirituale o il
materiale non sta che nel modo in cui si scruta il mondo.

E ugualmente valido porre il problema dell’origine del mondo sia partendo dalla
materia e sia partendo dallo Spirito. Nel primo caso, il processo va dal particolare verso

®WH.P. Blavatsky - “La Chiave della Teosofia” p.66 - Ed.Sirio.
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I’universale, dall’esperienza analitica verso la sintesi; nel secondo, il cammino € invece
inverso: parte dall’Universale per verificarsi nel particolare. La scienza moderna segue
la prima via, il teosofo preferisce la seconda ma non nega il valore della prima.

La Teosofia postula che lo Spirito e la Materia sono inseparabili. Essi
rappresentano ciascuno una faccia della realta, o Dio nell’Universo.

“To sostengo questo Universo intero con una sola parte di me stesso” (Bhagavad-
Gita, Cap. X).

Che significa “Dio nell’Universo”? Cosa vuol dire Krishna, che nel dialogo
filosofico della Gita simboleggia il Principio Divino Impersonale, quando esprime
I’idea che solamente una parte di se stesso sostiene il mondo? E nella sottile differenza
che ¢ necessario fare tra 1’ Assoluto e il “Dio nell’Universo”, 0 Logos, che si nasconde la
fonte dell’errore che fa capo all’idea erronea del Dio creatore biblico. “In verita vi sono
due “UNO”: I’'Uno sul piano inaccessibile dell’ Assoluto, sul quale non si puo speculare,
e I’altro “UNO” sul piano delle Emanazioni. Il primo non puo emanare, né essere diviso
giacché e eterno, assoluto ed immutabile, ma il secondo, essendo, per cosi dire, il
riflesso del primo (poiché ¢ il Logos nell’Universo dell’[llusione) puo farlo. Esso emana
da se stesso il germe: ’Omogeneo diviene 1’Eterogeneo, il Protile (o materia omogenea)

si differenzia in Elementi”.®

Quando il teosofo pensa a “Dio nell’Universo”, pensa alla Vita Universale sotto
tutti i suoi aspetti, o il Logos, in quanto é la sorgente da cui derivano tutte le coscienze e
tutte le forme. Da un certo punto di vista, il teosofo non trova obiezioni al fatto che lo
Spirito e la Materia siano considerati come energia e sostanza, 0 come coscienza e
forma; per lui, lo Spirito & Materia allo stato potenziale; la Materia e Spirito
cristallizzato. Questa qualita costituisce la base indispensabile per ogni esistenza
condizionata, ma é solo quando si oggettivizza che essa appare come tangibile alla
nostra percezione.

In effetti, I’Universo frastagliato e rugoso nel quale viviamo, costituito dalla totalita
dei fenomeni deve, dopo un lunghissimo periodo di vita, trasformarsi in un altro stato
che conveniamo di definire soggettivo. In questa condizione, questi due poli che noi
chiamiamo Spirito e Materia sono UNO. Quando essi escono dalla Omogeneita, il
religioso vede I’intervento della volonta di un Dio creatore; per il teosofo non ¢ la
creazione assoluta, bensi una nuova elaborazione, a partire da impulsi e condizioni
anteriori, di materiali gia esistenti allo stato potenziale.

L’apparizione dell’Universo, o degli universi, non & dunque, in verita, che una
EMANAZIONE, e questo processo e regolare e ciclico come lo sono il flusso e il
riflusso. E dunque per il potere inerente alla VITA Universale, per il suo movimento
pulsatorio, che il mondo, con tutto cio che contiene di diversita, si oggettivizza e si
soggettivizza, entra in manifestazione o in riposo.

L’Universo nasce dunque da un germe che ¢ esso stesso il frutto di passati universi.

L’espansione dell’universo e la sua contrazione, la trasformazione di tutta la
materia in energia, ’esistenza di universi di anti-materia allo stato di riposo, sono

®WH.P. Blavatsky - “Doctrine Secréte”, Vol. I, p.113.
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altrettante ipotesi scientifiche moderne che convalidano le antichissime idee della
Teosofia.

“Ad ogni importante progresso, il fisico scopre che le leggi sperimentali Si
semplificano sempre di piu nella misura in cui la ricerca sperimentale progredisce. Egli
¢ stupefatto di constatare 1’ordine sublime che esce dal caos”.

(A.EINSTEIN - “Come io vedo il mondo™)

“L’Universo mi imbarazza ed 10 non posso sognare
Che questo orologio cammini e non abbia orologiaio”.
(VOLTAIRE - Satire “Les Cabales”)

Alla fine del XIX secolo, 'uvomo di scienza era persuaso che tutto gli era noto:
I’Universo stava per essere spiegato nei Suoi minimi dettagli. La teoria meccanicistica
stava per rischiarare con la sua luce brillante gli ultimi enigmi della vita e sembrava
evidente che I’ordine nel mondo derivasse da forze nel di cui gioco era in causa
solamente il caso. Oggi, bisogna ben ammettere che se questo “caso” puo realizzare
molto eccezionalmente un certo ordine, & assurdo pretendere che possa realizzarlo
abitualmente.

Lo sviluppo della vita si presenta, nello studio delle specie viventi, molto piu come
uno sforzo intenzionale che come il frutto di una rivalita di forze meccaniche e cieche.
“Sembra che un potere spirituale di ideazione immanente a cid che ¢ vivente, agisca
sulla materia come I’idea dell’artigiano sui materiali da lui utilizzati”. @ Alcuni
scienziati arrivano ad ammettere come possibile una “preordinazione”; in questo €aso,
la successione delle differenti fasi delle specie non sarebbe che lo sviluppo nel tempo di
un programma di un piano prestabilito. Di conseguenza, tenuto conto della natura del
clima culturale occidentale ancora fortemente influenzato dalla religione, €
comprensibile che alcuni scienziati si siano rivolti verso il Dio biblico creatore come
alla sola spiegazione possibile della finalita della vita.

“Se gli esseri viventi e coscienti scaturiscono da una evoluzione naturale
dell’universo stesso, ¢ per il fatto che ’universo contiene gia nelle sue profondita, la
coscienza e la vita. Gli esseri viventi e quelli che dicono “io” sono usciti, si presume, da
cio che si chiama materia. Cosa vuol dire questo se non che, nelle combinazioni dette
materiali, vi € gia un principio di unita ideale, che e la coscienza e la vita? Se la
coscienza e la vita non sono affatto delle entita occulte che vengono ad aggiungersi
all’universo, bisogna che esse siano 1’universo stesso. E cosi che I’evoluzione, che
alcuni spiriti superficiali hanno considerato dapprima la rovina dell’idea religiosa, ¢, al
contrario, la dimostrazione sperimentale di DIO.

Inoltre, per questa stessa dottrina dell’evoluzione, Dio non ¢ piu un’astrazione
solitaria. E unito al movimento e alla vita del mondo. @

E questa I’antichissima idea panteista di Dio, che ¢ solo la conseguenza logica
dell’onnipresenza del Logos o di Dio nella natura. Ma questo porta a domandarsi se €
Dio che ha creato la linea direttrice, o il piano, su cui si svolge I’evoluzione. La risposta
si trova chiaramente presentata nella dottrina dei Manu della filosofia indiana, nel

WCUENOT (1941 - “Invention et finalité en biologie”.
@ Jean JAURES - “La Question religieuse et le socialisme”.
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Demiurgo platonico e ugualmente nell’idea massonica del Grande Architetto. E
importante pertanto sottolineare che il teosofo ammette come un principio fondamentale
della natura che ogni avvenimento o fenomeno ¢ il frutto di una causa anteriore. Gli
sembra logico pensare che gli antichi universi abbiano lasciato un’impronta causale che
determina le condizioni generali di esistenza del futuro universo.

Per il filosofo indiano, come per il teosofo, il platonico e lo gnostico, le immagini
archetipiche astratte che servono da canovaccio allo sviluppo della vita costruttrice nel
nuovo universo, non sono che le risultanti di cause anteriori a questa. Queste immagini
costituiscono, se si puo dire, la memoria della Natura Pre-Esistente. Non e nostra
intenzione trattare qui I’argomento di sapere dove e come siano conservate durante il
riposo che separa la fine di un mondo e il principio di un altro. H.P. Blavatsky affronta
questo difficile problema nel suo libro “La Dottrina Segreta“. E su queste immagini che
gerarchie spirituali o celesti operano all’alba della prima differenziazione della VITA
OMOGENEA, in Spirito e Materia. Queste gerarchie sono menzionale in tutte le
religioni e mitologie del mondo intero. Le si trova nella religione ebraica e cristiana
sotto i nomi di Angeli, Arcangeli, Troni, Serafini, ecc.... In India, sono i Pitri solari e
lunari. Esse non sono i “creatori” ma gli ordinatori dei mondi chiamati all’esistenza.
Sono loro che organizzano il mondo facendolo uscire dal Caos. Platone pensava a questi
poteri collettivi, rappresentati dalle differenti funzioni del suo Demiurgo, quando nel
“Parmenide” ne parla come del “Sole dell’intelligenza”; e gli Gnostici dei primi secoli
dell’era cristiana avevano ragione quando considerarono il Dio creatore della Bibbia
come un Demiurgo.

Alcune di queste legioni o gerarchie sono al di 1a dell’intelligenza individualizzata
dell’uomo, esse costituiscono la quintessenza dell’evoluzione nei mondi che hanno
preceduto il nostro, altre, al contrario, non sono che le energie contenute negli elementi
della Natura.

Il Dio creatore della Bibbia & un Dio minore che risponde a queste due definizioni;
e contemporaneamente superiore e inferiore; e per questa ragione che & simbolicamente
“Solare e Lunare”. E contemporaneamente il generatore della vita e delle forme sul
piano oggettivo o fisico del mondo.

La Genesi non delinea che una parte della “creazione”: la fase della
“densificazione” o “materializzazione”. Considerare Jéhovah come un Dio realmente
creatore ex nihilo, & cosi poco sensato quanto credere alla creazione delle goccioline di
pioggia nell’atmosfera non sapendo nulla del vapore acqueo, dell’idrogeno e
dell’ossigeno che lo compongono.

Il concatenamento continuo delle specie durante tutta 1’evoluzione, la complessita
degli organismi viventi, I’intelligenza specifica della natura che meraviglia coloro che
I’osservano e la scrutano attentamente, la preordinazione e la finalita possibili della
VITA, sono altrettanti problemi comprensibili per il teosofo che non vi vede 1’opera di
un Dio creatore, ma di un potere naturale intelligente e spirituale, emanante dagli
elevatissimi impulsi dell’Anima del Mondo, costituita collettivamente da queste
gerarchie simbolicamente rappresentate dal “Grande Architetto”.

“A coloro che mi sono cosi costantemente consacrati € mi onorano con amore,
accordo questa devozione mentale per la quale essi vengono fino a me; per loro, mosso



da compassione, e tenendomi nei loro cuori, distruggo con la lampada brillante del

discernimento spirituale le tenebre che provengono dall’ignoranza”.
(Bhagavad Gita - Cap. X)

L’anima dell’'uomo ¢, nei suoi aspetti superiori, inseparabile dall’Anima del
Mondo, cio¢ dal Logos o Spirito, o anche Dio nella Natura. L’anima ¢ una “scintilla
della Super-Anima u-niversale”. Ne deriva che la completa trasmutazione in aspirazione
spirituale di una energia inferiore che vincola 1’esistenza umana alle illusioni sempre
cangianti della vita, permette all’Anima di unirsi coscientemente con 1’Anima del
Mondo e di ricevere il potere vivificante del Logos.

Da un lontano passato, per non considerare che il nostro pianeta, delle anime hanno
dovuto realizzare questa autentica comunione con Dio.

“Per la filosofia, ¢ assurdo che un individuo particolare, concreto, sottomesso alla
legge del tempo e dello spazio, sia 1’assoluto. In quale senso si dice che Gesu ¢ Dio? Se
lo si intende semplicemente nel senso che Gesu ¢ in Lui, che la sua coscienza partecipa
all’assoluto, Gesu ¢ Dio, ma come lo sono tutte le coscienze e tutti gli esseri, come lo &
I’Universo stesso, in cui DIO respira e agisce.... si vuol dire che a forza di santita, di
tenerezza e di sacrificio, ’anima di Gesu si ¢ spogliata di ogni particolarita limitata, di
ogni individualita esclusiva ed egoista e che essa si e cosi sostanzialmente unita
all’infinita bonta, cio¢ a Dio stesso, al punto di non fare che uno con Lui? Ma questo ¢
riconoscere che gli esseri finiti possono, grazie alla perfezione interiore, innalzarsi alla vita
divina. Questo é aprire il cammino di Dio a tutte le anime che sapranno spezzare lo stretto
cerchio in cui I’egoismo le imprigiona. Questo e dunque togliere alla divinita di Gesu il marchio
esclusivo che gli viene dato dal dogmatismo cattolico, e i cristiani stessi sono obbligati a
riconoscere che, nelle altezze e nelle profondita dell’universo afflitto dal peccato, ma tormentato
dall’ideale, altre anime hanno potuto, innalzandosi da loro stesse, convertire la perfezione divina
in loro, e la propria sostanza divinizzarsi nello stesso senso di Gesu. La filosofia ammette che
tutti gli esseri finiti possono aspirare all’infinito e all’assoluto; essa non ammette che un solo
essere abbia potuto accaparrarsi I’infinito e monopolizzare I’assoluto.

Non c¢’¢ dunque contraddizione nel dire che I’umanita potra aspirare all’infinito grazie alla
forza che ¢ in essa, ma che nel suo movimento verso 1’infinito, usufruira di tutte le forze divine
. .\ a1
che si sono gia palesate nell’'umanita. @

Per I’essenza stessa dell’anima umana, ogni movimento verso l’ignoto che si produce
nell’anima collettiva o Anima del Mondo, ha una ripercussione possibile sull’entitd umana,
purché faccia lo sforzo di essere recettiva.

Nessuna prova valida dell’esistenza di Dio puo aiutare 1’uomo che non si sforza di rendere
pratici, cioé quotidianamente viventi, i principi che derivano da una concezione razionale di
Dio.

Se Dio non ¢ un essere, ma un Principio Onnipresente, 'uomo deve aprire la mente
all’universalita, se vuole esprimere il divino nella sua coscienza. Se Dio ¢ I’Unita Assoluta,
I’'uomo deve sentirla e viverla per mezzo della fratellanza universale.

Nessuna preghiera pud realmente elevare 1uomo verso il Divino. E in noi stessi che
bisogna cercare Dio, € 1’atto che imprigiona I’uomo in un universo di egoismo o, al contrario, lo
libera e I’unisce a Dio.

®Jean JAURES - “La Question religieuse et le socialisme”
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Gia da piu di duemila anni la chiave del mistero si trovava in questa ingiunzione del tempio
di Delfo:

“Uomo conosci te stesso e tu conoscerai I’Universo e gli Dei”.
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PREGHIERA E CONTEMPLAZIONE

Dio e la preghiera

Liberatevi dall’idea che qualche Dio potente ascolta la vostra preghiera e che,
secondo il caso, vi risponde o si rifiuti di farlo. Un tale essere non esiste; non vi €
nessun Dio, nessun Allah, nessun Ahuramazda, nessun Jehovah; non vi € nemmeno
quello che alcuni teosofi sprovveduti chiamano il Logos Solare, nel senso di un creatore
personale esteriore alla Natura e alle sue leggi immutabili, che possa concedervi dei
favori speciali. Non vi & potenza suprema alla quale si possa offrire delle preghiere e
dalla quale si possa attendere delle risposte. La Teosofia respinge una tale concezione di
Dio. Notate tuttavia che i teosofi non sono degli atei, come qualche volta si pensa. E
veramente, come H.P. Blavatsky ha cosi spesso spiegato: la Teosofia, e solamente la
Teosofia, in quanto sistema scientifico di pensiero, puo provare 1’esistenza di un Potere
divino universale onnipresente. Questa idea non nega 1’esistenza di Dio 0 della Divinita
nella Natura piu di quanto un uomo intelligente negherebbe 1’esistenza del sole, ma
respinge tutti i pretesi Dii delle religioni ortodosse...

Dobbiamo dunque abbandonare 1’idea che la preghiera ¢ una petizione ad un Dio o
a degli Dii. Inoltre, si abusa del “culto religioso” perché non se ne comprende i grandi
danni... Poiché questo culto religioso ¢ un’istituzione particolarmente in onore nelle
chiese cristiane, tentiamo di vedere cio che Gesu stesso insegnd a questo proposito. Su
questo argomento, come del resto su altri, quello che Gesu insegno e quello che é
praticato nelle chiese si trovano in contrasto. Gesu non lasciava entrare i suoi allievi e
discepoli nelle sinagoghe pubbliche, bensi diceva: “Quando preghi, non sia come gli
ipocriti... ma entra nella tua camera, chiudi la porta e prega il Padre tuo che € nel luogo
segreto” (Matteo, VI, 5 e 6). E un fatto risaputo che delle persone riunite che pregano
insieme mormorano delle parole su di un tema, ma i loro occhi guardano cio che li
circonda, tanto che esse non pensano a cio che dicono ma a cio che vedono! Non é
solamente 1’idea di evitare 1’ipocrisia, la non concentrazione e la distrazione che ¢
contenuta nelle parole di Gesu, ma anche la messa in guardia contro qualche cosa di piu
dannoso e di realmente fondamentale, qualcosa che ogni Yogi ed ogni Occultista
conosce. Molti Parsi, e anche qualche Indu, pensano che sarebbe una buona riforma
sequire la pratica delle chiese cristiane: preghiere collettive ed inni cantati in coro.
Ancora una volta, vi ¢ un fondamento di veritd in questa pratica: ma cosi com’¢
attualmente, essa € interamente degradata e non si valutano realmente i pericoli che
rappresenta. In effetti, tali forme di culto risvegliano certe forze e, a meno di avere la
conoscenza e la comprensione dei suoi effetti, sarebbe meglio non praticare il culto.

Qual e allora la vera preghiera?..

Che cosa ¢ la vera preghiera?

Nell’uomo vi sono tre voci: la voce dei desideri carnali, la voce della coscienza e la
voce dell’Anima... In ciascuno di noi ci sono tre voci che parlano... Noi possiamo
limitare lo studio del nostro argomento sulla prima, esaminandola sotto questi tre
aspetti. Vi ¢, in effetti, una preghiera che corrisponde ai nostri desideri, un’altra che
corrisponde alla nostra coscienza e una terza alla nostra Anima.
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Il pentimento e la penitenza sono delle preghiere per affrancarci dall’aspetto
demoniaco dei desideri.

L’esame di se stessi ¢ la preghiera per eseguire bene le ingiunzioni della nostra
coscienza.

La contemplazione ¢ la preghiera per tentare di raggiungere I’ Anima e di intendere
il suo sussurro.

La prima ci aiutera ad evitare le sensazioni della voce della carne; la seconda a
sviluppare e a rinforzare la voce della coscienza; la terza a svegliare il Dio in noi.
Queste tre pratiche - la penitenza, I’esame di sé e la contemplazione - Sono attualmente
corrotte e degradate e noi dobbiamo tentare di ristabilirne il metodo autentico nelle
nostre vite. Quando ci saranno piu uomini e piu donne che comprenderanno e
praticheranno 1’autentica preghiera, essi sentiranno - € non soltanto essi
individualmente, ma anche la loro comunita e il loro paese - I’elevazione della loro
saggezza. Come per ogni altra cosa, anche qui la vera riforma si produrra quando gli
individui, gli uni dopo gli altri, avranno abbandonato i falsi metodi di preghiera ed
adottato i veri.

Tentiamo dunque di comprendere il primo tipo di preghiera, di cui tutti abbiamo
bisogno: il pentimento, quando abbiamo agito male. La prima verita che dobbiamo
capire &€ che non vi € forza esterna, che non vi € potere esterno a noi, che possa
dominarci, se non lo desideriamo e se non vogliamo lasciarcene dominare. Le nostre
difficolta non vengono da un tentatore esterno, bensi da noi stessi che vi rispondiamo
dall’interno. Non inganniamoci, ci sono delle forze del male, delle passioni, dei desideri
che circondano 'umanita. La Teosofia c’insegna 1’esistenza della Luce Astrale che,
come un serpente velenoso, si avvolge attorno al I’umanita. Cio che ¢ questa Luce
Astrale é spiegato dettagliatamente nei nostri libri; non ci proponiamo di studiare qui
questo argomento. Annotate tuttavia questo: se nella nostra propria natura non vi e
nutrimento per il serpente, egli non ci colpira...

Trasportati dalle loro passioni e dai loro desideri, le persone cadono nell’errore e
commettono azioni shagliate. E allora, che bisogna far ricorso alla forza del primo tipo
di preghiera. Il pentimento non ¢ la confessione o I’assoluzione. Nessun prete, per
autorevole che sia, ha il potere di assolvervi, nessun Papa puo sbarazzarvi dei vostri
peccati. Non ¢ nemmeno facendo dei simulacri d’incantesimi o mormorando del
sanscrito, dell’avestico o del latino, che saremo assolti. Qual ¢ dunque la penitenza
corretta? Percepire chiaramente 1’errore commesso, riconoscere interiormente in modo
coraggioso e onesto che I’abbiamo commesso, e fare intelligentemente il necessario per
agire in modo contrario agli effetti che abbiamo generato. Questa non & una confessione
ad una autorita religiosa, ma a noi stessi e a colui che pud essere stato vittima della
nostra cattiva azione. Prendiamo un esempio semplice. Voi ingannate qualcuno,
raccontandogli una bugia. Rientrate in voi, e la vostra coscienza vi turba. Vi confessate
a Vvoi stessi, questo e ottimo. Ma dopo? Una preghiera indirizzata ad un Dio qualsiasi
non servira a niente. Nemmeno la vostra risoluzione di non raccontare piu bugie é
sufficiente. Questi non sono che dei metodi di pregare falsi e incompleti. Cosa si deve
dunque fare? Avendo classificato il vostro errore, domandatevi perche lo avete
commesso ed esaminate i1 vostri moventi; andate poi a confessarvi all’amico a cui avete
mentito, esponetegli i vostri bassi moventi ed, infine, fate il necessario per dire la verita.
La preghiera della penitenza, generata dal vero pentimento e dalla vera confessione, €
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I’azione opposta all’errore commesso. Se ci accontentiamo di essere dispiaciuti, di
recriminare, ma non facciamo niente, la prossima volta commetteremo un errore ancora
piu grave. Nel nostro esempio, diremo una bugia piu grave. Naturalmente é difficile
ammettere che abbiamo mentito al nostro amico ed e difficile anche dirgli la verita;
questa ferira la nostra dignita, ma se vogliamo compiere la vera penitenza dobbiamo
farlo.

La preghiera e [’esame di se stesso

Ci eviteremo molti guai se introdurremo nelle nostre vite 1’esercizio del secondo
tipo di preghiera, che sviluppa la coscienza. Cio¢ 1’esame di stesso. E un fatto risaputo
che le persone che vanno in chiesa o al tempio, o che pregano in casa, commettono
regolarmente degli errori e non sono migliori di quelle che non vanno mai al tempio o
che non pregano mai. Perché questo? Perché esse non conoscono, 0 non praticano,
I’esame di coscienza. Che siano viziosi o virtuosi, coloro che non esaminano i loro
moventi e le loro idee, i loro metodi e le loro abitudini, sono simili agli animali.
Possono vivere come tigri irascibili o come uccelli felici, ma non crescono, non
progrediscono. Che cosa ¢ I’esame di se stesso? Esso si applica innanzi tutto alla
coscienza e, in seguito, all’Anima.

Vediamo per prima cosa la pratica. Il momento piu propizio € la fine della giornata.
La Natura ci obbliga ad esaminare tutta la nostra vita nell’ora della morte; vediamo
allora in dettaglio le immagini del corso di tutta la nostra vita; questo & un fenomeno
della Natura e gli uomini saggi adottano le sue lezioni nel la vita ordinaria. Tutti gli
istruttori spirituali hanno raccomandato e raccomandano ancora questo esame di se
stessi come esercizio quotidiano, o preghiera. Come potete fare questa preghiera?
Dovete per prima cosa finire tutto cio che avete da fare, prepararvi per la notte ed essere
solo. Cominciate allora a rivedere tutto cio che avete fatte durante la giornata che sta per
terminare. Rivedete tutte le vostre attivita, esse si dividono per noi tutti in quattro
categorie: tutti i nostri pensieri, tutte le nostre sensazioni, tutte le nostre parole, tutte le
nostre azioni. Alcune persone cominciano dalla prima ora del mattino e arrivano fino
all’ultima ora. Altre procedono in senso inverso: cominciano dall’ultimo atto e ritornano
indietro. Altri, infine, separano le quattro categorie: pensieri, sensazioni, parole, azioni.
Poco importa il metodo che adottate o il modo con cui fate questo esame di coscienza,
I’importante ¢ farlo. Esaminatevi, notate i vostri punti deboli proprio come i buoni, non
forgiate scuse per le vostre omissioni e le vostre colpe, non tentate di giustificare i vostri
errori. Guardate la situazione in faccia, siate sinceri verso voi stessi, Siate onesti.
Notando le colpe che possono essere espiate, pentitevi e decidete d’imporvi I’indomani
la penitenza opportuna. D’altra parte, non inorgoglitevi, ma notate con umilta il fatto di
avere, in certi casi, agito con giustizia, parlato con sincerita, sentito con bonta o pensato
con nobilta.

Ma vi sara ancora una difficolta. In alcuni casi, non siamo certi di sapere se cio che
abbiamo fatto procede dal bene o dal male. E relativamente facile notare che & bene
guardare in faccia cio che ¢ male, evitate I’orgoglio come lo scoraggiamento, ma cosa
fare quando non siamo sicuri, quando abbiamo qualche dubbio? Quando siamo sicuri
del nostro atteggiamento, spesso scopriamo in seguito che avevamo torto! E dunque
particolarmente necessario avere sempre una base giusta, logica e ragionevole, per
giustificarci o per criticarci. Non siate un avvocato o un uomo di legge, non cercate di
fare in modo che il vostro cliente - il vostro sé inferiore - sfugga alla punizione delle sue
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colpe, non lo scusate nemmeno. Siate un giudice, imparziale, saggio, che decide... non
secondo i suoi sentimenti ma secondo la Legge. E questo ci conduce al punto piu
importante. Per essere un buon giudice, per emettere delle sentenze giuste, dovete avere
la conoscenza. E qui che noi vediamo il grande valore, la necessita capitale dello studio.
La nostra retrospezione, il nostro esame di noi stessi, sara in qualche modo sterile se
non abbiamo la conoscenza del bene e del male. E per questa ragione che il Buddha
insegnava ai suoi Bikkus (discepoli) di esaminare la loro condotta alla luce delle Divine
Paramita, le Virtu inerenti alla Natura, che possono essere comprese attraverso uno
studio delle Leggi della Natura. Esattamente nel modo in cui, prestando attenzione alla
nostra coscienza ed obbedendo alle sue ingiunzioni evitiamo di essere vittime della voce
della carne, ugualmente, mettendoci in rapporto con delle grandi e nobili idee, e
particolarmente con le leggi della Natura che sono giuste, infallibili ed immutabili,
siamo attirati gradatamente verso la voce superiore del nostro Cuore, la voce
dell’ Anima, la voce di Dio in noi.

Contemplazione

Sembra che una errata comprensione del significato di questo termine sia molto
diffuso nel pubblico. Sembra, in effetti, che I’idea popolare intende la contemplazione
come il fatto di chiudersi per una mezz’ora, o tutt’al piu per due ore, in una camera
particolare e di fissare passivamente lo sguardo sulla punta del proprio naso, su di un
punto del muro o, eventualmente, su di un pezzo di cristallo. Si pensa che questa é la
vera forma di contemplazione prescritta dal Raja Yoga: non si realizza, dunque, che il
vero occultismo esige che lo sviluppo sui piani “fisico, mentale, morale e spirituale” si
persegua seguendo dello linee parallele. Se questa concezione rigorosa fosse estesa a
ciascuna di queste linee, la necessita del presente articolo non si farebbe sentire in modo
cosi pressante. Questa messa a punto e scritta specialmente per il bene di coloro che
sembrano non aver afferrato il significato vero di Dhyana ) e che hanno attirato su se
stessi, 0 sono sulla via di attirarsi, come conseguenza delle loro pratiche errate, la
sofferenza e la miseria. Puo essere utile citare qui qualche esempio, a titolo di
avvertimento ai nostri studenti troppe zelanti.

L’autore ha incontrato a Bareilly un certo teosofo di Farrukhabad che gli ha
raccontato la sua esperienza versando lacrime amare di pentimento sulle sue passate
follie - come lui le chiamava. Secondo il suo racconto, sembrerebbe che dopo aver letto
la Bhagavad-Gita, circa quindici o venti anni prima, senza comprendere peraltro il
significato esoterico della disciplina di contemplazione che vi é prescritta, questa
persona si sia messa nientemeno che a praticarla, proseguendo i suoi sforzi per parecchi
anni. Al principio sperimento un senso di piacere; ma nello stesso tempo si rese conto
che perdeva gradualmente il controllo su se stesso fino a che scopri, dopo molti anni di
pratica, con sua grande sorpresa e disperazione, che non era piu padrone di se stesso.
Senti veramente il suo cuore diventare piu pesante, come se si fosse caricato di un
fardello. Non aveva alcun controllo sulle sue sensazioni; infatti, la comunicazione fra il
cervello e il cuore era diventata come interrotta. Andando le cose sempre peggio,
disgustato, mise fine alla sua “contemplazione”. Questo risale almeno a sette anni fa; e
benché dopo non si sia piu sentito male, egli non ha mai potuto ritrovare il suo primitivo
stato normale di salute mentale e fisica.

@ Stato di astrazione che conduce 1’asceta praticamente molto al di sopra del nostro piano
di percezione sensoriale o al di la del mondo di materia (N.d.Ed.).
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Un altro caso si € presentato all’autore a Jubbulpore. Dopo aver letto Patanjali ed
altre opere di questo genere, il personaggio in questione comincio ad abbandonarsi alla
“contemplazione”. In capo a poco tempo, comincio ad avere visioni anormali € a sentire
dei campanelli armoniosi, ma mai gli era possibile esercitare un controllo su questi
fenomeni né sulle proprie sensazioni. Egli era incapace di produrre questi fenomeni a
volonta né¢ d’altronde era capace di arrestarli una volta che fossero apparsi. Si
potrebbero citare ancora un gran numero di esempi di questo genere. Anche mentre
scrivo queste righe, I’autore ha sul tavolo due lettere sull’argomento in questione, una
da Moradabad e 1’altra da Trichinopoly. Riassumendo, tutto il male viene dal fatto che
si comprende male il genere di contemplazione prescritta agli studenti da tutte le Scuole
di Filosofia Occulta. Al fine di far trapelare un bagliore di realta attraverso lo spesso
velo che avvolge il mistero di questa Scienza delle Scienze, é stato scritto un articolo,
I’Elisir di Vita. Disgraziatamente, il buon grano sembra essere caduto troppo spesso su
di un terreno sterile. Alcuni di quelli che lo leggono, non fanno che ricordare il seguente
passo dell’articolo:

“Ragionando dal conosciuto allo sconosciuto, si deve “praticare e incoraggiare la
b
meditazione”.

Ma, aime! Le loro idee preconcette hanno impedito di comprendere cio che si vuol
dire per meditazione. Essi dimenticano che la meditazione della quale si tratta e, come
lo dimostra la frase seguente, “il desiderio inesprimibile dell’uomo interiore di
andarsene verso_/’infinito; cosa che nei tempi antichi era il significato reale della parola
adorazione”. Una luce sufficiente sarebbe gettata su questo argomento se il lettore
volesse riportarsi a ci0 che precede il passo citato in questo articolo, e leggere
attentamente i paragrafi seguenti, pagina 141 della rivista Theosophist del marzo 1883
(Volume Il1, n. 6):

“Eccoci dunque arrivati al punto in cui abbiamo deciso, parlando letteralmente e
non metaforicamente, di spezzare il guscio esteriore conosciuto come 1’involucro
mortale, o il corpo, e di uscirne rivestiti del nostro nuovo involucro. Questo
“nuovo” involucro non ¢ un corpo spirituale ma solo una forma piu eterea. Avendo
adattato questo corpo, attraverso un allenamento approfondito e una lunga
preparazione, a vivere in questa atmosfera, mentre abbiamo fatto gradualmente
morire il guscio esteriore attraverso un certo processo... dobbiamo prepararci per
questa trasformazione fisiologica.

Come dobbiamo cominciare? Dobbiamo per prima occuparci del corpo attuale,
visibile, materiale, di cio che si chiama uomo, benché non sia che la sua corazza.
Ricordiamoci questo insegnamento della scienza, che nell’intervallo di circa sette
anni noi cambiamo di pelle, né pit né meno che i serpenti; e questo in una maniera
talmente graduale e impercettibile che, senza ’assicurazione che la scienza ci da
dopo anni di studi e di osservazioni continui, nessuno avrebbe il minimo sospetto
del fatto... Ne consegue che se un uomo in parte scorticato vivo puo talvolta
sopravvivere e ricoprirsi di una pelle nuova, nella stessa maniera e possibile portare
il nostro corpo vitale, astrale, ad indurire le sue particelle per resistere alle
variazioni atmosferiche. Tutto il segreto € nel riuscire a sprigionarlo, a liberarlo dal
corpo visibile; e mentre gli atomi generalmente invisibili si raccolgono poco a poco
in una massa compatta, a sharazzarci gradualmente delle vecchie molecole del
nostro corpo, facendole morire e scomparire prima che le nuove abbiano avuto il
tempo di formarsi e di rimpiazzarle...Noi non possiamo dirne di piu”.
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Una comprensione corretta di questo processo scientifico ci dara il filo del
significato esoterico delle parole meditazione e contemplazione. La scienza ci insegna
che il corpo fisico dell’'uomo cambia continuamente, ¢ questo cambiamento ¢ talmente
graduale che ¢ quasi impercettibile. Perché sarebbe altrimenti dell’uomo interiore?
Anche lui e continuamente in via di svilupparsi e di cambiare i suoi atomi ad ogni
momento. E I’attrazione dei nuovi strati di atomi ha luogo secondo la Legge di Affinita,
dato che i desideri dell’uomo attirano verso la loro abitazione corporale esclusivamente
le particelle che sono in rapporto con essi 0, piuttosto, donano a queste particelle la loro
propria tendenza e colorazione.

“Poiché¢ la scienza ci dimostra che il pensiero ¢ dinamico; la sua forza,
sviluppandosi attraverso un’azione nervosa, si espande verso ’esterno e deve ledere
i rapporti molecolari dell’'uomo fisico. Gli uomini interiori, per quanto sublime
possa essere il loro organismo, sono tuttavia composti da particelle reali e non
ipotetiche, e sono ancora soggetti a questa legge che un’”’azione” ha una tendenza a
ripetersi; una tendenza a produrre un’azione analoga nell’”’involucro piu grossolano
che le nasconde, e con il quale sono in intimo contatto” (L Elisir di Vita).

Qual ¢ lo scopo verso il quale ’aspirante dello Yoga-Vidya dirige i suoi sforzi se
non quello di ottenere. Mukti, ™ trasferendosi lui stesso gradualmente dal corpo
materiale piu grossolano al seguente, piu etereo, fino a quando, essendo
successivamente scartati i veli di May4, il suo Atma4, diventa uno con Paramatma. Ed egli
suppone che questo risultato magnifico possa essere raggiunto attraverso una
contemplazione di due o di quattro ore? Durante le venti o ventidue ore che rimangono,
e in cui il nostro devoto non si chiude nella sua camera per meditare, 1’operazione
dell’emissione degli atomi e della loro sostituzione con altri ¢ sospesa? Se non lo &, in
che modo allora si propone, durante tutto questo tempo, di attirare solo quelli che
convengono al suo scopo? Dopo queste considerazioni & evidente che, come il corpo
fisico richiede un’attenzione incessante affinché la malattia non vi possa entrare, / ‘uomo
interiore esige ugualmente una sorveglianza senza tregua, affinché nessun pensiero
cosciente o incosciente possa attirare degli atomi inadatti al suo progresso. Tale € il vero
significato di contemplazione. Il principale fattore nella direzione del pensiero e la
VOLONTA.

“Senza questo, tutto il resto ¢ inutile. E per riuscire, non occorre solamente una
risoluzione passeggera, un desiderio violento ma di breve durata e senza domani;
occorre uno sforzo risoluto ed ininterrotto, che si deve sostenere, all’estremo limite
del possibile, con una concentrazione che non ammette un solo istante di
rilassamento”.

Lo studente fara bene a ricordare il passo in corsivo in questa citazione. Dovrebbe
cosi imprimere questo profondamente nella sua mente:

“E inutile digiunare tanto a lungo quando avete bisogno di nutrimento...
I’essenziale ¢ di liberarsi del desiderio intimo; senza questo, simulare la realta non e
che una impudente ipocrisia ed una inutile schiavitu”.

@ La liberazione finale (N.d.Ed.).
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Senza comprendere la portata di questo fatto capitale, alcuni, per aver avuto delle
contrarieta con un membro della loro famiglia, o per vanita ferita, o anche in uno
slancio passeggero di sentimentalismo, o infine nel desiderio egoista d’impiegare per
disegni materiali il potere divino, si lanciano di colpo nella contemplazione, e si
spezzano sulla roccia che separa il conosciuto dallo sconosciuto. Sguazzano nel pantano
dell’exoterismo, ignorano cosa € vivere nel mondo senza tuttavia essere di questo
mondo; in altre parole, preservare il sé contro il sé ¢ un’espressione quasi
incomprensibile per il profano. Almeno I’Indu dovrebbe comprendere questo
ricordandosi di Janaka che benché monarca, ricevette il titolo di Rajarshi ® e raggiunse,
si dice, il Nirvana. Alcuni settari bigotti, avendo avuto conoscenza della sua immensa
fama, vennero alla sua corte per provare il suo potere di Yogi. Appena furono entrati
nella sala di udienza, il re, avendo letto i loro pensieri - potere che tutti i chéla ottengono
in un dato momento - dette ai suoi servitori delle istruzioni segrete perché una certa
strada della citta fosse fiancheggiata da ogni lato di danzatrici che avevano ordine di
cantare le arie piu voluttuose. Poi fece riempire fino all’orlo qualche gharas (orcio), in
maniera tale che la minima scossa poteva far debordare I’acqua. Ordino che si facessero
passare i pretesi saggi lungo la via in questione, portando ciascuno una ghara sulla testa
e circondati da soldati, spada alla mano, pronti a servirsene contro di loro se lasciavano
cadere un sola goccia. Dopo aver superato la prova i poveretti tornarono al palazzo, ed il
Re Adepto chiese loro che cosa avevano trovato di notevole nella strada dove |i aveva
fatti passare. Con grande indignazione, risposero che la minaccia di essere fatti a pezzi li
aveva talmente impressionati che non avevano pensato a nient’altro che all’acqua che
portavano sulla testa; I’intensita della loro indignazione non aveva permesso loro di
rendersi conto di cio che accadeva intorno ad essi. Al che Janaka replico che era loro
facile comprendere, secondo lo stesso principio, come, benché esteriormente occupato
nella direzione degli affari di stato, gli era possibile essere nello stesso tempo un
Occultista. Percio lui, essendo tutto nel mondo, non era del mondo. In altre parole, le
sue aspirazioni intime non avevano cessato di condurlo al punto in cui si trovava,
interamente concentrato nel suo Sé interiore.

Il Raja-yoga non incoraggia la simulazione né richiede posizioni fisiche, ma tiene
conto dell’'uomo interiore la cui sfera ¢ il mondo del pensiero. Avere il piu alto ideale
piazzato davanti a sé e sforzarsi senza tregua di elevarvisi, tale & la sola vera
concentrazione riconosciuta dalla Filosofia Esoterica, che si occupa del mondo interiore
dei noumeni, non dell’involucro esteriore dei fenomeni.

Per questo la prima cosa ¢ ’assoluta purezza di cuore. Lo studente in Occultismo
puo ben dire con Zoroastro che la purezza di pensiero, la purezza di parola e la purezza
di azione sono le cose essenziali per chiunque vuole elevarsi al di sopra del livello
ordinario e raggiungere gli “dei”. Coltivare il senso generoso della filantropia ¢
camminare sul sentiero che porta a questo scopo. Questo é il solo sentimento che
conduce all’Amore Universale; la realizzazione progressiva di questo amore costituisce
il cammino verso la liberazione delle catene forgiate da Maya (I’illusione) intorno
all’Ego. Nessun studente pud arrivarci al primo tentativo; ma, come dice il nostro
venerato Mahatma nel “Mondo Occulto”; @

“Piu grande sara il progresso verso la liberazione, piu si affievolira questa
sensibilita parziale fino a quando, per coronare 1’opera, tutti i sentimenti umani

(= Re Adepto (N.d.Ed.).
() Edizione francese, p.200 (N.e.Ed.).
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personali puramente individuali, legami di sangue e di amicizia, patriottismo e
predilezione di razza, arrivano a fondersi in un sentimento universale, il solo vero o
santo, il solo che non sia egoista e che sia eterno: I’Amore, un immenso Amore per
I’intera Umanita”.

In una parola, I’individuo si fonde nel TUTTO.

Peraltro la contemplazione, cosi com’¢ generalmente compresa, non ¢ senza
vantaggi secondari. Essa sviluppa delle facolta fisiche di un certo ordine, come la
ginnastica sviluppa i muscoli. Non e dannosa per coloro che si occupano di magnetismo
animale, ma non puo in alcun modo aiutare lo sviluppo delle facolta psicologiche, come
il lettore riflessivo comprendera. E, nello stesso tempo, anche per ottenere dei risultati
ordinari, non si pud mai essere abbastanza prudenti per quanto riguarda la sua pratica.
Se ci si deve, come alcuni suppongono, rendersi interamente passivi e perdersi
nell’oggetto che si ha davanti a sé, bisogna ricordarsi che incoraggiando cosi la passivita
si provoca in se stessi, di fatto, lo sviluppo delle facolta medianiche.

Come ¢ stato diverse volte ripetuto, 1’Adepto e il Medium sono i due poli opposti;
mentre Dattivita del primo ¢ intensa e lo rende capace di comandare alle forze
elementali, la passivita del secondo non & meno intensa e lo espone a cadere in preda al

capriccio e alla cattiveria di embrioni maligni di esseri umani e di Elementari.

Malgrado le precisazioni date su questo argomento nell’articolo apparso nel numero
di Febbraio del Theosophist, sembra che numerosi lettori continuino a pensare che la
“contemplazione” ¢ un modo particolare di osservare o di fissare lo sguardo su qualcosa
e che, dedicando a questa pratica un certo numero di ore al giorno, si riescono ad
ottenere dei poteri di ordine psicologico. Questa cattiva comprensione proviene
apparentemente dal fatto che si & perso di vista il punto principale della discussione.
Invece di ben realizzare 1’idea che questo articolo non mira che a portare una sola idea
maestra, sviluppandola sotto molti dai suoi aspetti, s’immagina invece, pare, che ogni
frase esprime un’idea completamente distinta. Sembra dunque interessante ed utile
riprendere questo argomento e presentare la stessa idea mettendosi sotto un altro punto
di vista e, se possibile, sotto una luce piu chiara. Bisogna per prima cosa convincersi
dell’idea che 1’autore dell’ articolo non intende assolutamente indicare con la parola
“contemplazione” 1’azione di considerare con gli occhi. Se I’idea era questa, sarebbe
stata adoperata 1’espressione ‘“osservazione attenta”. Il dizionario “The Imperial
Dictionary of the English Language” (1883) definisco come segue la parola
contemplazione:

1) L’azione della mente che considera con attenzione; meditazione, studio, attenzione
continua della mente su un argomento particolare.
In modo specifico:

2) Meditazione sacra; attenzione prestata alle cose sacre.

L’edizione interamente rivista del dizionario di Webster da anche lo stesso
significato.
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Constatiamo cosi che la contemplazione ¢ 1’”attenzione continua della mente su di
un oggetto particolare” e che, da un punto di vista religioso, ¢ 1°”attenzione prestata
alle cose sacre”. E dunque difficile immaginarsi come 1’idea di osservare con gli occhi o
di fissare con lo sguardo abbia potute venire ad associarsi alla parola contemplazione, a
meno che questo sia dovuto al fatto che, generalmente, quando si e profondamente
assorti nel pensiero, si da I’impressione di osservare attentamente o di fissare qualcosa
nel vuoto. Ma questa attitudine non ¢ che I’effetto dell’atto di contemplazione. E, come
ordinariamente succede, anche qui I’effetto sembra confuso con la causa. Siccome la
fissita dello sguardo segue 1’atto di contemplazione, si ¢ solleciti a pensare che questa
attenzione dello sguardo € la causa che produce la contemplazione!

Custodiamo questo chiaramente nel pensiero, e vediamo adesso il genere di
contemplazione (o di meditazione) raccomandato dall’Elisir di Vita all’aspirante alla
conoscenza occulta:

“Ragionando dal conosciuto allo sconosciuto, la meditazione deve essere praticata e
incoraggiata”.

Questo vuol dire che la meditazione del chela dovra consistere in un “ragionamento
dal conosciuto allo sconosciuto”. Il “conosciuto” ¢ il mondo fenomenico, conoscibile
attraverso i nostri cinque sensi. Tutte le cose che vediamo in questo mondo manifestato
sono gli effetti di cui bisogna, cercare lo cause nel “mondo sconosciuto”, noumenale e
non manifestato; questa ricerca deve compiersi attraverso la meditazione, vale a dire
attraverso una attenzione continua su questo soggetto. L’occultismo non riposa su di un
unico metodo: esso adopera tanto la deduzione quanto I’induzione. Lo studente devo
apprendere per prima cosa gli assiomi generali. Per cominciare, beninteso, dovra
prendere questi assiomi come delle ipotesi, se preferisce chiamarli con questo nome.
Come dice I’Elisir di Vita:

“Tutto cio che abbiamo da dire ¢ che se siete ansiosi di bere dell’Elisir di Vita e di
vivere, per esempio, un migliaio di anni, dovete necessariamente crederci sulla
parola, almeno per il momento, e lavorare in voi appoggiandovi su queste ipotesi.
Poiché la scienza esoterica non lascia la minima speranza di arrivare un giorno alla
meta, per nessun’altra via; mentre la scienza moderna, detta esatta, mette in ridicolo
la scienza segreta”.

Questi assiomi sono stati sufficientemente stabiliti nell” articolo sull’Elisir di Vita e
in diversi altri nel Theosophist che trattano dell’occultismo. Il primo passo per lo
studente consiste nel comprendere questi assiomi e, attraverso il metodo deduttivo,
procedere dall’universale al particolare. Bisogna in seguito ragionare “dal conosciuto
allo sconosciuto”, e vedere se il metodo induttivo, che procede dal particolare
all’universale, conferma questi assiomi. Questa & la fase elementare della vera
contemplazione. Lo studente deve afferrare bene il soggetto intellettualmente prima di
poter sperare di realizzare le sue aspirazioni. Fatto questo, viene la seconda fase della
meditazione, che ¢ “il desiderio inesprimibile dell’'uomo interiore di andare verso
I’infinito”. Prima che alcuna aspirazione di questo genere possa essere opportunamente
diretta, lo scopo verso il quale essa deve tendere deve essere ben determinato. Di fatto,
la fase piu alta consiste nel realizzare praticamente cio che i primi passi hanno messo
alla portata della comprensione. Riassumendo, la contemplazione, nel significato vero
della parola, consiste nel riconoscere la verita di cio che dice Eliphas Levi:
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“Credere senza sapere & debolezza; credero perché si sa € potere”.

In altre parole, bisogna realizzare che “CONOSCENZA E POTERE”. L’Elisir di
Vita non si contenta di mettere davanti al lettore i primi gradini della scala della
contemplazione, gli da anche il mezzo di comprendere gli stadi superiori. Indica,
attraverso il processo della contemplazione, la relazione che unisce ['uomo, il
“conosciuto”, il manifestato, il fenomenico, allo “sconosciuto”, il non manifestato, il
noumeno. Mostra allo studente quale ideale contemplare e in che modo elevarvisi.
Questo al lettore superficiale puo sembrare il colmo dell’egoismo. La riflessione, o la
contemplazione, dimostra che & tutto il contrario. Poiché ¢ insegnato all’allievo che per
comprendere il noumenico, deve identificarsi con la Natura; che invece di considerarsi
come un essere isolato, deve apprendere a guardarsi come una parte del TUTTO
INTEGRALE. Poiché, nel mondo non manifestato, si pud chiaramente percepire che
tutto é controllato dalla “Legge di Affinita”, attraverso ’attrazione degli uni per gli altri.
L&, tutto ¢ Amore Infinito, compreso nel suo vero significato.

Pud non essere inutile riassumere cio che abbiamo detto. La prima cosa da fare é di
studiare gli assiomi dell’Occultismo e di sottoporli all’esame attraverso i1 metodi
deduttivo e induttivo, cosa che costituisce la vera contemplazione. Per far assumere a
questa una forma utile, bisogna realizzare in pratica, cio che e stato compreso in teoria.

Questa spiegazione, lo speriamo, potra chiarire il senso dell’articolo precedente su

guesto argomento.

DAMODAR K. MAVALANKAR
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GLOSSARIO TEOSOFICO
di
H.P. Blavatsky

- ADE - ALB -

ADE (Gr.) - O Aide. L “Invisibile”, cio¢ il paese delle ombre, una delle cui regioni era
il Tartaro, luogo di completa oscurita come la regione del sonno profondo senza sogni
dell’ Amenti Egiziano. Giudicando dalla descrizione allegorica delle varie punizioni li
inflitte, il luogo era puramente Karmico. Né 1’Ade né 1’Amenti erano 1’inferno ora
predicato da alcuni preti e pastori retrogradi, ma sia rappresentato dai Campi Elisi che
dal Tartaro, I’Ade era un luogo di giustizia retributiva, e nient’altro. Poteva essere
raggiunto solo attraversando il fiume fino “all’altra sponda”, cio¢ il fiume della Morte e
nascendo ancora una volta per gioire o soffrire. Come e ben spiegato in Fede Egiziana,
“La storia di Caronte, il barcaiolo (dello Stige), non si trova solo in Omero ma anche
nella poesia di molte nazioni. Il Fiume deve essere attraversato prima di raggiungere le
Isole Fortunate. Il Rituale Egizio parlava di Caronte e della sua barca secoli prima di
Omero. Egli & Khu-en-ua, il timoniere dalla testa di falco” (Vedi “Amenti”, “Inferno” e
“Campi Felici”).

ADEPTO (Lat.) - Adeptus. (da adipiscor) “Colui che ha conseguito”. In Occultismo,
chi ha raggiunto lo stadio di Iniziato ed e divenuto un Maestro di Filosofia Esoterica.
ADHARMA (Sans.) - Ingiustizia, vizio, ossia il contrario di Dharma.

ADHI (Sans.) - Supremo, sommao.

ADHI-BHAUTIKA DUHKHA (Sans.) - Il secondo dei tre tipi di sofferenza;
letteralmente, “Il male che nasce da esseri o da cose esterne”.

ADHI-DAIVIKA DUHKHA (Sans.) - 1l terzo dei tre tipi di sofferenza. “Il male che
procede da cause divine, o una giusta punizione Karmica”.

ADHISHTANAM (Sans.) - Fondamento; un principio sul quale si fonda qualche altro
principio.

ADHYATMA VIDYA (Sans.) - Letteralmente, “Conoscenza esoterica”. Uno dei
Pancha Vidya Sastra, o le Scritture delle Cinque Scienze.

ADHYATMIKA DUHKHA (Sans.) - Il primo dei tre tipi di sofferenza; letteralmente
“Il male che viene da se stessi”, un male indotto o generato dall’ Ego, o dall’uomo
stesso.

ADI (Sans.) - Il Primo, il Primordiale.

ADI (i Figli di) - Nella filosofia Esoterica i “Figli di Adi” sono chiamati i “Figli della
Bruma di Fuoco”. Termine tipico per indicare certi Adepti.

ADI-BHUTA (Sans.) - Il primo Essere ed elemento primordiale; Adbhuta & un nome di
Vishnu, il “primo Elemento” che contiene tutti gli elementi, I’ “inscrutabile divinita”.
ADI-BUDDHA (Sans.) - Il Primo e Supremo Buddha - non riconosciuto nella Chiesa
Meridionale. L’Eterna Luce.

ADI-BUDHI (Sans.) - Intelligenza primordiale o Sapienza; 1’eterno Budhi o Mente
Universale. Usato per Ideazione Divina, “Maha-buddhi”, che ¢ sinonimo di MAHAT.
ADI-NATHA (Sans.) - Il “primo Signore” - Adi sta per “primo” (maschile) e natha per
“Signore”.

ADI-NIDANA (Sans.) - Prima o Suprema Causa, da Adi, primo e Nidana causa
principale (o concatenazione di causa ed effetto).

ADI-SANAT (Sans.) - Letteralmente, “Primo Antico”, Il termine corrisponde al
cabalistico “Antico dei Giorni”; da qui deriva la qualifica di Brahma - chiamato nello
Zohar 1’ Atteekah Atteekeen, o “I’Antico degli Antichi”, ecc.
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ADI-SHAKT]I (Sans.) - Forza primordiale divina. La forza creativa femminile, un
aspetto di ed in ogni dio maschile. La Shakti nel Pantheon Indiano & sempre la sposa di
qualche dio.

ADI VARSHA (Sans.) - La prima terra, il paese primordiale in cui vivevano le prime
razze.

ADIKRIT (Sans.) - Letteralmente, il “primo prodotto” o fatto. La Forza creativa eterna
ed increata, che si manifesta periodicamente. Viene attribuito a Vishnu durante il suo
stato di inattivita sulle “acque dello spazio” durante il “pralaya” (v.).

ADITI (Sans.) - Il nome vedico della Miilaprakriti dei Vedantini. L’aspetto astratto di
Parabrahman, malgrado siano entrambi immanifesti ed inconoscibili. Nei Veda Aditi &
la “Dea-Madre” ed il suo simbolo terrestre ¢ 1’infinito e sconfinato spazio.

ADITI-GEA - Un termine composto, Sanscrito e Latino, che sta per la natura duale -
sia spirituale che fisica, poiché Gea ¢ la dea della terra e della natura oggettiva.
ADITYA (Sans.) - Un nome del Sole; quale Marttanda, egli ¢ Figlio di Aditi.
ADITYALI (Sans.) - I sette figli di Aditi, i sette dei planetari.

ADONAI (Ebr.) - Ha lo stesso significato di Adone. Comunemente tradotto “Signore”.
Astronomicamente - il Sole. Quando un Ebreo leggendo giungeva al nome IHVH che €
pronunciato Jehova, si fermava e lo sostituiva con la parola “Adonai” (Adni); ma
quando era scritto con la punteggiatura di Alhim, lo pronunciava “Elohim” (w.w.w.).
ADONIM-ADONAI, ADON - Gli antichi nomi Caldei-Ebraici per gli Elohim, o forze
creative terrestri, sintetizzate da Jehovah.

ADWAITA (Sans.) - Una scuola Vedanta. La scuola non dualistica (Adwaita) della
filosofia Vedantina fondata da Sankaracharya, il piu grande saggio Brahmano della
storia. Le altre due scuole sono la Dwaita (dualistica) e la Visishtadwaita; tutte e tre si
definiscono Vedantine.

ADWAITIN (Sans.) - Un seguace della scuola Adwaita.

ADYTUM (Gr.) - Il “Santo dei Santi” nei templi pagani. E un nome dato al luogo sacro
e segreto o alla parte piu interna o sotterranea in cui nessun profano poteva entrare;
corrisponde al tabernacolo degli altari nelle Chiese Cristiane.

AEBEL-ZIVO (Gnost.) - Secondo gli Gnostici Nazareni, il Metatron o lo spirito
consacrato; identico all’angelo Gabriele.

AESIR (Scand.) - Simile ad Ases, le Forze creative personificate. Gli dei che hanno
creato gli gnomi neri o gli Elfi delle Tenebre in Asgard. I divini Aesir, gli Ases, sono gli
Elfi della luce. Un’allegoria che unisce sia le tenebre che nascono dalla luce, sia la
materia che nasce dallo spirito.

AETHER (Gr.) - Secondo gli antichi era la sostanza luminescente divina che pervade
I’intero universo, la “veste” della Divinita Suprema, Zeus o Jupiter. Per i moderni, ¢
I’Etere, il cui significato, sia in fisica che in chimica, lo si puo trovare nel Dizionario del
Webster. In esoterismo 1’Etere ¢ il terzo principio del Settenario Cosmico; la Terra ¢ il
pil basso, poi la luce Astrale, quindi I’Etere o Akasa (leggere Akasha) che ¢ il piu alto.
AFRITI ( Arab.) - Un nome per gli spiriti nativi considerati come diavoli dai
Mussulmani.

Elementali molto temuti in Egitto.

AGAPE (Gr.) - Feste d’amore; i primi Cristiani celebravano tali festivita quali simboli
di simpatia, amore e gentilezza reciproca. Fu necessario abolirle come istituzione,
perché degenerarono; Paolo nella sua la Lettera ai Corinti si lamenta della cattiva
condotta dei Cristiani durante queste feste. (v. feste d’amore)

AGASTYA (Sans.) - Il nome di un grande Rishi, tenuto in grande considerazione
nell’India Meridionale, ritenuto autore degli inni del Rig Veda e grande eroe del
Ramayana. La letteratura Tamil ritiene che sia stato il primo istruttore dei Dravida nel
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campo della scienza, della religione e della filosofia. E anche il nome della stella
“Canopo”.

AGATODEMONE (Gr.) - Lo Spirito buono e benefico contrapposto al cattivo,
Kakodemone. Il primo ¢ il “Serpente di Bronzo” della Bibbia, mentre i serpenti volanti
di fuoco, sono aspetti di Kakodemone. Gli Ofiti chiamavano Agatodemone Logos e
Saggezza Divina e nei Misteri Bacchici era rappresentato da un serpente eretto su un
palo.

AGATON (Gr.) - La Divinita Suprema di Platone. Letteralmente significa “Il Bene”.
La nostra ALAY A o “Anima Universale”.

AGLA (Ebr.) - Questa parola Cabalistica & un talismano composto dalle iniziali di
quattro parole “Ateh Gibor Leolam Adonai” che significano “Tu o Signore sei potente
per sempre”. MacGregor Mathers lo spiega nel modo seguente: “A, il primo; A,
I’ultimo; G, la trinita nell’unita; L, il completamento della grande opera” (w.w.w.).
AGNEYASTRA (Sans.) - | missili flammeggianti o le armi usate dagli Dei nei Purana
exoterici e nel Mahabharata; le armi magiche che si dice siano state prodotte dalla razza
adepta (la quarta), gli Atlantidei. Questa “arma da fuoco” fu data da Bharadwaja ad
Agnivesa, il figlio di Agni, e da lui a Drona, sebbene il Vishnu Purana lo contraddica
poiché dice che fu data dal saggio Aurva al Re Sagara, suo chela. Esse sono spesso
menzionate nel Mahabharata e nel Ramayana.

AGNI (Sans.) - Il Dio del Fuoco nei Veda; il piu antico ed il piu adorato degli Dei in
India. Egli ¢ una delle tre grandi divinita: Agni, Vayu e Siirya, ed anche tutte e tre;
rappresenta il fuoco nel suo triplice aspetto : in cielo, quale Sole; nell’atmosfera o aria
(Vayu), quale Fulmine; sulla terra, quale Fuoco ordinario. Agni apparteneva alla prima
Trimarti Vedica, prima che a Vishnu fosse dato un posto d’onore e prima che Brahma e
Shiva fossero inventati.

AGNI BAHU (Sans.) - Un asceta figlio di Manu Swayambhuva, 1” “Auto-Generato™.
AGNI BHUVAH (Sans.) - Significa “nato dal fuoco”; il termine viene usato per le
quattro tipi di Kshatriya (la seconda casta o dei guerrieri) i cui antenati si dice fossero
scaturiti dal fuoco. Agni Bhuvah é il figlio di Agni, Dio del Fuoco; ed Agni Bhuvah & lo
stesso che Karttikeya, il Dio della Guerra. (Vedi Dottrina Segreta, vol. VI°, pag. 139).
AGNI DHATU SAMADHI (Sans.) - Un tipo di contemplazione nella pratica Yoga,
quando kundalini viene portata in alto e I’infinito appare come una coltre di fuoco. Una
condizione estatica.

AGNI HOTRI (Sans.) - | sacerdoti che servivano il Dio del Fuoco nell’antichita
Ariana. Il termine Agni Hotri significa offerta.

AGNI-RATHA (Sans.) - Letteralmente un “Veicolo di Fuoco”. Un tipo di macchina
volante di cui si parla negli antichi lavori di magia, in India e nei poemi epici.
AGNISHWATTA (Sans.) - Una classe di Pitri, i creatori della prima razza eterea di
uomini. | nostri antenati solari, che sono contrapposti ai Barhishad, i Pitri o antenati
“lunari”, sebbene cio sia spiegato in maniera diversa nei Purana.

AGNOIA (Gr.) - “Privo di ragione”, letteralmente “irrazionalita”, quando ci si riferisce
all’Anima animale. Secondo Plutarco, Pitagora e Platone suddividevano I’anima umana
in due parti (il manas superiore e quello inferiore), la razionale o noetica e I’irrazionale
0 agnoia, a volte scritta “annoia”.

AGNOSTICO (Gr.) - Una parola la cui invenzione e rivendicata da Mr. Huxley, per
indicare colui che crede solamente in cio che puo essere dimostrato dai sensi. Le scuole
Agnostiche posteriori danno definizioni piu filosofiche del termine.
AGRA-SANDHANI (Sans.) - Gli “Assessori” o Archivisti che, al momento del
giudizio di un’Anima disincarnata, leggevano lo svolgersi della sua vita nel cuore di
quell’ “Anima”. Corrispondono ai Lipika della Dottrina Segreta (Vedi D. S. , vol. I°
pag. 144).
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AGRUERUS - Un antichissimo dio fenicio. Simile a Saturno.

AH-HI (Senzar) , AHI (Sans.) - 1 Serpenti, i Dhyan Chohan. “i Saggi Serpenti” o
Draghi di Saggezza.

AHAM (Sans.) - “Io”, cio¢ la base di Ahamkara, Egoicita.

AHAN (Sans.) - “Giorno”, il Corpo di Brahma nei Purana.

AHAMKARA (Sans.) - 1l senso dell’ “io separato”, la coscienza di sé stesso o senso di
identita; 1’“lo”, il principio egoistico e mayavico nell’'uvomo, dovuto alla nostra
ignoranza che separa il nostro “lo” dal SE-UNICO Universale. La Personalit,
I’Egoismo.

AHEIE (Ebr.) - Esistenza. Colui che esiste; corrispondente a Kether ed al
Macroprosopo.

AHI (Sans.) - Un serpente. Un nome di Vritra, il demone Vedico della siccita.

AHTI (Scand.) - Nell” Edda, il “Dragone”.( N. d. T. Edda, Adelphi 1994).

AHU (Scand.) - “Uno”, il Primo.

AHUM (Zend) - I primi tre principi nell’uomo settenario, nell’ Avesta; I’'uomo vivente
grossolano e i suoi principi vitali e astrali.

AHURA (Zend) - Identico ad Asura, il santo, Quello che e simile al Soffio. Ahura
Mazda, I’Ormuzd dei Zoroastriani o Parsi, ¢ il Signore che conferisce luce ed
intelligenza, il cui simbolo e il Sole (Vedi Ahura Mazda) e di cui Arimane, forma
europea di “Angra Mainyu” (v.) ¢ I’aspetto tenebroso.

AHURA MAZDA (Zend) - La divinita personificata, il Principio della Luce Universale
Divina dei Parsi. Da Ahura o Asura, soffio, “spirituale, divino”, nei piu antichi Rig
Veda, poi deformato dai Bramini ortodossi in A-sura, “non dei”, cosi come i Mazdei
hanno degradato i Deva Indu (Dei) in Daeva (Diavoli).

AIDONEUS (Gr.) - Il Dio e Re del Mondo Infernale; Plutone o Dioniso Chthonio
(sotterraneo).

AlJ TAION - La suprema divinita degli Yakuzi, una tribu della Siberia del Nord.

AIN (Ebr.) - Il non esistente; la divinita in riposo ed assolutamente passiva (W.w.w.).
AIN AIOR (Cald.) - L’unico “Auto-esistente”, un nome mistico per la sostanza divina
(W.w.w.).

AIN SOPH (Ebr.) - “Il Nulla Sconfinato” o I’Illimitato, la Divinita che emana e si
estende (w.w.w.). Ain Soph é anche scritto En Soph o Ain Suph; nessuno, neanche i
Rabbini, sono sicuri delle vocali di questo termine. Nella metafisica religiosa dei
filosofi Ebraici, il Principio UNO era un’astrazione come Parabrahman, sebbene dei
Cabalisti moderni sono riusciti ora, per forza di puro sofismo e paradossi, a farne un
“Dio Supremo” e nulla di piu alto. Ma secondo i primi Cabalisti Caldei, Ain Soph ¢
“senza forma e senza essere” poiché non ha “somiglianza alcuna con nient’altro” (A.
Frank The Kabbala, pag. 126). Che Ain Soph non sia mai stato considerato come il
“Creatore” ¢ provato perfino da un Ebreo ortodosso come Filone, che chiama il
“Creatore” il Logos che sta presso I’ “Uno Illimitato” e il “Secondo Dio”. Dice Filone in
Quaestiones et Solutiones in Genesis “Il Secondo Dio e la sua Saggezza (quella di Ain
Soph)”. La Divinita ¢ NESSUNA COSA (No-thing); essa & senza nome percio e
chiamata Ain Soph, dato che la parola Ain significa NULLA.

AIN SOPH AUR (Ebr.) - La Luce senza Limiti che converge nella Prima e piu alta
Sephira o Kether, la Corona (w.w.w).

AINDRI (Sans.) - Moglie di Indra.

AINDRIYA (Sans.) - O Indrani, Indriya; Shakti. L’aspetto femminile, o “Moglie” di
Indra.

AIRYAMEN VAEGO (Zend) - O Adiryana Vaégo; la terra primordiale di beatitudine
alla quale ci si riferisce nel Vendidad, ed in cui Ahura Mazda diede le sue leggi a
Zoroastro (Spitama Zarathustra).
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AIRYANOA-ISHEJO (Pahlavi) - Il nome di una preghiera al “sacro Airyamen”,
I’aspetto divino di Arimane prima che questi divenisse un potere oscuro di
contrapposizione, un Satana. Perché Arimane é della stessa essenza di Ahura Mazda,
proprio come Tifone Seth é della stessa essenza di Osiride (V.).

AISH (Ebr.) - Termine usato nella Genesi per indicare “L’Uomo” nell’Eden.
AISVARIKA (Sans.) - Una scuola teistica del Nepal, che presenta Adi Buddha come
dio supremo (Isvara), invece di vedere nel nome quello di un principio, un simbolo
astratto filosofico.

AITAREYA (Sans.) - Il nome di un Aranyaka (Brahmana) e di una Upanishad del Rig
Veda. Alcune delle sue parti sono puramente Vedantine.

AITH-UR (Cald.) - Fuoco Solare, Etere Divino.

AJA (Sans.) - “Non nato”, increato; nome di molte divinita primordiali, ma
specialmente del primo Logos - una radiazione dell’ Assoluto sul piano dell’illusione.
AJITA ( Sans.) - Uno dei nomi Occulti dei dodici grandi dei che si incarnano in ogni
Manvantara. Gli Occultisti li identificano con i Kumara. Sono chiamati Jnana (o Gnana)
Deva. E anche una forma di Vishnu nel secondo Manvantara. Chiamati anche Jaya.
AJNANA (Sans.) o AGYANA (Bengali) - Non-conoscenza, assenza di conoscenza
piuttosto che “ignoranza” come viene invece generalmente tradotto. Ajnani significa
“profano”.

AKAR (Egiz.) - Nome specifico di quella sezione del Ker-neter o regioni infernali, che
si puo chiamare Inferno (w.w.w.).

AKASA (Sans.) - La sottile essenza soprasensibile, spirituale, che pervade tutto lo
spazio; la sostanza primordiale erroneamente identificata con 1I’Etere. Ma essa sta all’E-
tere come lo Spirito sta alla Materia, o 1’ Atma al Kama-ripa. E infatti lo Spazio
Universale in cui risiede inerente 1’eterna Ideazione dell’Universo nei suoi aspetti
sempre mutevoli sui piani della materia e dell’oggettivita, e da cui irradia il Primo
Logos, 0 pensiero manifesto. E per tale motivo che si dice nei Purana che Ak @ sa ha un
unico attributo, cioé il suono, perché il suono non é altro che un altro simbolo per il
Logos, cio¢ la “Parola” nel suo senso mistico. Nello stesso sacrificio ( Jyotishtoma
Agnishtoma) viene chiamato il “Dio Akasa”. In questi misteri sacrificali Akasa ¢ il Deva
onnipotente che tutto regola e che svolge il ruolo di Sadasya, il sovraintendente agli
effetti magici nelle cerimonie religiose e, nell’antichita, aveva il proprio Hotri
(sacerdote) particolare, che ne assumeva il nome. L’Akasa ¢ ’agente indispensabile in
ogni Kritya (cerimonia magica) sia religiosa che profana. L’espressione “‘suscitare il
Brahma”, significa suscitare il potere che giace latente alla base di ogni operazione
magica; infatti i sacrifici Vedici non sono altro che cerimoniali magici. Questo potere ¢
I’ Akasa, o sotto un altro aspetto Kundalini, ovvero I’elettricita occulta; in un certo senso
¢ I’alkahest degli alchimisti o il solvente universale, la stessa anima mundi sul piano piu
elevato cosi come, su quello piu basso, e la luce astrale. “Al momento del sacrificio il
sacerdote ¢ pervaso dallo spirito di Brahma ed in quel momento ¢ Brahma stesso” (Iside
Svelata Vol. | pag. 41).

AKBAR - Il grande Imperatore Mogul dell’India, il famoso patrono delle religioni, arti
e scienze, il piu liberale di tutti i sovrani mussulmani. Mai vi fu un sovrano piu
tollerante o illuminato dell’Imperatore Akbar, sia in India che in ogni altro paese
Maomettano.

AKIBA (Ebr.) - L’unico dei quattro Tanaim (profeti iniziati) che entro nel Giardino
delle Delizie (delle scienze occulte) il Pardes, e riusci a diventare un iniziato, mentre
tutti gli altri fallirono. (vedi Rabbini Cabalisti e Acher).

AKSHARA (Sans.) - Divinita Suprema; significa “I’indistruttibile”, sempre perfetto.
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AKTA (Sans.) - Unto : un nome di Twashtri 0 Visvakarman, il piu alto “Creatore” e il
Logos nel Rig-Veda. E chiamato il “Padre degli dei” ed il “Padre del Fuoco sacro”.
(Vedi Dottrina Segreta, Vol. IV pag. 127 ed. ital.).

AKUPARA (Sans.) - La Tartaruga simbolica sulla quale si dice poggi la terra.

AL o EL (Ebr.) - Questo nome divino ¢ comunemente tradotto “Dio” e significa
potente, supremo. Il plurale ¢ Elohim, tradotto nella Bibbia anch’esso con la parola Dio,
al singolare (w.w.w.).

AL-AIT (Fen.) - 1l Dio del Fuoco, nome antico molto mistico dell’Occultismo Copto.
ALAPARUS (Cald.) - Il secondo Re divino di Babilonia che regno “tre Sari”. Come
tramanda Beroso, il primo re della Dinastia divina fu Alorus. Fu il “pastore assegnato al
popolo” e regno dieci Sari (cioé 36.000 anni, poiché un Saros corrisponde a 3.600 anni).
ALAYA (Sans.) - L’Anima Universale (Vedi Dottrina Segreta, Cosmogenesi, pag. 94 e
seg. scaricabile gratuitamente da istitutocintamani.org/downloadLibri.jsp). Il nome
appartiene al sistema Tibetano della Scuola contemplativa del Mahayana. 1dentica all’
Akasa nel suo senso mistico ed a Mulaprakriti nella sua essenza, in quanto € la base o la
radice di tutte le cose.

ALBA PETRA (Lat.) - La pietra bianca dell’Iniziazione, la “bianca corniola” che ¢
menzionata nell” Apocalisse di San Giovanni.

ALBERI DELLA VITA - Fin dai tempi piu antichi gli alberi erano connessi con gli dei
e con le forze mistiche della natura. Ogni nazione aveva il proprio albero sacro, con
particolari caratteristiche ed attributi basati, come spiegano gli insegnamenti esoterici,
su proprieta naturali e qualche volta anche su proprieta occulte. Cosi il peepal (fico
selvatico) o Ashvattha dell’India, abitazione dei Pitri (in effetti elementali) di ordine
inferiore, divenne dappertutto 1’albero-Bo 0 Ficus religiosa dei Buddisti, perché sotto
tale albero Gautama Buddha raggiunse la piu alta conoscenza ed il Nirvana. Il frassino
Ygg-drasil ¢ I’albero del mondo dei norvegesi e degli scandinavi. Il baniano o banyan
(Ficus bengalensis) é il simbolo dello spirito e della materia poiché i suoi rami emettono
delle radici verso terra, vi si affondano e poi nuovamente ascendono verso 1’alto. Il
Palasa a tre foglie ¢ un simbolo della triplice essenza dell’Universo, cio¢ Spirito,
Anima e Materia. Il cipresso scuro era per i messicani 1’albero del mondo, ed ora,
secondo 1 Cristiani ¢ i Maomettani, ¢ I’emblema della morte, della pace e del riposo.
Sebbene ora sia quasi scomparso dalla terra delle mummie, 1’abete era ritenuto sacro in
Egitto e la pigna era portata nelle processioni religiose; erano anche sacri il sicomoro, il
tamarisco, la palma e la vite. Il sicomoro in Egitto, ed anche in Assiria, era 1’Albero
della Vita. Ad Eliopoli era consacrato ad Hathor; ora, nello stesso posto, &€ consacrato
alla Vergine Maria. Il suo succo era prezioso per i suoi poteri occulti, come lo ¢ il Soma
per i Brahmani e I’Haoma per i Parsi. “Il frutto e la linfa dell’Albero della Vita
conferiscono I’immortalita.” Un intero volume potrebbe essere scritto su questi alberi
sacri dell’antichita senza esaurire I’argomento ed il rispetto per alcuni di questi ¢
continuato fino ai nostri giorni.

ADE (Gr.) - O Aide. L’ “Invisibile”, cio¢ il paese delle ombre, una delle cui regioni era
il Tartaro, luogo di completa oscurita come la regione del sonno profondo senza sogni
dell’Amenti Egiziano. Giudicando dalla descrizione allegorica delle varie punizioni li
inflitte, il luogo era puramente Karmico. Né¢ ’Ade né 1’Amenti erano l’inferno ora
predicato da alcuni preti e pastori retrogradi, ma sia rappresentato dai Campi Elisi che
dal Tartaro, ’Ade era un luogo di giustizia retributiva, e nient’altro. Poteva essere
raggiunto solo attraversando il flume fino “all’altra sponda”, cio¢ il fiume della Morte e
nascendo ancora una volta per gioire o soffrire. Come € ben spiegato in Fede Egiziana,
“La storia di Caronte, il barcaiolo (dello Stige), non si trova solo in Omero ma anche
nella poesia di molte nazioni. Il Fiume deve essere attraversato prima di raggiungere le
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Isole Fortunate. Il Rituale Egizio parlava di Caronte e della sua barca secoli prima di
Omero. Egli € Khu-en-ua, il timoniere dalla testa di falco” (Vedi “Amenti”, “Inferno” e
“Campi Felici”).

ADEPTO (Lat.) - Adeptus. (da adipiscor) “Colui che ha conseguito”. In Occultismo,
chi ha raggiunto lo stadio di Iniziato ed e divenuto un Maestro di Filosofia Esoterica.
ADHARMA (Sans.) - Ingiustizia, vizio, ossia il contrario di Dharma.

ADHI (Sans.) - Supremo, sommo.

ADHI-BHAUTIKA DUHKHA (Sans.) - Il secondo dei tre tipi di sofferenza;
letteralmente, “Il male che nasce da esseri o da cose esterne”.

ADHI-DAIVIKA DUHKHA (Sans.) - 1l terzo dei tre tipi di sofferenza. “Il male che
procede da cause divine, o una giusta punizione Karmica”.

ADHISHTANAM (Sans.) - Fondamento; un principio sul quale si fonda qualche altro
principio.

ADHYATMA VIDYA (Sans.) - Letteralmente, “Conoscenza esoterica”. Uno dei
Pancha Vidya Sastra, o le Scritture delle Cinque Scienze.

ADHYATMIKA DUHKHA (Sans.) - Il primo dei tre tipi di sofferenza; letteralmente
“Il male che viene da se stessi”, un male indotto o generato dall’ Ego, o dall’uomo
stesso.

ADI (Sans.) - Il Primo, il Primordiale.

ADI (i Figli di) - Nella filosofia Esoterica i “Figli di Adi” sono chiamati i “Figli della
Bruma di Fuoco”. Termine tipico per indicare certi Adepti.

ADI-BHUTA (Sans.) - Il primo Essere ed elemento primordiale; Adbhuta & un nome di
Vishnu, il “primo Elemento” che contiene tutti gli elementi, I’ “inscrutabile divinita”.
ADI-BUDDHA (Sans.) - Il Primo e Supremo Buddha - non riconosciuto nella Chiesa
Meridionale. L’Eterna Luce.

ADI-BUDHI (Sans.) - Intelligenza primordiale o Sapienza; 1’eterno Budhi o Mente
Universale. Usato per Ideazione Divina, “Maha-buddhi”, che ¢ sinonimo di MAHAT.
ADI-NATHA (Sans.) - Il “primo Signore” - Adi sta per “primo” (maschile) e natha per
“Signore”.

ADI-NIDANA (Sans.) - Prima o Suprema Causa, da Adi, primo e Nidana causa
principale (o concatenazione di causa ed effetto).

ADI-SANAT (Sans.) - Letteralmente, “Primo Antico”, Il termine corrisponde al
cabalistico “Antico dei Giorni”; da qui deriva la qualifica di Brahma - chiamato nello
Zohar I’ Atteekah Atteekeen, o “I’ Antico degli Antichi”, ecc.

ADI-SHAKT]I (Sans.) - Forza primordiale divina. La forza creativa femminile, un
aspetto di ed in ogni dio maschile. La Shakti nel Pantheon Indiano & sempre la sposa di
qualche dio.

ADI VARSHA (Sans.) - La prima terra, il paese primordiale in cui vivevano le prime
razze.

ADIKRIT (Sans.) - Letteralmente, il “primo prodotto” o fatto. La Forza creativa eterna
ed increata, che si manifesta periodicamente. Viene attribuito a Vishnu durante il suo
stato di inattivita sulle “acque dello spazio” durante il “pralaya” (v.).

ADITI (Sans.) - Il nome vedico della Milaprakriti dei Vedantini. L ’aspetto astratto di
Parabrahman, malgrado siano entrambi immanifesti ed inconoscibili. Nei Veda Aditi ¢
la “Dea-Madre” ed il suo simbolo terrestre ¢ 1’infinito e sconfinato spazio.

ADITI-GEA - Un termine composto, Sanscrito e Latino, che sta per la natura duale -
sia spirituale che fisica, poiché Gea ¢é la dea della terra e della natura oggettiva.
ADITYA (Sans.) - Un nome del Sole; quale Marttanda, egli ¢ Figlio di Aditi.
ADITYAI (Sans.) - I sette figli di Aditi, i sette dei planetari.

ADONAI (Ebr.) - Ha lo stesso significato di Adone. Comunemente tradotto “Signore”.
Astronomicamente - il Sole. Quando un Ebreo leggendo giungeva al nome IHVH che e
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pronunciato Jehova, si fermava e lo sostituiva con la parola “Adonai” (Adni); ma
quando era scritto con la punteggiatura di Alhim, lo pronunciava “Elohim” (w.w.w.).
ADONIM-ADONAI, ADON - Gli antichi nomi Caldei-Ebraici per gli Elohim, o forze
creative terrestri, sintetizzate da Jehovah.

ADWAITA (Sans.) - Una scuola Vedanta. La scuola non dualistica (Adwaita) della
filosofia Vedantina fondata da Sankaracharya, il piu grande saggio Brahmano della
storia. Le altre due scuole sono la Dwaita (dualistica) e la Visishtadwaita; tutte e tre si
definiscono Vedantine.

ADWAITIN (Sans.) - Un seguace della scuola Adwaita.

ADYTUM (Gr.) - Il “Santo dei Santi” nei templi pagani. E un nome dato al luogo sacro
e segreto o alla parte piu interna o sotterranea in cui nessun profano poteva entrare;
corrisponde al tabernacolo degli altari nelle Chiese Cristiane.

AEBEL-ZIVO (Gnost.) - Secondo gli Gnostici Nazareni, il Metatron o lo spirito
consacrato; identico all’angelo Gabriele.

AESIR (Scand.) - Simile ad Ases, le Forze creative personificate. Gli dei che hanno
creato gli gnomi neri o gli Elfi delle Tenebre in Asgard. | divini Aesir, gli Ases, sono gli
Elfi della luce. Un’allegoria che unisce sia le tenebre che nascono dalla luce, sia la
materia che nasce dallo spirito.

AETHER (Gr.) - Secondo gli antichi era la sostanza luminescente divina che pervade
I’intero universo, la “veste” della Divinita Suprema, Zeus o Jupiter. Per i moderni, ¢
I’Etere, il cui significato, sia in fisica che in chimica, lo si puo trovare nel Dizionario del
Webster. In esoterismo 1’Etere ¢ il terzo principio del Settenario Cosmico; la Terra ¢ il
pil basso, poi la luce Astrale, quindi I’Etere o Akdsa (leggere Akasha) che ¢ il piu alto.
AFRITI ( Arab.) - Un nome per gli spiriti nativi considerati come diavoli dai
Mussulmani.

Elementali molto temuti in Egitto.

AGAPE (Gr.) - Feste d’amore; i primi Cristiani celebravano tali festivita quali simboli
di simpatia, amore e gentilezza reciproca. Fu necessario abolirle come istituzione,
perché degenerarono; Paolo nella sua la Lettera ai Corinti si lamenta della cattiva
condotta dei Cristiani durante queste feste. (v. feste d’amore)

AGASTYA (Sans.) - Il nome di un grande Rishi, tenuto in grande considerazione
nell’India Meridionale, ritenuto autore degli inni del Rig Veda e grande eroe del
Ramayana. La letteratura Tamil ritiene che sia stato il primo istruttore dei Dravida nel
campo della scienza, della religione e della filosofia. E anche il nome della stella
“Canopo”.

AGATODEMONE (Gr.) - Lo Spirito buono e benefico contrapposto al cattivo,
Kakodemone. Il primo ¢ il “Serpente di Bronzo” della Bibbia, mentre i serpenti volanti
di fuoco, sono aspetti di Kakodemone. Gli Ofiti chiamavano Agatodemone Logos e
Saggezza Divina e nei Misteri Bacchici era rappresentato da un serpente eretto su un
palo.

AGATON (Gr.) - La Divinita Suprema di Platone. Letteralmente significa “Il Bene”.
La nostra ALAY A o “Anima Universale”.

AGLA (Ebr.) - Questa parola Cabalistica & un talismano composto dalle iniziali di
quattro parole “Ateh Gibor Leolam Adonai” che significano “Tu o Signore sei potente
per sempre”. MacGregor Mathers lo spiega nel modo seguente: “A, il primo; A,
I’ultimo; G, la trinita nell’unita; L, il completamento della grande opera” (w.w.w.).
AGNEYASTRA (Sans.) - | missili flammeggianti o le armi usate dagli Dei nei Purana
exoterici e nel Mahabharata; le armi magiche che si dice siano state prodotte dalla razza
adepta (la quarta), gli Atlantidei. Questa “arma da fuoco” fu data da Bharadwaja ad
Agnivesa, il figlio di Agni, e da lui a Drona, sebbene il Vishnu Purana lo contraddica
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poiché dice che fu data dal saggio Aurva al Re Sagara, suo chela. Esse sono spesso
menzionate nel Mahabharata e nel Ramayana.

AGNI (Sans.) - Il Dio del Fuoco nei Veda; il piu antico ed il piu adorato degli Dei in
India. Egli & una delle tre grandi divinita: Agni, Vayu e Sirya, ed anche tutte ¢ tre;
rappresenta il fuoco nel suo triplice aspetto : in cielo, quale Sole; nell’atmosfera o aria
(Vayu), quale Fulmine; sulla terra, quale Fuoco ordinario. Agni apparteneva alla prima
Trimirti Vedica, prima che a Vishnu fosse dato un posto d’onore e prima che Brahma e
Shiva fossero inventati.

AGNI BAHU (Sans.) - Un asceta figlio di Manu Swayambhuva, 1” “Auto-Generato™.
AGNI BHUVAH (Sans.) - Significa “nato dal fuoco”; il termine viene usato per le
quattro tipi di Kshatriya (la seconda casta o dei guerrieri) i cui antenati si dice fossero
scaturiti dal fuoco. Agni Bhuvah ¢ il figlio di Agni, Dio del Fuoco; ed Agni Bhuvah € lo
stesso che Karttikeya, il Dio della Guerra. (Vedi Dottrina Segreta, vol. VI°, pag. 139).
AGNI DHATU SAMADHI (Sans.) - Un tipo di contemplazione nella pratica Yoga,
quando kundalini viene portata in alto e 1’infinito appare come una coltre di fuoco. Una
condizione estatica.

AGNI HOTRI (Sans.) - | sacerdoti che servivano il Dio del Fuoco nell’antichita
Ariana. Il termine Agni Hotri significa offerta.

AGNI-RATHA (Sans.) - Letteralmente un “Veicolo di Fuoco”. Un tipo di macchina
volante di cui si parla negli antichi lavori di magia, in India e nei poemi epici.
AGNISHWATTA (Sans.) - Una classe di Pitri, i creatori della prima razza eterea di
uomini. | nostri antenati solari, che sono contrapposti ai Barhishad, i Pitri o antenati
“lunari”, sebbene ci0 sia spiegato in maniera diversa nei Purana.

AGNOIA (Gr.) - “Privo di ragione”, letteralmente “irrazionalita”, quando ci si riferisce
all’Anima animale. Secondo Plutarco, Pitagora e Platone suddividevano I’anima umana
in due parti (il manas superiore e quello inferiore), la razionale o noetica e I’irrazionale
0 agnoia, a volte scritta “annoia”.

AGNOSTICO (Gr.) - Una parola la cui invenzione ¢ rivendicata da Mr. Huxley, per
indicare colui che crede solamente in cio che puo essere dimostrato dai sensi. Le scuole
Agnostiche posteriori danno definizioni piu filosofiche del termine.
AGRA-SANDHANI (Sans.) - Gli “Assessori” o Archivisti che, al momento del
giudizio di un’Anima disincarnata, leggevano lo svolgersi della sua vita nel cuore di
quell’ “Anima”. Corrispondono ai Lipika della Dottrina Segreta (Vedi D. S. , vol. I°
pag. 144).

AGRUERUS - Un antichissimo dio fenicio. Simile a Saturno.

AH-HI (Senzar) , AHI (Sans.) - I Serpenti, i Dhyan Chohan. “i Saggi Serpenti” o
Draghi di Saggezza.

AHAM (Sans.) - “Io”, cio¢ la base di Ahamkara, Egoicita.

AHAN (Sans.) - “Giorno”, il Corpo di Brahma nei Purana.

AHAMKARA (Sans.) - Il senso dell’ “io separato”, la coscienza di sé stesso o senso di
identita; 1’“Io”, il principio egoistico ¢ mayavico nell’'uomo, dovuto alla nostra
ignoranza che separa il nostro “Io” dal SE-UNICO Universale. La Personalita,
I’Egoismo.

AHEIE (Ebr.) - Esistenza. Colui che esiste; corrispondente a Kether ed al
Macroprosopo.

AHI (Sans.) - Un serpente. Un nome di Vritra, il demone Vedico della siccita.

AHTI (Scand.) - Nell’ Edda, il “Dragone”.( N. d. T. Edda, Adelphi 1994).

AHU (Scand.) - “Uno”, il Primo.

AHUM (Zend) - I primi tre principi nell’'uomo settenario, nell’ Avesta; 1’uomo vivente
grossolano e i suoi principi vitali e astrali.
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AHURA (Zend) - Identico ad Asura, il santo, Quello che e simile al Soffio. Ahura
Mazda, 1’Ormuzd dei Zoroastriani o Parsi, ¢ il Signore che conferisce luce ed
intelligenza, il cui simbolo e il Sole (Vedi Ahura Mazda) e di cui Arimane, forma
europea di “Angra Mainyu” (v.) € ’aspetto tenebroso.

AHURA MAZDA (Zend) - La divinita personificata, il Principio della Luce Universale
Divina dei Parsi. Da Ahura o Asura, soffio, “spirituale, divino”, nei piu antichi Rig
Veda, poi deformato dai Bramini ortodossi in A-sura, “non dei”, cosi come i Mazdei
hanno degradato i Deva Indu (Dei) in Daeva (Diavoli).

AIDONEUS (Gr.) - Il Dio e Re del Mondo Infernale; Plutone o Dioniso Chthonio
(sotterraneo).

AlJ TAION - La suprema divinita degli Yakuzi, una tribu della Siberia del Nord.

AIN (Ebr.) - Il non esistente; la divinita in riposo ed assolutamente passiva (W.w.w.).
AIN AIOR (Cald.) - L’unico “Auto-esistente”, un nome mistico per la sostanza divina
(w.w.w.).

AIN SOPH (Ebr.) - “Il Nulla Sconfinato” o I’Illimitato, la Divinita che emana e si
estende (w.w.w.). Ain Soph é anche scritto En Soph o Ain Suph; nessuno, neanche i
Rabbini, sono sicuri delle vocali di questo termine. Nella metafisica religiosa dei
filosofi Ebraici, il Principio UNO era un’astrazione come Parabrahman, sebbene dei
Cabalisti moderni sono riusciti ora, per forza di puro sofismo e paradossi, a farne un
“Dio Supremo” e nulla di piu alto. Ma secondo i primi Cabalisti Caldei, Ain Soph ¢
“senza forma e senza essere” poiché non ha “somiglianza alcuna con nient’altro” (A.
Frank The Kabbala, pag. 126). Che Ain Soph non sia mai stato considerato come il
“Creatore” ¢ provato perfino da un Ebreo ortodosso come Filone, che chiama il
“Creatore” il Logos che sta presso I’ “Uno Illimitato” e il “Secondo Dio”. Dice Filone in
Quaestiones et Solutiones in Genesis “Il Secondo Dio é la sua Saggezza (quella di Ain
Soph)”. La Divinita ¢ NESSUNA COSA (No-thing); essa € senza nome percio &
chiamata Ain Soph, dato che la parola Ain significa NULLA.

AIN SOPH AUR (Ebr.) - La Luce senza Limiti che converge nella Prima e piu alta
Sephira o Kether, la Corona (w.w.w).

AINDRI (Sans.) - Moglie di Indra.

AINDRIYA (Sans.) - O Indrani, Indriya; Shakti. L’aspetto femminile, o “Moglie” di
Indra.

AIRYAMEN VAEGO (Zend) - O Adiryana Vaégo; la terra primordiale di beatitudine
alla quale ci si riferisce nel Vendidad, ed in cui Ahura Mazda diede le sue leggi a
Zoroastro (Spitama Zarathustra).

AIRYANOA-ISHEJO (Pahlavi) - Il nome di una preghiera al “sacro Airyamen”,
I’aspetto divino di Arimane prima che questi divenisse un potere oscuro di
contrapposizione, un Satana. Perché Arimane e della stessa essenza di Ahura Mazda,
proprio come Tifone Seth é della stessa essenza di Osiride (v.).

AISH (Ebr.) - Termine usato nella Genesi per indicare “L’Uomo” nell’Eden.
AISVARIKA (Sans.) - Una scuola teistica del Nepal, che presenta Adi Buddha come
dio supremo (Isvara), invece di vedere nel nome quello di un principio, un simbolo
astratto filosofico.

AITAREYA (Sans.) - Il nome di un Aranyaka (Brahmana) e di una Upanishad del Rig
Veda. Alcune delle sue parti sono puramente Vedantine.

AITH-UR (Cald.) - Fuoco Solare, Etere Divino.

AJA (Sans.) - “Non nato”, increato; nome di molte divinita primordiali, ma
specialmente del primo Logos - una radiazione dell’ Assoluto sul piano dell’illusione.
AJITA ( Sans.) - Uno dei nomi Occulti dei dodici grandi dei che si incarnano in ogni
Manvantara. Gli Occultisti li identificano con i Kumara. Sono chiamati Jnana (o Gnana)
Deva. E anche una forma di Vishnu nel secondo Manvantara. Chiamati anche Jaya.
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AJNANA (Sans.) o AGYANA (Bengali) - Non-conoscenza, assenza di conoscenza
piuttosto che “ignoranza” come viene invece generalmente tradotto. Ajnani significa
“profano”.

AKAR (Egiz.) - Nome specifico di quella sezione del Ker-neter o regioni infernali, che
si puo chiamare Inferno (w.w.w.).

AKASA (Sans.) - La sottile essenza soprasensibile, spirituale, che pervade tutto lo
spazio; la sostanza primordiale erroneamente identificata con I’Etere. Ma essa sta all’E-
tere come lo Spirito sta alla Materia, o 1’ Atma al Kama-ripa. E infatti lo Spazio
Universale in cui risiede inerente l’eterna Ideazione dell’Universo nei suoi aspetti
sempre mutevoli sui piani della materia e dell’oggettivita, ¢ da cui irradia il Primo
Logos, 0 pensiero manifesto. E per tale motivo che si dice nei Purana che Ak @ sa ha un
unico attributo, cioé il suono, perché il suono non é altro che un altro simbolo per il
Logos, cio¢ la “Parola” nel suo senso mistico. Nello stesso sacrificio ( Jyotishtoma
Agnishtoma) viene chiamato il “Dio Akasa”. In questi misteri sacrificali Akasa ¢ il Deva
onnipotente che tutto regola e che svolge il ruolo di Sadasya, il sovraintendente agli
effetti magici nelle cerimonie religiose e, nell’antichita, aveva il proprio Hotri
(sacerdote) particolare, che ne assumeva il nome. L’Akasa & I’agente indispensabile in
ogni Kritya (cerimonia magica) sia religiosa che profana. L’espressione “suscitare il
Brahma”, significa suscitare il potere che giace latente alla base di ogni operazione
magica; infatti i sacrifici Vedici non sono altro che cerimoniali magici. Questo potere é
I’Akasa, o sotto un altro aspetto Kundalini, ovvero I’elettricitd occulta; in un certo senso
¢ I’alkahest degli alchimisti o il solvente universale, la stessa anima mundi sul piano piu
elevato cosi come, su quello piu basso, € la luce astrale. “Al momento del sacrificio il
sacerdote ¢ pervaso dallo spirito di Brahma ed in quel momento ¢ Brahma stesso” (Iside
Svelata Vol. | pag. 41).

AKBAR - Il grande Imperatore Mogul dell’India, il famoso patrono delle religioni, arti
e scienze, il piu liberale di tutti i sovrani mussulmani. Mai vi fu un sovrano piu
tollerante o illuminato dell’Imperatore Akbar, sia in India che in ogni altro paese
Maomettano.

AKIBA (Ebr.) - L’unico dei quattro Tanaim (profeti iniziati) che entro nel Giardino
delle Delizie (delle scienze occulte) il Pardes, e riusci a diventare un iniziato, mentre
tutti gli altri fallirono. (vedi Rabbini Cabalisti e Acher).

AKSHARA (Sans.) - Divinita Suprema; significa “I’indistruttibile”, sempre perfetto.
AKTA (Sans.) - Unto : un nome di Twashtri o Visvakarman, il piu alto “Creatore” e il
Logos nel Rig-Veda. E chiamato il “Padre degli dei” ed il “Padre del Fuoco sacro”.
(Vedi Dottrina Segreta, Vol. IV pag. 127 ed. ital.).

AKUPARA (Sans.) - La Tartaruga simbolica sulla quale si dice poggi la terra.

AL o EL (Ebr.) - Questo nome divino € comunemente tradotto “Dio” e significa
potente, supremo. Il plurale ¢ Elohim, tradotto nella Bibbia anch’esso con la parola Dio,
al singolare (w.w.w.).

AL-AIT (Fen.) - Il Dio del Fuoco, nome antico molto mistico dell’Occultismo Copto.
ALAPARUS (Cald.) - Il secondo Re divino di Babilonia che regno “tre Sari”. Come
tramanda Beroso, il primo re della Dinastia divina fu Alorus. Fu il “pastore assegnato al
popolo” e regno dieci Sari (cioé 36.000 anni, poiché un Saros corrisponde a 3.600 anni).
ALAYA (Sans.) - L’ Anima Universale (Vedi Dottrina Segreta, Cosmogenesi, pag. 94 e
seg. scaricabile gratuitamente da istitutocintamani.org/downloadLibri.jsp). Il nome
appartiene al sistema Tibetano della Scuola contemplativa del Mahayana. Identica all’
Akasa nel suo senso mistico ed a Mulaprakriti nella sua essenza, in quanto € la base o la
radice di tutte le cose.

ALBA PETRA (Lat.) - La pietra bianca dell’Iniziazione, la “bianca corniola” che ¢
menzionata nell” Apocalisse di San Giovanni.
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ALBERI DELLA VITA - Fin dai tempi piu antichi gli alberi erano connessi con gli dei
e con le forze mistiche della natura. Ogni nazione aveva il proprio albero sacro, con
particolari caratteristiche ed attributi basati, come spiegano gli insegnamenti esoterici,
su proprieta naturali e qualche volta anche su proprieta occulte. Cosi il peepal (fico
selvatico) o Ashvattha dell’India, abitazione dei Pitri (in effetti elementali) di ordine
inferiore, divenne dappertutto I’albero-Bo 0 Ficus religiosa dei Buddisti, perché sotto
tale albero Gautama Buddha raggiunse la piu alta conoscenza ed il Nirvana. Il frassino
Ygg-drasil ¢ 1’albero del mondo dei norvegesi e degli scandinavi. Il baniano o banyan
(Ficus bengalensis) ¢ il simbolo dello spirito e della materia poiché i suoi rami emettono
delle radici verso terra, vi si affondano e poi nuovamente ascendono verso I’alto. Il
Palasa a tre foglie ¢ un simbolo della triplice essenza dell’Universo, cio¢ Spirito,
Anima e Materia. Il cipresso scuro era per i messicani I’albero del mondo, ed ora,
secondo i Cristiani e i Maomettani, ¢ I’emblema della morte, della pace e del riposo.
Sebbene ora sia quasi scomparso dalla terra delle mummie, 1’abete era ritenuto sacro in
Egitto e la pigna era portata nelle processioni religiose; erano anche sacri il sicomoro, il
tamarisco, la palma e la vite. Il sicomoro in Egitto, ed anche in Assiria, era 1’Albero
della Vita. Ad Eliopoli era consacrato ad Hathor; ora, nello stesso posto, & consacrato
alla Vergine Maria. 1l suo succo era prezioso per i suoi poteri occulti, come lo e il Soma
per i Brahmani e I’Haoma per i Parsi. “Il frutto e la linfa dell’Albero della Vita
conferiscono I’immortalita.” Un intero volume potrebbe essere scritto su questi alberi
sacri dell’antichita senza esaurire 1’argomento ed il rispetto per alcuni di questi ¢
continuato fino ai nostri giorni.
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LE TRE PROPOSIZIONI FONDAMENTALI

Prima che lo studioso proceda a considerare 1’Insegnamento Teosofico, & assolutamente
necessario che egli comprenda bene le poche concezioni fondamentali che sottostanno,
pervadendolo, all’intero sistema di pensiero verso cui la sua attenzione & diretta. Queste idee
basilari sono poche di nume ro e dall’afferrarle chiaramente dipende la comprensione di tutto
il resto. Esse sono:

1. Un PRINCIPIO onnipresente, eterno, illimitato ed immutabile, sul quale ogni
speculazione ¢ impossibile, poiché esso trascende il potere dell’'umana concezione € non
potrebbe che essere rimpicciolito da ogni espressione o similitudine umana,. Esso ¢ al di
la dell’orizzonte e della portata del pensiero; nelle parole della Mandukya Upanishad:
“impensabile ed inesprimibile”.

2. DL’eternita dell’Universo nella sua totalita, come un piano illimitato, periodicamente il
campo di universi innumerevoli che incessantemente si manifestano e scompaiono.
Questa seconda affermazione descrive la universalita asso luta di quella legge di
periodicita, di flusso e riflusso, di crescita e declino osservabile in ogni parte della natura.

3. L’identita fondamentale di tutte le Anime con la Super-Anima universale, quest’ultima
essendo essa stessa, un aspetto della Radice Sconosciuta, ed é il pellegrinaggio
obbligatorio per ogni Anima - scintilla della precedente - attraverso il Ciclo
dell’Incarnazione in accordo con la legge Ciclica e Karmica. In altre parole, nessuna
Buddhi (Anima Divina) puramente spirituale pud avere una esistenza indipendente e
cosciente prima che la scintilla abbia (a) attraversato ogni forma, elementale del mondo
fenomenico di quel Ciclo di manifestazione, e (b) acquisito I’individualita, dapprima per
impulso naturale, e poi mediante sforzi liberamente e spontaneamente concepiti ed
applicati (sotto il controllo del Karma, ascendendo cosi attraverso a tutti i gradi
dell’intelligenza.

La dottrina su cui si impernia tutta la Filosofia Esoterica non ammette privilegi o doni
speciali nell’'uomo, salvo quelli conquistati mediante lo sforzo ed il merito personale
attraverso una lunga serie di reincarnazioni.
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| QUADERNI TEOSOFICI

I Quaderni Teosofici non hanno altri scopi che quelli originari del Movimento Teosofico:

1. Formare il nucleo di una Fratellanza Universale dell’Umanita, senza distinzione di
razza, credo, sesso, casta o colore.

2. Lo studio delle religioni: filosofie, scienze antiche e moderne e la dimostrazione
dell’importanza di tale studio.

3. L’investigazione delle leggi inesplicate della natura e dei poteri psichici latenti
nell’uomo.

Questi Scopi enunciano il corpo della Dottrina contenuta negli Insegnamenti Originari dei
Fondatori del Movimento Teosofico Moderno. La maggior parte di questi Insegnamenti -
eccezion fatta por poche opere fondamentali, alcune delle quali esaurite da tempo - non sono
stati pubblicati in Italia.

I Quaderni Teosofici hanno lo scopo di curare la traduzione della letteratura teosofica
originaria, con particolare riguardo agli scritti di H.P. Blavatsky e W.Q. Judge, e di affidarne la
diffusione a questi “Ciclostilati in proprio” bimestrali,

I Quaderni Teosofici hanno altresi lo scopo di attirare 1’attenzione degli studiosi sulla
sconcertante attualita di questi Insegnamenti che denunciano i rischi connessi alla “ricerca dei
poteri psichici”, e di mettere sull’avviso i ricercatori in buona fede sull’insidia inerente al
dilagare di un pseudo-occultismo industrializzato, che fa mercato di “iniziazioni” e di “pratiche

yoga”.

Non si presume di poter fare un lavoro adeguato agli scopi, ma ci si propone di fare tutto
quello che pud essere fatto, nel ricordo di H.P. Blavatsky che disse:

“CHI FA TUTTO QUELLO CHE PUO, FA TUTTO QUELLO CHE DEVE”



NEL CHIUDERE IL PRIMO VOLUME
iniziato nell’ottobre 1977

I QUADERNI TEOSOFICI si augurano di essere stati utili agli Amici Studiosi di
Teosofia e ringraziano quanti li hanno seguiti con simpatia ed aiutati con prove concrete
di solidarieta.

Il risultato del primo anno di pubblicazione che si chiude con questo Numero, puo
essere considerato incoraggiante e compensa a sufficienza il sacrificio e I’impegno degli
Amici che hanno lavorato in fraterna armonia d’intenti. Essi pertanto - pur rammaricati
dalla modestia della veste tipografica per ora possibile - si ripropongono, se
adeguatamente aiutati, di proseguire nell’impegno di mettere a disposizione degli
Studiosi italiani la traduzione di Opere Fondamentali del Movimento Teosofico
Moderno, altrimenti inaccessibili.

Anticipiamo pertanto ai Lettori che il Secondo Volume dei QUADERNI
TEOSOFICI (ottobre 1977 - ottobre 1978) sara impegnato alla pubblicazione del RAJA
YOGA O OCCULTISMO di H.P. Blavatsky, una serie di articoli su questo argomento
raccolti in volume ed editi dalla Teosophy Company - Bombay (India); nonché al
proseguimento del GLOSSARIO TEOSOFICO di H.P.B..

I Quaderni Teosofici del Secondo volume costituiranno cosi, nel loro insieme, una
pubblicazione unitaria meritevole di essere raccolta e conservata con cura se - come
speriamo e vogliamo - confermeranno sempre di piu la loro utilita. In tal caso, sarebbe
utile e pratico per gli interessati assicurarsene il recapito regolare abbonandosi e, per i
Gruppi di Studio, prenotandone il numero delle copie occorrenti.

I numeri con le voci precedenti del GLOSSARIO sono ancora disponibili. Per
richieste o informazioni scrivere al Gruppo di Studio_L.U.T. - Via Merulana 43 00185
ROMA.

Abbonamento (sei numeri):
Normale £.3.000
Sostenitore £.5.000

Un Numero £. 550

Conto corrente postale n. 56983000
Emma Cusani - Via Merulana 43
00185 - ROMA



Il carattere assolutamente universale della legge di periodicita e una delle
proposizioni fondamentali della Dottrina Segreta. Nell’infinitamente piccolo come
nell’infinitamente grande, 1’Universo si presenta a noi sotto forma di fenomeni ciclici,
ritmici, vibratori. La natura non € mai immobile; tutto & in perpetuo movimento. Ma
quando osserviamo i fenomeni sotto il loro aspetto dinamico, considerandoli nel tempo,
constatiamo che, benché in continua trasformazione, essi ripassano periodicamente
attraverso stati apparentemente identici. Il periodo di evoluzione che si colloca fra due
stati identici, costituisce un ciclo. A dire il vero, approfondendo questo studio, saremo
portati ad ammettere che una identicita assoluta non e possibile. La fine e il principio di
un ciclo non sono mai veramente identici, ma analoghi o simili. E per questo che la
migliore immagine della legge ciclica non ¢ il cerchio, bensi il movimento a spirale.

| Teosofi sono sorpresi di vedere la Scienza scoprire ogni giorno dei nuovi aspetti di
questa legge ciclica, in tutti i campi: astronomia, fisica, chimica, biologia, botanica,
zoologia, ecc., ma essi sanno che la legge dei cieli non regola soltanto i fenomeni fisici,
ma anche I’uomo.

“Aiuta la natura e lavora con essa”, & detto nella Voce del Silenzio. Uno dei modi di
aiutare la natura e di lavorare con essa consiste, per noi, non soltanto nello scoprire i cieli
naturali che regolano la nostra natura sui piani fisici, psichici, intellettuali e spirituali, ma
anche nel creare dei cicli che favoriranno la nostra evoluzione.

E allo scopo di fornire ai lettori dei suggerimenti su tale argomento, che
pubblichiamo in questo Quaderno gli articoli che seguono.

L’argomento dei cicli é stato il tema del Convegno L. U. T. tenutosi ad Assisi dal 6
all’8 maggio 1977. Le Relazioni presentate saranno pubblicate a cura della Libreria
Editrice Teosofica, Via G. Giusti 5 - 10121 Torino, a cui se ne puo fare richiesta.



LA LEGGE DEI CICLI @

Constatiamo continuamente che il tempo € illusorio. Ogni uomo sa che talune ore
della sua vita sono piu lunghe di altre; delle settimane possono scorrere tanto veloci
guanto un solo giorno e taluni istanti possono durare un’eternita. Riflettendo su questo
fatto, lo studente di Teosofia arrivera a due conclusioni: 1°) al di la dell’illusione del
tempo vi e una Realta; 2°) I’illusione del tempo e creata dall’uomo stesso. Cio che ¢ alla
base di tutti i movimenti che si succedono, che persiste da ogni eternita attraverso i
millenni, non puo essere che I’Unica Realta. Ecco cio che scrive H.P. Blavatsky a questo
riguardo nella Dottrina Segreta:

“Il tempo” non € che un’illusione prodotta dalla successione dei nostri stati di
coscienza mentre noi evolviamo nella Durata eterna, ed esso non puo esistere quando
non vi é alcuna coscienza nella quale I’illusione possa essere prodotta; ma “giace
addormentato”. Il presente non é che una linea matematica che separa questa frazione
della Durata eterna che noi chiamiamo I’Avvenire, da questa frazione che noi
chiamiamo il Passato. Niente, sulla terra, ha una durata reale, perché niente resta
senza cambiamento - o identico - durante un miliardesimo di secondo;e la sensazione
che noi abbiamo della realta di questa divisione del “Tempo” conosciuta con il nome
di Presente, viene dallo stato confuso di questa percezione momentanea o da questa
successione di percezioni delle cose che i sensi ci danno, via via che queste cose
passano dal la regione degli ideali, che noi chiamiamo I’Avvenire, alla regione delle
memorie, che noi chiamiamo il Passato. Riassumendo, le nostre idee sulla durata e
sul tempo sono tutte derivate dalle nostre sensazioni secondo le leggi di
Associazione. Inestricabilmente legate alla relativita della conoscenza umana, queste
idee non possono tuttavia avere esistenza che nell’esperienza dell’Ego individuale, e
periscono quando la sua marcia evolutiva dissolve la Maya @ dell’esistenza
fenomenica. Che cosa e per esempio il tempo, se non la successione panoramica dei
nostri stati di coscienza? Ecco, a questo riguardo, le parole di un Maestro: “lo non
amo servirmi di queste tre parole improprie: Passato, Presente e Futuro, termini
inadatti ad indicare delle fasi obiettive di un tutto subiettivo; essi convengono tanto
poco al loro scopo quanto un’ascia al lavoro di una fine cesellatura”.

Il tempo, come tutto cio che si manifesta, ha tre aspetti inseparabili. | tre aspetti del
Tempo sono: il Passato, il Presente e il Futuro. L’ora presente, questo giorno, questa vita,
guesto Manvantara, @ risultano dal passato e sono le cause di cicli futuri. Poiché
cerchiamo di ottenere dei risultati nell’avvenire, agiamo nel presente secondo i dati che ci
sono forniti dalla memoria del passato. La memoria (Gnyan) appartiene al passato,
I’anticipazione (ichicha) al futuro e tutti e due sono collegati all’attivita del presente
(knya). Noi possiamo immaginare che viviamo nel passato o nell’avvenire, possiamo

(1) Da uno studio pubblicato per la prima volta nella Rivista americana Theosophy con
il titolo “Studi sulla Dottrina Segreta. La Legge dei Cicli”. Maggio 1925.

@) Tllusione (san.) = la forza cosmica che rende possibile 1’esistenza e le percezioni
dei fenomeni. Nella filosofia indiana si dice realta solo quello che & immutabile ed
eterno; tutto cid0 che & soggetto a cambiare per causa di decadimento o di
differenziazione, e che percio ha un principio ed una fine, & considerato MAYA =
illusione. (Dal Glossario Teosofico di H.P.B.).

() periodo di manifestazione di un Universo.
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credere che viviamo nel presente mentre, in realta, viviamo nell’”Eterno Attuale”, e
I’ignoriamo.

In effetti, secondo le parole di un Saggio conosciute soltanto da pochi Occultisti:

“II Presente é figlio del Passato; I’Avvenire ¢ la progenie del Presente. E tuttavia, al
momento presente, non sai che non hai padre e che non hai potuto avere figlio, che
non hai generato senza posa che te stesso? Prima anche di aver cominciato a dire “lo
sono la progenie del momento trascorso, il figlio del passato”,sei diventato questo
passato stesso. Prima di aver articolato I’ultima sillaba, non sei piu il Presente ma
gia, in verita, questo Avvenire. Cosi il Passato, il Presente e I’ Avvenire costituiscono
la Trinita Una, eterna, la Grande Illusione (Mahamaya) di cio che é di fattura
assoluta (Dottrina Segreta, V. I11).

L’illusione del tempo é inerente alla nostra costituzione complessa. Siamo noi stessi i
creatori dei cicli - di periodi di tempo definiti - e dei cicli che proseguono le loro
rivoluzioni in noi stessi. La circolazione del sangue nel corpo, le pulsazioni del cuore, il
polso, sono dei fenomeni ciclici. Le sensazioni degli appetiti ed il loro soddisfacimento,
lo svolgersi delle malattie e della loro convalescenza, la successione degli stati di veglia e
di sonno, hanno un carattere ciclico, come la nascita e la morte, la vita dell’embrione &
nella matrice e la vita dell’'uomo sulla terra. La nostra civilta ha completamente perduto
I’arte di vivere, insegnata dai Saggi del passato,in armonia con le leggi cicliche e basata
sull’idea che la vita del I’'uomo sulla terra comprende quattro periodi o stagioni: 1°) un
periodo di studio e di celibato (in sanscrito bramacharva); 2°) un periodo di vita di
famiglia (Grihashta); 3°) un periodo di contemplazione (vanaprashtha); 4°) un periodo di
altruismo attivo (Sannyasin). Inoltre, secondo gli insegnamenti della Scienza Esoterica, vi
€ una verita interiore in una espressione popolare anglosassone che esprime con il numero
settanta la durata della vita umana. Da un certo punto di vista, i settant‘anni
corrispondono allo sviluppo dell’Adepto, che si compie in ogni nuova incarnazione
secondo un ciclo di sette decadi, che conducono, per uno stadio piu elevato, alla fioritura
del decuplo “Avatar Dhyani”, ® attraverso a dei cicli di sette anni ciascuno. Anche allo
stadio attuale dell’evoluzione dell’uomo, é all’opera questo ciclo di settant’anni. Esso
comprende due parti uguali corrispondenti, per il corpo, uno alla nascita e alla crescita,
I’altra al declino e alla morte. Ciascuna di queste due parti € divisibile a sua volta in
cingue periodi di sette anni. Il primo di essi e segnato dalle seguenti tappe: 1°) la nascita
del corpo umano; 2°) la presa in carico di questo corpo da parte della coscienza dell’Ego,
all’eta di 7 anni; 3°) lo sconvolgimento che, verso I’eta di 14 anni, colpisce I’adolescente
nella sfera affettiva e passionale (Kama); 4°) I’eta della discriminazione che giunge a 21
anni, grazie allo sviluppo della Mente (Manas); 5°) lo sviluppo spirituale che risulta, a 28
anni, dalle esperienze acquisite e dalle prove subite nel corso dei quattro periodi
precedenti. A 35 anni il ciclo si capovolge, I’'uomo ripassa attraverso i cinque stadi ma
nell’ordine inverso, acquistando cosi una certa maturita. Il ciclo 35-42 anni corrisponde
cosi al ciclo 28-35 anni, permettendo uno sviluppo ed una maturazione della spiritualita.
Si va cosi di seguito fino al ciclo 63-70 anni, che corrisponde ad una seconda infanzia; in
questo stato, nient’affatto infantile, I’uomo esprime le qualita d’innocenza e di purezza
dell’infanzia, senza averne I’ignoranza. A dire il vero, nel Kali-Yuga -I’eta oscura - nella

2} Avatar (san.) = Incarnazione divina. Il discendente di un dio o un essere elevato
che ha progredito al di la della necessita della rinascita, nel corpo di un semplice
mortale. Krishna fu 1’Avatar Dhyany di Vishnu.
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quale attualmente viviamo, questo ciclo di 70 anni e anch’esso sconvolto, cosa che non
avviene senza determinare dei seri turbamenti per I’individuo e, pertanto, per I’intero
genere umano. In relazione con questo studio, I’attenzione dello studente della Teosofia &
attirata sui seguenti passi estratti dalla Dottrina Segreta:

Quando gli orientalisti occidentali avranno ben compreso il vero significato delle
divisioni del Mondo secondo il Rig-Veda - le divisioni dupla, tripla, sestupla e
settupla e particolar mente la divisione in Nove - il mistero delle divisioni cicliche
applicate al cielo e alla terra, agli dei e agli uomini, diverra loro piu chiaro di quanto
lo sia attualmente... pit di un medico é rimasto stupefatto dal ritorno periodico e
settenario dei cicli d’insorgenza e di regressione di diverse malattie, e i Naturalisti
sono stati anch’essi molto imbarazzati nello spiegare questa legge (D.S. V. IV).

Per dimostrare piu chiaramente I’esistenza del numero sette nella Natura, si puo
aggiungere che questo numero non solo regola la periodicita dei fenomeni della vita,
ma che lo si vede anche regolare la classificazione degli elementi chimici e che e
ugualmente importante sia nel mondo del suono che in quello del colore, come ci
rivela lo spettroscopio.

Riveliamo che i periodi di 7 anni dei quali abbiamo parlato, non sono rigorosamente
determinati. Ci sono dei bambini che nascono prima che i nove mesi di gestazione siano
completamente trascorsi, cosa che significa che, per essi, le funzioni proprie a questo
periodo sono state assolte piu rapidamente. Nella stessa maniera, ci sono degli Ego che
prendono completamente possesso del loro corpo prima dell’eta di 7 anni; altri, solamente
dopo. Ci sono dei ragazzi e delle ragazze che arrivano alla puberta prima o dopo I’eta di
14 anni, e cosi di seguito... La vita umana, infine, puo terminare prima dell’eta di 70 anni
o prolungarsi oltre. Cio che dobbiamo comprendere € che ogni incarnazione umana € un
ciclo di dieci tappe, cinque sull’arco ascendente e cinque sull’arco discendente. Tutto
questo dimostrera chiaramente, lo speriamo, che la legge dei Cicli opera “dentro” I’uomo.

La causa e I’effetto sono entrambi dei processi psicologici situatisi nella coscienza
dell’essere e la periodicita che essi determinano costituisce, in se stessa, un ciclo. | Kalpa
@ sono, da una parte, divisi e suddivisi in cicli sempre piu piccoli e, dall’altra parte, si
moltiplicano fino ad abbracciare I’eternita. “L’Essere € un ciclo senza fine nell’eternita,
una assoluta, nella quale si svolgono innumerevoli cicli interni, finiti e condizionati”
(D.S. V. ).

Questi numerosi cicli s’interpenetrano in tal modo che i cambiamenti chimici di una
molecola intaccano il cosmo fisico nel suo insieme, e viceversa; i movimenti dei Corpi
Celesti hanno il loro riflesso sulla terra e sull’attivita delle Monadi umane (Jiv-atma)....

Al fine di comprendere 1’inter-relazione fra I’uomo e il sistema solare nel quale egli
vive e di cui e una parte, consideriamo, senza entrare nei particolari, la corrispondenza fra
i cicli astronomici e i cicli umani.

Pianeta nel sistema solare, la nostra terra si sposta nello spazio descrivendo tre
movimenti differenti: -una rotazione attorno al suo asse in 24 ore; -una rivoluzione

) Kalpa = un giorno ed una notte di Brahma, o un periodo di 4.320.000.000 anni.
(Dal Glossario Teosofico).



attorno al sole in 365 giorni; -un ciclo di circa 25.800 anni nel corso del quale si muove
nello spazio con I’insieme di tutto il sistema solare.

Si puo considerare il primo di questi movimenti, o ciclo diurno, come corrispondente
alle esperienze quotidiane del sé personale inferiore. Il ciclo della veglia e del sonno &, di
tutto cio che concerne il corpo fisico, il piu determinato; deve essere osservato,
mantenuto, aggiustato periodicamente. Le abitudini possono variare, ma la periodicita
della veglia e del sonno € pressoché la stessa per tutti gli uomini. Le settimane di 7 giorni,
che formano i mesi lunari e i mesi solari, intaccano la personalita. Come il flusso e il

riflusso dell’oceano, il nostro “corpo lunare” ©® & sotto I’influenza del ciclo lunare.

Il secondo movimento della terra corrisponde agli anni solari e lunari con le loro
stagioni. Questo ciclo annuale pu0 essere considerato come corrispondente ad una
incarnazione dell’Ego individuale, essendo, ogni nuova nascita, simile ad un nuovo anno.
Infine, il ciclo siderale corrisponde, per analogia, all’intero ciclo di evoluzione della
Monade umana (Jiv-atma).

Questi cicli fisici sono il riflesso dei cicli psicologici. Possiamo trarre con profitto
dalla Dottrina Segreta un passo che si riferisce alla conoscenza degli antichi Egiziani su
questo soggetto:

E su questa “conoscenza” che & stato basato il programma dei Misteri e della serie di
Iniziazioni: dove la costruzione delle piramidi € la testimonianza eterna e il simbolo
indistruttibile di questi Misteri e di queste Iniziazioni, cosi come nel cielo lo ¢ il
corso delle stelle. 1l ciclo dell’Iniziazione era una riproduzione in miniatura di questa
grande successione dei cambiamenti cosmici, alla quale gli astronomi hanno dato il
nome di anno tropicale o siderale. Nello stesso modo in cui alla fine dell’anno
siderale (25.868 anni) i corpi celesti ritornano alle stesse posizioni che occupavano al
loro inizio, ugualmente alla fine del ciclo dell’Iniziazione, I’lUomo interiore ha
riconquistato lo stato primitivo di purezza divina e di conoscenza, da dove era partito
per intraprendere il suo ciclo delle incarnazioni terrestri.

Mosé, Iniziato della Mistagogia Egiziana, baso i misteri religiosi della nuova nazione
che egli fondo sulle stesse formule astratte derivanti da questo ciclo siderale,
simboleggiato dalla forma e dalle dimensioni del tabernacolo che si & supposto abbia
costruito nel deserto. Su questi dati, i Grandi Sacerdoti giudaici posteriori edificarono
I’allegoria del tempio di Salomone, costruzione che non ha mai avuto esistenza reale,
non piu dello stesso Re Salomone, il quale non é altro che un mito solare, proprio
come la piu recente figura di Hiram Abif dei Muratori, cosi come lo ha chiaramente
dimostrato Ragon. Di conseguenza, se le misure di questo tempio allegorico, simbolo
del ciclo dell’Iniziazione, coincidono con quelle della Grande Piramide, cio viene dal
fatto che esse derivano direttamente dal Tabernacolo di Mosé (D.S. V. II).

Questa teoria e veramente analoga alla legge del movimento planetario che causa la
roteazione delle orbite individuali sui loro assi, degli innumerevoli sistemi solari
attorno ai loro rispettivi soli e che fa seguire all’insieme delle legioni di stelle la
traiettoria attorno ad un centro comune. La vita e la morte, la luce e le tenebre, il
giorno e la notte sul pianeta che si muove sul suo asse mentre attraversa lo zodiaco,
rappresentano i cicli minori e quelli maggiori. Ricordatevi I’assioma ermetico: “Cio

) Ne La Voce del Silenzio il corpo lunare ¢ definito in una nota: “la forma astrale
prodotta dal principio delle passioni e dei desideri”.
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che € in basso € come cio che e in Alto; cio che e sulla terra & come cio che € nei
Cielo” (Iside Svelata).

L’Umanita e costituita di unita individuali. La Legge dei cieli non concerne
solamente gli individui ma anche i gruppi: tribu, famiglie, sotto-razze, razze radici, ronde
e catene planetarie, sistemi solari, sono innumerevoli cicli minori che compongono il
“Grande Cerchio dell’Universo”.

| periodi senza fine dell’esistenza umana su questo pianeta, si dividono in cicli.
Durante ogni ciclo, il genere umano progredisce fino all’apogeo delle piu alte civilta,
poi gradualmente ripiomba in una barbarie abietta.... Questi cicli, secondo la filosofia
caldea, non concernono tutto il genere umano contemporaneamente.

Platone, in ogni ciclo, divideva il progresso intellettuale dell’universo in periodi
fertili e sterili. Nelle regioni sub-lunari, egli dice, le sfere dei diversi elementi restano
eternamente in perfetta armonia con la natura divina; “ma i loro comportamenti”, a
causa della loro grande prossimita alla terra e a causa della loro mescolanza con cio
che é di origine terrestre (che e materia e quindi il reame del male), “sono talvolta in
armonia, talvolta opposti alla natura (divina)”. Quando queste circolazioni...
nell’etere universale, che contiene in se stesso ogni elemento, si producono in
armonia con lo spirito divino, la nostra terra e tutto cio che vi si ricollega, gode .di un
periodo fertile... Ma durante i periodi sterili... la vista spirituale della maggioranza
dell’Umanita € cosi accecata, che essa perde ogni nozione dei poteri superiori del suo
proprio spirito divino (Iside Svelata).

Ragionando per analogia o corrispondenza, e pensando ai tre movimenti ciclici del.
nostro pianeta nello spazio, possiamo concepire che il ciclo karmico dell’umanita si
compie in conformita a tre cicli minori: a) una classe di intelligenze auto-coscienti € in
evoluzione grazie a delle reincarnazioni continuate; b) una seconda classe di esseri, che
appaiono soltanto all’apogeo delle civilta umane e conformemente ai cicli, ha per ruolo di
rivivificare le idee innate che devono essere realizzate coscientemente dall’insieme
dell’umanita; c) una terza classe € costituita dai Grandi Avatar. Questi sono degli Esseri
che, alla vigilia dei cataclismi terrestri, intellettuali o etici risultanti dall’attivita di un
ciclo di distruzione, s’incarnano per dare la nota tonica che risuonera al principio di un
ciclo di costruzione. La Dottrina Segreta (V. Il) cita e commenta un passo molto
significativo di Iside Svelata:

Come il nostro pianeta compie annualmente una rivoluzione attorno al Sole e nello
stesso tempo attorno al suo asse una volta ogni ventiquattro ore, percorrendo cosi dei
cicli minori nel corso di un ciclo piu grande, ugualmente I’opera dei periodi ciclici
pitl corti si compie e ricomincia durante il corso del Grande Saros.

La rivoluzione del mondo fisico, seguendo la dottrina antica, & accompagnata da una
rivoluzione similare nel mondo del I’intelletto, I’evoluzione spirituale procedendo
per cicli come I’evoluzione fisica.

Constatiamo dunque nella storia un’alternativa regolare di flussi e riflussi nella
marea del progresso umano. | grandi regni ed imperi del mondo, dopo aver raggiunto
I’apogeo della loro grandezza, degenerarono nuovamente in accordo con la stessa

@ Astrologicamente, il Saros & un periodo di 232 mesi lunari (pari a 18 anni e 10-11
giorni) secondo il quale le eclissi di Sole e di Luna si succedono nel tempo. Tale
periodo sembra fosse noto ai Caldei parecchi secoli prima di Cristo.
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legge che li fece progredire, fino al momento in cui, avendo raggiunto il punto piu
basso, I’umanita si afferma di nuovo e progredisce ancora una volta, essendo il grado
della sua realizzazione, in virtu di questa legge di progressione ascendente dei cicli,
un po’ piu elevato di quello che aveva raggiunto prima della sua caduta.

Due conclusione importanti di questo studio sulla legge dei cicli possono essere cosi
riassunti:

1 - Noi siamo i creatori di taluni cicli; attraverso il gioco del Karma individuale,
determiniamo il ciclo delle nostre incarnazioni; attraverso I’influenza delle nostre
azioni sulla collettivita, minimizziamo o sviluppiamo il declino o I’ascesa dei cicli
della comunita e della nazione; attraverso il Karma spirituale, tendiamo lentamente
ma sicuramente verso il “Cerchio Primordiale” che & il Nirvana ® quando lo si
attraversa autocoscientemente, ed ¢ il Pralaya @ guando lo si attraversa senza questa
autocoscienza.

2 - Ogni essere umano Vvive in comunione con la Natura, evolve al centro della Natura e
deve realizzare che il suo Essere € la Natura. Di ruota in ruota, di ciclo in ciclo, la
Vita Una in manifestazione e il Cerchio del Tempo nello Spazio Astratto o “Durata”.
E detto ne La Voce del Silenzio;

La ruota della Buona Legge gira rapidamente. Macina notte e giorno. E libera il
chicco d’oro dall’inutile involucro, e da rifiuto monda la farina. La mano del karma
guida la ruota; i giri suoi segnano i battiti del cuore karmico. Vuoi tu diventare uno
Yogi del Circolo del Tempo? Allora, o Lanu, ascolta:

Non credere che il ritirarti in oscure foreste, orgogliosamente isolato dagli uomini,
non credere che il vivere d’erbe e di radici, e il dissetarti con la neve della grande
Catena, non credere, o Devoto, che cio sia per condurti alla meta del la liberazione
finale...

Semina atti di bonta e ne raccoglierai i frutti. Non compiere un atto di pieta e
compiere un peccato mortale. Cosi dice il Saggio.

Ti asterrai tu dall’agire? Non sara cosi liberata I’anima tua. Per raggiungere il
Nirvana si deve raggiungere la Conoscenza di Sé, e la Conoscenza di Sé nasce dalle
opere di amore. Pazienta, o Candidato, come chi non teme la sconfitta o € avido di
successo. Fissa lo sguardo dell’ Anima tua sulla stella di cui sei il raggio ® Ja stella
fiammeggiante che brilla nell’oscurita profonda dell’Ente Eterno, per i campi
sconfinati dell’Ignoto.

Sii perseverante come chi dura in eterno. Le tue ombre vivono e svaniscono; “ cio
che in te vivra per sempre, cio che in te conosce (perche € la conoscenza stessa) non
e della vita fuggevole: e I’lUomo che era, che € e che sara, I’ora del quale non suonera
mai.

@ Nirvana = lo stato di esistenza assoluta e di coscienza assoluta nella quale I’Ego di
un uomo che ha raggiunto il piu alto grado di perfezione e di santita nel corso della
vita entra, dopo la morte del corpo o, eccezionalmente, durante la vita, come fu il
caso di Gautama il Buddha e di altri Saggi (Dal Glossario Teosofico).

‘Z)Pralaya = un periodo di oscuramento o di riposo fra due periodi di manifestazione.
® secondo la Dottrina esoterica, ogni Ego spirituale & un raggio di uno Spirito
Planetario.

“ e personalita, o corpi fisici, sono chiamate ombre per la loro evanescenza.
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Se vuoi raccogliere dolce pace e riposo, o Discepolo, cospargi con i semi del merito i
campi delle messi future...
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L’APOGEO DEI CicLI @

Gli specialisti delle scienze della natura constatano sempre di piu il carattere ciclico
dei fenomeni che studiano. I ricercatori hanno riunito un gran numero di prove che
confermano la dottrina teosofica della periodicita. Ma benché queste prove provengano
da tutti i dipartimenti della natura e si riferiscano alle scoperte piu diverse, la teoria non €
stata ancora promossa, dalle autorita, alla dignita di legge universale. La Scienza, nel suo
insieme, rifiuta di considerare i campi di esperienza che sono oltre il piano fisico; ora,
solo una parte limitata di un ciclo si colloca su questo piano fisico. Al contrario, la
Teosofia comincia dal postulare I’anima.

Le Tre Proposizioni Fondamentali della Dottrina Segreta postulano delle leggi eterne
ed immutabili del Cosmo che governano tanto gli universi pit grandi quanto gli atomi piu
minuscoli, e che si applicano a tutti i piani dell’essere. Nella scienza del simbolismo, le
maree forniscono una corretta analogia del principio di periodicita. E s’insegna che, come
il flusso della marea e seguito dal riflusso, cosi ogni causa seminata da un essere umano €
seguita da un effetto proporzionato. Quest’ultimo non e che un risultato naturale del
primo. Ogni onda, inoltre, ha il suo punto culminante e il suo punto piu basso, la sua
cresta e il suo fondo, ed i navigatori avveduti sanno che soltanto nella corrente della
cresta I’impulso dell’onda pu0 essere utilizzato per avanzare. Essere presi nel risucchio
del mulinello del fondo delle onde, equivale alla sconfitta.

Ogni contadino sa che, per ottenere i risultati migliori, deve seminare e mietere i suoi
raccolti in accordo con le stagioni naturali dell’anno. Cosa penseremmo del contadino che
ignorasse i cicli della primavera, dell’estate, dell’autunno e dell’inverno, e il cui successo
dipendesse solo dai suoi sforzi personali? Oppure del coltivatore che, ignorando la
montata della linfa, potasse i suoi alberi fuori stagione? Il colono esperto ed osservatore
utilizza dei cicli opportuni per fare cio che deve fare. Nella natura tutto ha il suo
movimento ritmico, armonioso, ed abili sono coloro che, in tutte le loro imprese, lavorano
meticolosamente con la legge.

Se il principio di periodicita e evidente per i coloni, per i coltivatori e per coloro che
lavorano direttamente con la natura, potrebbe non essere lo stesso per i cittadini che
passano la maggior parte della loro vita in uffici senz’aria e che vedono raramente il
verde? Cosa diventa la massa degli esseri umani che ottengono il loro nutrimento non
direttamente dalla natura, ma dai mercati, dalle conserve e dai prodotti congelati? Cosa
hanno a che fare le “creste” con essi? Nondimeno, la periodicita si applica dappertutto.
Non c’e un individuo che vive, non un lavoro nel quale un uomo possa essere impegnato,
che non cadono direttamente sotto |’azione di questa legge universale. Chi non ha
sperimentato i casi di “depressione” che, secondo le osservazioni degli psicologi,
riappaiono ad intervalli regolari? L’uomo che vive in citta, non avverte la fame e il sonno
tanto regolarmente e fortemente quanto il lavoratore della fattoria? | cicli dei battiti del
cuore e della respirazione, non sono tanto infallibili e necessari per le persone delle citta
quanto per gli uomini che vivono nelle caverne? Non vi € niente che noi facciamo, non
un’espressione che abbiamo né un compito nel quale siamo impegnati, che non
dipendano, per i loro risultati, dalle legge di periodicita sotto uno dei suoi aspetti. Come i

@ Traduzione di “The Crests of Cycles” pubblicato nella rivista Theosophy, V.
XLIH, n. VI.
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semi hanno bisogno della primavera per germogliare, cosi gli sforzi per sviluppare la
mente attraverso lo studio richiedono I’aiuto del movimento ciclico. Lo scarso risultato
ottenuto da alcuni studenti della Filosofia & dovuto, senza alcun dubbio, all’ignoranza o
alla negligenza di questa legge.

Da un punto di vista filosofico la periodicita significa che quando I’onda della vita
rigetta qualcosa ai piedi di un uomo, non c’e la che I’esatto ritorno di cio che quest’uomo
aveva lui stesso lanciato. La sventura, la prova, la malattia, le sofferenze di ogni genere,
cosi come i loro opposti, sono tutti delle ondate di effetti. E facile percepire
intellettualmente il principio delle semine e del raccolto, ma una percezione intellettuale &
insufficiente per lavorare in maniera costruttiva con la legge. Per lavorare in maniera
costruttiva con la legge, per armonizzare le proprie energie con le onde creatrici della
natura, I’uomo deve poter calcolare la supposizione in rapporto ad ogni ciclo.
L’ignoranza del’significato e dello svolgimento dei cicli, conduce al fallimento .

“Niente puo essere fatto contro i cicli - dice W.Q. Judge - ma molto puo essere fatto
con essi”. E compito dell’uomo imparare ad equilibrarsi in modo da potersi mantenere
sulla cresta di ogni onda della vita.

| Teosofi osservatori sono coscienti della forza che accompagna il ritorno dei “Giorni
speciali”’, uno dei quali e la riconferma dell’8 Maggio. Questi “cicli” sono il ritorno di
impressioni su dei piani dell’essere differenti dal piano fisico, impressioni marcate da
Esseri di un ordine superiore la cui natura e i cui scopi sono diretti verso il benessere di
tutto il genere umano. Sapendo che il ciclo arriva ad essendovi preparati, gli studiosi del
vero Occultismo enunciato dalla Teosofia possono beneficiare profondamente
dell’influsso dell’energia spirituale. Qualungque possa essere il motivo della vita di una
persona, sia esso buono o cattivo, le onde dei grandi cicli impersonali lo centuplicano.
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IcicLr ®

D. Come vengono istituiti i cicli?

R. Naturalmente, i cicli non sono istituiti da qualche grande essere per gli esseri
umani. Consideriamo i cicli della terra che gira intorno al suo asse, della luna che gira
intorno alla terra, di entrambe che girano intorno al sole, e del sole che gira intorno ad un
corpo centrale, mentre passa attraverso alle varie costellazioni nel corso di 25.868 anni.
Tutti questi cicli furono istituiti dalla forza e dall’intelligenza di quegli esseri che furono
presenti all’inizio dell’evoluzione di questo universo e di questo sistema solare; & il
ritorno e la ricomparsa di questi esseri che stabiliscono di epoca in epoca i grandi cicli;
ciclo, significa il ritorno di cio che fu prima.

D. Secondo voi, in che modo il Karma é legato alla legge dei cicli?

R. In ultima analisi, i cicli significano veramente Karma. Possiamo vedere che
abbiamo introdotto noi stessi i nostri rapporti con i cambiamenti del sole attraverso le
varie costellazioni. | segni dello Zodiaco sotto i quali veniamo sulla terra, se li leggiamo
bene, ci daranno un indice di come sara lo stato di civilta in un dato periodo, perché gli
esseri che stabilirono dei rapporti particolari nell’immenso passato, sono semplicemente
ritornati di nuovo, ed hanno ripreso quei rapporti precedenti e condizioni simili.

D. Allora siamo soggetti ai cicli come lo siamo al Karma?

R. Lo siamo, cosi come lo siamo alla reincarnazione. Lo dico ancora, la
reincarnazione e i cicli sono la stessa cosa. Attraverso I’incarnazione ci mettiamo in
rapporto con tutte le cose fisiche - la terra sulla quale siamo, le condizioni su quella terra,
le relazioni con altri pianeti e altri sistemi. Queste sono tutte condizioni che abbiamo
causato noi; sperimentiamo queste condizioni in un corpo sulla terra, e siamo soggetti ad
esse a causa del nostro pensare ed agire.

D. Ma siamo costretti a lasciar lavorare i cicli su di noi?

R. Certamente li dobbiamo sperimentare, in quanto siamo noi la causa di essi.
Dobbiamo operare sotto di essi, ma non dobbiamo essere soggetti a, 0 dominati, dalle
condizioni presentate. Le cause reali si trovano sempre dietro gli effetti fisici. La natura
spirituale dell’uomo e la forza che stimola, la forza che sostiene - la vita stessa, la
Coscienza stessa - dietro a tutto cio che e condensato. Quindi,qualunque cosa sulla terra &
stabilita sui piani superiori dell’essere da azioni innumerevoli di svariate intelligenze.
Fisicamente ed esteriormente ci troviamo sotto le condizioni, interiormente pero abbiamo
il potere di tra scenderle.

D. Puo I’'uomo trovare un luogo in cui i cicli non lavorano su di lui o non lo
influenzano?

R. In un senso soltanto. L’uomo & sempre soggetto ai cicli. Quando giunge il
momento di dormire, per esempio, non puo fare a meno di ritirarsi in quello. Ma la
Coscienza pu0 essere in uno stato di tale attivita, che non esiste nessuna frattura o
mancanza di memoria fra i vari stati. Normalmente, I’uomo non sa della sua attivita

W Da: “Domande e risposte sull’Oceano della Teosofia” di Robert Crosbie -
Cap.XIV.
Comunichiamo ai lettori che € in corso la traduzione e la pubblicazione del volume.
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cosciente durante il sonno del corpo, per cui & soggetto al ciclo del sonno in misura
maggiore di un adepto.

D. Se adempiamo alla legge ciclica, possiamo allora dire che stiamo lavorando con i
cicli?

R. Proprio in quel modo si acquisisce conoscenza. | cicli percorrono le loro ronde
anche se non ne sono coscienti, ma noi essendo coscienti dei cicli, siamo in grado di
trarre vantaggio da essi. Perseverare tenacemente durante un ciclo di decadenza, €
altrettanto necessario quanto lo € trarne vantaggio durante un ciclo di ascesa. Il fatto del
ritorno di impressioni o il ritorno di eventi di ogni tipo, € un’opportunita con la quale
possiamo raggiungere uno stato superiore con ogni ciclo successivo.

D. Spieghi per favore la frase seguente, a pagina 160: “Non vogliamo sostenere che
I’effetto sia causato dalla congiunzione; tuttavia i Maestri di Saggezza gia da molti secoli
risolvettero tutti i problemi a riguardo”, ecc..

R. La congiunzione dei pianeti non produce I’effetto; indica semplicemente I’ora,
come fa I’orologio zodiacale, come fanno i nostri orologi ordinari. Non produce I’effetto,
ma indica quando avverra I’effetto di una certa causa.

D. Presupponendo che I’uomo sia un essere spirituale e che possa sempre cambiare il
suo percorso, non vedo come i Maestri potrebbero elaborare i cicli, a meno che gli uomini
non agiscano molto similmente a loro.

R. I Maestri calcolano i cicli secondo la media della massa degli uomini, non sulla
base della posizione individuale rispetto al ciclo. Un individuo pud assumere una
posizione molto diversa da quella della massa nei confronti di un ciclo, non di meno,
pero, si muove con il ciclo e vi e legato; deve muoversi con quella razza, sia sopra che
sotto di essa. Nessuno puo0 fuggire dalla razza alla quale appartiene.

Comunque I’effetto dei cicli su di noi, o I’uso del ritorno ciclico, dipende
dall’individuo. Se ci fosse, diciamo, una rivoluzione nel mondo intero, un
capovolgimento totale di tutte le forme, una distruzione di tutte le idee di valutazione e di
proprieta, come ne sarebbero influenzati gli uomini? Alcuni ne sarebbero terribilmente
influenzati; altri, molto poco. Dipenderebbe interamente dagli individui - dalla misura del
loro attaccamento ai risultati causati da un tale corso di eventi. La liberta proviene dalla
mancanza di interesse egoistico nei risultati che derivano da qualsiasi cosa facciamo. Se
lavoriamo con le cose, non per le cose, per il bene di tutti, senza essere interessati né al
successo né al fallimento, allora non siamo colpiti da tali catastrofi. Non ci possono
toccare. Siamo interessati ai loro effetti sugli altri, e non agli effetti su noi stessi.

D. Allora masse di uomini devono imparare, come devono imparare gli individui, ad
agire senza interessi egoistici?

R. Questa ¢é la posizione. Se ogni uomo facesse tutto quello che puo fare per tutti gli
uomini, allora nessuno soffrirebbe. Non ci sarebbe poverta di nessun tipo.

D. Possiamo aspettare un ritorno ciclico del Regno del Terrore?

R. Indubbiamente. Le stesse condizioni che lo hanno causato in Francia potrebbero
portare all’insorgere delle stesse condizioni in qualunque altro paese. E significativo
notare che molti anni prima della Rivoluzione, un certo grande personaggio conosciuto
come il Conte di Saint Germain fu in Francia sulla scena. Svolse molte missioni
diplomatiche per i potenti del tempo e li avverti continuamente di cio che sarebbe
accaduto appena sarebbero stati compiuti certi cambiamenti e instaurate certe condizioni.
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Allora, fu fatto un tentativo da Uno che sapeva frenare quel Karma. Il suo sforzo fu
sempre in linea con la verita, con la vera fraternita nel senso piu alto.

D. Ma la parola d’ordine della Rivoluzione francese non era “Liberta, Uguaglianza,
Fraternita”?

R. Si, questa parola d’ordine fu presa proprio per stimolare e causare la Rivoluzione
e il versamento di sangue - usata cioé per scopi distruttivi, anziché in linea con la base
spirituale costruttiva che le parole in verita rappresentano. Un parallelo interessante
potrebbe essere osservato in questo paese. Gia nel 1886 W.Q. Judge disse che questo
grande glorioso paese non sarebbe stato in pace a lungo, che il popolo sarebbe insorto -
per che cosa, chi lo sa? Disse che se i nostri legislatori conoscessero gli eventi futuri e se
avessero la possibilita di mettere in moto gli effetti contrari, lo farebbero, ma nessuna
legislazione e nessuno sforzo da parte di patrioti sarebbero efficaci, quando arriva I’ora in
cui devono svolgersi correzioni karmiche fra gli uomini.

D. Perché gli uomini non ascoltano avvertimenti di questo genere?

R, Molti sono convinti che una cosa simile, naturalmente, non potrebbe accadere qui.
Sono ossessionati dall’idea che siamo spiritualmente molto piu progrediti dei tempi in cui
queste condizioni erano possibili. Ma, nella totalita, siamo davvero piu progrediti? Come
totalita, non siamo in cerca di interessi egoistici, avidita personale, fama personale, e
possessi di ogni tipo? Fra gli uomini in genere,e particolarmente fra i nostri politici, fra i
cosiddetti “uomini d’intelletto”, non vi &€ uno scopo reale per quanto riguarda lo scopo
della vita; di conseguenza, non vi € nessuna applicazione dell’unica conoscenza che
potrebbe aiutare. Cosa c’e dietro la lega delle nazioni che attualmente € in processo di
stabilizzazione? Interesse egoistico da parte di ogni nazione. E assolutamente inutile fare
un salto artificioso con questo risultato. Dobbiamo vedere quale e il problema reale
dell’umanita. Il fatto € che non abbiamo veri ideali; ognuno agisce per se stesso -
individualismo, interessi personali, egoismo. Siamo tuttavia legati ad altri individui o ad
altre nazioni. Siamo costretti, in misura piu 0 meno grande, a sentire cio che li colpisce.

D. Se tutti gli uomini avessero I’ideale della Fratellanza cosi come lo presenta la
Teosofia, ci sarebbe una chiara differenza di condizioni?

R. Tutto dipende dagli ideali che gli uomini hanno. Se gli uomini come totalita
potessero essere portati alla condizione di ascoltare il messaggio della Teosofia e di
applicarlo, la miseria, la sofferenza e I’oppressione che attualmente esistono nel mondo,
cesserebbero praticamente di esistere. Ma ¢ oltre la portata di qualunque potere, indurre
gli uomini ad ascoltare e ad applicare. Prima devono desiderare e scegliere di ascoltare.

D. Allora il nostro potere di aiutare € molto limitato?

R. 1l fatto di essere “limitati”” non ci offre nessuna scusante per non fare tutto cio che
possiamo, e questo e tutto quello che possiamo fare. Se, fra molti esseri, ci sono quelli
che hanno un certo ideale e che fanno lo sforzo necessario a favore di esso, questi, in
realta, non sono uguali agli altri e non agiscono sotto le stesse condizioni. Ma se
rimangono costanti nell’aiutare gli altri, questi, con I’andar del tempo, riceveranno il
massimo aiuto. Questa si potrebbe chiamare una lega di individui che crescerebbero in
conoscenza e potere e diventerebbero sempre piu in grado di aiutare tutti gli altri.

@ L’insorgere degli americani “negri” ¢ la correzione karmica del “traffico degli
schiavi” e dello schiavismo? (n.d.r.)
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D. Parlando in generale, gli alti ideali svilupperebbero una vera corrente di energia?

R. Ogni essere umano € una dinamo incessante di energia prodotta in continuazione
che, infine, influenzera la terra sulla quale viviamo. Il cervello € un dispensatore; niente
dell’energia che mettiamo in qualunque tipo di pensiero va dispersa, ma diventa parte
dell’energia della terra. Se quell’energia € dedicata piu alla disintegrazione che ad altri
ideali costruttivi, allora la distruzione non sara causata soltanto dalla civilta, ma anche
dalla terra stessa. Non vi é separazione fra noi e gli altri regni. Siamo tutti
vicendevolmente legati. Viviamo nei regni inferiori, ci procuriamo da loro i nostri
strumenti, e loro subiscono la nostra influenza sia beneficamente che maleficamente.
Nell’energia che mettiamo nell’interesse personale generiamo influenza malefica, che
infine, secondo il corso ciclico, culminera in qualche disastro. L’energia generata con alti
ideali culminera ugualmente, pero in qualche grande benefizio.

Dobbiamo studiare la Teosofia ma, di piu, la dobbiamo rendere un potere vivente
nelle nostre vite, al fine di averne un effetto benefico e di diffonderla oltre il nostro
ristretto orizzonte di pensiero e sentimento. Quel potere dinamico non dobbiamo
procurarlo per un canale solo, ma per tutti i canali. Quando questo potere ¢ liberato
dall’interesse personale, € il potere della coscienza; € lo Spirito liberato dall’interesse
personale.

D. A pagina 163: “Questi quattro Yuga sono: Krita o Satya, eta dell’oro; Treta,
Dvapara e Kali, ovvero eta nere”. La natura della seconda e della terza non e spiegata.
Quale sarebbe la natura di questi due cicli?

R. I cicli sono chiamati I’eta d’Oro, d’Argento, di Bronzo e di Ferro. La natura di
ogni ciclo corrisponderebbe piu 0 meno alla natura dei metalli, ai loro valori ed ai loro
costituenti. La prima eta corrisponde all’infanzia - un ciclo d’innocenza e purezza. Poi
viene I’adolescenza, con la sua esuberanza di vita; poi la maturita, quando tutte le forze
sono in azione, I’intelletto tende a sorpassare la natura spirituale. L’eta di Ferro avviene
sempre come un risultato della forza intera dell’intelletto che e consumata nella tendenza
alle cose materiali, anziché muoversi lungo la linea della percezione spirituale.

D. Cosa segue all’Eta del Ferro?

R. Quando I’Eta di Ferro ha completato il percorso del suo ciclo, allora avviene una
successione regolare dell’Eta d’Oro. Ma questo tempo e ancora molto lontano. Abbiamo
finito soltanto i prima cinquemila anni del Kali Yuga, per cui ci resta un qual cosa come
quattrocentomila anni da percorrere. Diciamo che nei primi cinquantamila anni tutte le
civilta della terra esauriscono le loro possibilita. Poi avviene un grande turbamento come
i cambiamenti geologici, cosa che si vede su ogni pianeta. Questi turbamenti sono le
reazioni delle forze che I'uomo ha represse per tanto tempo, e che causano una
ridistribuzione dei continenti. Supponete per un momento che una grande catastrofe
sopraffacesse la terra; che i continenti si abbassassero come succede in tali periodi; che
altri continenti sorgessero dove prima c’era il mare; che i superstiti scappassero e si
stabilissero su quelle terre. Coloro che sopravviverebbero sarebbero preoccupati per i
primi bisogni dell’esistenza: cibo, vestiti, abitazione. Le arti e le scienze che erano esistite
prima non avrebbero posto, bensi diventerebbero semplicemente una tradizione per i figli
nati sotto quelle condizioni. I figli dei loro figli avrebbero una tradizione ancora piu
lontana dalle arti antiche, cosi sarebbe stabilita un’intera fase di esistenza. Le generazioni
entranti, appesantite dal fardello del sostentamento, imparerebbero soltanto quelle arti e
scienze applicabili ai loro ambienti, e il ciclo del ritorno alle arti antiche durerebbe a
lungo.
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Tale sarebbe la storia della nostra attuale civilta Occidentale. Tutte le nostre tracce
sparirebbero in poco piu di duecento anni. Forse in seguito, in qualche altra vita, su
qualche altro continente sorto dal mare, ci chiederemmo quale popolo ha lasciato questo
0 quel piccolo avanzo di civilta. Questa civilta passera attraverso le stesse fasi, come
qualche altra; essa presenta semplicemente I’incorporamento di anime che sono venute
attraverso altre civilta passate.

D. Tutte le nazioni passano adesso attraverso il Kali Yuga?

R. Non necessariamente. Altre nazioni potrebbero ora essere nella loro eta di
innocenza e purezza, ma naturalmente il Kali Yuga tende a diventare sempre piu
generale. Fin quando le nazioni non si conoscono a vicenda, separate dalla terra e dal
mare, e di conseguenza diverse d’intelligenza, i vari cicli possono percorrere le loro ronde
abbastanza indipendentemente,: pero appena I’intelligenza comincia a diffondersi per
I’intero globo e si stabilisce una connessione quasi istantanea, allora il Kali Yuga
comincia a diventare uniforme,

D. Allora i cicli si sovrappongono, e non finiscono brusca mente?

R. I cicli si sovrappongono sempre. Non vi € un immediato punto di rottura. Non ci
potrebbe essere una breve fermata, e poi di nuovo un inizio immediato. Vi &€ sempre
un’emergere di una cosa da un’altra, cosi come il giorno emerge gradualmente dalla
notte. I cicli hanno il loro mattino, il loro pomeriggio, il loro crepuscolo e la loro oscurita
totale, mentre ogni periodo s’immerge impercettibilmente in un altro.

D, Cosa stabilisce il ciclo di ventiquattro ore, che comprende il giorno e la notte?

R. Per quanto riguarda la terra, il ciclo di ventiquattro ore & governato dalla
rivoluzione della terra intorno al proprio asse, che rappresenta per noi il suo movimento
intorno al sole, I’apparire del giorno e della notte. Ma per quanto riguarda noi, .questo
ciclo, come tutti gli altri, é stabilito da ed & in armonia con i bisogni degli esseri che si
trovano sotto I’influenza di questo ciclo.

Non dobbiamo dimenticare che nel principio il sole e tutti i pianeti appartenenti a
questo sistema solare, stabilirono un ordine di movimento attraverso le loro relazioni e
inter-relazioni, oppure un certo grado di vibrazione, il che é la chiave che governa tutti i
movimenti. Prendi il ciclo di diciannove anni della luna di cui parld Judge per illustrare
cio, ricordando che tutti i cicli occulti che influenzano la terra si svolgono secondo il
movimento della luna. Vi sono quattro settimane e tredici mesi lunari. Ora moltiplicando
tredici per quattro e il risultato per diciannove, avremo un numero che, addizionato,
risulta sette. ) Cosi per il ciclo del sole di ventotto anni. Moltiplicando quattro per tredici
e poi per ventotto, avremo un risultato in cui il totale dei numeri risulta anche sette. ® Lo
stesso sette si ripete in quasi tutti i cicli.

D. Questo e dovuto alla nostra natura settenaria?

R. E dovuto al fatto che tutto & settenario; & per questo che ci sono sette ronde, sette
razze, sette sotto-razze, sette giorni della settimana, sette colori, sette strati dell’anima,
ecc..

D. Il periodo di sette anni nella vita dell’uomo ha qualche significato particolare?

W13 x 14 =52 x 19 = 988; 9+8+8 =25. 2+5=7
@4 x 13 =52 x 28 = 1456; 1+4+5+6=16: 1+6=7
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R. Si. | primi sette anni daranno un’inclinazione determinante ai prossimi sette anni;
questi sette anni hanno un’influenza determinante sui sette anni successivi, e cosi via. Vi
e poi un altro ciclo significativo - quello dei nove anni. Quando abbiamo passato i cinque
anni, e abbiamo messo in moto certe cose, i prossimi quattro anni seguiranno le stesse
linee, perché il cinque e la bilancia. Cosi il nove costituisce il numero perfetto, e siccome
e il numero della perfezione € anche il numero della morte, vale a dire, quando vi €
perfezione in una direzione, avviene una distruzione di quella perfezione e il principio di
un nuovo nove. Il numero dieci & chiamato il completamento della perfezione, perché
sette e tre fanno dieci. Il sette & il lato manifesto della natura, il visibile; i tre sono
nascosti - il lato di Atma-Buddhi-Manas - lo Spirito, il Sé, la saggezza acquisita e la
potenza attiva creativa di quella saggezza. | tre nascosti e i sette manifesti si applicano in
ogni direzione, anche con i numeri, i colori e i suoni, che hanno i loro significati
corrispondenti in tutta la vita e in ogni manifestazione.

D. Un individuo puo avere il suo proprio ciclo d’Oro nel Kali Yuga?

R. Si, certamente, in questo senso: tutto il buon Karma del passato di varie vite,
potrebbe giungere al frutto in una sola. Allora egli avrebbe un ciclo d’Oro per quella vita,
per0 gran parte di Karma meno fortunato rimarrebbe sospeso, e la vita successiva
potrebbe portare un ripulimento di tutto cio che non era stato eliminato. Cio che sembra
un bene non sempre & un bene, bensi molto spesso & un male. Se un uomo che possiede
ricchezza, cultura e tutto cio che sembra desiderabile in questo mondo, usasse questi
vantaggi per rovinare la vita del suo prossimo, incrementerebbe soltanto la miseria che
deve disfare.

D. Vi é la possibilita di rendere piu breve I’Eta di Ferro?

R. Nessuna possibilita. La domanda fu posta a Judge: “Possiamo fare qualcosa
contro Kali Yuga”? E lui disse: “No, pero potresti fare molto dentro”, poiché in un’era
come Kali Yuga I’energia consumata ha quattro volte piu potere che in qualunque altra
era. E proprio la rapidita del movimento, nel Kali Yuga, che rende possibile fare molto di
piu che in qualunque altra era.

D. La maggior parte di noi si trova sotto la necessita di reincarnarsi, invece i Grandi
Esseri vengono a noi incarnandosi di loro propria scelta. Cosa determina il ciclo della
loro comparsa?

R. Anche se gli uomini spiritualmente perfetti che vengono come incarnazioni divine
in diversi periodi della storia del mondo non sono obbligati a venire, tuttavia ci devono
essere sulla terra delle condizioni che li attirano. La natura degli Ego sulla terra, in un
dato momento, costituisce cio che causa la comparsa di un Grande Essere. Allora, per di
piu, tali Esseri appaiono alle congiunture dei grandi cicli, come avvenne fra il 1875 ed il
1888, quando tre grandi cicli si congiunsero. Il primo periodo di cinquemila anni di Kali
Yuga che comincio con la morte di Krishna, I’lstruttore della Bagavad Gita, fu
completato in quell’epoca. Fu anche in atto il ciclo di cento anni, quando negli ultimi
venticinque anni di un secolo e fatto uno sforzo dalla Grande Loggia, attraverso gli
Istruttori o i loro discepoli, per mettere I’umanita di fronte ad idee migliori. Il sole, in
quel periodo, passava dai Pesci all’Acquario, e anche li vi fu un segno. Cosi la
congiuntura di questi tre cicli significava diverse cose, ma un significato era che, durante
0 intorno a quel periodo, sarebbe apparso sulla terra un Grande Personaggio, con una
conoscenza che la civilta e la mente dell’epoca potevano rapportare. Se vogliamo sapere
chi era quell’Essere, basta pensare secondo le linee dei nostri studi. L’Essere conosciuto
nel mondo come H.P. Blavatsky era conosciuto dai Maestri con tutt’altro nome, come
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essi dichiararono, e la conoscenza propagata da lei, o da lui, € cio che conosciamo come
la “Teosofia”.

D. C’e stato qualche cambiamento evidente durante la congiuntura di questi cicli?

R. Le religioni, le scienze, i governi e i popoli stavano tutti cambiando. Proprio per
questa ragione € venuto il Grande Personaggio. Le condizioni erano tali da permettere
quell’avvenimento e rendere, possibile il grande beneficio derivante da cio. Quando
cambiamo le vecchie forme, la mente dell’uomo si apre di piu, e allora si attua il
momento per il lavoro che soltanto grandi Esseri possono fare.

D. Perché é stato cominciato il lavoro in America nel 1875?

R. Perché il ciclo ha riportato cio che vi fu prima. Qui, in mezzo a questo popolo,
sono tornati antichi Egiziani; anche antichi Persiani, antichi Indu e altri di antiche
nazioni, che possiamo trovare incarnati in mezzo a noi, se sappiamo farlo. Piu giu sulla
scala, ci sono quelli che in incarnazioni precedenti erano i Pellirossa dell’ America; il loro
Karma permette ad essi di essere reincarnati nella razza che li ha maltrattati e soppiantati.
In questo paese, c’é anche un aggregarsi di individui da quasi tutti i paesi del globo,
sicché si sta svolgendo un mescolarsi delle tendenze fisiche che con I’andar del tempo
produrra un corpo di natura ben diversa da qualsiasi altro corpo fisico precedente.
Contemporaneamente progredisce la natura psichica di questi antichi popoli, aumentando
la sensibilita ed influenzando il carattere fisico. Insomma, abbiamo qui una classe di Ego
con un campo piu vasto di capacita per comprendere e percepire, di quello che é esistito
in classi precedenti di Ego.

Tutte queste sono delle condizioni che riportano sulla terra i “Salvatori” e puntano ad
una cosa che dobbiamo assolutamente comprendere - che I’Essere che comincio il lavoro
in questo paese, non € secondo a nessuno. Se vogliamo studiare gli insegnamenti di
quell’Essere e di quella Grande Loggia con questa idea in mente, tanto migliore sara la
nostra possibilita di comprendere. Pit possiamo comprendere da questo punto di vista,
pil riceveremo - e tanto piu ci avvicineremo alla saggezza. Lo stato di quell’Essere é una
grande lezione che una comprensione della legge dei cicli ci dovrebbe insegnare.

D. Come mai gli insegnamenti di Gesu, che furono destinati ad un limitato gruppo di
persone, sono presi molto piu in considerazione da queste nazioni occidentali che non gli
insegnamenti della Teosofia, che furono scritti bianco su nero, appellandosi al mondo
intero?

R, Non é un Karma di giusta misura che gli Egiziani ora incarnati che resero schiavi
gli antichi Ebrei, dovevano essere resi schiavi dai dogmi della religione ebraica? Perché
non sono gli insegnamenti di Gesu che vengono generalmente messi in pratica dai
cosiddetti popoli cristiani. | veri insegnamenti di Gesu erano gli insegnamenti della
Teosofia. Gesu insegnava le stesse cose che Buddha insegno circa seicento anni prima di
Lui. Egli non ripeteva che gli stessi insegnamenti per un popolo piu ristretto, per gli
Ebrei, che erano la Sua missione, come Egli stesso disse. Quella missione si allargo fino
ad un popolo non preparato per la conoscenza bensi preparato, piuttosto, a tutti i generi di
superstizione e di dogma. Gesu venne in un ciclo piu basso di quello del Buddha. Stava
cominciando un’era di oscurita mentale e spirituale, ed anziché immettere della
conoscenza occorreva, in realta, sottrarla alla classe ignorante di Ego che erano allora in
vita. Perfino in India, dove molta di questa antica conoscenza era conservata e dove essa
era materia registrata, fu tenuta fuori dalle masse. Ecco perché Gesu insegno alle
moltitudini in parabole.
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D. Se la legge della congiuntura dei cicli indica il fatto della comparsa di un grande
Essere sulla terra, questo cancellerebbe qualunque idea di un successore, € giusto?

R. Il fatto della congiuntura dei tre cicli che indica I’evento molto straordinario di un
certo Personaggio in arrivo, sta alla radice della comprensione di tutta la filosofia. Se non
afferriamo il fatto che la sorgente della filosofia € una conoscenza reale, e se non
realizziamo che I’Essere che presentd quella conoscenza lo sapeva ed immise tutto cio
che poteva essere dato allora, non abbiamo la chiave principale. Con quella chiave,
possiamo avere sempre piu luce in ogni direzione; possiamo vedere il significato di
queste cose perché, in verita, tende ad aprire cio che si potrebbe chiamare I’occhio
spirituale.

D. In questo capitolo si parla dell’avvento di un Avatar che unira le qualita di due dei
pit grandi Avatar del passato. Cosa significa questo?

R, Dobbiamo naturalmente riconoscere che non siamo ancora arrivati alla fine della
nostra orbita, e che davanti a noi ¢’é ancora molto che deve accadere. Non ci sara fine nei
tentativi di promuovere e diffondere le idee che devono stimolare le menti degli uomini.
Come batte il colpo rapido del martello, cosi questi tentativi precederanno chiunque e
qualsiasi cosa deve venire. Ora Krishna fu guerriero non nel senso militare, bensi nel
senso vero; Egli fu un governatore mentre Buddha era un’intelligenza etica. Il prossimo
grande Avatar sara I’unione dell’intelligenza governativa e quella etica.

D. Ho sentito dire da alcuni Teosofi che molto presto verra un altro grande Salvatore.

R. Verra quando siamo pronti, pero i Maestri non hanno dato il ciclo del suo avvento
per una buona ragione. Molti degli Ebrei ai quali era stato promesso un Messia, non lo
riconobbero quando Egli venne e lo stanno ancora cercando. Anche molti Teosofi non lo
riconobbero, eppure lo hanno avuto incarnato in vari corpi e lo hanno messo al bando.

D. Il ciclo della Teosofia dipende dal lavoro degli studenti?

R. Se é fatto ogni tentativo per portare avanti il lavoro cosi come i Maestri lo hanno
lasciato per essere portato avanti; se si fa della diffusione e non della speculazione, allora
ogni tentativo avra un’influenza molto piu ampia e, nel prossimo Avvento, I’Istruttore
trovera pronto un corpo di persone.

D. Questi sforzi generali sono fatti nel periodo in cui € imminente la distruzione di
qualche grande civilta?

R. Si, pero dobbiamo ricordarci che la distruzione di una civilta non significa la
distruzione degli Ego. Significa la distruzione del sistema precedentemente seguito.
Allora gli individui che seguono il vecchio sistema, si estinguono in una maniera o in
un’altra, oppure sono distrutti fisicamente. Per tutti & una questione della Grande Scelta,
nonché una questione che riguarda la parte da prendere e il sentiero da seguire.

D. L’ignoranza dell’uomo cambia la sua evoluzione, oppure la legge dei cicli cambia
la sua ignoranza?

R. L’ignoranza dell’uomo lo mantiene ignorante. Ecco la sua evoluzione. Se vuole
rimanere ignorante, nessun ciclo o persona puo cambiarlo.

D. Cosa sono i cicli del destino?

R, Tutti i cicli sono cicli del destino. Applicando questo a noi stessi, siamo noi a fare
il nostro proprio destino, noi lo fissiamo per noi stessi. 1l fosso nel quale cadiamo ¢ il
fosso che noi scaviamo. Questo € il nostro destino.
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D. Spieghi qualcosa sull’applicazione di questa legge dei cicli, per quanto riguarda la
formazione e la demolizione delle abitudini personali.

R. La dottrina dei cicli & applicabile ovunque. Non vi é una sola impressione che noi
abbiamo, di nessun tipo, che non ritornera; né un atto che compiamo, che non ritornera.
Noi passiamo attraverso cicli regolari in continuazione - cicli stabiliti da noi stessi. Ora il
modo per correggere abitudini € di riconoscere che pensieri errati ritorneranno, che
perfino pensieri non graditi necessariamente ritorneranno sotto la legge. Quindi, si
stabilisca un pensiero opposto - un pensiero di natura opposta o un sentimento di genere
opposto, si metta in moto un’azione di tipo opposto. Si continui a fare questo nel miglior
modo possibile, ed infine si distruggera il vecchio ciclo e se ne stabilira uno nuovo.

Ci sono delle persone che hanno momenti di depressione - i loro giorni di
scoraggiamento. Judge disse una volta: “lo ho altre cose, ma non ho mai la depressione”.
Tuttavia la maggior parte delle persone ce I’ha. La depressione arriva, e sembra prendere
possesso completo della persona; pero puo essere curata se si coglie I’opportunita quando
si stabilisce un ciclo differente. Si deve notare il fatto che la depressione sopraggiunge
intorno a certi periodi, che normalmente passa un certo intervallo fra questi, e che si puo
essere preparati quando si sa che sta per arrivare tale periodo. Allora si cominci a pensare
al giorno piu felice, o al momento piu felice, o all’associazione piu felice che si abbia mai
avuto, e ci si attacchi nel miglior modo possibile a quella felicita. La prima volta non si
riuscira, forse neanche la seconda volta, pero se si continua a tentare, ogni volta si
aggiungera lo sforzo dei tentativi precedenti, fin quando, gradualmente, invece del
periodo di scoraggiamento, si presentera un periodo di felicita.

Cosi; osservando il ritorno di impressioni, possiamo correggere queste abitudini.
Abitudini di qualunque tipo sono istituite attraverso ripetizioni. La prima volta che
facciamo una cosa non é ancora un’abitudine; pero ripetiamo I’azione e continuiamo a
ripeterla, ed infine diventa automatica. Avendo la conoscenza dei cicli, le abitudini sono
sotto il dominio della nostra intelligenza.

D. Quali sono i fattori principali che entrano nel periodo di tempo che trascorre nel
caso dei ritorni individuali di impressioni?

R. La causa stessa. La prima impressione ha dentro se stessa la sua propria
limitazione, poiché il ritorno di un’impressione € in armonia con la qualita e la forza della
prima causa. Per esempio, se noi guardiamo una luce per un po’ di tempo e poi
chiudiamo gli occhi, quella luce sara visibile per I’occhio interiore, cambiando un po’,
venendo e andando, finché si esaurisce I’impressione. Questo dura soltanto pochi
secondi; altre cause hanno bisogno di piu tempo per maturare, secondo la loro natura e la
natura messa dentro di esse.

Il soggetto dei cicli e di massima importanza e valore sia per 1’uomo, considerato
personalmente ed individualmente, sia per lo nazioni e le civilta considerate come grandi
conglomera ti di unita. In questo capitolo ci sono due punti particolari che dovrebbero
dare allo studioso una visione che chiarisce qualcosa. Uno é che I’'uomo considerato
spiritualmente, € quello che mantiene insieme tutti gli altri regni. Quando & compiuto il
suo lavoro sulla terra, la lascia - cioé la sua forza é ritirata e comincia la disintegrazione
delle varie vite che compongono il globo. I cataclismi di fuoco e di acqua, tramite i quali
procede questa disintegrazione, non sono delle cause, bensi il risultato del ritirarsi
dell’uomo.

Un altro punto: i cicli non sono il ritorno delle impressioni imposte a noi con la

forza. Noi siamo quei cicli. I cicli sono i ritorni delle cause che avevamo messe in moto noi
prima, noi quali individui, noi quali popoli, noi quale razza, e noi quale unita totale. Siamo
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legati insieme ad ogni altro essere, nell’universo in cui ci muoviamo. Tutti i ritorni nello
Zodiaco, nelle orbite dei pianeti, nel corso del sole, e in qualunque altra direzione, sono
sempre il ritorno delle cause messe in moto da coloro che ne stanno sentendo gli effetti. Se
ci troviamo in esistenza durante un’era oscura, in un’epoca di epidemie fisiche e
psicologiche, vuol dire che abbiamo delle relazioni con questa era. Dobbiamo cominciare a
vedere la causa nel I’effetto, e se I’effetto € errato dobbiamo uscire fuori da quel tipo di
effetti per giungere ad una vera base di pensiero e di azione mentre rimaniamo con i nostri
fratelli peregrini e mentre passiamo attraverso gli effetti, assieme a loro. E cosi che fanno i
Maestri.
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| CICLI ASTROLOGICI ED I PROCESSI BIOLOGICI

Fra le diverse discipline scientifiche, oltre alla psicologia, dovevano essere
sopratutto la fisica e la biologia, ad offrire all’astrologia - intesa come rapporto fra
Universo e Uomo - testimonianze di massima portata, ed in duplice senso: da una parte,
le leggi cicliche dei processi biologici ugualmente valide per tutti gli esseri viventi, che
possono servire ad individuare con maggior facilita i “pericoli” in cui determinate
corrispondenze cosmiche possono piu probabilmente concretarsi ed assumere
importanza nelle singole esistenze umane; e dall’altra la fisica, specialmente quella
nucleare, che ha contribuito a rinsaldare le basi dell’astrologia in quanto, indagando
nella struttura, dei mondi minuscoli, ha dimostrato la loro identita con il cosmo: per cui
da questa duplice testimonianza scientifica, risulta in gran parte confermata la
sostanziale esattezza di molte concezioni che, in tempi remotissimi, affermarono
I’esistenza di rapporti tra “uomo” e “cosmo” in analogia con risonanze e vibrazioni
musicali.

La “legge del ciclo” ha un’importanza non indifferente anche nella moderna
psicologia; e C.G. Jung, il geniale promotore della “psicologia in profondita”, ha creato
solide premesse alla ricerca cosmo-psicologica con il suo lavoro sull’inconscio
collettivo il quale, svolgendo la teoria degli archetipi, ripropone il concetto delle
corrispondenze cosmiche e da all’astrologia in tal senso intesa una convincente
conferma scientifica, quando afferma che tutte le cose create rispecchiano sotto forma
ed apparenze varie - 0 contengono in potenza - tutte le cose ancora non create: 0ssia, in
termini della moderna psicologia, le immagini archetipe dello spirito, custodite in una
matrice comune che puo essere tanto I’Anima Mundi, quanto il Pensiero Universale.

Cio nonostante I’espressione “Natura,” ha ancora, per 1’ uomo moderno, un senso
limitato alle manifestazioni della vita terrestre; ed anche se le “stelle” del “cielo” sono
di ventate terre da conquista, il loro moto, a parte qualche generica nozione dei rapporti
del sole e della, luna con le vegetazioni, con le maree e con alcuni cicli fisiologici della
donna e della gestazione, e ritenuto del tutto estraneo al “moto” della vita dell’uomo,
che pure e intessuta nella struttura del Cosmo come un filo dorato in un immenso arazzo
policromo: e non soltanto come vita fisica, ma anche come Essenza fatta di Spirito e di
Anima.

L’astrologia, questa Scienza antichissima poi degenerata in superstizione, ha
continuato per secoli a richiamare I’attenzione sui rapporti di corrispondenza fra. i
movimenti del sole e dei pianeti, e le vicende umane; e solo in epoca relativamente
recente questa conoscenza, uniformandosi agli interessi sempre piu speculativi ed
utilitari dell’umanita, degenero nella “predizione” di avvenimenti futuri.

Da qualche decade pero, i risultati delle indagini di molti studiosi che si sono
orientati a verificare gli antichi aforismi con i metodi scientifici delle statistiche e della
sperimentazione, concordano sui seguenti punti fondamentali:

La vita fisiologica umana, e connessa con alcuni grandi e piccoli cicli cosmici, le
posizioni dei corpi celesti. Sole e Pianeti, rispetto ai dodici segni zodiacali, sono
indicatrici della costituzione fisica, dello stato funzionale degli organi, della evoluzione
di certe malattie; la costituzione fisica,, la funzionalita degli organi, le condizioni di
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ciascuna esistenza, se sono identificabili con le posizioni planetarie, lo sono pero come
risultato e come conseguenza - come “effetto” e non come “causa” - delle tendenze
psicologiche e morali degli individui considerati; per cui una volta convenuto che anche
per quanto concerne il tessuto psicologico posizioni planetarie identiche hanno
significato diverso da uomo ad uomo secondo il grado della, sua evoluzione e della sua
liberta spirituale, dalle pit moderne concezioni materialistiche e razionalistiche della
vita, affiora la saggezza degli antichi “astronomi”, i quali attribuivano ai pianeti la
funzione di “interpreti” e di “segnalatori” delle possibilita psicologiche e morali tanto
del singolo quanto della collettivita.

Per quanto concerne i rapporti tra cicli cosmici ed organismo umano, sono stati
rilevati dei nessi aritmetici fra il movimento precessionale del sole, i suoi cicli di
rotazione, i cicli lunari ed alcuni aspetti vegetativi della vita umana.

Come si sa il Sole all’equinozio di primavera viene a trovarsi, rispetto alla Terra, in
un dato punto dell’eclettica, nella cui orbita essa compie il suo giro annuale; ma quel
“puntoa causa di un movimento che compie I’asse terrestre, non appare esattamente lo
stesso dell’anno precedente, bensi lievemente arretrato rispetto ad esso. In parole
povere, il Sole, per ritrovarsi al punto esatto nel quale si trovava in un dato equinozio di
primavera, dovra impiegare 25.920 anni terrestri: e questo periodo - che & multiplo di 9
(9 x 2.880 = 25.920) - viene chiamato “anno precessionale” o “anno cosmico”. Durante
“periodi” che sono tutti sottomultipli di 25.920, avvengono sulla Terra, fenomeni
grandiosi, come lo spostamento dei poli con conseguente spostamento delle regioni
climatiche, e capovolgimenti di ordine sociale come il succedersi di vari tipi di civilta:
ed é un fatto che il riflesso di queste pulsazioni cosmiche precessionali, puo trovarsi
nella fisiologia umana, se si calcola che la durata di una vita umana normale é di 72
anni, vale a dire di un “giorno cosmico” (25.920 diviso 360, il numero dei gradi dello
zodiaco); che le pulsazioni di un cuore normale sono 72 al minuto; che le respirazioni
sono 18 al minuto cosi che, in 24 ore, I’uomo respira 25.920 volte.

Il ciclo respiratorio corrisponde al ciclo precessionale della Luna, che & di 18 anni.
Inoltre, la Luna impiega 27 giorni e 7 ore per fare il giro della Terra, e 27 giorni e 7 ore
moltiplicati per 9 danno 262 giorni, il periodo di una gestazione normale. Il Sole ruota,
sul proprio asse (latitudine media) in circa 28 giorni, e il sangue percorre interamente il
circuito circolatorio durante 28 pulsazioni del cuore.

Dal cammino diretto, annuale, del Sole e dei Pianeti lungo i segni zodiacali,
corrispondono non solo fenomeni morfologici e fisiologici individuali come la forma
del corpo, i tratti della fisionomia, la funzionalita delle ghiandole endocrine, ma anche i
tipi psicologici, i comportamenti, le vocazioni, le possibilita caratteriali. Non soltanto,
dunque, la nostra vita fisiologica, ma anche la nostra vita interiore, s’inserisce nei ritmi
celesti e la parola greca “Kosmos” - che vuol dire “ordine”, “bellezza” - ci dice che noi
facciano parte di un’Armonia fluente e che ogni singola vita pud inserirsi in
quest’Armonia solo svolgendo il tema che il Cristo propose: “Siate perfetti, come
perfetto e il Padre vostro nei Cieli”...

Egli ci addito la strada, con la perfezione ideale della Sua Persona, umana e della
Dottrina, cosi semplice, dell’Amore; ma prima che una tale Perfezione s’incarnasse
sulla Terra, gli stessi precetti, fin dall’inizio dei tempi, erano scritti sul Cielo stesso:
infatti (ed i creatori dei miti indiani, egiziani, caldei e greci lo sapevano!) i Segni dello
Zodiaco altro non sono che dei “modelli”, degli Archetipi di perfezione da raggiungere;
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ed i Pianeti, che in ritmi perenni passano da milioni di anni da ciascuno di essi, non
sono che i “messaggeri” e gli “interpreti” di quei modelli divini; proprio com’e
chiaramente illustrato nel Paradiso dantesco, dove le 9 Gerarchie celesti si riflettono nel
Tempo e nello Spazio, nei Segni, nelle Costellazioni e nei Pianeti.
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IL GLOSSARIO TEOSOFICO
di
H.P. Blavatsky

- ALC - ANI -

AL-CHAZARI (Arab.) - Un Principe-Filosofo ed Occultista (Vedi Libro Al-chazari).

ALCHIMIA - In arabo Ul-khemi €, come suggerisce il nome, la chimica della natura.
Ulkemi o Al-kimia, comunque, ¢ solo una parola arabizzata presa dal greco ynueiwo
chemeia da “yvpog”, “succo”, linfa estratta da una pianta. Secondo Wynn Westcott : “Il
primo uso dell’attuale termine ‘alchimia’ si trova nei lavori di Julius Firmicus Maternus,
che visse all’epoca di Costantino il Grande. La Biblioteca Imperiale di Parigi contiene il
piu antico trattato di alchimia esistente e conosciuto in Europa; fu scritto in lingua greca
da Zosimo il Panopolita nel 400 d. C. ed é seguito, cronologicamente, dal trattato di
Enea Gazeo dell’anno 480 d. C.”. Esso tratta delle piu sottili forze della natura e delle
varie condizioni in cui operano. Cercando sotto il velo del linguaggio, piu 0 meno
artificioso, per dare al non iniziato un’idea di quel tanto di misterium magnum che si
puo affidare nelle mani di un mondo egoista senza correre alcun rischio, 1’alchimista
postula come suo primo principio I’esistenza di un certo Solvente Universale, dal quale
tutti i corpi composti sono dissolti nella sostanza omogenea dalla quale essi si erano
evoluti; questa sostanza egli la chiama oro puro o summa materia. Questo solvente,
chiamato anche menstruum universale, ha il potere di eliminare tutte le cause di malattia
dal corpo umano, di ridare la gioventu e di prolungare la vita. Tale é il lapis
philosophorum (la pietra filosofale). L’alchimia fu introdotta per la prima volta in
Europa da Geber, il grande saggio e filosofo arabo, nell’ ottavo secolo della nostra era,
ma era conosciuta e praticata molto tempo prima in Cina ed in Egitto. Sono stati
scoperti, e conservati sotto il nome generico di trattati ermetici, molti papiri sull’
alchimia, ed altre prove del fatto che essa fosse lo studio favorito dei re e dei sacerdoti
(Vedi “Tavola di Smeraldo”). L’alchimia ¢ studiata sotto tre distinti aspetti, che
permettono molte interpretazioni differenti : il Cosmico, I’Umano e il Terrestre. Questi
tre metodi sono simboleggiati da tre proprieta alchemiche - zolfo, mercurio e sale.
Scrittori diversi hanno sostenuto che esistono rispettivamente tre, sette, dieci e dodici
processi; ma tutti sono stati concordi nell’affermare che nell’alchimia esiste un solo
scopo, e cioé quello della trasmutazione dei metalli vili in oro puro. Comunque, cosa sia
realmente quest’oro, ben poche persone lo comprendono in senso corretto. Non vi ¢
dubbio che in natura esista qualcosa come la trasmutazione dei metalli inferiori nei piu
nobili, come I’oro. Ma questo ¢ solo un aspetto dell’alchimia, il terrestre 0 puramente
materiale, poiché si capisce che logicamente lo stesso processo ha luogo nelle viscere
della terra. Eppure, oltre ed al di la di questa interpretazione, esiste in alchimia un
significato simbolico, puramente psichico e spirituale. Mentre 1’ Alchimista-Cabalista
ricerca la realizzazione del primo, 1’Alchimista-Occultista, invece, sprezzando 1’oro
delle miniere, pone tutta la sua attenzione e dirige tutti i suoi sforzi solo verso la
trasmutazione del quaternario inferiore nella triade superiore divina dell’uomo, i quali,
quando finalmente sono fusi, diventano uno. In alchimia i piani spirituale, mentale,
psichico e fisico dell’esistenza umana, sono paragonati ai quattro elementi: fuoco, aria,
acqua e terra, ed ognuno e capace di una triplice composizione: fissa, instabile e
volatile. Poco o niente ¢ conosciuto dal mondo sull’origine di questo ramo arcaico della
filosofia; perd é certo che esso sia precedente alla formazione di qualsiasi Zodiaco
conosciuto, e poiché si occupa delle forze personificate della natura, probabilmente &
anche precedente a tutte le mitologie del mondo; né vi é alcun dubbio che il vero segreto
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della trasmutazione (sul piano fisico) era conosciuto nei tempi antichi, e che esso fu
perduto prima dell’alba del cosiddetto periodo storico. La chimica moderna deve le sue
scoperte fondamentali all’alchimia, ma trascurando 1’innegabile verita di quest’ultima, e
cioé che esiste un unico elemento nell’universo, la chimica ha messo i metalli nella
classe degli elementi e solo ora comincia a scoprire il suo grossolano errore. Perfino
alcuni enciclopedisti si sono ora visti costretti a confessare che se la maggior parte dei
casi di trasmutazione sono frode o illusione, “tuttavia alcuni di essi sono accompagnati
da testimonianze che li rendono probabili... Tramite la batteria galvanica si € scoperto
che perfino gli alcali hanno una base metallica. La possibilita di ottenere metalli da altre
sostanze che contengono gli ingredienti che li compongono, nonché la trasmutazione di
un metallo in un altro deve percio rimanere imprecisata. Tanto meno devono essere
considerati impostori tutti gli alchimisti. Molti hanno lavorato con la convinzione di
arrivare al loro obiettivo con pazienza inesauribile e purezza di cuore, cosa vivamente
raccomandata dagli alchimisti attendibili come il piu importante requisito per il
successo della loro opera”.

ALCHIMISTI - Da Al e Chemi, fuoco, o il dio e patriarca Kham che é anche il nome
dell’Egitto. I Rosacroce del Medioevo, come Robertus de Fluctibus (Robert Fludd),
Paracelso, Thomas Vaughan (Eugenio Filalete), Van Helmont ed altri, sono stati degli
alchimisti, che cercavano lo spirito celato in ogni materia inorganica. Alcune persone -
anzi la grande maggioranza - hanno accusato gli alchimisti di ciarlataneria e di false
affermazioni. Sicuramente, uomini come Ruggero Bacone, Agrippa, Henry Khunrath e
I’arabo Geber (il primo che introdusse in Europa alcuni segreti della chimica) possono
difficilmente essere trattati come impostori e tanto meno come pazzi. Gli scienziati che
rinnovano la scienza della fisica sulla base della teoria atomica di Democrito, come fu
ribadita da John Dalton dimenticano, perché fa loro comodo, che Democrito di Abdera
era un alchimista, ed una mente che fu capace di penetrare cosi profondamente nelle
operazioni segrete della natura, dovette avere valide ragioni per studiare e diventare un
filosofo Ermetico. Olao Borrichio dice che la culla della alchimia deve essere cercata in
tempi molto remoti. ( Iside Svelata Vol. | pag. 42).

ALCIONE (Gr.) - o Halcyone, figlia di Eolo e sposa di Ceice che mori annegato
durante il viaggio per consultare I’oracolo, dopodiché a causa di quell’evento lei stessa
si gettdo in mare. Per pieta degli dei, entrambi furono trasformati in gabbiani o re-
pescatori. Si dice che la femmina deponga le sue uova sul mare e che questo resti calmo
nei sette giorni che precedono e seguono il solstizio invernale. Questo ha un significato
altamente occulto in ornitomanzia.

ALECTROMANZIA (Gr.) - Divinazione per mezzo di un gallo o di altro uccello;
viene tracciato un cerchio diviso in aree, a ciascuna delle quali viene assegnata una
lettera; si sparge del grano sul cerchio e si annotano le lettere corrispondenti alle aree
dalle quali I’uccello mangia il grano. (w.w.w.).

ALETHAE (Fen.) - “Adoratori del Fuoco” da Al-ait, il Dio del Fuoco. Simile ai Kabiri
o0 ai divini Titani. Come le sette emanazioni di Agruerus (Saturno), sono tutti connessi
agli dei del fuoco e agli dei solari e della “tempesta” - ( Maruti).

ALETHEIA (Gr.) - Verita; anche Alethia, una delle nutrici di Apollo.

ALHIM (Ebr.) - Vedi “Elohim”.

ALKAHEST (Arab.) - In alchimia, il solvente universale (vedi “Alchimia”); ma nel
misticismo ¢ il Sé Superiore. La fusione con questo “solvente” fa trasmutare la materia
(piombo) in oro e fa ritornare tutte le cose composte, come il corpo umano e i suoi
attributi, alla loro essenza primigenia.

ALLUCINAZIONE - Uno stato prodotto a volte da disturbi di carattere fisiologico, a
volte da medianita o da ubriachezza. Ma la causa che produce le visioni deve essere
ricercata piu in profondo, al di la della fisiologia. Tutte le visioni del genere, in maniera
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particolare quando sono prodotte tramite medianita, sono precedute da un rilassamento
del sistema nervoso, che invariabilmente genera una condizione magnetica anormale
che attira sul malato onde di luce astrale. E quest’ultima a procurare le varie
allucinazioni. Queste, tuttavia, non sono sempre cio che i medici vogliono farci credere,
sogni vani ed irreali. Nessuno pud vedere cido che non esiste - cioe ci0 che non é
impresso dentro o sulle onde astrali. Comunque, un Veggente pu0 percepire oggetti e
scene (sia passate che presenti o future) che non hanno alcuna relazione con lui stesso e
puo anche percepire, allo stesso tempo, cose che non hanno nessuna relazione fra loro
producendo, cosi, le combinazioni piu grottesche e assurde. Sia ['ubriaco che il
Veggente, sia il medium che 1’Adepto, vedono le loro rispettive visioni nella Luce
Astrale; ma mentre |’ubriaco, il folle e il medium non allenato o chi soffre di febbre
cerebrale, vede perché non puo farne a meno ed evoca inconsciamente visioni confuse,
I’Adepto e il Veggente allenato, invece, possono scegliere o controllare tali visioni. Essi
sanno dove fissare il loro sguardo, come stabilizzare le scene che vogliono osservare e
come vedere oltre, sopra e dentro gli strati della Luce Astrale. Per i primi, questi sguardi
nelle onde sono allucinazioni; per i secondi, sono la riproduzione fedele di cio che
effettivamente fu, & o sara. Le visioni casuali ed instabili che il medium raccoglie nella
luce illusoria sono trasformate, sotto la volonta dominante dell’Adepto e del Veggente
in immagini precise, in rappresentazioni fedeli di cio che egli vuole pervenga entro il
punto focale della sua percezione.

ALMADEL - Il Libro. Un trattato di Teurgia 0 Magia Bianca di uno sconosciuto autore
medioevale Europeo; lo si cita di frequente nei volumi manoscritti chiamati Chiavi di
Salomone (w.w.w.).

ALMEH (Arab.) - Danzatrici; simile alle indiane nautch, danzatrici pubbliche del
tempio.

ALFA POLARIS (Lat.) - Dhruva, stella polare di 31.105 anni fa.

ALSWIDER (Scand.) - “Velocissimo”, il nome del cavallo della luna, negli Edda.
ALTRUISMO (Lat.) - Da alter = altro. Una qualita che si contrappone all’egoismo.
Azioni che tendono a fare del bene agli altri senza tener conto di se stessi.

ALZE, ( Liber De Lapide Philosophico). Un trattato alchemico di uno sconosciuto
autore tedesco; datato 1677. Una ristampa si trova nel Museo Ermetico; in esso c¢’¢ il
ben noto disegno di un uomo con le gambe divaricate ed il corpo nascosto da una stella
a sette punte. Eliphas Levi lo ha copiato (w.w.w.).

AMA (Ebr.), AMIA (Cald.) - Madre. Un appellativo della Sephira Binah, il cui “nome
divino ¢ Jehovah” e che ¢ chiamata “Madre Celeste”.

AMANASA (Sans.) - I “Senza-Mente”, le prime razze di questo pianeta; sono anche
certi dei dell’India.

AMARA-KOSHA (Sans.) - 11 “vocabolario immortale”. Il piu antico dizionario
conosciuto nel mondo e il vocabolario piu valido di Sanscrito classico; compilato da
Amara Sinha, un saggio del secondo secolo.

AMBA (Sans.) - Il nome della maggiore delle sette Pleiadi, le sorelle celesti sposate
ognuna ad un Rishi appartenente ai Saptariksha o i sette Rishi della costellazione
conosciuta come 1’Orsa Maggiore.

AMBHAMSI (Sans.) - Un nome del capo dei Kumara, Sanat-Sujata, che significa le
“acque”. Questo termine diverra piu comprensibile se ricordiamo che 1’ultimo modello
di Sanat-Sujata fu Michele, 1’Arcangelo che nel Talmud ¢ chiamato “il Principe delle
Acque” e che nella Chiesa Cattolica Romana ¢ considerato il patrono dei golfi e dei
promontori. Sanat-Sujata ¢ il figlio immacolato della madre immacolata (Amba o Aditi,
caos e spazio) o le “acque” dello

spazio senza limiti ( Dottrina Segreta, Cosmogenesi, p. 585 scaricab. da
istitutocintamani.org).
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AMDO (Tib.) - Una localita sacra, il luogo di nascita di Tsonkhapa, il grande
riformatore Tibetano e fondatore del Gelugpa (berretti gialli) che e considerato un
Avatar di Amita-buddha.

AMEN - In Ebraico é formato dalle lettere A M N = 1, 40, 50 = 91 e cosi ¢ analogo a
“Jehovah o Adonai” = 10, 5, 6, 5, ¢ 1, 4, 50, 10 = 91 in tutto e quindi 1; ¢ una forma
della parola Ebraica “verita” che vale sempre 1. Nella lingua parlata comune si dice che
Amen significhi “Cosi sia” (w.w.w.). Nel linguaggio esoterico invece Amen significa
“il celato”. Manetone Sebennita dice che la parola significa cio che € celato e sappiamo
tramite Ecateo ed altri che gli egiziani usavano il termine per invocare il grande Dio dei
Misteri, Ammone (o “Ammas, il dio celato”) affinché si rendesse tangibile e si
manifestasse. Bonomi, il famoso studioso di geroglifici, chiama molto appropriatamente
1 suoi adoratori gli “Amenofi”, e Mr. Bonwick cita uno scrittore che dice: “Ammone, il
dio invisibile, restera per sempre celato finché non sara antropomorficamente rivelato;
gli dei lontani da noi sono inutili”. Amen ¢ definito “Signore della festivita della luna
nuova”. Jehovah-Adonai € una nuova forma del dio dalla testa di ariete, Amoun o
Ammone (v.) che era invocato dai sacerdoti Egiziani con il nome di Amen.

AMENTI (Egiz.) - Esotericamente e letteralmente, la dimora del Dio Amen o
Ammone, o il dio segreto, “celato”. Exotericamente ¢ il regno di Osiride diviso in
quattordici parti, ognuna delle quali era a sé stante per qualche fine connesso con lo
stato post-mortem del defunto. In una di queste, fra le altre cose, vi era I’Aula del
Giudizio. Era “il Paese dell’Occidente”, la “Dimora Segreta”, il paese delle tenebre e la
“casa senza porte”. Ma era anche il Ker-neter, la “dimora degli dei” ed il “paese dei
fantasmi”, come 1’ “Ade” dei Greci (v.). Era anche “la casa del Buon Padre” (in cui vi
sono molte dimore). Le quattordici divisioni comprendevano, fra le altre, Aanru (v.),
I’aula delle Due Verita, il Paese della Beatitudine, Neterxer “il luogo funebre (o di
sepoltura)” Otamerxer, i “Campi amanti del Silenzio” e anche molte altre aule mistiche
e dimore, una simile allo Sheol degli Ebrei, un’altra al Devachan degli Occultisti, ecc.
Delle quindici porte della dimora di Osiride, ve ne erano due principali, la “porta
d’ingresso” o Rustu, ¢ la “porta d’uscita” (la reincarnazione) Amh. Ma nell’ Amenti non
esisteva un luogo che rappresentasse 1’In-ferno ortodosso cristiano. La peggiore di tutte
era I’Aula del Sonno eterno e delle Tenebre. Come dice Lepsius, 1 defunti “dormono
(cold) in forme incorruttibili, non si svegliano per vedere i loro fratelli, non riconoscono
piu il padre e la madre, il loro cuore non sente niente per la moglie e i figli. Questa € la
dimora del dio Completamente-Morto... Ognuno trema nel pregarlo, poiché egli non
ode. Nessuno puo venerarlo, poiché egli non rivolge la sua attenzione a coloro che lo
adorano. Ne nota qualsiasi offerta a lui fatta”. Questo dio ¢ il Decreto Karmico; il paese
del Silenzio - la dimora di coloro che muoiono come miscredenti in assoluto, di coloro
la cui morte sopraggiunge prima del tempo designato per un incidente e, infine, di
coloro che sono morti sulla soglia di Avitchi e che non si trovano mai in Amenti 0 in
qualunque altro stato soggettivo salvo in un caso, cioé quando ritornano su questa terra
di rinascita obbligata. Costoro non restano per molto tempo neanche nel loro stato di
sonno profondo, di dimenticanza e tenebra, ma vengono portati piu 0 meno velocemente
verso Amh, la “porta di uscita”.

AMESHA SPENTA (Zend) - Gli Amshaspenda. | sei angeli o Forze divine
personificate come dei che servono Ahura Mazda, che é la loro sintesi e il settimo. Essi
sono uno dei prototipi dei “Sette Spiriti” dei Cattolici Romani o Angeli che hanno
Michele come loro capo, o I’ “Ospite Celeste”; i “Sette Angeli della Presenza”. Sono 1
Costruttori, i Cosmocratori degli Gnostici, e sono identici ai Sette Prajapati, ai Sefiroti,
ecc. (v.).

AMITABHA - Una corruzione cinese del sanscrito Amrita Buddha o I’ “Illuminato
Immortale”, un nome di Gautama Buddha. Il nome ha alcune variazioni come Amita,
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Abida, Amitaya, ecc. e vien detto che abbia due significati, sia “Eta Illimitata” che
“Luce Sconfinata”. Il concetto originale dell’ideale di una luce divina impersonale, ¢
stato col tempo antropomorfizzato.

AMMONE (Egiz.) - Uno degli dei maggiori dell’Egitto. Ammon o Amoun ¢ molto piu
antico di Amoun-Ra e viene identificato con Baal. Hammon, il Signore del Cielo.
Amoun-Ra era Ra, il Sole Spirituale, il “Sole di Giustizia”, ecc., perché : “il Signore
Dio ¢ un Sole”. Egli ¢ il Dio del Mistero e i geroglifici del suo nome sono spesso scritti
in ordine inverso. Egli ¢ Pan, esotericamente la Totalita della Natura, e quindi [’universo
e il “Signore della Eternita”. Ra, come viene affermato in un’iscrizione antica, “nacque
ma non fu generato da Neith”. Egli ¢ chiamato “l’autogenerato” Ra, e creo il bene con
uno sguardo del suo occhio infuocato cosi come Set-Typhon creo il male dal suo. In
quanto Ammon (anche Amoun o Amen) Ra, ¢ il “Signore dei mondi il cui trono ¢ sul
disco del Sole e che appare nell’abisso del cielo”. Un antico inno canta il nome “Amen-
ra”, e saluta il “Signore dei troni della terra... Signore di verita, padre degli dei, creatore
dell’uomo, creatore delle bestie, Signore dell’Esistenza, Colui che illumina la Terra
navigando nel cielo in tranquillita... Tutti i cuori si inteneriscono nel vedere Te, signore
di vita, salute e forza! Noi adoriamo il tuo spirito che da solo ci cred”, ecc. ecc. (Vedi
Fede Egiziana di Bonwick). Ammon Ra ¢ chiamato “lo sposo della propria madre” e
suo figlio. (Vedi “Chnoumis” ¢ “Chnouphis” ed anche la Dottrina Segreta I, pp. 91 e
393). Era il dio dalla “testa di ariete” al quale gli Ebrei sacrificavano gli agnelli, e
I’agnello della teologia cristiana non ¢ altro che una reminiscenza travisata dell’ariete.
AMMONIO SACCA - Un grande e buon filosofo che visse ad Alessandria fra il
secondo ed il terzo secolo della nostra era e che fu il fondatore della Scuola
Neoplatonica dei Filaleti o “amanti della verita”. Era di umili origini e di genitori
Cristiani, ma si elevo ad una tale e quasi divina bonta da essere chiamato Theo-
didaktos, I’““istruito da Dio”. Onoro cio che c’era di buono nel cristianesimo ma ruppe
ben presto con esso e con le chiese, non riuscendo a trovarvi nulla di superiore alle
religioni piu antiche.

AMRITA (Sans.) - La bevanda di ambrosia o cibo degli dei; il cibo che da immortalita.
Nell’allegoria dei Purana, I’elisir di vita estratto dall’oceano di latte. Un antico termine
dei Veda dato al succo sacro del Soma nei Misteri del Tempio.

AMULAM MULAM (Sans.) - Significa, “radice senza radici”; Miilaprakriti dei
Vedantini, la spirituale “radice della natura”.

AMUN (Copto) - Il dio egizio della saggezza che aveva per servirlo, come sacerdoti,
solo Iniziati o lerofanti.

ANA (Cald.) - 11 “cielo invisibile” o Luce Astrale; la madre celeste del mare terrestre,
Mar, e di qui, probabilmente, I’origine di Anna la madre di Maria.

ANACALYPSIS (Gr.) - O “Tentativo di togliere il velo ad Iside di Sais” di Godfrey
Higgins. E un libro valido, che ora si pud trovare solo a prezzi esosi; tratta della origine
di tutti 1 miti, religioni e misteri e mostra una profondissima erudizione classica
(w.w.w.)

ANAGAMIN (Sans.) - Anagam. Colui che non deve piu rinascere nel mondo del
desiderio. Uno stadio prima di diventare Arhat e pronto per il Nirvana. Il terzo dei
quattro gradi di santita sul sentiero dell’Iniziazione finale.

ANAHATA CHAKRAM (Sans.) - La sede o la “ruota” della vita; secondo alcuni
commentatori, il cuore.

ANAHATA SHABDA (Sans.) - Le voci mistiche ed i suoni uditi dagli Yogi durante lo
stadio iniziale della meditazione. 1l terzo dei quattro stati del suono, diverso da quello
chiamato Madhyama - il quarto stato, ed ¢ percepibile tramite il senso fisico dell’udito.
Il suono nei suoi stati precedenti non e udito, eccetto da coloro che hanno sviluppato i
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loro sensi spirituali interiori e piu elevati. | quattro stadi sono chiamati rispettivamente
Para, Pashyanti, Madhyama e Vaikhari.

ANAITIA (Cald.) - Una derivazione di Ana (v.) una dea identica alla dea indu
Annapurna, uno dei nomi di Kali - P’aspetto femminile di Shiva - nel massimo
splendore.

ANALOGISTI - I discepoli di Ammonio Sacca (v.) cosi denominati per la loro pratica
di interpretare tutte le leggende sacre, i miti e i misteri, secondo un principio di analogia
e corrispondenze, che ora si trova nel sistema Cabalistico ed & preminente nelle Scuole
di Filosofia Esoterica dell’Oriente (Vedasi “ I Dodici Segni dello Zodiaco” di T. Subba
Row in Cinque anni di Teosofia).

ANANDA (Sans.) - Beatitudine, gioia, felicita, contentezza. Un nome del discepolo
prediletto di Gautama, il Signore Buddha.

ANANDA-LAHARI (Sans.) - L’*onda di gioia”, uno stupendo poema scritto da
Sankaracharya, un inno a Parvati, altamente mistico ed occulto.
ANANDAMAYA-KOSHA (Sans.) - “L’illusorio Corpo di Beatitudine”, la forma
mayavica o illusoria, I’apparenza di quello che e senza forma. “Beatitudine”, o I’anima
superiore. Il nome vedantino per uno dei cinque Kosha o “principi” nell’uomo; identico
al nostro Atma-Buddhi o Anima Spirituale.

ANANGA (Sans.) - Il “senza corpo”. Un appellativo di Kama, il dio dell’amore.
ANANTA-SESHA (Sans.) - 1l Serpente dell’Eternita - il giaciglio di Vishnu durante il
Pralaya, ( letteralmente, cio che rimane senza fine).

ANASSAGORA (Gr.) - Un famoso filosofo ionico che visse nel 500 a. C., studio
filosofia sotto Anassimene di Mileto e si stabili in Atene ai tempi di Pericle. Socrate,
Euripide, Archelao ed altri illustri uomini e filosofi, erano fra i suoi discepoli e seguaci.
Egli fu un astronomo molto preparato e fu uno dei primi a spiegare apertamente cio che
fu insegnato segretamente da Pitagora, cioe il movimento dei pianeti, le eclissi del sole e
della luna, ecc. Fu lui che insegno la teoria del Caos, basandosi sul principio che “nulla
viene dal nulla”; e quella degli atomi quali essenza e sostanza che sottostanno a tutti i
corpi, “e della stessa natura dei corpi che essi hanno formato”. Questi atomi, egli
insegno, erano primordialmente messi in movimento dal Nous (Intelligenza Universale,
il Mahat degli Indu), il quale Nous ¢ un’entita immateriale, eterna e spirituale; in questo
modo fu formato il mondo, cosicché i corpi pesanti materiali caddero in basso e gli
atomi eterei (0 etere igneo) salirono e si diffusero nelle regioni celesti superiori.
Precorrendo la scienza moderna di oltre duemila anni, egli insegno che le stelle sono
della stessa materia della nostra terra e che il sole & una massa ardente di fuoco, che la
luna e un corpo opaco, inabitabile, che riceve la sua luce dal sole, che le comete sono
corpi o stelle che vagano; e al di la ed oltre la suddetta scienza, egli si dichiarava
profondamente convinto che la reale esistenza delle cose, percepite dai nostri sensi, non
puo essere provata e dimostrata. Mori in esilio a Lampsaco, a settantadue anni.
ANASTASIS (Gr.) - L’esistenza continua dell’anima.

ANATU (Cald.) - L’aspetto femminile di Anu (v.). Essa rappresenta la Terra e la
Profondita, mentre il suo sposo rappresenta il Cielo e I’Altezza. E la madre del dio Hea,
e produce cielo e terra. Astronomicamente ¢ Ishtar, Venere, 1’ Ashtoreth degli Ebrei.
ANDA-KATAHA (Sans.) - L’involucro esterno o il “guscio” dell’'uovo di Brahma,
entro cui e contenuto il nostro universo manifesto.

ANDROGINO Capro di Mendes - Vedi “Baphomet”.

ANDROGINO Raggio (Esot.) - Il primo raggio differenziato; il Secondo Logos,
I’Adam Kadmon della Kabbalah; il “maschio e femmina li creo” del 1° capit. del
Genesi.

ANELLI Magici - Esistevano come talismani in ogni tradizione popolare. In
Scandinavia, questi anelli erano collegati sempre agli elfi e agli gnomi, ritenuti
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possessori di talismani che occasionalmente donavano agli esseri umani che
desideravano proteggere. Secondo le parole di un cronista: “Questi anelli magici
portavano buona fortuna a colui che li possedeva fino a quando erano attentamente
custoditi; ma la loro perdita era seguita da terribili sventure e indicibile miseria”.
ANELLO INVALICABILE - Il cerchio al cui interno sono racchiusi coloro che sono
ancora vittime dell’illusione della separativita.

ANGARAKA (Sans.) - Stella rossa; il pianeta Marte; in tibetano, Migmar.

ANGIRAS (Sans.) Uno dei Prajapati. Un figlio di Daksha, un legislatore, ecc.
ANGIRASA (Sans.) - Il nome generico di diversi individui e cose, nei Purana; una
classe di Pitri, antenati dell’uvomo; un fiume in Plaksha, uno dei sette continenti, delle
Sapta dwipa (Q.V.).

ANGRA MAINYUS (Zend) - Il nome Zoroastriano di Arimane; lo spirito maligno
della distruzione e dell’opposizione di cui Ahura Mazda dice ( Vendidad, Fargard 1.)
“colui che con la sua stregoneria crea I’opposto” di ogni bella dimora che Dio crea;
quindi “Angra Mainyu ¢ morte completa”.

ANIMA - yuch dei Greci o nephesh della Bibbia; il principio vitale o I’alito di vita che
ogni animale, perfino la specie inferiore degli infusori, divide con I’uomo. Nella Bibbia
tradotta si trova usato indifferentemente per vita, sangue e anima. “Non uccidiamo il
suo nephesh” dice il testo originale. “Non |0 uccidiamo”, traducono i Cristiani (Genesi,
XXXVII, 21), e cosi via.

ANIMA FILO - Lo stesso significato di Sutratma (v.).

ANIMA MUNDI (Lat.) - L’ “Anima del Mondo”, identica all’ Alaya dei Buddisti del
Nord; I’essenza divina che permea, anima, ed impregna tutto, dai piu piccoli atomi della
materia, all’'uomo e a dio. In un certo senso ¢ la “madre dalle sette pelli” delle Stanze
nella Dottrina Segreta, 1’essenza dei sette piani di sensazione, coscienza e
differenziazione, sia morale che fisica. Nel suo aspetto piu alto & il Nirvana, nel suo
aspetto piu basso e la Luce Astrale. Essa era femminile secondo gli Gnostici, i primi
Cristiani e i Nazareni; era bisessuale secondo altre sette, che la consideravano solo nei
suoi quattro piani inferiori. Di natura ignea ed eterea nel mondo oggettivo delle forme (e
quindi etere), e di natura spirituale e divina nei suoi tre piani superiori. Quando si dice
che ogni anima umana nacque distaccandosi dall’ Anima Mundi, si intende,
esotericamente, che i nostri Ego piu elevati sono di un’essenza identica con Essa, che €
una radiazione del sempre Sconosciuto ASSOLUTO Universale.

ANIMA PLASTICA - Usato in occultismo in riferimento al linga sharira o corpo
astrale del Quaternario inferiore. E chiamata Anima “plastica” ed anche “Proteiforme”
per il suo potere di assumere ogni aspetto e forma e di plasmarsi e modellarsi dentro o
sopra ogni immagine impressa nella luce astrale che la circonda, o nelle menti dei
medium o di coloro che sono presenti alla sedute per ottenere materializzazioni. Il linga
sharira non deve essere confuso con il mayavi rupa o “corpo illusorio”, - ’immagine
creata dal pensiero e dalla volonta di un adepto o di uno stregone, perché mentre la
“forma astrale” o linga sharira ¢ un’entita reale, il “corpo illusorio” ¢ un’illusione
temporanea creata dalla mente. (N. d. T. Con il termine astrale 1’autrice intende quello
che oggi chiamiamo eterico e che brilla di luce stellare. Vedi anche Corpo Astrale).
ANIMALI Quattro - Gli animali simbolici delle visioni di Ezechiele (la Mercabah). “I
primi Cristiani celebravano i Misteri della Fede accendendo sette luci, bruciando
incenso, il Trishagion, e leggendo il libro dei vangeli sul quale erano incisi, sia sulla
copertina che sulle pagine, 1’uomo alato, il leone, il toro ¢ I’aquila” ( Cabala di Isacco
Myer, LL. B.). Ai giorni nostri, questi animali sono rappresentati assieme ai quattro
Evangelisti e nelle edizioni della Chiesa Greca introducono i loro rispettivi vangeli.
Ognuno rappresenta una delle quattro classi inferiori dei mondi o piani, a similitudine
delle quali prende forma ogni personalita. Cosi 1’Aquila (associata a S. Giovanni)
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rappresenta lo Spirito cosmico o Etere, I’onnipenetrante Occhio del Veggente; il Toro di
San Luca rappresenta le acque di Vita, I’elemento che tutto genera e la forza cosmica; Il
Leone di San Marco, I’energia infuocata, I’indomito coraggio ¢ il fuoco cosmico;
mentre la Testa umana o I’Angelo che ¢ posto accanto a San Matteo ¢ la sintesi dei tre
animali fusi nell’Intelletto superiore dell’'uomo e nella Spiritualita cosmica. Tutti questi
simboli sono Egiziani, Caldei ed Indiani. L’ Aquila, il Toro, ¢ gli dei dalla testa di Leone
sono molti, e tutti rappresentano la stessa idea sia nella religione Egizia, Caldea,
Indiana, che in quella Ebraica, pero essi, partendo dal corpo astrale, non andavano oltre
lo Spirito cosmico o Manas Superiore - in quanto Atma-Buddhi, o lo Spirito Assoluto e
I’Anima Spirituale che ¢ suo veicolo, non potevano essere simboleggiati da immagini
concrete.
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LE TRE PROPOSIZIONI FONDAMENTALI

Prima che lo studioso proceda a considerare 1’Insegnamento Teosofico, €

assolutamente necessario che egli comprenda bene le poche concezioni fondamentali
che sottostanno, pervadendolo, all’intero sistema di pensiero verso cui la sua attenzione
e diretta. Queste idee basilari sono poche di nume ro ¢ dall’afferrarle chiaramente
dipende la comprensione di tutto il resto. Esse sono:

1.

Un PRINCIPIO onnipresente, eterno, illimitato ed immutabile, sul quale ogni
speculazione ¢ impossibile, poiché esso trascende il potere dell’umana concezione e
non potrebbe che essere rimpicciolito da ogni espressione o similitudine umana,.
Esso ¢ al di la dell’orizzonte e della portata del pensiero; nelle parole della
Mandukya Upanishad: “impensabile ed inesprimibile”.

L’eternita dell’Universo nella sua totalita, come un piano illimitato, periodicamente
il campo di universi innumerevoli che incessantemente si manifestano e
scompaiono. Questa seconda affermazione descrive la universalita asso luta di
quella legge di periodicita, di flusso e riflusso, di crescita e declino osservabile in
ogni parte della natura.

L’identita fondamentale di tutte le Anime con la Super-Anima universale,
quest’ultima essendo essa stessa, un aspetto della Radice Sconosciuta, ed € il
pellegrinaggio obbligatorio per ogni Anima - scintilla della precedente - attraverso
il Ciclo dell’Incarnazione in accordo con la legge Ciclica e Karmica. In altre parole,
nessuna Buddhi (Anima Divina) puramente spirituale puo avere una esistenza
indipendente e cosciente prima che la scintilla abbia (a) attraversato ogni forma,
elementale del mondo fenomenico di quel Ciclo di manifestazione, e (b) acquisito
I’individualita, dapprima per impulso naturale, e poi mediante sforzi liberamente e
spontaneamente concepiti ed applicati (sotto il controllo del Karma, ascendendo
cosi attraverso a tutti i gradi dell’intelligenza.

La dottrina su cui si impernia tutta la Filosofia Esoterica non ammette privilegi o doni

speciali nell’'uomo, salvo quelli conquistati mediante lo sforzo ed il merito
personale attraverso una lunga serie di reincarnazioni.
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PREFAZIONE (°)

Lo sbocciare é una delle caratteristiche della Vita. Questo processo e incessante. La coscienza
raggiunge la consapevolezza di sé e ottiene I’auto-coscienza nel regno umano. L’uomo evolve dallo
stato di auto-coscienza in un Essere Cosciente del Sé, I’Adepto, che conserva immutata la sua
individualita, nonostante I’influenza schiacciante della Natura Vivente che produce il sonno, la
morte, il pralaya. Tutti i poteri della Natura intera risiedono all’interno dell’essere cosciente.
L’ Adepto sviluppa questi poteri latenti attraverso la sua volonta, sottomette la Natura attraverso un
procedimento identico a quello che essa adopera per addormentarci o ucciderci, per dissolvere un
pianeta o miriadi di universi stellari. Egli ottiene cosi I’immortalitd chiamata Nirvana - la
condizione di consapevolezza profonda della propria esistenza che é separata, ma una, con la Natura
intera.

Il solo ed unico regno della Natura che sia idoneo a percepire e a comprendere i movimenti
perpetui ed incessanti della VVolonta della Natura, € il regno Umano. A questo stadio, la coscienza
ha acquisito dei sensi sufficientemente sviluppati per osservare la Natura, una intelligenza che é
indispensabile per comprenderla ed una compassione essenziale per dominarla. Allorquando I’uomo
rifiuta il loro uso, corre il rischio di cessare di essere uomo. Le anime coraggiose che hanno
acquisito la percezione della loro condizione auto-cosciente e la possibilita di conservarla, entrano
nella grande avventura della conquista del la Natura. Invadendo i suoi recessi segreti, perseverando
nella sua ricerca, I’uomo riesce a strappare alla Madre immortale la sua potente Magia e nello stesso
tempo ottiene il dominio su di essa, servendola.

La Loggia degli Adepti e gli Aspiranti ad appartenervi, non sono dunque che i risultati naturali
dell’evoluzione. La Loggia coopera con la Natura in piena coscienza. 1l suo impegno principale ¢ di
illuminare il cuore di ogni uomo. Dappertutto e in qualsiasi momento, quando il crogiolo
dell’evoluzione genera una forma vivente pronta ad essere illuminata dal Fuoco della Saggezza, la
ed allora i Fratelli della Loggia sono presenti in azione. Sulla nostra terra, la Loggia ha cominciato
il suo lavoro attivo da circa diciotto milioni di anni. Secondo il processo descritto dalla Dottrina
Segreta, la Loggia illumino, con la Luce del Manas, le forme viventi del regno umano; narra
ugualmente i primi insuccessi dei suoi nobili sforzi e la prime vicissitudini che seguirono quando le
prime umanita si distolsero dalla sua guida e dalle sue direttive. La maniera in cui la Magia Bianca
e la Magia Nera furono generate é completamente registrata. Le forze dell’ Altruismo Buddhico e
quelle dell’egoismo kamico hanno lottato fra di loro ciclo dopo ciclo e gli avvenimenti della storia
umana non sono che una registrazione di questa grande battaglia, attualmente ancora in corso.

In tutti i tempi, i Teosofi sono gli strumenti della Loggia per aiutarla nel suo lavoro continuo
che consiste nell’illuminare sempre di piu il Manas della razza. Essi sono in grado di farlo perché
alimentano la fiamma del loro cuore nutrendola con I’olio dello studio, della pratica e del servizio. |
Teosofi (non i membri di un’Organizzazione particolare) formano i primi ranghi della razza da dove
la Loggia attinge i suoi nuovi membri. Nel lungo percorso dell’Evoluzione, la tappa situata fra
uomini e super-uomini, fra servi e Padroni della Natura, é quella della condizione di discepolo,
mentre la Loggia puo essere considerata come composta da due ordini: Guru e Chela, entrambi di
gradi diversi . Similmente, il lavoro della Loggia si divide in due parti: 1) quello che consiste nel
fecondare la mente della razza, ossia il movimento di massa; 2), quello che ha per scopo di reclutare

(°) Prefazione al volume intitolato Raja Yoga o Occultismo «Raccolta di articoli di H.P.
Blvatsky su questo argomento ed edito dalla Theosophy Company (India) Bombay, (1931 -1959 -
1973-1977).
I Quaderni Teosofici continueranno la pubblicazione di questi articoli nei numeri che
seguiranno.
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dei nuovi aderenti e Chela da essere allenati come futuri membri della Loggia, o per un lavoro
individuale. Questo lavoro prosegue attraverso ogni ciclo, e I’esistenza della Loggia ed il Sentiero
che vi conduce sono delle verita che furono insegnate in ogni civilta. Le qualifiche e le esigenze, le
regole di vita e di condotta sono le stesse quantunque siano presentate, enumerate o spiegate in
maniera differente. Le esigenze dei Cicli sono calcolate dalla Loggia. Le aspirazioni umane, i
tentativi e le riuscite hanno come risultato la riorganizzazione, la ricodificazione, la riforma
dell’insegnamento e delle Regole. Cosi nella storia del passato, Gautama, 1’uomo che divenne
Buddha, I’llluminato, fu il riformatore del sistema occulto; poi, nel XIV secolo, Tsong-Ka-Pa di
Kokonor fu il riformatore sia del Lamaismo popolare che di quello esoterico. Tra i suoi
comandamenti ce n’¢ uno che impone a Coloro a cui compete, di compiere un tentativo al fine
d’illuminare il mondo, ivi compresi i “barbari bianchi”, ogni secoli, in un certo periodo particolare
del Ciclo. E, dal XIV secolo, ogni secolo ha in vista un duplice sforzo per cambiare il Manas
dell’Umanita, ivi compreso quello dell’Occidente, e per fare uscire dalle sue fila coloro che sono
pronti, per quanto poco numerosi essi siano, e metterli sul Sentiero della disciplina che porta
all’Illuminazione e all’Emancipazione. | tentativi dei primi secoli furono per la maggior parte
clandestini, benché la loro influenza e le tracce che hanno lasciate siano individuabili da ogni
studioso di storia, ma, in conformita all’ordine di questo Riformatore del Mondo, il Movimento
Teosofico del la nostra epoca che conclude I’esigenza della legge ciclica, fu lanciato sull’oceano
tempestoso della vita pubblica. | tempi erano maturi e la Benedizione dei Capi invio H.P.B. nel
nostro mondo.

Nel 1888 H.P.B. aveva gia compiuto il lavoro che dette un colpo mortale al materialismo
scientifico e al super-naturalismo religioso, al dubbio e alla superstizione. La mente umana fu aperta
alla ricerca dell’aspetto nascosto delle cose. La sua insistente proclamazione riguardante Saggi
Uomini viventi, la cui conoscenza trascendeva quella della scienza, la cui filantropia era radicata
non nel sentimento bensi nella conoscenza; che si erano liberati dai cinque ostacoli: sesso, caste,
fede, nazione, razza, attraverso quelle conoscenza; la cui compassione Li induceva ad impartirla a
tutti coloro che erano pronti a riceverla per una adeguata adesione alle regole della Loro Scienza:
tutto questo aveva prodotto nel mondo, e specialmente nel Movimento Teosofico, individui
infiammati dal desiderio intenso di ottenere quella conoscenza e di conoscere i suoi Maestri. Aveva
pero anche prodotto falsi rivendicatori, ciarlatani, e avventurieri avidi di alimentare le richieste che
lo sforzo di H.P.B. aveva provocato.

Uno degli scopi principali della missione di H.P.B. fu di aprire la comunicazione fra il mondo
dell’uomo e quello dei Maestri e di creare nel precedente dominio umano un’Ambasceria adeguata
attraverso la quale il lavoro della Loggia potesse essere portato avanti.

Il chelaiato, come processo di sviluppo, appartiene al mondo metafisico. | chela e il chelaiato
appartengono al mondo dell’occulto, dove la visione € chiara, I’azione libera da impedimenti, e
dove le parole sono parole di potere. L’opera di H.P.B. fu di creare un organismo nel quale gli ego
umani avrebbero potuto essere attirati per un’attrazione naturale ai suoi principi e regole, ed
intraprendere I’arduo lavoro del’auto-purificazione, dell’auto-educazione e dell’auto-realizzazione.
Questo organismo doveva condurre gli studenti che riuscivano, alla condizione di Chela, diretto dai
grandi Guru di cui la posizione, la condizione, le regole e gli impegni sono rimasti e rimarranno
sempre esoterici. Gli sforzi della Loggia durante i secoli precedenti erano riusciti a trasformare la
mente della razza, ad un punto tale che nel 1888 vi era un numero sufficiente di persone pronte a
ricevere un piano ed un programma di vita che, se realizzati, le avrebbe condotte nel Mondo
dell’Occulto.

La creazione di un tale organismo era stata decisa fin dal principio. H.P.B. vi si riferisce
chiaramente in quell’articolo che ha fatto epoca -”Chela e Chela laici” (Theosophist, Supplemento
luglio 1883), nel quale disse come e perché “le regole per una selezione dei chela erano state
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leggermente allentate su di un punto”. Quest’articolo memorabile contiene in germe tutto: le regole,
le norme, le difficolta, il chelaiato e il suo modo di operare.

Teosofia ed Occultismo sono dei termini che hanno un significato e delle applicazioni tanto
precise quanto la nomenclatura e le leggi della piu esatta Scienza fisica. Essi trattano dello studio,
della comprensione e del controllo della natura interiore dello Studioso dei Misteri di tutta la vita e
di tutto I’essere.

Nei tempi che precedettero le nostre scienze moderne, ogni comunitad ha avuto anche i suoi
ciarlatani e i suoi impostori, nonché i suoi ricercatori devoti alla conoscenza e ben intenzionati,
seppure ignoranti, e fuorviati. La maggior parte delle volte, questi ultimi caddero vittime delle
pretese e della furberia dei primi. Cio fu vero in astrologia, in alchimia, cosi come in religione e in
magia, e questo nel corso di lunghi secoli. L’intera storia della Scienza moderna, giovane per anni,
immensa per il numero dei suoi studiosi devoti, € un racconto di Occultismo pratico applicato alla
natura fisica. Nessuna invenzione, nessuna scoperta malefica o benefica, € mai stata ottenuta grazie
alla preghiera o al rituale, per fede in miracoli o per I’offerta di un sacrificio ad una qualsiasi deita,
umana o no, infernale o superiore. Tutto quello che é stato conquistato lo € stato attraverso il lavoro,
lo studio e I’esperimento, attraverso I’osservazione, e la comparazione.

Al giorno d’oggi, come nei primi tempi del Movimento, ci sono degli studenti vittime del
proprio entusiasmo dovuto alla loro ignoranza. Essi sono suscettibili alle lusinghe del sentiero corto
e facile. Essi cadono preda della promessa loro fatta per dei risultati rapidi. Essi sono di quelli che
praticano I’arte ignobile che consiste nell’ottenere qualcosa gratuitamente. Essi sono pronti a
sprofondare nel laboratorio degli arcani della Natura, ad impadronirsi di tutti i suoi ingranaggi
segreti, divorando ingordamente qualsiasi prescrizione si offra loro. Il prezzo che hanno pagato per
entrare é spaventoso, € il sacrificio dei loro buon senso. Cio che resta da pagare, &€ ancora piu
spaventoso: il sacrificio e la perdita dell‘evoluzione dell’Anima. | folli si precipitano perfino la
dove gli angeli temono di mettere piede, mai calcolando il prezzo, come se il fatto di fingere
d’ignorarlo possa evitare anche la benché minima conseguenza.

H.P.B. scrisse I’articolo che apre questo volume per tutti quegli studenti che non conoscono o
che non realizzano le profondita della “natura umana”. E un avvertimento per il temerario-e per
I’egoista, ma é una benedizione, una certezza ed una promessa, per tutti coloro che s’impegneranno
a mettere il primo passo per rendersi idonei alla pit nobile di tutte le ricerche, qual é lo studio della
Scienza della Vita e dell’Arte del Vivere.

Similmente, ognuno degli articoli raccolti in questo volume contiene delle istruzioni
inestimabili, delle allusioni da elaborare, delle idee-seme sulle quali si deve meditare, delle
informazioni da utilizzare e delle istruzioni da assimilare.

Gli articoli pubblicati in questo volume offrono quella conoscenza che sola protegge lo
studente contro il falso Occultismo chimerico e contro i pericoli delle arti occulte e delle pratiche
psichiche. Sotto il nome di Yoga, pericolosi esercizi sono insegnati nel mondo intero. In Occidente,
persone ben intenzionate ma credulone, sono sfruttate e, se non lo sono, ricevono delle istruzioni
per pratiche che. rovinano tanto il corpo quanto la mente, tutto questo, presentato come proveniente
dall’India e dalla sua filosofia. Peggio ancora, nel nome della Teosofia, il progresso esoterico é
offerto come un’esca a coloro che ignorano le istruzioni che H.P.B. ha lasciate, e che sono
mantenuti in questa ignoranza. Uno studio serio della teoria preparera chi é sinceramente devoto e
perseverante, a praticare la vita dell’Occultismo, che non é né chiaroveggenza psichica, né il fatto di
ritirarsi nel silenzio, né quello di diventare la notte aiutatori invisi bili; bensi € la conoscenza del Sé
interiore la Cui Luce é riconosciuta come un raggio della Luce Universale. Il fine ed il metodo
dell’Occultismo sono cosi descritti da H.P.B.:
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L’uomo deve sempre lottare per aiutare I’evoluzione divina delle Idee, diventando, secondo il
meglio delle sue possibilita, un collaboratore della Natura_nel lavoro ciclico. Solo, il sempre
inconoscibile Karana, la Causa senza Causa di tutte le cause, dovra avere il suo tabernacolo e
il suo altare sul suolo sacro e giammai violato del nostro cuore invisibile, intangibile, non
rivelato, fuorche attraverso la “piccola voce del silenzio” della nostra coscienza spirituale.
Coloro che I’adorano, dovranno farlo nel silenzio e nella solitudine santificata delle loro
Anime; facendo del loro Spirito il solo mediatore fra loro e lo Spirito Universale, delle loro
buone azioni i soli sacerdoti e delle loro tendenze al peccato le sole vittime espiatorie visibili
ed obbiettive offerte alla Presenza. (La Dottrina Segreta, vol. I, p. 280 -Ed. or.).

Attualmente, la maggior parte degli studenti della Teosofia non sono pronti a praticare questo
vero Occultismo, ma tutti sono in grado di studiare teoricamente i problemi che si riferiscono alla
Scienza Divina. Non possiamo trovare ragione migliore per pubblicare questo volume, che le
seguenti parole ispiratrici della sua autrice:

Se qualcuno, a causa delle circostanze o della sua posizione nella vita, non puo diventare un
Adepto completo in questa esistenza, prepari il suo bagaglio mentale per la prossima, al fine
di essere pronto al primo appello, quando nascera di nuovo.

Bombay,
17 Novembre 1931

Alle poche menti elevate che interrogano la natura invece di prescriverle. Leggi come guida,
che non limitano le sue possibilita con le imperfezioni dei propri poteri di comprensione; e che non
credono solo perché non sanno. Ricordiamo la massima di Narada, I’antico filosofo Hindu: “Non
dire queste parole. lo non so, percio € falso. Bisogna studiare per sapere, sapere per comprendere,
comprendere per giudicare”.

H.P.B. (Iside Svelata).



Chela e Chela laici

Siccome la parola Chela é stata introdotta, fra altri termini, dalla Teosofia nella nomenclatura
della metafisica occidentale, e poiché la nostra rivista si diffonde sempre piu, appare necessario
darne una definizione piu giusta di quella data finora, cosi pure delle regole del Chelaiato, a
beneficio dei nostri membri europei, e di quelli dell’Oriente. Un “Chela”, dungue, € un essere
dell’uno o dell’altro sesso, che s’impegna come allievo per apprendere praticamente i “misteri
nascosti della Natura ed i poteri psichici latenti nell’uomo”. L’istruttore spirituale al quale egli
propone la sua candidatura € chiamato in India un Guru, e il vero Guru é sempre un Adepto della
Scienza Occulta. Un uomo di conoscenza profonda, essoterica ed esoterica, ma soprattutto
dell’ultima, un uomo che ha sottomesso la sua natura carnale alla costrizione della VVolonta; che ha
sviluppato in se stesso sia il potere (Siddhi) di dominare le forze della natura sia la capacita di
sondare i suoi segreti, servendosi delle forze del suo essere un tempo latenti, ma ora attive: ecco il
vero Guru. Offrirsi come candidato al Chelaiato & abbastanza facile, svilupparsi in un Adepto e il
lavoro piu arduo che un uomo possa verosimilmente intraprendere. Esistono una quantita di poeti,
di matematici, di meccanici, di uomini di stato ecc... per naturale inclinazione, ma un uomo che
nasca Adepto e praticamente un’impossibilita. Perché, per quanto si senta parlare, a lunghi
intervalli, di qualche uomo dotato di straordinarie capacita innate per I’acquisizione della
conoscenza e dei poteri occulti, tuttavia, anche lui deve passare per le medesime prove e probazioni
ed attraverso lo stesso auto-allenamento di ogni altro aspirante meno dotato. In questo campo €
assolutamente vero che non c’é nessuna strada regale per la quale possano viaggiare dei privilegiati.

Da secoli, la selezione dei Chela - al di fuori del gruppo ereditario all’interno dei gonpa
(tempio) - € stata fatta dai Mahatma stessi dell’Himalaya, tra la classe dei mistici naturali, molto
numerosi nel Tibet. In Occidente le sole eccezioni furono i casi di uomini come Fludd, Thomas
Vaughan, Paracelso, Pico della Mirandola, il Conte di Saint Germain, ecc., le cui affinita naturali
con la scienza celeste forzarono, in misura maggiore o minore, gli Adepti lontani ad entrare in
relazione personale con loro, e li misero in grado di elargire un frammento della verita integrale
nella misura compatibile con I’ambiente sociale del loro tempo. Nel libro IV del Kiu-te, nel
Capitolo che tratta delle “Leggi delle Upasaka”, apprendiamo che le qualificazioni richieste ad un
Chela erano le seguenti:

1 Una salute fisica perfetta.

2 Una purezza fisica e mentale assolute.

3 Unaltruismo nello scopo, una carita universale, una pieta per tutti gli esseri animati.

4 Una perfetta veridicita ed una fede incrollabile nella legge del Karma, indipendentemente
dall’intervento di qualsiasi forza della Natura: non potendo il corso di questa legge essere
arrestato da alcun agente, né essere modificato dall’azione della preghiera o dalle
cerimonie propiziatorie essoteriche.

5 Un coraggio intrepido in ogni emergenza.

6 Una percezione intuitiva di essere il veicolo di Avalokiteshvara, o il divino Atma (Spirito).

7 Una serena indifferenza - ma una giusta valutazione - per tutto cio che costituisce il mondo
obbiettivo e transitorio, nella sua relazione con, e verso le regioni invisibili.

Tali, almeno, devono essere stati i requisiti di un aspirante al Chelaiato perfetto. Salvo la prima
condizione che, in casi eccezionali e rari, ha potuto essere modificata, si € sempre invariabilmente
insistito sul possesso di ciascuno di questi punti, che dovevano essere tutti pit 0 meno sviluppati
nella natura interiore del Chela, attraverso i suoi SFORZI PERSONALI E INDEPENDENT]I, prima
che egli potesse essere messo alla prova.



Quando I’asceta che si é sviluppato da se stesso - sia nel mondo attivo, sia al di fuori - si €
messo secondo le sue capacita naturali al di sopra e si & reso padrone di: 1) Sarira, corpo; 2)
Indriya, sensi; 3) Dosha, errori; 4) Dukka, dolore; quando egli & giunto ad unirsi al suo Manas, la
mente; a Buddhi, I’intelletto o I’intelligenza spirituale, e ad Atma, o anima superiore, cioe allo
Spirito; quando egli & pronto per questo e quando, per di piu, € capace di riconoscere in Atma il
reggente piu elevato del mondo delle percezioni, e nella volonta I’energia o il potere esecutivo piu
alto, allora, secondo le antiche regole, egli pud essere preso per mano da uno degli Iniziati. E allora
che gli si puo indicare il cammino misterioso al termine del quale e insegnato al Chela il
discernimento infallibile di Phala, o i risultati delle cause prodotte, e gli & dato il mezzo di
raggiungere Apavarga - I’emancipazione dalla miseria delle rinascite ripetute (nella cui
determinazione I’ignorante € impotente) e di evitare in questo modo Pratya-bhava, la
trasmigrazione da un corpo all’altro. Ma, dopo I’avvento della Societa Teosofica, uno dei compiti
pit ardui della quale consisteva nel risvegliare nella mente ariana il ricordo assopito dell’esistenza
di questa scienza e di queste capacita umane trascendenti, le regole per la selezione dei Chela sono
state, da un certo punto di vista, alleggerite. Molti membri della Societa furono convinti, attraverso
prove tangibili, dei punti suddetti e, pensando con ragione che se altri uomini avevano gia raggiunto
lo scopo, anche essi, se specificamente idonei e seguendo lo stesso sentiero, avrebbero potuto
raggiungerlo, insistettero per essere accettati come candidati. Siccome rifiutare loro di tentare la
sorte sarebbe stato intralciare il Karma, poiché erano cosi insistenti, si permise loro di provare. |
risultati sono stati fino ad ora ben lontani dall’essere incoraggianti, ed € per mostrare a questi
sfortunati la causa del loro fallimento, come pure per mettere in guardia altri contro il danno di un
simile tentativo inconsulto, che é stata ordinata la redazione di questo articolo. | candidati in
questione, benché pienamente avvertiti in anticipo, sbagliarono fin dal principio, considerando
I’avvenire con occhio interessato e perdendo di vista il passato. Dimenticarono che non avevano
fatto niente per meritare I’onore raro di essere scelti, nulla che giustificasse la speranza di un tale
privilegio e che non potevano rivendicare per sé nessuno dei meriti piu su enumerati. Uomini di un
mondo egoista e sensuale, sposati o celibi, mercanti, impiegati civili o militari, o accademici, essi
erano stati in una scuola organizzata piu per assimilarli alla natura animale che per sviluppare la
loro potenziale spiritualita. Tuttavia ciascuno, senza distinzione, aveva abbastanza vanita per
credere che il suo caso avrebbe fatto eccezione alla legge stabilita da innumerevoli secoli, come se,
in verita, un nuovo Avatar fosse nato con lui. Tutti davano per scontato che si insegnassero loro le
cose segrete, che si accordassero loro poteri straordinari, semplicemente perché erano entrati nella
Societa Teosofica. Alcuni erano sinceramente decisi a migliorare la loro vita e ad abbandonare le
cattive abitudini, dobbiamo quanto meno rendere loro questa giustizia.

In un primo momento tutti furono rifiutati, a cominciare dallo stesso colonnello Olcott; e non vi
e niente di male nel dire che egli fu formalmente accettato come Chela solo dopo aver dimostrato
con oltre un anno di lavoro devoto e con una fermezza che non si smenti mai, che poteva essere
ammesso senza danno alla prova. Allora, da ogni parte, si levarono le proteste degli Indu che
avrebbero dovuto saperne di piu, nonché degli europei, i quali, naturalmente, non erano in grado di
conoscere alcunché riguardo a queste regole. La protesta era che, se non si concedeva almeno a
qualche Teosofo I’occasione di tentare, la Societa non poteva durare. Tutti gli altri punti del nostro
programma altruista e nobile furono ignorati - i doveri di un uomo verso il suo prossimo, verso la
sua patria, il dovere di aiutare, illuminare, incoraggiare e sollevare i piu deboli e i meno favoriti di
lui; tutto cio fu calpestato in questa corsa insensata verso I’ Adeptato. Un bisogno folle di fenomeni,
fenomeni, fenomeni, si fece sentire da ogni parte, e i Fondatori furono ostacolati nel loro vero
lavoro ed importunati affinché intercedessero presso i Mahatma. Benché il reale motivo di
risentimento fosse diretto contro i Maestri, 1 loro poveri agenti ebbero a sopportarne tutte le
conseguenze. Infine, fu dato I’ordine dalle autorita superiori di prendere sulla parola qualcuno dei
candidati piu insistenti. Il risultato dell’esperimento dimostrera meglio di qualsiasi discorso cio che
significava il Chelaiato, e quali sono gli effetti dell’egoismo e della temerarieta. Ogni candidato fu
avvertito che, in ogni caso, doveva attendere degli anni prima che le sue capacita fossero provate, e
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che doveva subire delle prove che avrebbero portato a galla tutto cio che c’era in lui, sia di cattivo
che di buono. Quasi tutti erano sposati, e per questo li si designava con il nome di ‘Chela Laici’ - un
termine nuovo nelle lingue occidentali ma che possiede da molto tempo il suo equivalente in quelle
asiatiche. Un Chela Laico é soltanto un uomo che, vivendo nel mondo, afferma il suo desiderio
d’istruirsi nelle cose spirituali. In teoria, ogni membro della Societa Teosofica che aderisce al
secondo dei nostri tre Scopi dichiarati € un Chela Laico; benché non appartenga alla categoria dei
veri Chela, ha tuttavia la possibilita di entrarvi, poiché ha passato la frontiera che lo separava dai
Mahatma e si & messo, per cosi dire, sotto la loro osservazione. Entrando nella Societa e
promettendo di collaborare al suo lavoro, egli si € impegnato, in una certa misura, ad agire di
concerto con questi Mahatma per ordine dei quali la Societa fu organizzata e sotto la cui protezione
condizionata essa rimane. L’affiliazione e dunque I’introduzione; tutto il resto dipende interamente
dal membro stesso, ma egli non dovra mai attendersi di ricevere il piu piccolo ‘favore’ da uno dei
nostri Mahatma o da ogni altro Mahatma del mondo - supponendo che questi acconsentano un
giorno a farsi conoscere - che non sia stato pienamente conquistato per merito personale. | Mahatma
sono i servitori e non gli arbitri della Legge del Karma. LO STATO DI CHELA LAICO NON
CONFERISCE ALCUN PRIVILEGIO SU NESSUNO, SE NON QUELLO DI LAVORARE PER
MERITO SOTTO L’OSSERVAZIONE DI UN MAESTRO. E che questo Maestro sia 0 no
conosciuto dal Chela, non fa differenza per quanto riguarda i risultati: le sue buone azioni, parole e
pensieri, porteranno i loro frutti; le cattive, produrranno anch’esse i loro. Vantarsi di essere un
Chela Laico o farsene un merito, € il mezzo piu sicuro per ridurre il rapporto con il Guru ad una
vanteria semplicemente vuota, perché questa sarebbe una testimonianza evidente di vanita e di
immaturita per ulteriori progressi. D’altronde, da anni noi insegniamo dappertutto la massima:
“Meritate prima, poi desiderate” I’intimita con i Mahatma.

Ma esiste una legge terribile che opera nella natura, una legge che non puo essere modificata, e
la cui azione chiarisce il mistero della selezione di certi Chela che si sono mostrati, in seguito, dei
tristi esempi di moralita. Il lettore ricorda I’antico proverbio: “Non svegliate il cane che dorme”? Vi
e un mondo di significati occulti in questo proverbio. Nessun uomo o donna conosce la sua forza
morale prima che essa sia messa alla prova. Migliaia di esseri umani attraversano questa vita
rispettabilissimamente, perché non sono stati mai messi alle strette. Questa sembra senza dubbio
una verita banale, ma si applica perfettamente all’argomento che c¢’interessa. Colui che intraprende
la probazione del discepolato risveglia, per questa stessa decisione, ed esaspera all’estremo, tutte le
passioni dormienti della sua natura animale. Infatti, questo e il segnale di una battaglia per la
supremazia, dove nessuna tregua puo essere data o richiesta, dove, una volta per tutte, bisogna
scegliere fra “Essere 0 non essere”; la vittoria conduce all’ADEPTATO; la sconfitta, ad un ignobile
Martirio perché cadere vittima della lussuria, dell’orgoglio, dell’avarizia, della vanita, dell’egoismo,
della vigliaccheria o di ogni altra tendenza inferiore, ¢ in effetti ignobile, per un uomo degno di tale
nome. Il Chela non dovra dunque affrontare solamente tutte le tendenze cattive latenti della sua
natura, ma, per di piu, dovra affrontare I’insieme delle forze malefiche accumulate attraverso la
comunita e la nazione alle quali appartiene. Poiché egli e una parte integrante di questi aggregati, e
cio che colpisce I’individuo reagisce sul gruppo (citta o nazione), e viceversa. E nel caso che
c’interessa, la lotta del Chela per il bene € in contrasto con I’insieme delle malvagita del suo
ambiente e questa lotta ne attira su di lui il furore. Se egli si accontentasse d’imitare i suoi vicini e
di essere pressappoco come loro - magari un po’ migliore o un po’ piu cattivo della media - nessuno
gli rivolgerebbe un pensiero. Ma che si sappia che egli ha scoperto la perfida beffa della vita
sociale, la sua ipocrisia, il suo egoismo, la sua sensualita, la sua cupidigia e altre di queste
caratteristiche; che si sappia che ha deciso di elevarsi ad un livello superiore, immediatamente €
odiato, e tutte le nature malvagie, bigotte, malevoli, gli inviano correnti d’opposizione con tutta la
loro forza di volonta. Se il Chela é naturalmente forte, se le scrolla di dosso come un nuotatore
vigoroso infrange la corrente che travolgerebbe un nuotatore piu debole. Ma se, nella battaglia
morale, il Chela ha un solo difetto nascosto - faccia cio che vuole, questo difetto si manifestera e si
deve manifestare. La vernice delle convenzioni di cui la civilta ci ricopre tutti, deve essere tolta fino
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all’ultimo strato ed il Sé Interiore, nudo e privato anche del velo piu leggero che nasconde la sua
reale natura, si manifestera. | costumi sociali che, in una certa misura, tengono gli uomini sotto una
costrizione morale e li obbligano ad onorare le virtu, a sembrare buoni, che lo siano 0 no, questi
costumi devono essere tutti dimenticati, queste costrizioni devono essere infrante, sotto lo sforzo
violento del Chelaiato. Egli si trova adesso in un’atmosfera d’illusioni - Maya. Il vizio prende le
forme piu attraenti, tutte le passioni tentatrici attirano |’aspirante inesperto verso il baratro della
degradazione psichica.

Niente di simile, qui, al quadro che fu dipinto da un grande artista, dove si vede Satana giocare
agli scacchi con un uomo che ha messo come posta la sua anima, mentre il buon angelo di
quest’ultimo gli rimane accanto per assisterlo e consigliarlo. Perché nel caso del Chela, la lotta
s’ingaggia fra la sua VVolonta e la sua natura carnale, ed il Karma vieta che qualsiasi Angelo o Guru
intervenga, finché il risultato non sia conosciuto. Con la forza della fantasia poetica, Bulwer Lytton
ha idealizzato per noi questa lotta nel suo Zanoni, un’opera che sara sempre apprezzata
dall’occultista; mentre nel suo Strano racconto egli ha mostrato con uguale potenza il lato oscuro
delle ricerche occulte ed i loro pericoli mortali. Lo stato di Chela fu definito qualche tempo fa da un
Mahatma come un “solvente psichico che distrugge il fango e lascia soltanto I’oro puro”. Se il
candidato ha in sé la sete latente del danaro, o il cavillo politico, o lo scetticismo materialista, o il
desiderio vano di mettersi in mostra, o la tendenza alla menzogna, alla crudelta o al piacere sensuale
di qualsiasi tipo, il germe si sviluppera quasi inevitabilmente, e d’altra parte, lo stesso sara per le
nobili qualita della natura umana. L’uomo vero si esteriorizza. Allora, non ¢ il colmo della follia,
per un uomo, abbandonare il cammino facile della vita ordinaria per scalare le vette del Chelaiato,
senza nemmeno domandarsi seriamente se ha in sé le qualita richieste per questo lavoro? La Bibbia
dice con ragione: “Colui che sta in piedi badi a non cadere” - parole che gli aspiranti Chela
farebbero bene a meditare, prima di lanciarsi precipitosamente nell’avventura! Sarebbe stato
auspicabile che alcuni dei nostri Chela laici avessero riflettuto due volte prima di affrontare le
prove. Ricordiamo alcuni tristi insuccessi che si sono avuti nel corso di quest ‘'anno. Uno perse la
ragione, rinnego nobili sentimenti espressi qualche settimana prima, e si fece membro di una
religione che aveva appena sprezzantemente dimostrata falsa in modo inconfutabile. Un secondo se
ne scappo con il danaro del suo padrone, un Teosofo anche lui. Un terzo si abbandono alla
dissolutezza, e lo confesso, con singhiozzi inutili, al Guru che si era scelto. Un quarto si lascio
sedurre da una persona dell’altro sesso, e ruppe I’amicizia con i suoi amici piu cari e sinceri. Un
quinto dette segni di aberrazione mentale e fu portato in giudizio sotto I’accusa di condotta
biasimevole. Un sesto, sul punto di essere arrestato, si suicido per sfuggire alle conseguenze di un
misfatto. Potremmo cosi citarne molti di piu. Tutti erano apparentemente dei ricercatori sinceri della
verita, e passavano agli occhi del mondo per delle persone rispettabili. Esteriormente, sembravano
avere delle possibilita per essere eletti candidati al Chelaiato - per quel tanto che ci si possa fidare
delle apparenze; ma “interiormente, tutto era putrido e puzzava di cadavere”. La vernice terrena era
cosi spessa, che nascondeva I’assenza di ogni oro puro al di sotto; ed avendo ‘il solvente’ compiuto
la sua opera, il candidato apparve allora, in ciascun caso, come una semplice forma dorata
d’impurita morali, dalla periferia fino al centro ...

In quanto precede, non abbiamo naturalmente fatto allusione che ai fallimenti fra i Chela laici;
si & avuto anche qualche successo parziale, e quelli che I’ottennero stanno passando gradualmente
attraverso i primi stadi della loro probazione. Alcuni si rendono utili alla Societa e al mondo in
generale, dando il buon esempio e diffondendo i buoni precetti. Se persevereranno, tanto meglio per
loro, tanto meglio per tutti noi: i pronostici sono terribilmente contro di loro, ma tuttavia, “non vi e
niente d’impossibile per colui che VUOLE”. Le difficolta del Chelaiato saranno sempre le stesse,
fino a quando la natura umana non cambiera, fino a quando un nuovo ordine di cose non sara
stabilito. San Paolo pensava forse ad un Chela quando disse (Rom. VII, 18, 19): “La volonta e
presente in me, ma non trovo il mezzo di compiere cio che & bene. Poiché il bene che vorrei fare
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non lo faccio, ma il male che non vorrei fare, lo faccio”. E nel saggio Kiratarjuniya di Bharavi, si
trova scritto:

“I nemici che si rizzano nel corpo,

Duri a vincere - le passioni del male -
Devono essere coraggiosamente combattuti;
Colui che li conquistera

E I’uguale del conquistatore dei mondi”.
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| MAHATMA TEOSOFICI ©

E con rimpianto sincero e profondo ma senza alcuna sorpresa - preparata come sono da anni a
dichiarazioni del genere - che ho letto nel Mondo Occulto di Rochester, edito dalla signora Cables,
la devota presidente della Societa Teosofica di questa citta, un articolo di fondo, scritto da lei, con la
collaborazione del signor M.\W.T. Brown. Questo improvviso cambiamento di sentimenti puo
apparire molto naturale nella signora, perche lei non ha mai avuto le opportunita che ha avuto il
signor Brown; e il sentimento che le ha fatto scrivere che dopo “un gran desiderio... di essere messa
in comunicazione con i Mahatma teosofici, noi (loro) siamo arrivati alla conclusione che é inutile
stancarsi gli occhi psichici a scrutare verso I’Himalaya ...”, & senza alcun dubbio condiviso da
numerosi teosofi. Resta da stabilire se queste recriminazioni siano giustificate, e se siano da
biasimare i ‘Mahatma’ o i teosofi stessi. Questo & un punto rimasto sospeso diversi anni e che
adesso occorre chiarire, poiché i due dichiarano, sotto la loro firma che “noi (loro) non dobbiamo
correre dietro ai Mistici orientali, che smentiscono la loro capacita di aiutarci”. Quest’ultima frase in
corsivo deve essere seriamente esaminata. 1o reclamo il privilegio di fare qualche osservazione al
riguardo.

Innanzi tutto, il tono dell’intero articolo & quello di un ‘manifesto’. Condensato, e spogliato
della sua esuberanza di espressioni bibliche, si arriva, con una parafrasi, a questa dichiarazione:
“Noi abbiamo bussato alla loro porta, ed essi non ci hanno risposto; noi abbiamo pregato per
ricevere del pane, ed essi ci hanno rifiutato perfino una pietra”. L’accusa e gravissima, io mi
propongo tuttavia di dimostrare che essa non & né giusta né imparziale.

Siccome sono io che per prima ho fatto conoscere I’esistenza dei Maestri negli Stati Uniti, che
ho diffuso i sacri nomi di due membri appartenenti ad una Fratellanza fino ad ora sconosciuta in
Europa e in America (eccezion fatta per qualche mistico e Iniziato di ogni tempo), benché sacra e
riverita in tutto I’Oriente e soprattutto in India; siccome io, in tal modo, ho causato speculazioni
volgari e curiosita intorno a questi nomi benedetti che furono infine accusati dal pubblico, credo
mio dovere confutare la fondatezza di questa accusa, spiegando completamente la situazione.
Questo potra forse fare del bene a qualcuno e interessare altri.

Ma nessuno pensi che io mi eriga a difensore di coloro che non hanno sicuramente nessun
bisogno di essere difesi. 1o mi propongo di presentare dei semplici fatti perché, dopo questo, la
situazione possa essere giudicata imparzialmente. Ai nostri fratelli e sorelle che affermano di essersi
“nutriti di bucce” e di aver “cercato degli déi strani” senza essere stati accettati, io chiederei a mia
volta altrettanto categoricamente: “Siete certi di aver bussato alla porta giusta? Siete sicuri di non
esservi sbagliati di strada, fermandovi molto spesso nel cammino a delle porte sconosciute, dietro le
quali vi attendevano i nemici piu accaniti di coloro che voi cercavate ”? | nostri MAESTRI non
sono “un dio geloso”; sono semplicemente dei santi mortali, ma comunque, moralmente,
intellettualmente e spiritualmente, al di sopra di tutti gli esseri del nostro mondo. Per quanto santi ed
avanzati nella scienza dei Misteri, sono ancora degli uomini, membri di una Fratellanza di cui sono i
primi a rispettare le leggi e le regole che risalgono ad epoche immemorabili.

E una delle sue prime regole esige che quelli che iniziano il loro viaggio verso Oriente, come
candidati all’attenzione e ai favori di coloro che sono i custodi di questi Misteri, devono procedere
per la strada diretta, senza fermarsi su ogni sentiero e via traversa, cercando di associarsi ad altri
‘Maestri’ ed insegnanti, spesso della Scienza della Mano Sinistra; essa esige cosi che questi
candidati ai Misteri abbiano fiducia e mostrino fede e pazienza, senza parlare di alcune altre

©) The Path, Dicembre 1886.
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condizioni da osservare. Se, fin dal principio, un uomo o una donna vengono meno a gqueste
condizioni, quale diritto hanno di lamentarsi del rifiuto dei Maestri ad aiutarli?

In verita, “I Guardiani della Soglia sono all’interno!”.

Quando un teosofo diventa un candidato al Chelaiato, o ai favori dei Maestri, deve essere
consapevole dell’impegno reciproco, tacitamente, se non formalmente, offerto e accettato fra le due
parti, e che un tale impegno & consacrato. E un vincolo di sette anni di probazione. Se durante
questo periodo, malgrado le debolezze e gli errori umani del candidato (eccezion fatta per due che e
inutile specificare per scritto), egli resta, in tutte le tentazioni, fedele al Maestro scelto (o ai Maestri,
nel caso di candidati laici), ed ugualmente fedele alla Societa fondata secondo il loro desiderio e
sotto i loro ordini, il teosofo sara iniziato al ... e, da allora, ammesso a comunicare senza riserve con
il suo Guru. Tutti questi errori, eccetto quest’unico, come & stato detto, potranno essere scusati; essi
appartengono al suo Karma futuro, ma per il momento si lascia al suo Maestro la cura di valutarli.
Egli solo ha il potere di giudicare se, anche durante questi sette lunghi anni, il Chela ricevera il
favore di comunicazioni occasionali con il suo Guru, malgrado i suoi errori e peccati. Il Maestro,
ben idoneo a giudicare cause e motivi che hanno portato il candidato a commettere questi peccati di
omissione e di esecuzione, € anche il solo che puo discernere con autorita se sia 0 no opportuno
incoraggiarlo: egli stesso si trova sotto la legge inesorabile del Karma, alla quale nessuno, dal
selvaggio Zulu al piu alto Arcangelo, puo sfuggire, e deve assumersi la grande responsabilita delle
cause create da se stesso.

Cosi, dunque, la principale condizione, la sola indispensabile, richiesta al candidato in
probazione, &€ semplicemente una fedelta incrollabile al Maestro scelto e agli scopi di Lui. Questa &
una condizione sine qua non, ma, come ho detto, non a causa di un sentimento di gelosia, bensi
unicamente perché ogni volta che il rapporto magnetico fra il candidato e il Guru e rotto, diventa
doppiamente difficile ristabilirlo; e perché non e né giusto né utile che i Maestri sperperino i loro
poteri in favore di coloro dei quali il piu delle volte, essi possono prevedere chiaramente la condotta
futura e la diserzione finale. Tuttavia, quanti di coloro che aspettano cio che chiamerei “dei favori
anticipati”, invece di ripetere umilmente mea culpa quando restano delusi, tacciano i Maestri di
egoismo e d’ingiustizia? Essi rompono deliberatamente il vincolo di affinita, forse dieci volte
I’anno, eppure, ogni volta si aspettano di essere nuovamente accettati sulle vecchie posizioni!
Conosco un teosofo - non faro il suo nome, ma spero che lui si riconosca - un giovane tranquillo,
intelligente e mistico di natura, che nel suo entusiasmo mal diretto e nella sua impazienza, cambio
Maestri e idee all’incirca una mezza dozzina di volte in meno di tre anni. Per prima cosa, si offri in
probazione, fu accettato, e fece il voto di Chelaiato; un anno piu tardi, gli prese improvvisamente il
desiderio di sposarsi, quantunque avesse avuto numerose prove della presenza corporea del suo
Maestro e ricevuto diversi favori. Essendo sfumati i progetti di matrimonio, cerco dei ‘Maestri’
sotto altri climi, e divenne un Rosa-Croce entusiasta; dopo, ritorno alla teosofia come mistico
cristiano; poco dopo, cerco nuovamente di allietare la sua vita di austerita con una moglie, poi
abbandono I’idea e divenne spiritista. E adesso, avendo fatto una volta ancora la domanda “per
essere ripreso come chela” (ho la sua lettera) e non avendo il suo Maestro risposto, lo ha rinnegato
completamente, per cercare - secondo i termini del segnalato ‘manifesto’ - il suo antico Maestro
Esseno, e per mettere alla prova gli spiriti in suo nome.

Il rispettabile e competente editore del Mondo Occulto e il suo segretario hanno ragione: essi
hanno scelto il solo vero sentiero sul quale sono sicuri di non incontrare né delusioni né contrarieta,
a condizione che posseggano un po’ di fede cieca. “Per alcuni di noi - dicono - obbedire all’appello
dell’lUomo dei Dolori che non ci allontanera perché siamo indegni, o perché non abbiamo
conquistato una certa percentuale di merito personale, € piacevole”. Come fanno a saperlo? A meno
che accettino il dogma pernicioso e cinicamente orrendo della Chiesa Protestante, che insegna il
perdono del crimine piu orribile, a condizione che I’assassino creda sinceramente che il sangue del
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suo ‘Redentore’ lo salvera nella sua ultima ora. Non € questa una fede cieca non filosofica? Il
sentimentalismo non e filosofia; e Buddha consacro la sua lunga vita di sacrificio di sé, a distogliere
precisamente gli uomini da questa superstizione funesta. Perché allora parlare di Buddha nello
stesso modo? La dottrina della salvezza per meriti personali e I’oblio di se, e la pietra angolare
dell’insegnamento del Signore Buddha. | due autori possono aver “ricercato degli dei strani” ed e
molto probabile che lo abbiano fatto, ma questi dei non erano i nostri maestri. Essi lo hanno
“rinnegato tre volte”, e adesso si propongono “con piedi sanguinanti e spirito pentito” di supplicare
che Lui (Gesu) ci (li) riprenda di nuovo sotto le sue ali” ecc. 1l “Maestro Nazareno” non manchera
di esaudirli in questo. Ma essi continueranno a “nutrirsi di bucce”, piu “fede cieca”. Tuttavia, essi
sono i migliori giudici di tale questione, non avendo nessuno, nella nostra Societa, il diritto
d’immischiarsi nelle loro credenze private, e voglia il cielo che essi non diventino un giorno, per la
loro recente delusione, i nostri pit acerrimi nemici.

E tuttavia, nessuno ha mai fatto una promessa che non poteva mantenere, a quei teosofi che si
lamentano della Societa in generale; molto meno ancora, la Societa o i suoi fondatori, hanno mai
offerto i loro ‘Maestri’ come si offre una litografia-premio a quelli che si comportano meglio. Da
anni, si ripete ad ogni nuovo membro che non gli si promette nulla, ma che deve aspettarsi tutto
solo dal suo merito personale. Il teosofo € lasciato libero di agire come vuole. Se e insoddisfatto -
alia tentanda via est - non fa alcun male nel tentare altrove, a meno che, in verita, egli non si sia
offerto ai Maestri, deciso a meritarne i favori. E soprattutto a quelli come quest’ultimo che io mi
rivolgo e domando: Avete adempiuto ai vostri obblighi e impegni? Avete, voi che vorreste far
ricadere tutte le accuse sulla Societa e sui Maestri - che sono I’incarnazione della carita, della
tolleranza, della giustizia e dell’amore universale - avete voi condotto la vita richiesta, e adempiute
le condizioni che si esigono da chi diviene candidato? Colui che nel suo cuore e nella sua coscienza
sente di aver soddisfatto queste condizioni, che non ha mai seriamente mancato, che non ha mai
dubitato della saggezza del suo Maestro, che non ha mai cercato un altro o degli altri Maestri nella
sua impazienza di diventare un Occultista con poteri, e che non ha mai tradito il suo dovere
teosofico in pensiero e in azione, che si alzi, dico io, e protesti. Puo farlo senza timore, non sara
punito e non ricevera nemmeno un rimprovero, ancor meno sara escluso dalla Societa - la piu larga
e la piu liberale di vedute, la piu Cattolica di tutte le Societa conosciute e sconosciute. lo temo che il
mio invito resti senza risposta. Negli undici anni che la Societa esiste, ho conosciuto - fra 72 Chela
regolarmente accettati in probazione e centinaia di candidati Laici - solo tre che non hanno finora
fallito, ed uno solo che ha ottenuto successo completo. Nessuno vi costringe al Chelaiato; nessuna
promessa e fatta, se non il mutuo impegno fra il Maestro e I’aspirante-chela. In Verita, in Verita,
numerosi sono i chiamati ma rari gli eletti, o, piuttosto, rari sono coloro che hanno la pazienza di
continuare fino all’amara conclusione, se possiamo qualificare amara la semplice perseveranza e
I’unita di scopo. E che dire della Societa in generale, al di fuori dell’India? Quanti, fra le migliaia di
membri, conducono realmente la vita richiesta? Chi osera dire che e teosofo secondo il cuore dei
Maestri, perché é rigorosamente vegetariano - lo sono anche gli elefanti e le vacche - o perché vive
la vita del celibato, dopo una giovinezza turbolenta in direzione opposta; o perché studia la
Bhagavad-Gita o la “Filosofia dello Yoga” dal principio alla fine? Non e I’abito che fa il monaco,
dei lunghi capelli e un’estatica espressione di sogno sul viso non sono sufficienti per fare di un
essere umano un fedele discepolo della Saggezza divina. Guardate attorno a voi ed osservate la
nostra cosiddetta Fratellanza UNIVERSALE. Cosa e diventata in Europa e in America, durante
questi undici anni di prove, la Societa fondata con lo scopo di rimediare ai mali flagranti del
Cristianesimo, di distruggere la bigotteria e I’intolleranza, I’ipocrisia e la superstizione, e di
coltivare un sentimento di reale amore Universale, che si estende anche al muto animale? In un
punto siamo riusciti a superare i nostri Fratelli cristiani i quali, secondo la vivida espressione di
Lawrence Oliphant “si uccidono I’un I’altro in nome della Fratellanza, e si battono come demoni
per I’amore di Dio”, e questo successo risiede nel nostro rigetto di ogni dogma e nel nostro tentativo
di liberarci, con ragione e saggezza, dell’ultimo residuo di autorita, fosse anche solo nominale. Ma
da tutti gli altri punti di vista, siamo malvagi quanto loro: un concerto di calunnie, maldicenze,
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intolleranze e critiche, d’incessanti clamori battaglieri e di biasimi reciproci di cui lo stesso Inferno
cristiano potrebbe essere fiero! E tutto questo, suppongo, I’errore dei Maestri: sono essi che non
vogliono aiutare quelli che aiutano gli altri a salvarsi e a liberarsi dall’egoismo, a mezzo di calci e di
scandali? Veramente, siamo un bell’esempio per il mondo e degni compagni per i santi asceti della
Catena nevosa!

E adesso, ancora qualche parola prima di finire. Mi si potrebbe domandare: “E voi, chi siete
dunque voi, per permettervi di criticarci? Voi che tuttavia pretendete di essere in comunicazione
con i Maestri e di ricevere da Loro favori giornalieri, siete voi dunque cosi santa, cosi irreprensibile,
cosi degna?”. A questo, io rispondo: NO, NON LO SONO. La mia natura & imperfetta e difettosa, i
miei errori sono numerosi e flagranti, ed & per questo che il mio Karma & piu pesante di quello di
ciascun altro Teosofo. Ma esso €, e deve essere cosi; poiché da tanti anni sono stata messa alla
gogna e ho servito da bersaglio ai miei nemici, come pure ad alcuni dei miei amici. Tuttavia, accetto
le prove gioiosamente. Perché? Perché so che malgrado tutti i miei errori ho sopra di me la
protezione del Maestro stesso. E se ce I’ho, la ragione € semplicemente questa: durante trentacinque
anni e piu, dal 1851, anno in cui vidi personalmente per la prima volta un Maestro nel suo corpo
fisico, io non |’ho mai rinnegato, né ho dubitato di Lui una sola volta, nemmeno nel pensiero. Mai
un rimprovero, né una mormorazione contro di Lui é uscita dalle mie labbra, né e entrata nel mio
cervello, neanche per un secondo, durante le prove piu crudeli. Fin dal principio, io sapevo cio che
mi attendeva, perché mi era stato detto quello che mai ho cessato di ripetere agli altri: appena un
essere s’impegna nel Sentiero che conduce all’Ashram dei Maestri benedetti - i soli ed ultimi
custodi della Saggezza primordiale e della Verita - il suo Karma, invece di essere ripartito durante
tutta la vita, si abbatte in massa su di lui e lo schiaccia con tutto il suo peso. Colui che crede in ci0
che professa e nel suo Maestro, resistera e uscira vittoriosamente dalla prova; chi dubita, il vile che
teme di ricevere il suo giusto dovuto, e che cerca di evitare il compimento della giustizia,
FALLIRA. Egli non sfuggira lo stesso al suo Karma, ma perdera soltanto cid per cui ha rischiato di
subirne gli effetti prematuri. E per questo che ho sopportato tutto, quantunque sia stata flagellata
costantemente e impietosamente dal mio Karma che si € servito dei miei nemici come di armi
incoscienti. Ero certa che il Maestro non avrebbe permesso che io perissi, che sarebbe sempre
apparso all’ultimo momento, e questo é cio che fece. Tre volte fui salvata dalla morte da Lui,
I’ultima volta, quasi contro la mia volonta, ritornai nel mondo gelido e malvagio per amore di Lui,
che mi ha insegnato cio che so, che mi ha fatta cio che sono. lo compio dunque il Suo lavoro e la
Sua volonta; ed é cio che mi dona questa forza di leone per sopportare i colpi fisici e mentali, uno
solo dei quali ucciderebbe ogni teosofo che dubitasse della possente protezione. Una devozione
incrollabile a Colui che incarna il dovere che mi e stato tracciato, una credenza sicura nella
Saggezza collettiva di questa grande Fratellanza misteriosa, quantungue reale, di Santi uomini, ecco
il mio solo merito e la ragione del mio successo nella filosofia occulta. E ripeto adesso le parole che
il Paraguru, il MAESTRO del mio Maestro, diresse come un messaggio a coloro che volevano fare
della Societa un “Club di miracoli” invece di una Fratellanza di Pace, di Amore e di Assistenza
scambievole: “Periscano piuttosto la Societa Teosofica e i suoi sfortunati Fondatori” - io dico:
periscano il loro lavoro di dodici anni e la loro stessa vita, piuttosto che vedere le cose di cui io sono
0ggi testimone: dei teosofi che superano i ‘circoli’ politici nella loro ricerca di potere personale e di
autorita; dei teosofi che si calunniano e si criticano scambievolmente come sette cristiane rivali;
infine, dei teosofi che rifiutano di vivere la vita richiesta, criticando e gettando poi I’obbrobrio sui
pit grandi e nobili degli uomini, perché, legati alle loro leggi sacre - di un’antichita enorme e basate
su un’esperienza della natura umana di migliaia di anni - questi Maestri non vogliono interferire nel
Karma di tutti i teosofi che si rivolgono a Loro, che ne siano degni 0 no, né si piegano alle loro
esigenze.

A meno che non si ricorra in fretta a delle riforme radicali nella nostra Societa americana ed
europea, temo molto che fra poco non esistera che un solo centro di Societa Teosofica e di Teosofia
nel monda intero, voglio dire in India; su questo paese invoco tutte le benedizioni del mio cuore.
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Tutto il mio essere, tutte le mie aspirazioni, vanno verso i miei amatissimi fratelli, i figli dell’antica
Aryavarta - la Madre Patria del mio MAESTRO.

16



Occultismo pratico®”
Importante per gli studenti

Come provano alcune lettere della corrispondenza di questo mese, ci sono molte persone che
stanno cercando delle istruzioni pratiche di Occultismo. E dunque diventato necessario precisare
una volta per tutte:

a) La differenza essenziale fra 1’Occultismo teorico e quello pratico, o fra quello che &
generalmente conosciuto come Teosofia da una parte e scienza Occulta dall’altra, e
b) La natura delle difficolta che implica lo studio di quest’ultima.

E facile diventare un Teosofo. Ogni persona di medie capacita intellettuali, che ha una tendenza
per la metafisica; che conduce una vita pura e altruistica, che trova piu gioia ad aiutare il suo
prossimo che a ricevere aiuto essa stessa; che & sempre pronta a sacrificare i suoi piaceri personali
per il bene altrui; e che ama la Verita, la Bonta, la Saggezza per loro stesse e non per i benefici che
potra trarne, € un Teosofo.

Ma ¢ tutt’altra cosa mettersi sul sentiero che conduce alla conoscenza di cio che e bene fare,
come al giusto discernimento fra il bene e il male; un sentiero che inoltre conduce 1’uomo a quel
potere grazie al quale puo fare il bene che desidera, spesso senza alzare apparentemente nemmeno
un dito.

Per di piu, vi & un fatto importante di cui lo studente dovrebbe essere messo al corrente, € la
responsabilita enorme, pressoché illimitata, che I’istruttore assume per la causa dell’allievo. A
partire dai Guru dell’Oriente che insegnano apertamente o segretamente, fino ai pochi Cabalisti che
nei paesi occidentali intraprendono ad insegnare i rudimenti della Scienza Sacra ai loro discepoli -
essendo spesso, questi Jerofanti occidentali, essi stessi ignoranti del pericolo che corrono - tutti
questi “Istruttori’ sono sottoposti alla stessa inviolabile legge. Fin dal momento in cui cominciano
realmente a insegnare, fin dal momento in cui conferiscono al loro allievo un potere qualunque, che
sia psichico, mentale o fisico, essi prendono su di loro tutti i peccati di quell’allievo relativi alle
Scienze Occulte, sia che si tratti di peccati di omissione che di esecuzione, fino al momento in cui
I’iniziazione fa dell’allievo un Maestro a sua volta responsabile. Esiste una legge religiosa magica e
mistica, tenuta in grandissima considerazione e osservata ancora nella Chiesa Greca, ma quasi
dimenticata nella Chiesa Cattolica Romana e assolutamente estinta nella Chiesa Protestante. Essa
rimonta ai primi tempi del Cristianesimo ed é basata sulla legge di cui abbiamo parlato, e della
quale era un simbolo ed un’espressione. Si tratta del dogma dell’assoluta sacralita della relazione
fra il padrino e la madrina che si fanno garanti di un bambino. ) Questi prendono tacitamente su di
loro tutti i peccati del bambino appena battezzato - ‘Unto’ come all’iniziazione, un mistero
veramente! - fino al giorno in cui il bambino diventa un’entita responsabile, che conosce il bene e il
male. Questo spiega chiaramente perché gli ‘Istruttori’ sono cosi reticenti, e perché i ‘chela’
debbono osservare uno stadio probatorio di sette anni per provare le loro capacita e sviluppare le
qualita necessarie alla sicurezza del Maestro e dell’allievo.

Occultismo non ¢ magia. E relativamente facile imparare gli artifizi degli incantesimi e i
metodi per adoperare le forze piu sottili, ma ancora materiali, della natura fisica; i poteri dell’anima
animale nell’uomo sono rapidamente svegliati; le forze che il suo amore, il suo odio, la sua passione

) Luycifer, Aprile 1888.

) 11 legame cosi formato & considerato tanto sacro nella Chiesa greca, che il matrimonio fra il padrino e la madrina di
uno stesso bambino costituisce la peggiore forma d'incesto, € ritenuto illegale ed & sciolto dalla legge; e questa
proibizione si estende anche ai figli del padrino e della madrina
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possono mettere in azione, sono rapidamente sviluppate. Ma questa € Magia Nera, Stregoneria.
Perche e il movente, e solo il movente, che rende qualunque esercizio di potere Magia nera
malefica, 0 Magia bianca benefica. E impossibile impiegare delle forze spirituali, se nell’operatore
sussiste la piu piccola traccia di egoismo. Perché, a meno che I’intenzione non sia assolutamente
pura, lo spirituale si trasforma in psichico, agisce sul piano astrale, e possono derivarne risultati
terribili. I poteri e le forze della natura animale possono essere usati ugualmente sia dall’egoista e
dal vendicativo, sia dall’altruista e dal magnanimo; i poteri e le forze dello spirito sono acquisiti
solo da coloro che sono di cuore perfettamente puro, e questa € la MAGIA DIVINA.

Quali sono dunque le condizioni richieste per diventare uno studente della Divina Sapienza?
Perché, che lo si sappia bene, nessuna istruzione di questo genere puo essere data se tali condizioni
non sono osservate e rigorosamente seguite durante gli anni di studio. E una condizione sine qua
non. Nessuno puo nuotare senza entrare nell’acqua profonda. Nessun uccello puo volare se le sue
ali non sono cresciute e se non ha davanti a sé lo spazio e il coraggio di affidarsi all’aria. Un uomo
che vuole maneggiare una spada a doppio taglio deve essere un maestro nell’arte delle armi
bianche, per evitare di ferirsi da sé - o cio che e peggio - di ferire gli altri, fin dal suo primo
tentativo.

Allo scopo di dare un’idea approssimativa delle condizioni in cui lo studio della Saggezza
Divina pu0 essere iniziato senza danni, cioé senza rischiare che la Magia Divina sia rimpiazzata
dalla Magia nera, estraiamo una pagina delle ‘regole private’ di cui &€ munito ogni istruttore
dell’Oriente. I pochi brani che seguono sono scelti fra molti altri e spiegati fra parentesi.

1. 1l luogo scelto per ricevere istruzioni deve essere adatto a non distrarre la mente, e colmato
di oggetti (magnetici) che hanno una ‘influenza evolvente’. Fra le altre cose, vi si devono
trovare i cinque colori sacri riuniti in un cerchio. Il luogo deve essere esente da ogni
influenza maligna in sospensione nell’aria.

(I luogo deve essere riservato e non deve essere adoperato per nessun altro uso. | ‘cinque
colori sacri’ sono i colori dell’iride sistemati in una certa maniera, poiché sono molto magnetici. Per
‘influenze maligne’, s’intende ogni turbamento prodotto da dispute, litigi, cattivi sentimenti, ecc.
perché questi, si dice, s’imprimono immediatamente nella luce astrale, cioe nell’atmosfera del
luogo, e restano ‘in sospensione nell’aria’. Questa prima condizione sembra assai facile da
realizzare, tuttavia, riflettendo, ci si accorge che e una delle piu difficili da ottenere).

2. Prima che sia permesso al discepolo di studiare ‘faccia a faccia’, egli dovra aver acquisito
una condizione preliminare in un gruppo scelto di altri upasaka (discepoli laici), il cui
numero dovra essere dispari.

(‘Faccia a faccia’, significa qui lo studio indipendente o separato dagli altri, quando il discepolo
riceve le sue istruzioni faccia a faccia con se stesso (il suo Sé divino superiore) o con il suo Guru. E
allora solamente che ciascuno riceve quanto gli & dovuto in materia d’insegnamento, secondo 1’uso
che ha fatto della conoscenza. Questo non puo avvenire che verso la fine del ciclo d’istruzione).

3. Prima che tu (I’istruttore) possa trasmettere al tuo Lanu (discepolo) le buone (sacre) parole di
LAMRIN, o prima che tu possa permettergli di ‘prepararsi’ per Dubjed, sorveglierai che la
sua mente sia completamente purificata e in pace con tutti, soprattutto con i suoi altri Sé.
Senza questo, le parole di Saggezza e quelle della buona Legge, saranno disperse e portate
via dai venti.

(‘Lamrin’, & un lavoro d’istruzioni pratiche di Tson-Kha-pa, in due parti, una per I’uso
ecclesiastico ed essoterico, |’altra per I’uso esoterico. ‘Prepararsi’ per Dubjed, consiste nel
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preparare gli oggetti da adoperare per I’uso della chiaroveggenza, come gli specchi ed i cristalli. Gli
‘altri sé’ sono i compagni di studio. A meno che la piu grande armonia non regni fra gli studenti,
nessun successo & possibile. E I’istruttore che seleziona gli studenti secondo le loro nature
magnetiche ed elettriche, riunendo ed adattando con molta cura gli elementi negativi e quelli
positivi).

4. Durante i loro studi gli Upasaka devono fare attenzione ad essere uniti come le dita di una
mano. Tu imprimerai nella loro mente che cio che ferisce uno dovrebbe ferire gli altri e che
se la gioia dell’uno non trova eco nel cuore degli altri, & perché mancano le condizioni
richieste, ed € inutile proseguire.

(Senza dubbio questo non succedera se la scelta preliminare e stata fatta in armonia con le
esigenze magnetiche. E risaputo che dei Chela i quali, da tutti gli altri punti di vista, davano molta
speranza ed erano pronti a ricevere la verita, dovettero attendere anni a causa del loro temperamento

agegy =

5. | condiscepoli devono essere accordati dal Guru come le corde di un liuto (o vina), ognuno
differente dagli altri ma, tuttavia, emettendo suoni in armonia con tutti. Collettivamente,
devono essere come una tastiera che vibra in tutte le sue parti al minimo sfioramento (il
tocco del Maestro). E cosi che la loro mente si aprira alle armonie della Saggezza per vibrare
come conoscenza attraverso ognuno e tutto, e producendo degli effetti piacevoli agli déi che
presiedono (angeli protettori o tutelari), ed utili al Lanu. Cosi, la Saggezza s’imprimera per
sempre nel loro cuore e I’armonia della legge non sara mai infranta.

6. Coloro che desiderano acquisire la conoscenza che conduce ai Siddhi (poteri occulti) devono
rinunciare a tutte le vanita della vita e del mondo (segue una enumerazione dei Siddhi).

7. Nessuno puo sentire differenza fra se stesso ed i suoi compagni di studio, né pensare: “lo
sono il piu saggio”, “io sono il piu santo e il piu gradito all’istruttore, o nella mia comunita,
di quanto lo sia il mio fratello” ecc., e restare un Upasaka. Egli dovra fissare il suo pensiero
innanzi tutto sul suo cuore, cacciando quindi ogni pensiero ostile verso ogni essere vivente.
Il cuore deve essere colmato dal sentimento della sua non-separativita con gli altri e con
ogni cosa nella Natura, senza di che non é possibile alcun successo.

8. Un Lanu (discepolo) deve temere solo I’influenza vivente esterna (le emanazioni magnetiche
delle creature viventi). Per questa ragione, pur restando unito a tutti nella sua natura
interiore, deve fare attenzione ad isolare il suo corpo esteriore da tutte le influenze estranee:
nessun altro che lui deve bere 0 mangiare nel suo recipiente. Deve evitare il contatto fisico
(cioé lasciarsi toccare, o toccare lui stesso) con gli esseri umani o con gli animali.

(Non e consentito nessun animale domestico, ed & anche proibito toccare alcuni alberi e piante.
Un discepolo deve vivere, per cosi dire, nella sua propria atmosfera, al fine di poterla
individualizzare per degli scopi occulti).

9. La mente deve restare insensibile a tutto, tranne che alle verita universali della natura, per
timore che la ‘Dottrina del Cuore’ non si riduca puramente e semplicemente alla ‘Dottrina
dell’Occhio’ (il ritualismo essoterico, vuoto).

10. Nessun nutrimento animale, qualunque sia, niente di cio che ha vita, deve essere mangiato
dal discepolo. Egli non fara uso né di vino, né di liquori, né di oppio, poiché questi prodotti
sono simili ai Lhamayin (spiriti maligni) che si attaccano agli imprudenti e distruggono la
loro ragione.
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(Si ritiene che il vino e I’alcol contengano e conservino il magnetismo cattivo di tutti gli uomini
che hanno lavorato alla loro produzione, e che la carne di un animale conservi le caratteristiche
psichiche della sua specie).

11. La meditazione, I’astinenza in tutto, I’osservazione dei doveri morali, i buoni pensieri, le
buone azioni e le parole gentili, cosi come la buona volonta verso tutti ed un oblio completo
di Sé, sono i mezzi piu efficaci per ottenere la conoscenza e prepararsi a ricevere la saggezza
superiore.

12. E unicamente osservando rigorosamente le regole precedenti, che un Lanu pud sperare di
acquisire nel tempo prescritto i Siddhi degli Arhat e lo sviluppo che lo portera gradualmente
a diventare Uno con il TUTTO UNIVERSALE.

Questi 12 estratti sono stati scelti fra circa 73 regole che sarebbe inutile enunciare perché non
avrebbero alcun senso in Europa. Ma anche questi pochi basteranno a mostrare I’immensita delle
difficolta che rendono ripido il sentiero dell’aspirante ‘Upasaka’, nato e allevato nei paesi
occidentali.

Tutta I’educazione occidentale, e particolarmente quella inglese, e impregnata dal principio
dell’emulazione e della lotta; ogni allievo é incoraggiato a imparare piu in fretta dei suoi compagni
e a superarli in ogni modo possibile. Quella che e chiamata a torto ‘rivalita amichevole’ e
accuratamente incoraggiata, e lo stesso atteggiamento € mantenuto e fortificato in ogni dettaglio
della vita quotidiana.

Con tali idee inculcate in lui fin dall’infanzia “dall’educazione”, come pud un occidentale
riuscire a sentirsi unito ai suoi condiscepoli ‘come le dita di una mano’? | suoi compagni non sono
stati né selezionati né scelti da lui, secondo la sua simpatia o la sua stima personale. Sono stati scelti
dal suo istruttore su basi completamente diverse, e colui che desidera diventare uno studente deve
prima essere abbastanza forte da uccidere nel suo cuore ogni sentimento di avversione e di antipatia
verso gli altri. Quanti occidentali sono pronti, anche solo a tentare seriamente, questo sforzo?

E poi, i particolari della vita giornaliera, la proibizione di toccare la mano anche di quelli che ci
sono piu vicini e pit cari! Quanto questo € contrario alla concezione occidentale dell’affetto e dei
buoni sentimenti! Quanto questo sembra freddo e spiacevole! E quanto & egoista, anche, si potrebbe
dire, astenersi dal dare gioia agli altri per considerazione del proprio sviluppo. Bene! Quelli che la
pensano cosi, rimandino a un’altra vita il tentativo di entrare realmente sul sentiero. Ma che non si
vantino del loro immaginario altruismo. Poiché, in realta, essi si lasciano ingannare dalle semplici
apparenze esteriori, dalle convenzioni basate sul sentimentalismo e sulle effusioni amichevoli o
sulla pretesa cortesia - tutte cose della vita irreale, e non precetti della Verita.

Ma anche tralasciando queste difficolta che si potrebbero considerare ‘esteriori’, benché la loro
importanza non sia per questo meno considerevole, come potrebbero, degli studenti occidentali,
mettersi all’unisono, cosi come € loro richiesto? In Europa e in America la personalita & diventata
cosi forte che non esiste una scuola di artisti i cui membri non si odino scambievolmente e non
siano gelosi gli uni degli altri. L’odio e I’invidia ‘professionali’ sono diventati proverbiali; gli
uomini cercano il loro profitto personale a qualsiasi prezzo, e perfino le cosi dette cortesie della vita
non sono che una maschera ingannevole che nasconde questi demoni dell’odio e della gelosia.

) Sj ricordi che tutti i 'Chela’ anche i discepoli laici, sono chiamati Upasaka fino alla loro prima iniziazione, dopo la
quale diventano lanu-Upasaka. Fino a questo momento, anche quelli che appartengono alle Lamaserie e che vivono
separati, sono considerati 'laici'.
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In Oriente, lo spirito della ‘non-separativita’ & inculcato fin dall’infanzia cosi fermamente come
in Occidente lo spirito della rivalita. Non s’incoraggia lo sviluppo sfrenato dell’ambizione, dei
sentimenti e dei desideri personali. Quando il terreno & naturalmente buono, lo si coltiva di
conseguenza nel modo giusto e il bambino diventa un uomo in cui I’abitudine di subordinare il suo
sé inferiore al suo Sé superiore e forte e potente. In Occidente, gli uomini pensano che le loro
simpatie ed antipatie verso gli uomini e le cose, costituiscano i principi dirigenti delle loro azioni,
anche se non ne fanno la legge della loro vita e non cercano d’imporla ad altri.

Quelli che si lamentano di aver imparato poche cose nella Societa Teosofica, riflettano bene
alle parole scritte in un articolo del Path dell’ultimo febbraio: “La chiave di ogni grado ¢ | ‘aspirante
stesso”. Non e il “timore di Dio” che e “il principio della Saggezza”, ma la conoscenza del sé che e
la SAGGEZZA STESSA.

Quanto grandiosa e vera appare quindi allo studente dell’Occultismo che ha cominciato a
realizzare qualcuna delle precedenti verita, la risposta data dall’Oracolo di Delfo a tutti coloro che
erano alla ricerca della Saggezza Occulta - parole spesso ripetute e confermate dal Saggio Socrate:
“UOMO, CONOSCI TE STESSO ...”.
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L>Occultismo Pratico

Domanda

In un articolo molto interessante dell’ultimo mese, intitolato “Occultismo Pratico”, & detto che
dal momento in cui un ‘Maestro’ incomincia ad istruire un ‘Chela’, prende su di sé tutti i peccati di
questo Chela in relazione con le scienze occulte, fino al momento in cui I’iniziazione fa del Chela
un maestro a sua volta responsabile.

E molto difficile per la mente occidentale, imbevuta per generazioni di ‘Individualismo’,
riconoscere la giustizia e, di conseguenza, la verita di questa affermazione, e sarebbe opportuno che
fosse data qualche spiegazione supplementare riguardo a un fatto percepito intuitivamente da pochi,
ma del quale sono del tutto incapaci di dare una ragione logica.

S.E.

Risposta dell ’Editore

La migliore ragione logica che si possa dare a questa asserzione é il fatto che, anche nella
comune vita giornaliera, i genitori, le governanti, i tutori e gli istruttori sono generalmente
considerati responsabili delle abitudini e della futura moralita del bambino. Il piccolo sfortunato che
e addestrato al mestiere di borsaiolo dai suoi genitori non e responsabile di questo peccato, ma gli
effetti ricadranno pesantemente su coloro che gli hanno impresso nella mente che il furto é giusto.
Speriamo che la Mente occidentale, pur ‘imbevuta d’individualismo’ non sia diventata ottusa fino al
punto da non comprendere che, se fosse diversamente, non sarebbe né logico né giusto. E se i
modellatori della mente plastica del bambino che ancora non ragiona devono essere ritenuti
responsabili, in questo mondo di effetti, per i peccati di omissione e di azione commessi dal
bambino durante la sua infanzia, nonché degli effetti prodotti dalla loro prima educazione negli anni
della sua vita futura, quanto di piu deve essere ritenuto responsabile il ‘Guru spirituale’?
Quest’ultimo, prendendo lo studente per mano, lo introduce in un mondo che gli e completamente
sconosciuto. Perché questo mondo & quello della CAUSALITA invisibile, ma sempre potente, il filo
sottile ma indissolubile, che e I’azione, I’agente e il potere del Karma, e Karma stesso nel campo
della mente divina. Una volta che possiede questa conoscenza, un Adepto non puo piu pretendere la
scusante dell’ignoranza, nemmeno nel caso di un’azione buona e meritoria nel suo movente che,
perd, produce un risultato cattivo; perché la conoscenza di questo mondo misterioso da
all’Ocecultista il mezzo di prevedere le due strade che si aprono davanti a tutte le azioni, premeditate
0 no, e gli permette cosi di sapere con certezza quali saranno i risultati nell’uno o nell’altro caso.
Cosl, dunque, durante il periodo in cui I’allievo agisce secondo questi principi, ma € ancora troppo
ignorante per affidarsi alla sua visione e ai suoi poteri di discernimento, non € naturale che sia la
guida ad essere considerata responsabile dei peccati di colui che egli ha condotto in quelle regioni
pericolose?

Non vi & nessuna speranza?
Domanda

Dopo aver letto le condizioni richieste per lo studio Occulto, esposto nel numero di aprile del
Lucifer, mi sembra che i lettori di questa rivista farebbero molto meglio ad abbandonare ogni

®Lucifer, Aprile 1888.
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speranza di diventare Occultisti. Non credo che sarebbe possibile adempiere a queste condizioni in
Gran Bretagna, se non in un monastero.

Nella mia futura carriera di dottore in medicina (se piacera agli dei), I’ottava condizione non
sarebbe realizzabile; questo mi dispiace molto, perché mi sembra che lo studio dell’Occultismo sia
particolarmente indispensabile per riuscire nella pratica della professione medica.

Vorrei porvi la seguente domanda, e sarei felice di avere una risposta attraverso il Lucifer: E
possibile studiare I’Occultismo in Gran Bretagna?

Prima di chiudere, desidero dirvi quanto ammiro la vostra rivista, come un’opera scientifica che
in tutta sincerita metto fra i miei testi di religione, accanto a “L’Imitazione di Gesu-Cristo”.

Vostro
David Crichton
Marischall College, Aberdeen.

Risposta dell ’Editore

Questo punto di vista e troppo pessimista. Si possono utilmente studiare le Scienze Occulte,
senza lanciarsi nell’Occultismo Superiore. Specialmente nel caso del nostro corrispondente, e nella
sua futura professione di dottore in medicina, la conoscenza Occulta delle piante e dei minerali, e
dei poteri curativi di talune cose nella Natura € infinitamente piu importante e piu utile
dell’Occultismo metafisico e psicologico, o della Teofania. E si otterra meglio questa conoscenza
studiando e tentando di comprendere Paracelso e i due Van Helmont, che assimilando Patanjali e i
metodi del Taraka-Yoga.

E possibile studiare 1°’Occultismo’ (le scienze e le arti occulte, per essere pitl corretti) in Gran
Bretagna, come in tutti gli altri punti del globo; benché, a seguito delle condizioni terribilmente
antagoniste create dall’egoismo intenso che regna nel paese, e di un magnetismo che si oppone alla
libera manifestazione della Spiritualita, la solitudine sia la condizione piu favorevole allo studio (si
veda “L’Occultismo contro le Arti Occulte™).

23



CORRISPONDENZA CON I LETTORI

Con questo numero de | Quaderni Teosofici ha inizio una rubrica di “Corrispondenza con i
Lettori” nella quale - anche per limitatezza di spazio - riporteremo solo stralci delle lettere ricevute
pertinenti a quesiti d’interesse genera le.

Inoltre, ci sembra opportuno precisare che con le nostre risposte non pretenderemo
minimamente di esaurire le questioni che ci saranno via via presentate, sia per i il carattere
fondamentalmente dinamico della ricerca e dello studio esoterici, sia perché i il nostro scopo é solo
quello di avvalerci della collaborazione dei Lettori per presentare ai ricercatori ulteriori elementi atti
alla formulazione di opinioni il piu possibile obbiettive e criticamente fondate

Quesito -

“...Quello. che trovo strano é che pur essendo in grave crisi le religioni e quella cattolica in
particolare, ci sono delle sette, come i Testimoni di Geova, che vantano 70.000 seguaci in Italia,
mentre la nostra filosofia tanto logica e moderna conta sempre meno di 2000 iscritti. Le promesse di
un miglior paradiso valgono ancora piu di una dimostrata reale giustizia.

R.Bisi -Trieste

Per tentare una soluzione di questo quesito - che tutti gli studiosi di Teosofia si sono posto, e
chissa quante volte - il primo punto da sottolineare ci sembra essere proprio quello della crisi
sempre piu manifesta del Cristianesimo e in particolar modo della Chiesa Cattolica che, dopo aver
visto fallire i suoi tentativi di estendere a tutto il mondo il suo giogo “materno”, vede verificarsi nei
suoi confronti, anche nello stesso Occidente, un sempre crescente distacco, soprattutto da parte dei
giovani che vedono in essa solo intolleranza e contraddizioni.

Nel contempo, si é andata sviluppando una forte tendenza materialista che mira ad estirpare, 0
per lo meno ad addormentare, nell’'uvomo, ogni autentico sentimento religioso e metafisico.
Quell’antitesi tra dogmatismo cattolico ¢ dogmatismo materialista, che gia un secolo fa, nell’Iside
Svelata, H.P.B. aveva cosi bene evidenziata, non si é dunque risolta, anzi ha finito per acutizzarsi
dando origine a tutto il caos di pensiero che sottosta alla nevrotica societa del XX secolo.

Ora,per tornare al nostro problema centrale, é logico che, in tale situazione, coloro che hanno
un qualche anelito religioso, ma che sono sprovvisti della preparazione e del senso critico necessari
per operare una scelta che non sia solamente emotiva ed istintiva, trovandosi in contrasto sia con la
religione ufficiale, sia con il dilagante materialismo e consumismo, finiscono facilmente nelle reti di
quelle nuove “religioni” che promettono salvezza a buon mercato e confortevoli entusiasmi. Tali
pseudo religioni si rifanno in buona parte alla tradizione cristiana, ma, come é noto, ve ne sono
diverse (forse le piu pericolose) che si rifanno invece all’Induismo. Ognuna di queste pretende di
essere I’unica depositaria delle divine verita, favorendo in tal modo un fideismo cieco e grossolano
quanto settario e presuntuoso. La cosa che, in effetti, sconcerta, € la loro enorme diffusione. La vera
Filosofia Esoterica, al contrario, sembra restare ignorata o, ancor peggio, solo goffamente parodiata.

In tutto tale fermento, cosi eterogeneo e avvilente, vive, a nostro avviso, nonostante le
apparenze, e manifestandosi qua e la, una vera energia di rinnovamento spirituale. Accanto a tutto il
presente marasma di falsi profeti e di arricchiti “iniziati”, é possibile intravedere i germi di una
umanita nuova, capace di guardare con diffidenza verso ogni genere di dogmatismo spirituale delle
antiche religioni e filosofie. La strada da percorrere affinché la Teosofia possa diventare 1’anima
dell’esistenza quotidiana dell’Umanita é senza dubbio ancora molto lunga. Certo, che se coloro che
possono chiamarsi “teosofi” fossero proprio soltanto 2000, come dice il nostro lettore riferendosi
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forse alla Societa Teosofica, ci sarebbe proprio di che scoraggiarsi

Non bisogna infatti dimenticare che si pud chiamare teosofo non colui che dice di essere tale
perché ¢é “iscritto” ad una Societa, bensi colui che pratica realmente la Teosofia; e che per Teosofia
va inteso, prima di tutto, lo spirito etico della Fratellanza Universale. Come scriveva H.P.B. nel
1888:

“Molti che non hanno mai sentito parlare della Teosofia sono Teosofi senza saperlo” e non solo
¢ vero che Colui che insegna la Teosofia predica 1’’evangelo della buona volonta”, ma anche che
chi predica il vangelo della buona volonta predica la “Teosofia”.

“IN OGNI CASO LA LOTTA SARA TERRIBILE FRA IL BRUTALE MATERIALISMO ED
IL CIECO FANATISMO DA UN LATO E LA FILOSOFIA ED IL MISTICISMO
DALL’ALTRO”.

“MA NON SARA IL MATERIALISMO AD AVERE IL SOPRAVVENTO”.

Questo scrisse H.P.B. nel suo articolo “Il Nuovo Ciclo” del 1889. Noi, con la nostra miopia
congenita non possiamo pretendere di dire quando e se effettivamente mai ci sara 1’ora del la vera
vittoria teosofica, ovvero la vittoria dell’Amore e della Conoscenza. Cio che deve preoccuparci non
é il futuro ma il presente, e nel presente poi possiamo fare solo una cosa, rinnovare il nostro
impegno e rinvigorire i nostri sforzi.

Quesito -

“Sul Quaderno ANNO | - N. 11-12 a p, 6, in una nota esplicativa avete scritto: “Kalpa -un
Giorno e una Notte di Brahma, o un periodo di 4.320.000.000 anni (Dal ‘Glossario Teosofico)”.

Il traduttore ha interpretato che si trattasse di un Giorno e una Notte, mentre la cifra indicata
per il periodo € da intendersi tanto un Giorno quanto una Notte, per cui I’intero periodo di un
Giorno piu una notte deve ritenersi di complessivi 8.640.000.000 anni. Sarebbe béne chiarire per
non ingenerare confusioni”.

Rag. G. Maranzana -Milano.

In effetti nella Dottrina Segreta (Cosmogonia, p.113 ed.It.) si. legge: “Un Giorno di Brahma
comprende 4.320.000.000 anni mortali (Calcolo dal Chandrayana o anno lunare)”. Ma poiché la
Notte di Brahma é uguale al suo Giorno, si deve intendere che un Kalpa - o un periodo di
4.320.000.000 anni - é I’equivalente di un Giorno e (meglio sarebbe stato dire 0) di una Notte di
Brahma. Notte e Giorno di Brahma assieme esprimono, in effetti, un periodo di 8.640 000.000 anni
mortali.

Tali periodi rientrano nei calcoli dei cicli cosmici. Nella letteratura Bramanica, un periodo - o
espressione della manifestazione universale- vien detto Brahmanda, cioe un’intera vita di Brahma.
“Tanto gli Egiziani quanto i Greci - si legge nell’Oceano della Teosofia di Q.W. Judge - ebbero i
loro cicli, ma secondo la nostra opinione li appresero dai saggi dell’India. Al sopraggiungere
dell’era cristiana cadde sulle menti degli uomini dell’Occidente un fitto velo, e per molti secoli
I’India rimase isolata in modo da poter conservare queste grandi idee...” (Vedere 1’Oceano della
Teosofia cap. XIV - 1 Cicli - dove Q.W. Judge, fra I’altro, riporta la Tabella dei Cicli Bramanici).
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IL GLOSSARIO TEOSOFICO

ANIMA FILO - Lo stesso significato di Sutratma (v.).

ANIMA MUNDI (Lat.) - L> “Anima del Mondo”, identica all’Alaya dei Buddisti del Nord;
I’essenza divina che permea, anima, ed impregna tutto, dai piu piccoli atomi della materia, all’uomo
e adio. In un certo senso ¢ la “madre dalle sette pelli” delle Stanze nella Dottrina Segreta, I’essenza
dei sette piani di sensazione, coscienza e differenziazione, sia morale che fisica. Nel suo aspetto piu
alto e il Nirvana, nel suo aspetto piu basso € la Luce Astrale. Essa era femminile secondo gli
Gnostici, i primi Cristiani e i Nazareni; era bisessuale secondo altre sette, che la consideravano solo
nei suoi quattro piani inferiori. Di natura ignea ed eterea nel mondo oggettivo delle forme (e quindi
etere), e di natura spirituale e divina nei suoi tre piani superiori. Quando si dice che ogni anima
umana nacque distaccandosi dall’Anima Mundi, si intende, esotericamente, che i nostri Ego piu
elevati sono di un’essenza identica con Essa, che & una radiazione del sempre Sconosciuto
ASSOLUTO Universale.

ANIMA PLASTICA - Usato in occultismo in riferimento al linga sharira o corpo astrale del
Quaternario inferiore. E chiamata Anima “plastica” ed anche “Proteiforme” per il suo potere di
assumere ogni aspetto e forma e di plasmarsi e modellarsi dentro o sopra ogni immagine impressa
nella luce astrale che la circonda, o nelle menti dei medium o di coloro che sono presenti alla sedute

per ottenere materializzazioni. Il linga sharira non deve essere confuso con il mayavi rupa o “corpo
illusorio”, - I’immagine creata dal pensiero e dalla volonta di un adepto o di uno stregone, perché
mentre la “forma astrale” o linga sharira & un’entita reale, il “corpo illusorio” e un’illusione

temporanea creata dalla mente. (N. d. T. Con il termine astrale I’autrice intende quello che oggi
chiamiamo eterico e che brilla di luce stellare. Vedi anche Corpo Astrale).

ANIMALI Quattro - Gli animali simbolici delle visioni di Ezechiele (la Mercabah). “I primi
Cristiani celebravano i Misteri della Fede accendendo sette luci, bruciando incenso, il Trishagion, e
leggendo il libro dei vangeli sul quale erano incisi, sia sulla copertina che sulle pagine, I’uomo
alato, il leone, il toro e I’aquila” (Cabala di Isacco Myer, LL. B.). Ai giorni nostri, questi animali
sono rappresentati assieme ai quattro Evangelisti e nelle edizioni della Chiesa Greca introducono i
loro rispettivi vangeli. Ognuno rappresenta una delle quattro classi inferiori dei mondi o piani, a
similitudine delle quali prende forma ogni personalita. Cosi I’Aquila (associata a S. Giovanni)
rappresenta lo Spirito cosmico o Etere, I’onnipenetrante Occhio del Veggente; il Toro di San Luca
rappresenta le acque di Vita, I’elemento che tutto genera e la forza cosmica; Il Leone di San Marco,
I’energia infuocata, I’indomito coraggio e il fuoco cosmico; mentre la Testa umana o I’Angelo che e
posto accanto a San Matteo é la sintesi dei tre animali fusi nell”Intelletto superiore dell’uomo e nella
Spiritualita cosmica. Tutti questi simboli sono Egiziani, Caldei ed Indiani. L’Aquila, il Toro, e gli
dei dalla testa di Leone sono molti, e tutti rappresentano la stessa idea sia nella religione Egizia,
Caldea, Indiana, che in quella Ebraica, pero essi, partendo dal corpo astrale, non andavano oltre lo
Spirito cosmico o Manas Superiore - in quanto Atma-Buddhi, o lo Spirito Assoluto e I’Anima
Spirituale che € suo veicolo, non potevano essere simboleggiati da immagini concrete.

ANJALA (Sans.) - Uno dei poteri personificati che scaturiscono dal corpo di Brahma i Prajapati.
ANJANA (Sans.) - Un serpente, un figlio del Rishi Kasyapa.

ANNAMAYA KOSHA (Sans.) - Un termine Vedantino. Uguale a Sthila Sharira o corpo fisico. E
il primo dei cinque “involucri” accettati dai Vedantini, ed un involucro o rivestimento o guaina €
cio che in Teosofia é chiamato “un principio”™.

ANNAPURA (Sans.) - Vedi “Ana”.

ANNEDOTUS (Gr.) - Il nome generico per i Dragoni o Uomini-pesci, che erano cinque. Lo storico
Beroso narra che in varie occasioni usci dal Mare Eritreo un semidemone chiamato Oannes o
Annedotus il quale, sebbene fosse in parte animale, insegno ai Caldei arti utili e ogni cosa che
potesse umanizzarli (Vedi Lenormant Magia Caldea, pag. 203, ed anche “Oannes”) (w.w.w.).
ANOIA (Gr.) - “Mancanza di comprensione”, “follia”. Anoia e il nome dato da Platone e da altri al
Manas inferiore quando & troppo strettamente legato a Kama, che ¢ irrazionale (agnoia). La parola
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greca agnoia € evidentemente una derivazione, ed € collegata alla parola sanscrita ajnana
(foneticamente agnyana) o ignoranza, irrazionalita, assenza di conoscenza. (Vedi “Agnoia” e
“Agnostici”™).

ANOUKI (Egiz.) - Una forma di Iside; la dea della vita dal cui nome deriva I’Ebraico Ank, vita
(Vedi “Anuki”).

ANSUMAT (Sans.) - Un personaggio dei Purana, il “nipote di 60.000 zii” figli del Re Sagara, che
furono ridotti in cenere da un solo sguardo dell’ “Occhio” del Rishi Kapila.

ANTAHKARANA (Sans.) - O Antaskarana. Il termine ha diversi significati, che differiscono a
seconda di ogni scuola filosofica o setta. Percio Sankaracharia traduce la parola con
“comprensione”; altri, con “lo strumento interno, I’Anima, formata dal principio pensante e
dall’egoismo”; ma gli Occultisti lo spiegano come il sentiero o ponte fra il Manas Superiore e
quello inferiore, tra I’Ego divino e I’Anima personale dell’uomo. Esso serve come mezzo di
comunicazione fra i due e porta dall’Ego Inferiore a quello Superiore tutte quelle impressioni
personali e tutti quei pensieri dell’uomo che, per loro natura, possono essere assimilati e
immagazzinati dall’Entita immortale e diventare in tal modo immortali con essa essendo, questi, gli
unici elementi della Personalita evanescente che sopravvivono alla morte e al tempo. Diventa cosi
evidente perché solo quello che é nobile, spirituale e divino nell’uomo possa attestare nell’Eternita
il motivo per cui I’uomo sia vissuto.

ANTHESTERIA (Gr.) - La festa dei Fiori (Floralia): durante questa festivita era celebrato nei
Misteri Eleusini il rito del Battesimo o purificazione nei laghi del tempio, i Limnae, quando i Mistae
erano fatti passare attraverso lo “porta stretta” di Dioniso per uscirne al di la quali completi Iniziati.
ANTICO (Cab.) - Uno dei nomi Cabalistici per la Sefira Kether, detta anche Corona.
ANTROPOLOGIA - La scienza dell’uomo; fra le altre cose, comprende : la Fisiologia, ovvero
quella branca delle scienze naturali che svela i misteri degli organi e delle loro funzioni nell’uomo,
negli animali e nelle piante; e comprende anche, e in modo particolare, la Psicologia o la grande
scienza dell’anima, ai nostri tempi troppo trascurata sia come entita distinta dallo spirito sia nel suo
rapporto con lo spirito e con il corpo. Nella scienza moderna, la psicologia tratta solo o
principalmente le condizioni del sistema nervoso e ignora quasi del tutto I’essenza e la natura
psichica. | medici definiscono psicologia la scienza della malattia mentale, e nelle universita di
medicina la cattedra di disturbi mentali &€ chiamata con questo nome (Iside Svelata I, 439).
ANTROPORFISMO (Gr.) - Da “av9pwnoc, antropos” che significa uomo. L’atto di dotare dio e
gli dei di una forma umana e di attributi o qualita umane.

ANU (Sans.) - Un “atomo”, un nome di Brahma che si dice sia un atomo proprio come lo &
I’universo infinito. Allusione alla natura panteistica di dio.

ANU (Cald.) - Una delle piu alte divinita Babilonesi, “Re deglii Angeli e degli Spiriti, Signore della
cittd di Erech”. E il sovrano Dio del Cielo e della Terra. Suoi simboli sono una stella e la croce
Maltese ¥, emblemi di divinita e sovranita. Egli € una divinita astratta che si suppone informi
I’intera distesa dello spazio etereo o cielo, mentre la sua “sposa” informa i piani piu materiali.
Entrambi hanno le caratteristiche di Urano e Gaia di Esiodo. Essi scaturirono dal Caos originale.
Tutti i suoi titoli ed attributi sono vividi ed indicano salute, purezza fisica e morale, antichita e
santita. Anu era il dio piu antico della citta di Erech. Uno dei suoi figli era Bil o Vil-Kan, dio del
fuoco, dei vari metalli e delle armi. George Smith molto giustamente vede in questa divinita uno
stretto legame con un incrocio originato fra il “biblico Tubal Cain e il classico Vulcano™... che ¢
comunque ritenuto la “divinita piu potente connessa alla stregoneria e agli incantesimi in generale”.
ANUBI (Egiz.) - Il dio dalla testa di cane, identico sotto un certo aspetto ad Horus. E
preminentemente il dio che ha rapporti con i disincarnati, o coloro che sono resuscitati alla vita del
post-mortem. 1l suo nome egiziano & Anepou. E una divinita psicopompica, “il Signore della terra
Silente dell’Occidente, la terra della Morte, colui che prepara la strada per I’altro mondo™; a lui il
morto veniva affidato per essere condotto dinanzi ad Osiride, il Giudice. In breve, egli ¢ I’
“imbalsamatore” e il “guardiano dei morti”. E una delle piu antiche divinita dell’Egitto avendone
trovato Mariette Bey I’immagine in tombe della Terza Dinastia.
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ANUGITA (Sans.) - Una delle Upanishad. Un trattato altamente occulto (Vedi la Collana | Libri
Sacri dell 'Oriente di Max Miiller).

ANUGRAHA (Sans.) - Nel Vishnu Purana, I’ottava creazione.

ANUKI (Egiz.) - “Vedi Anouki” supra. “La parola Ank in Ebraico significa ‘la mia vita, il mio
essere, che ¢ il pronome personale Anochi, dal nome della dea egiziana Anouki”, dice I’autore della
Chiave dei Misteri Ebraici-Egiziani o L ‘origine delle Misure (J. Ralston Skinner).

ANUMATI (Sans.) - La luna piena; quando da un dio - Soma - essa diviene una dea.

ANUMITIS (Sans.) - Conclusione, deduzione in filosofia.

ANUNNAKI (Cald.) - Angeli o Spiriti della Terra; anche Elementali terrestri.

ANUNIT (Cald.) - La dea di Akkad; Lucifero, la stella mattutina; VVenere, come stella della sera era
Ishtar di Erech.

ANUPADAKA (Sans.) - Anupapadaka, anche Aupapaduka; significa ‘“senza genitori”,
I’“autoesistente”, nato senza genitori o progenitori. Un termine applicato a certi dei autogenerati e ai
Dhyani Buddha.

ANUTTARA (Sans.) - Unico, Impareggiabile. Cosi Anuttara Bodhi significa intelligenza
insuperabile o impareggiabile. Anuttara Dharma significa legge o religione insuperabile, ecc.
ANYAMSAM ANIYASAM (Sans.) - Ano-raniyansam (nella Bhagavad Gita). “Il pill atomico
dell’atomico; Il piu piccolo dei piccoli”. Applicato alla divinita universale, la cui essenza e
ovunque.

ANZIANI (Gli) - Un nome dato dagli Occultisti ai sette Raggi creativi nati dal Caos.

AOUR (Cald.) - La sintesi dei due aspetti della luce astro-eterica; é I’od - la luce che da la vita, e
I’ob - la luce che da la morte.

APAM NAPAT (Zend) - Un’entita misteriosa che corrisponde al Fohat degli Occultisti. E un nome
sia Vedico che Avestico. Letteralmente, il nome significa “Figlio delle Acque” (dello spazio, o
dell’Etere), perché nell’Avesta Apam Napat sta fra gli yazata-fuoco e gli yazataacqua (elementali),
(vedi Dottrina Segreta, vol. V°, pag. 159 e 213).

APANA (Sans.) - “Inspirazione”; una pratica nello Yoga. Prana e apana sono i respiri di
“espirazione” e di “inspirazione”. Nella Anugita & chiamato il “soffio vitale”.

APAP (Egiz.) - In greco Apophis. Il simbolico Serpente del Male. La Barca Solare ed il Sole sono i
grandi Uccisori di Apap nel Libro dei Morti. E Tifone, che avendo ucciso Osiride si incarna in
Apap, cercando di uccidere Horus. Come Tader (0 Ta-ap-oer) I’aspetto femminile di Tifone, Apap
e chiamato “il divoratore delle anime”, ed e vero, dal momento che Apap simbolizza il corpo
animale, quale materia lasciata senz’anima e a se stessa. Essendo Osiride, come gli altri dei Solari,
il modello dell’Ego Superiore (il Cristos), Horus (suo figlio) & il Manas Inferiore, o I’Ego
personale. In molti monumenti si pud vedere Horus, aiutato da numerosi dei con la testa di cane
armati di croci e lance, che uccide Apap. Un orientalista dice : “Il Dio Horus che si erge come
conquistatore sul Serpente del Male, pu0 essere considerato come la prima immagine del nostro ben
conosciuto gruppo di San Giorgio (che € Michele) e il Drago, o la santita che calpesta il peccato”.
La “dragomania” non & morta con le religioni antiche, ma é passata integralmente nell’ultima forma
di culto cristiano.

APARINAMIN (Sans.) - L’ Immutabile e I’Incambiabile, il contrario di Parinamin, cio che é
soggetto a modificazioni, differenziazioni o decadenza.

APAROKSHA (Sans.) - Percezione diretta.

APAVA (Sans.) - Letteralmente, “Colui che gioca nell’acqua”. Un altro aspetto di Narayana o
Vishnu e di Brahma combinati, poiché Apava, come quest’ultimo, divide se stesso in due parti,
maschile e femminile, e crea Vishnu, che crea Viraj, che crea Manu. Il nome é spiegato ed
interpretato in vari modi nella letteratura Brahmanica.

APAVARGA (Sans.) - Liberazione dalle nascite ripetute.

APIS (Egiz.) - O Hapi-ankh. “Il vivente deceduto” o Osiride, incarnato nel sacro Toro bianco. Apis
era il dio-toro che, al sopraggiungere dell’eta di ventotto anni, I’eta in cui Osiride fu assassinato da
Tifone, era messo a morte con una grande cerimonia. Non era il Toro che veniva adorato, bensi il
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simbolo di Osiride; proprio come i Cristiani, adesso, si inginocchiano innanzi all’Agnello, il
simbolo di Gesu Cristo, nelle loro chiese.

APOCRIFO (Gr.) - Spiegato in maniera molto erronea ed usato con il significato di dubbioso o
spurio. La parola significa semplicemente segreto, esoterico, nascosto.

APOLLO Del Belvedere - Fra tutte le antiche statue di Apollo, il figlio di Giove e Latona,
chiamato Febo, Elio, il Radioso e il Sole, la migliore e piu perfetta e quella conosciuta con questo
nome, che si trova nella Galleria del Belvedere del Vaticano a Roma. E chiamato anche I’Apollo
Pitico, dato che il dio é rappresentato nel momento della sua vittoria sul serpente Pitone. La statua
fu rinvenuta nel 1503 fra le rovine di Anzio.

APOLLONIO DI TIANA (Gr.) - Un magnifico filosofo nato in Cappadocia all’inizio del primo
secolo; un ardente pitagorico che studio le scienze fenicie sotto Eutidemo, e la filosofia pitagorica
ed altre discipline sotto Euxeno di Eraclea. Secondo i principi basilari di questa scuola, egli rimase
vegetariano per tutto il corso della sua lunga vita, cibandosi solo di frutta e di erbe, non bevendo
vino, indossando solo abiti fatti esclusivamente di fibre vegetali, camminando scalzo e lasciando
crescere completamente capelli e barba, come hanno fatto tutti gli Iniziati prima e dopo di lui. Fu
iniziato dai sacerdoti del tempio di Esculapio (Asclepio) a Egae ed apprese molti “miracoli” per
curare i malati tramite il dio della medicina. Essendosi preparato ad una iniziazione superiore con
un silenzio di cinque anni e viaggiando, visito Antiochia, Efeso, Panfilia ed altri luoghi, e si reco in
India passando per Babilonia, abbandonato da tutti i suoi discepoli intimi che temevano di andare
nel paese degli “incantesimi”. Comunque, un discepolo occasionale, Damis, che egli incontro sulla
sua via, lo accompagno nei suoi viaggi. In Babilonia, fu iniziato dai Caldei e dai Magi, secondo
quanto dice Damis, il cui racconto fu copiato da un certo Filostrato, un centinaio di anni dopo. Dopo
il suo ritorno dall’India, mostro di essere un vero Iniziato, in quanto pestilenze, terremoti, morti di
sovrani ed altri eventi, si verificarono esattamente come lui li aveva profetizzati. A Lesbo, i
sacerdoti di Orfeo, gelosi di lui, si rifiutarono di iniziarlo nei loro Misteri particolari, sebbene lo
abbiano poi fatto anni dopo. Predico al popolo di Atene e di altre citta I’etica piu pura e nobile, e i
fenomeni che produsse furono meravigliosi e numerosi, come e documentato. “Come mai” - si
chiede sgomento Giustino Martire - “come mai i talismani (telesmata) di Apollonio hanno potere,
giacché placano, come vediamo, la furia delle acque, la violenza dei venti e gli attacchi delle bestie
feroci; e, mentre i miracoli del nostro Signore sono custoditi solo dalla tradizione, quelli di
Apollonio sono piu numerosi e si manifestano attualmente nei fatti presenti ?.... (Quaest, XXIV).
Ma si trova facilmente una risposta a cio, nel fatto che, dopo aver attraversato I’Hindu Kush,
Apollonio era stato indirizzato da un re alla Dimora dei Saggi, luogo che pud essere raggiunto
ancora oggi, e in cui fu istruito dalla loro conoscenza insuperata. | suoi dialoghi con il Corinzio
Menippo ci forniscono in effetti un catechismo esoterico e rivelano (se compresi) molti importanti
misteri della Natura. Apollonio fu amico, corrispondente ed ospite di re e regine, e nessun potere
magico e stato testimoniato quanto il suo. Alla fine della sua lunga e meravigliosa vita apri una
scuola esoterica ad Efeso, e mori all’eta di circa cento anni.

APORRHETA (Gr.) - Istruzioni segrete su soggetti esoterici dati durante i Misteri egiziani e greci.
APSARAS (Sans.) - Una Ondina o Ninfa dell’acqua, del Paradiso o Cielo di Indra. Le Apsaras
sono, nella credenza popolare, le “spose degli dei”. Sono chiamate Surangana e con un termine
meno onorevole Sumad-atmaja o le “figlie del piacere”, dato che si racconta di loro che quando
comparirono dopo lo shattimento dell’oceano di latte (Samudra-manthana), né gli Dei (Sura) né i
Demoni (Asura) le volevano prendere quali spose legittime. Urvasi e molte di loro sono menzionate
nei Veda. In Occultismo sono certe piante acquatiche che “producono sonno”; sono anche certe
forze inferiori della natura.
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INSEGNAMENTI ORIGINARI, infatti, dimostrera che la Conoscenza in essi contenuta e
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pertanto, tale Conoscenza non appartiene al regno dei dogmi.
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L’Occultismo .
contro le arti occulte

Avevo sentito dire ma non lo avevo mai
creduto fino ad ora,

Che esistevano degli Esseri che, con
potenti incantesimi magici,

Potevano piegare le leggi della Natura
ai loro disegni malvagi.

Milton

Numerose lettere della “Corrispondenza” di questo mese testimoniano la forte impressione che
ha prodotto su alcune menti il nostro articolo dello scorso mese, “Occultismo Pratico”. Queste
lettere giustificano pienamente, e rafforzano, le due logiche conclusioni che seguono:

a) Esistono piu uomini riflessivi e istruiti di quanto non pensi il materialista moderno, i quali
credono alla realta dell’Occultismo e della Magia (due cose che sono completamente
diverse); e

b) La maggior parte di essi (compresi molti teosofi) non hanno alcuna idea definita circa la
natura dell’Occultismo e lo confondono con le Scienze Occulte in generale, inclusa
‘L’Arte Nera’.

Le idee che essi si fanno dei poteri che I’Occultismo conferisce all’'uomo e dei mezzi da
adoperare per acquisirli, sono tanto diverse quanto fantastiche. Alcuni immaginano che, per
diventare uno Zanoni, sia sufficiente avere un maestro nell’arte di mostrarvi il cammino. Altri
pensano che il semplice fatto di attraversare il canale di Suez e di andare nelle Indie, li trasformi in
un Roger Bacon o addirittura in un Conte di Saint Germain. Molti considerano come loro ideale
Margrave con la sua giovinezza eternamente rinnovata e trascurano I’anima che ne é il prezzo
pagato. Molti, cosi, confondono la Stregoneria pura e semplice con I’Occultismo, “evocano dalle
tenebre dello Stige il fantasma scarnificato che cammina attraverso la terra spalancata verso le
strade della luce”, e pretendono, a seguito di quest’impresa, di essere considerati come degli Adepti
perfetti. La ‘Magia cerimoniale’, secondo le regole che Eliphas Levi delined con scherno, € un altro
cosiddetto alter ego della filosofia degli antichi Arhat. Riassumendo, i prismi attraverso i quali
I’Occultismo appare agli ignoranti della filosofia sono tanto multicolori e diversi, quanto & possibile
all’immaginazione umana raffigurarli.

| candidati alla Saggezza e al Potere s’indigneranno se si dice loro la semplice verita? Non e
soltanto utile, ma é diventato necessario, aprire loro gli occhi prima che sia troppo tardi. La verita su
questo argomento si riassume in poche parole: Fra le centinaia di ferventi che in Occidente si
dichiarano ‘Occultisti’, non ve n’é una mezza dozzina che abbiano un’idea anche pressappoco
corretta, della natura della Scienza di cui cercano di rendersi padroni. Tranne poche eccezioni, sono
tutti sulla strada della Stregoneria. Che mettano anzitutto un po’ di ordine nel caos della loro mente,
prima di protestare contro questa asserzione. Che apprendano anzitutto il reale rapporto che esiste
fra le Scienze Occulte e I’Occultismo, poi la differenza fra i due, e allora che s’indignino pure, se
credono ancora di aver ragione. Nell’attesa, sappiano che I’Occultismo differisce dalla Magia e
dalle altre scienze segrete, come il sole scintillante differisce da un fuoco fatuo, o come lo Spirito

) Questo articolo é stato pubblicato per la prima volta da H..P. Blavatsky nella Rivista Lucifer del marzo 1988.
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immutabile ed immortale dell’Uomo - esso stesso riflesso del TUTTO assoluto senza causa e
inconoscibile - differisce dall’involucro di argilla, il corpo umano.

Nel nostro Occidente altamente civilizzato, dove i linguaggi moderni sono stati creati e le
parole coniate con il risveglio delle idee e dei pensieri, piu il linguaggio si materializzava sotto la
gelida influenza dell’egoismo occidentale e della sua incessante ricerca dei beni di questo mondo,
meno si provava il bisogno di formare dei nuovi termini per esprimere cio che era tacitamente
considerato come una ‘superstizione’ assoluta e screditata. Questi termini rispondevano soltanto a
delle idee che nessun uomo colto era sospettato di alimentare nella sua mente. La ‘Magia’, un
sinonimo di ‘arte del prestigiatore’, la ‘Stregoneria’ un equivalente di grossolana ignoranza e
‘I’Occultismo’, I’infelice rimasuglio d’insensati filosofi del Fuoco del Medio Evo, dei Jacob
Boehme e dei Saint Martin, si credeva fossero espressioni piu che sufficienti a ricoprire I’intero
campo del ‘giuoco dei bussolotti’. Questi sono termini dispregiativi adoperati in genere per riferirsi
alle scorie e ai residui delle epoche oscure e degli eoni anteriori al paganesimo. Non abbiamo
dunque dei termini occidentali per definire e descrivere con varie sfumature le differenze di questi
poteri anormali e le scienze che portano alla loro acquisizione, con la precisione consentita dalle
lingue orientali, soprattutto dal sanscrito.

Quale significato risvegliano le parole ‘miracolo’ e ‘incantesimo’ (di significato identico, dopo
tutto, poiché tutte e due esprimono I’idea di cose straordinarie prodotte violando le leggi della
natura (!), come le spiegano le autorita riconosciute) nella mente di coloro che le ascoltano o le
pronunciano? Un cristiano che crede fermamente ai miracoli (anche se si tratta di una violazione
delle ‘leggi della natura”), perché gli é stato detto che sono stati prodotti da Dio per interposizione
di Mosé, si beffera degli incantesimi compiuti dai maghi del Faraone, o li attribuira al diavolo. E
quest’ultimo che i nostri pii nemici collegano all’Occultismo, mentre i loro blasfemi avversari, gli
infedeli, si ridono di Mosé, dei Maghi, degli Occultisti, e arrossirebbero a concedere la minima
serieta a tali ‘superstizioni’. Tutto questo perché non esistono dei termini per sottolineare le
differenze, per esprimere le sfumature e tracciare la linea di demarcazione fra il sublime e la verita,
fra I’assurdo e il ridicolo. Perché assurde e ridicole sono le interpretazioni teologiche che insegnano
la ‘violazione delle leggi della natura’ da parte dell’uomo, di Dio o del Diavolo; e sublimi verita
sono i ‘miracoli’ scientifici e gli incantesimi di Mosé e dei Maghi, compiuti in accordo con le leggi
naturali e appresi in tutta la Saggezza dei Santuari (che erano le ‘Societa Scientifiche’ di quei
tempi) e, di fatto, nel’lOCCULTISMO autentico. Questo termine ‘Occultismo’, traduzione della
parola composta Gupta Vidya, la Conoscenza Segreta, da certamente luogo a confusione.
Conoscenza di cosa, si domandera? Alcuni termini sanscriti potranno aiutarci.

Anche nei Purana essoterici si citano, fra molti altri termini, quattro generi diversi di
Conoscenza o di Scienza Esoterici. Questi sono: 1) Yajna Vidya,(°) la conoscenza dei poteri occulti
risvegliati nella Natura attraverso I’adempimento di talune cerimonie e riti religiosi; 2) Maha-vidya,
la ‘grande conoscenza’, la magia dei Cabalisti e del culto Tantrico, spesso Stregoneria della
peggiore specie; 3) Guhya Vidya, la conoscenza dei poteri che risiedono nel Suono (Etere), di

© “1l Yajna”, dicono i brahmani, “esiste in ogni eternita, perché procede dal Supremo Uno... nel quale giaceva latente
dal ‘non-principio’. Esso & la chiave del TRAIVIDYA, la scienza tre volte sacra, contenuta nei versetti del Rig Veda, che
insegnano gli Yagus, o misteri sacrificali. ‘Il Yajna’ esiste come una cosa invisibile, da ogni tempo: é simile al potere
latente dell’elettricita di una dinamo, il quale non richiede che I’azione dell’apparecchio adatto per esteriorizzarsi. E
supposto estendersi all’Ahavaniya, o fuoco del sacrificio, fino al cielo, formando un ponte, o una scala, grazie al quale il
sacrificante pud comunicare con il mondo degli déi e degli spiriti, e anche elevarsi, da vivo, fino alle loro dimore”
(Aitareya Brahmana, di Martin Haug).

“Questo Yajna € ancora una forma dell’Akasha; e la parola mistica che lo chiama alla vita e che & pronunciata
mentalmente dal Sacerdote iniziato, € la Parola Perduta alla quale IL POTERE DELLA VOLONTA da I’impulso “. (Iside
Svelata, Vol. I, intr. - Vedere Aitareya Brahmana, di Haug).
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conseguenza nei Mantra (preghiere o incantesimi cantati) e dipendenti dal ritmo e dalla melodia
impiegati; in altre parole, un’azione magica basata sulla conoscenza delle Forze della Natura e sulla
loro correlazione; infine, 4) ATMA VIDYA, un termine che € tradotto dagli orientalisti
semplicemente con ‘Conoscenza dell’Anima’ o vera Saggezza, ma che significa molto di piu.

Quest’ultima e la sola specie di Occultismo che un teosofo che apprezza “La Luce sul Sentiero”
e che desidera diventare saggio ed altruista, dovrebbe tentare di raggiungere. Tutto il resto
costituisce delle ramificazioni delle ‘Scienze Occulte’, cioe delle arti basate sulla conoscenza
dell’essenza ultima di tutte le cose nei Regni della Natura, quali i minerali, i vegetali e gli animali;
cose che partecipano, dunque, del dominio della natura materiale per quanto invisibile sia questa
essenza e benché abbia fino ad ora eluso cid di cui la Scienza si € impadronita. L’Alchimia,
I’Astrologia, la Fisiologia Occulta, la Chiromanzia, esistono in natura, e le Scienze esatte - forse
definite perché si trovano in un’epoca di filosofie paradossali ed opposte - esse hanno gia scoperto
non pochi segreti delle arti su menzionate. Ma la chiaroveggenza, simboleggiata in India
dall’’Occhio di Shiva”, chiamata in Giappone la ‘Visione Infinita’, non é I’ipnotismo, figlio
illegittimo del Mesmerismo, e non la si puo acquisire attraverso tali arti. Di tutte le altre ci si puo
impadronire, e si possono ottenere risultati buoni, cattivi o indifferenti, ma Atma Vidya vi
attribuisce ben poco valore. Essa le comprende tutte e se occorre ne fa anche uso per fini benefici,
dopo averle purificate delle loro scorie e avendo cura di sharazzarle di ogni elemento con movente
egoistico. Spieghiamoci. Ogni uomo e ogni donna puo mettersi a studiare una qualsiasi delle “Arti
Occulte’ summenzionate, o tutte, senza grande preparazione preliminare e anche senza adottare un
metodo di vita troppo severo. Non & nemmeno necessario avere un alto livello morale. In
quest’ultimo caso, lo studente ha nove probabilita su dieci di diventare semplicemente uno stregone
e di cadere a capofitto nella magia nera. Ma questo cosa importa? | Voodoo ed i Dugpa mangiano,
bevono e si divertono sulle ecatombe delle vittime delle loro arti infernali. E i cortesi ed eminenti
vivisezionisti, cosi come gli ‘Ipnotizzatori’ diplomati delle Facolta di Medicina, fanno esattamente
la stessa cosa, con I’unica differenza che i Voodoo ed i Dugpa sono degli stregoni coscienti mentre
la truppa dei Charcot-Richet ©) & formata da stregoni incoscienti. Pertanto, poiché sia gli uni che gli
altri dovranno raccogliere i frutti dei loro lavori e delle loro realizzazioni nell’arte nera, i praticanti
occidentali dovrebbero raccogliere non soltanto la punizione e la cattiva reputazione, ma anche i
profitti e i piaceri che possono derivare da cio. Perché, lo ripetiamo ancora, I’ipnotismo e la
vivisezione, quali si praticano in queste scuole, sono Stregoneria pura e semplice, con in meno la
conoscenza che i Voodoo ed i Dugpa possiedono, e che nessun Charcot-Richet potrebbe conseguire
neppure in cinquant’anni di studi intensi e di osservazioni sperimentali. Coloro, dunque, che
vogliono giocare con la magia comprendendone o no la natura, ma che trovano troppo dure le
regole imposte ai suoi studiosi e che respingono I’Atma-Vidya o I’Occultismo, agiscano a loro
modo! Che diventino maghi, se lo vogliono, anche se diverranno VVoodoo o Dugpa per le prossime
dieci incarnazioni.

Ma I’interesse dei nostri lettori sara forse accentrato su coloro che sono irresistibilmente attratti
dall’’Occulto’ e che tuttavia non comprendono la vera natura della loro aspirazione né sono esenti
da passioni e ancor meno da egoismo.

Che dire di questi sfortunati, cosi dilaniati da forze antagoniste? Poiché, lo si & detto troppo
spesso per ripeterlo ancora, e il fatto salta agli occhi di ogni osservatore: dal momento in cui il
desiderio dell’Occultismo si e realmente svegliato nel cuore dell’uomo, non vi é piu per lui nessuna
speranza di pace, alcun luogo del mondo in cui possa trovare riposo e conforto. Egli e trascinato
verso spazi selvaggi e desolati della vita da un’inquietudine che non cessa di roderlo senza che egli
possa placarla. 1l suo cuore é troppo pieno di passioni e di desideri egoistici per permettergli di

) Famosi medici francesi che studiarono le malattie mentali. [N.d.c]
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oltrepassare la Porta d’oro, e tuttavia non puo piu trovare il riposo e la pace nella vita ordinaria.
Dovra dunque cadere inevitabilmente nella stregoneria e nella magia nera e accumulare su di sé, nel
corso di numerose incarnazioni, un Karma terribile? Non vi é alcun’altra via, per lui?

Rispondiamo: ne esiste un’altra. Che non aspiri ad uno scopo piu elevato di quello che non si
sente capace di raggiungere. Che non assuma un impegno il cui peso € troppo gravoso per lui.
Senza diventare un ‘Mahatma’, un Buddha o un Grande Santo, studi la filosofia e la ‘Scienza
dell’Anima’, e potra diventare uno dei modesti benefattori dell’umanita, senza alcun potere
‘sovrumano’. | Siddhi (o i poteri dell’ Arhat), appartengono a coloro che sono capaci di dominare la
propria vita, di piegarsi ai terribili sacrifici che esige un tale allenamento, e di assoggettarvisi alla
lettera. Che sappia fin dal principio, e lo ricordi sempre, che il vero Occultismo o la Teosofia € la
‘Grande rinuncia del SE, assoluta e senza restrizioni, in pensiero e in azione. Questo &
I’ALTRUISMO ed esso respinge colui che lo pratica al di fuori dell’interesse di tutte le categorie
degli esseri viventi. Dal momento in cui si & votato al lavoro, “egli non vive piu per se stesso, ma
per il mondo™. Gli & perdonato molto durante i primi anni di probazione, ma appena € ‘accettato’ la
sua personalita deve scomparire ed egli deve diventare una semplice forza benefica della Natura.
Dopo questo, si presentano a lui due poli, due sentieri senza alcun luogo di riposo intermedio. Egli
dovra o salire penosamente e laboriosamente passo a passo, spesso durante numerose incarnazioni e
senza riposo devacianico, la scala d’oro che conduce allo stato di Mahatma (lo stato di Arhat o di
Bodisattva), o lasciarsi scivolare al primo passo falso, e cadere nello stato di Dugpa ...

Tutto questo e ignorato o completamente perso di vista. Veramente, colui che pud osservare
I’evoluzione silenziosa delle prime aspirazioni dei candidati, scopre spesso delle strane idee che
s’inseriscono furtivamente nella loro mente. Taluni hanno i poteri del ragionamento cosi falsati da
influenze estranee, che s’immaginano di poter sublimare ed elevare le passioni animali in modo che
il loro impeto, la loro forza e il loro fuoco possano essere rivolti, per cosi dire, verso I’interno: essi
pensano di poterle immagazzinare ed azzittire nel seno, fino a quando la loro energia, non dissipata,
ma incanalata verso scopi piu alti e piu santi, cioé fino a quando la loro forza collettiva conservata
permetta ai suo possessore di entrare nel vero santuario dell ’Anima e di trovarsi in presenza del
Maestro, il SE SUPERIORE! Con questo scopo, si rifiutano di lottare contro le loro passioni e di
distruggerle. Con un possente sforzo di volonta mirano semplicemente a soffocare e a tenere in
scacco, nei limiti della loro natura, le fiamme ardenti, lasciando covare il fuoco sotto un sottile
strato di cenere. Essi si sottomettono gioiosamente alla tortura del giovane spartano che si lasciava
divorare le interiora dalla volpe piuttosto che separarsene. O poveri visionari ciechi!

Tanto sarebbe sperare che una banda di spazzacamini ubriachi, sudati, e lerci per il loro lavoro,
possano essere rinchiusi in un Santuario addobbato di drappeggi bianchi, senza insudiciare questa
purezza né trasformare questo biancore in un ammasso di panni sporchi, e che, al contrario,
diventassero padroni dei sacri recessi e, finalmente, ne uscissero immacolati come questi luoghi.
Perché non immaginare che una dozzina di puzzole rinchiuse nell’atmosfera pura di un Dgon-pa
(monastero) possano uscirne tutte impregnate dei profumi degli incensi che vi si bruciano? ... Strana
aberrazione della mente umana! Potrebbe mai essere cosi? Ragioniamo un po’.

Il ‘Maestro’ nel Santuario delle nostre anime e il ‘Sé Superiore’ - lo spirito divino la cui
coscienza ha per base la Mente, e ne dipende esclusivamente (almeno durante la vita mortale
dell’uomo nella quale questo Sé é prigioniero); questa Mente, abbiamo deciso di chiamarla I’Anima
Umana (mentre I’’Anima Spirituale’ ¢ il veicolo dello Spirito). A sua volta, I’Anima Umana, o
personale, €, nel suo aspetto superiore, un composto di aspirazioni, di volizioni spirituali e di amore
divino; e, nel suo aspetto inferiore, & costituita dai desideri animali e dalle passioni terrene che
provengono dalla sua associazione con il suo veicolo, sede di questi desideri e di queste passioni.
L’Anima Umana costituisce dunque un legame e un mezzo fra la natura animale dell’uomo - che la

6



sua ragione superiore cerca di dominare - e la sua natura spirituale e divina, verso la quale questa
ragione gravita, ogni qualvolta essa trionfa nella sua lotta con la natura animale interna. Questa
I’ Anima animale’ istintiva, la serra calda di queste passioni, che alcuni imprudenti entusiasti, come
abbiamo appena visto, cullano e trattengono nel loro seno, invece di ucciderle. Sperano essi ancora
di trasformare in questo modo il flusso melmoso della fogna animale nelle acque cristalline della
Vita? Dove, dunque, su quale terreno neutro, incateneranno queste passioni, in modo che I’uomo
non ne subisca I’influenza? Le passioni violente dell’amore e della cupidigia sono sempre vive, e
I’uomo permette ad esse di restare nel loro luogo di origine - questa stessa anima animale; poiché
sia gli aspetti superiori che quelli inferiori dell’’Anima Umana’ o Mente, respingono tali ospiti,
sebbene essi non possano evitare di esserne inquinati, a causa della loro vicinanza. 1l ‘Sé Superiore’,
o lo Spirito, e cosi totalmente incapace di assimilare tali sentimenti quanto lo é I’acqua di mischiarsi
all’olio o all’impuro sego liquido. E dunque la Mente - il solo legame intermedio fra I’uomo
terrestre ed il Sé Superiore - che costituisce I’unica vittima in costante pericolo di essere trascinata
da queste passioni che possono essere risvegliate in qualsiasi momento, e di perire nell’abisso della
materia. E in che modo potrebbe essa mai accordarsi con I’armonia divina del Principio Superiore,
quando quest’armonia e distrutta dalla semplice presenza di queste passioni nel Santuario in
preparazione? In che modo I’armonia puo prevalere e vincere, se I’Anima e insozzata e confusa dal
turbine delle passioni e dei desideri terreni dei sensi corporali, 0 anche dall’’uomo astrale’?

Poiché questo ‘Astrale’ - il ‘doppio’ evanescente (presente nell’animale come nell’uomo) - non
e il compagno dell’Ego divino, ma del corpo terreno. E lui che costituisce il legame fra I’lo
personale (la coscienza inferiore di Manas) e il corpo, e che € il veicolo della vita transitoria, ma
non della vita immortale. Come [’ombra proiettata dall’uomo, esso segue servilmente e
macchinalmente i suoi movimenti ed impulsi, e tende di conseguenza verso la materia, senza mai
elevarsi verso lo Spirito. E unicamente quando la forza delle passioni & completamente annientata,
quando queste ultime sono state bruciate e annichilite nel crogiuolo di una volonta inflessibile,
quando sono morti non solo gli appetiti e i desideri della carne ma & ucciso anche il riconoscimento
dell’lo personale e, di conseguenza, I’’Astrale’ e ridotto a zero, che pud compiersi I’Unione con il
‘Sé Superiore’. E quando I’’Astrale’ non riflette piu che I’uomo dominato, la personalita tuttora
vivente ma spogliata di desideri e di egoismo, allora il brillante Augoide, il SE divino, pud vibrare
in armonia cosciente con i due poli dell’Entita umana - I’'uomo di materia purificato e I’Anima
Spirituale sempre pura - e tenersi in presenza del SE-MAESTRO (il Christos degli Gnostici
Mistici), unito a ESSO, immerso e uno con ESSO, per sempre."

Come si puo allora credere che sia possibile a un uomo attraversare la ‘porta segreta’
dell’Occultismo, quando i suoi pensieri di ogni giorno e di ogni ora sono fissati su cose terrene, su
desideri di possesso e di potere, sulla cupidigia, sull’ambizione, come anche sui doveri i quali, se
pur sono onorevoli, appartengono ancora alla terra? Anche I’amore per la sposa e per la famiglia - il
pit puro ed altruista degli affetti umani - € un ostacolo al vero Occultismo. Perché, che si prenda
come esempio I’amore sacro di una madre per i suoi bambini, o quello di un marito per sua moglie,
perfino in questi sentimenti, quando li si analizza a fondo e li si esaurisce completamente, si scopre
dell’egoismo nel primo caso, e un egoismo a due nel secondo. Quale madre non sacrificherebbe,
senza esitare un solo istante, centinaia e migliaia di vite per salvare quella del suo amatissimo
bambino? E quale amante, o sincero marito, non infrangerebbe la felicita di tutti gli uomini e donne
che lo circondano, per soddisfare il desiderio di colei che ama? Questo € molto naturale, si dira.
Senza dubbio, alla luce del codice degli affetti umani; ma & molto diverso dal punto di vista

©) Coloro che sarebbero propensi a vedere nell’uomo tre Ego, si dimostreranno incapaci a percepire il senso metafisico.
L’uomo ¢ una trinita composta dal Corpo, dall’Anima e dallo Spirito; ma |’'uomo é tuttavia una unita e non é certamente
il suo corpo. Quest’ultimo € sua proprieta, il suo vestimento transitorio. | tre ‘Ego’ rappresentano I’'UOMO nei suoi tre
aspetti, sui piani - o stati - astrale, intellettuale o psichico, e Spirituale.
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dell’amore divino universale. Poiché, se il cuore & colmo di pensieri per un piccolo gruppo di sé che
teniamo vicini e che ci sono cari, in che modo il resto dell’umanita trovera posto nella nostra
anima? Quale parte di amore e d’interesse restera da offrire alla ‘grande orfana’? E in che modo la
‘ancor piccola voce’ si fara sentire in un’anima completamente occupata dai suoi ospiti privilegiati?
Quale posto restera per permettere ai bisogni dell’Umanita in blocco d’impressionare e perfino di
suscitare in noi una risposta immediata? E comunque, colui che vuole trarre profitto dalla saggezza
della Mente Universale, deve giungervi attraverso |’'Umanita intera, senza distinzione di razza, di
colore, di religione o di rango sociale. E | altruismo e non |’egoismo, - anche nella sua concezione
piu legale e piu nobile - che pud condurre I’individuo verso una fusione del suo piccolo Sé con il Sé
Universale. E a questa necessita e a questo lavoro che il vero discepolo del vero Occultismo deve
dedicare se stesso, se vuole acquisire la théo-sophia, - la Saggezza e la Conoscenza divine.

L’aspirante deve assolutamente scegliere fra la vita del mondo e la vita dell’Occultismo. E
inutile e vano tentare di conciliare le due, poiché nessuno puo servire due padroni e soddisfarli
contemporaneamente. Nessuno puo servire il suo corpo e la sua Anima Superiore, compiere il suo
dovere familiare e il suo dovere universale, senza privare 1’uno o I’altro di cio che gli € dovuto,
perché o tendera I’orecchio alla ‘ancor piccola voce’ e non ascoltera le grida dei suoi bambini, o
non si occupera che di questi e restera sordo all’appello dell’Umanita. Questa sara una lotta
incessante e tormentosa per quasi ogni uomo sposato che vorra proseguire nel vero Occultismo
pratico, invece che nella sua filosofia teorica. Perché egli si accorgera di esitare costantemente fra il
richiamo dell’amore terreno personale e quello dell’amore divino impersonale per I’'Umanita. E
questo non potra che farlo fallire nell’uno o nell’altro dei suoi doveri, se non in tutti e due. Ma vi e
di peggio, poiché colui che soccombe ad un amore o ad una passione terrena, dopo essersi legato
attraverso un giuramento all’OCCULTISMO, deve risentirne un effetto pressoché immediato:
quello di essere irresistibilmente rigettato dallo stato divino impersonale, verso il piano inferiore
della materia. L’autocompiacimento dei sensi, o anche della mente, implica la perdita immediata dei
poteri di discernimento spirituale; la voce del MAESTRO non puo essere piu distinta da quella delle
proprie passioni, o perfino da quella di un Dugpa; il bene non si distingue piu dal male, la sana
morale dalla semplice casistica. Il frutto del Mar Morto riveste la piu gloriosa apparenza mistica,
ma si trasforma in cenere sulle labbra e in fiele nel cuore, creando:

Una profondita sempre piu profonda, un‘oscurita
Sempre piu scura;

Follia per Saggezza, colpa per innocenza,
Angoscia per estasi e disperazione per speranza.

La maggior parte degli uomini, quando si sono sbagliati ed hanno agito secondo i loro errori, Si
rifiutano di riconoscerli e in tal maniera sprofondano sempre piu in basso nel fango. E benché sia
I’intenzione che decide in primo luogo se € la magia bianca o la nera che sara praticata, tuttavia i
risultati di una stregoneria anche incosciente ed involontaria non possono mancare di produrre un
cattivo Karma. E stato detto abbastanza per provare che la stregoneria consiste nell ‘esercitare una
qualsiasi influenza cattiva su altri che, per essa, soffrono, e di conseguenza, fanno soffrire altri. Il
Karma e una pesante pietra lanciata nelle acque tranquille della Vita; produce delle onde
concentriche che vanno allargandosi senza posa quasi all’infinito. Queste cause devono
necessariamente produrre degli effetti che si manifestano nelle giuste leggi della Retribuzione.

Una buona parte di questi effetti potrebbero essere evitati, se solamente gli uomini si
astenessero dal lanciarsi in pratiche di cui non comprendono né la natura, né I’importanza. Non é
chiesto a nessuno di portare un fardello che sorpassi le sue forze e i suoi poteri. Vi sono dei ‘maghi
nati’, vi sono dei Mistici e degli Occultisti di nascita e di diritto, a causa di una serie di incarnazioni
e di immensi periodi di sofferenze e sconfitte. Questi sono, si potrebbe dire, al sicuro dalle passioni.
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Nessun fuoco di origine terrena puo infiammare i loro sensi o i loro desideri; nessuna voce umana
trova risposta nella loro anima, se non il grande grido dell’Umanita. Questi sono i soli sicuri del
loro successo, ma non li si incontra che di tanto in tanto, e riescono a passare le porte strette
dell’Occultismo perché non trasportano con loro nessun bagaglio personale di sentimenti umani e
transitori. Essi si sono liberati dal sentimento della personalita inferiore, ed hanno in tal modo
paralizzato I’animale ‘astrale’, e la stretta porta d’oro si apre davanti a loro. Non € la stessa cosa per
coloro che devono ancora portare durante alcune incarnazioni i pesi dei peccati commessi nelle vite
precedenti, ed anche nella loro esistenza presente. Per essi, a meno che non avanzino con grande
precauzione, la porta d’oro della Saggezza puo diventare il largo portale e I’ampia via “che conduce
alla distruzione”, e quindi “numerosi sono coloro che prendono questa via”. Questa e la Porta delle
Arti Occulte praticate con scopi egoistici, e senza I’influenza restrittiva e benefica di ATMA
VIDYA. Noi siamo nel Kali Yuga, e la sua influenza fatale & mille volte piu potente in Occidente
che in Oriente; da cio, la facilita con la quale i Poteri dell ‘Eta delle Tenebre fanno vittime in questa
lotta ciclica; da cio, anche, i molti errori nei quali il mondo di oggi si dibatte. Uno fra essi, consiste
nel credere che sia facile per gli uomini raggiungere la ‘Porta’ e passare la soglia dell’Occultismo
senza grande sacrificio. Questo e il sogno della maggior parte dei Teosofi, un sogno ispirato dal
desiderio del Potere e dell’egoismo personale, e non sono tali sentimenti che li condurranno allo
scopo desiderato. Perché, come ha detto uno di quelli che si sono sacrificati per I’umanita; “Stretta e
la porta e angusta la via che conducono alla vita eterna”, e, di conseguenza, “rari sono coloro che la
trovano”. Cosi stretta, in verita, che al semplice accenno di alcune delle difficolta preliminari, i
candidati occidentali, spaventati, fanno mezzo giro e battono in ritirata rabbrividendo ...

Che si arrestino qui, e non tentino di andare piu avanti, deboli come sono. Perché se, voltando
le spalle alla Porta Stretta, si lasciano trascinare dal loro desiderio dell’Occulto e fanno un solo
passo in direzione delle Porte larghe e piu accoglienti del mistero d’oro che scintilla nella luce
dell’illusione, sventura a loro! Questo mistero non pud condurre che allo stato di Dugpa, e non
possono aspettarsi altro che di trovarsi sulla Via Fatale dell’Inferno, sulla cui porta Dante lesse
queste parole:

“Per me si va nella citta dolente
Per me si va nell’eterno dolore
Per me si va tra la perduta gente ...”.



All'uomo che prosegue i suoi, studi nel modo giusto, tutte le costruzioni geometriche, tutti i
sistemi dei numeri, tutte le progressioni metodiche esattamente costituite, il semplice ordinato
schema di tutte le rivoluzioni celestiali, dovrebbe svelarsi, e si sveleranno, se, come io dico, un
uomo prosegue i suoi studi giustamente con Iocchio della sua mente fisso al loro unico fine. Come
un tal uomo riflette, cosi egli ricevera la rivelazione di un unico legame di naturale
interconnessione tra tutti questi problemi. Se tali soggetti sono trattati con un altro spirito, un
uomo, come sto dicendo, avra bisogno di invocare la propria fortuna. Noi possiamo essere sicuri
che senza queste qualita la felicita non potra fare la sua apparizione in alcuna societa; questo € il
metodo, questo 1-alimento, questi gli studi richiesti; difficile o facile, questa é la via che dobbiamo
seguire... Soltanto coloro che sono nello stesso tempo di qualita divine, moderati nella vita, dotati
dalla natura di ogni altra virtu, e che hanno inoltre dominato |l'intera capacita di contenere la
scienza della beatitudine - cioe che &, lo abbiamo spiegato - sono quelli, e quelli soltanto che hanno
ricevuto in pieno possesso tutto quello che la divinita ha da dare.

Platone
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Le Logge di Magia

“Quando la fantasia appare piacevole all occhio, gli
uomini ci credono perché amano la menzogna. Ma la
stessa verita, se riveste un aspetto severo, deve apportare
prove solenni per farsi accettare .

CHURCHILL

Uno dei nostri amici piu stimati nella ricerca occulta mette all’ordine del giorno I’argomento
della formazione di ‘Logge operative’ nella Societa Teosofica, aventi per scopo lo sviluppo di
adepti. Non una volta, ma centinaia di volte, dopo la fondazione del Movimento Teosofico,
abbiamo dimostrato I’impossibilita pratica di forzare questo processo di sviluppo. E difficile
controllare un’impazienza naturale a squarciare il velo del Tempio. Ottenere la conoscenza divina
attraverso un sistema d’istruzioni e di preparazione affrettate, come si guadagna un premio in un
concorso gqualunque, ¢ I’idea del debuttante medio nello studio occulto. Il rifiuto dei fondatori della
Societa Teosofica d’incoraggiare tali false speranze ha promosso la formazione di false Fraternita di
‘Luxor’ (e di ‘Armley Jail’?) le quali altro non sono che delle speculazioni sulla credulita umana.
La prospettiva del manifesto che segue € un’esca cosi allettante, che qualche anno fa prese all’amo
alcuni dei nostri amici Teosofi piu seri:

“Gli studenti della Scienza Occulta, i ricercatori della verita e i Teosofi che possono essere stati
delusi nella loro attesa di una Saggezza Sublime liberamente offerta dai MAHATMA INDU, sono
cordialmente invitati ad inviare il loro nome a ... dove, se ne sono riconosciuti degni, potranno
essere ammessi, dopo un breve periodo di probazione, come membri di una Fraternita Occulta che
non fa sfoggio della sua conoscenza o dei suoi conseguimenti, ma che insegna gratuitamente” (con
compenso da 1 a 5 sterline per lettera?), e senza riserve (i frammenti pit disgustosi dell’’Eulis’ di
P.B. Randolph), “a tutti quelli che essa trova degni di ricevere”... (leggete: insegnamenti offerti su
base commerciale, i cui soldi vanno ai professori, e gli estratti di Randolph e degli altri mercanti di
“filtri d’amore’ agli allievi).”

Se le voci che mi giungono sono esatte, alcuni distretti rurali inglesi, soprattutto la contea di
York, formicolano di astrologi ed indovini fraudolenti che affermano di essere Teosofi per meglio
ingannare una categoria piu elevata di clienti creduloni, di un rango superiore a quello che
costituisce la loro preda naturale: le servette e i giovincelli sprovveduti. Se le ‘logge di magia’
proposte nella lettera che segue, e che fu inviata agli editori di questa Rivista, fossero fondate senza
aver preso le piu grandi precauzioni nell’ammettervi come membri solo i candidati migliori,
vedremmo centuplicarsi questi vili sfruttamenti di cose e di nomi sacri. A riguardo di
quest’argomento, e prima d’inserire la lettera del nostro amico, il Redattore capo del Lucifer
desidera informare i suoi amici che non ha mai avuto il minimo rapporto con la sedicente
“F(fraternitd) E(ermetica) di L(luxor)”,"” e che ogni affermazione contraria & falsa e disonesta.
Esiste un organismo segreto (il cui diploma, o certificato di membro, € detenuto dal colonnello
Olcott, I’'unico uomo moderno di razza bianca che lo possiede) - al quale I’autore di Iside Svelata

©) | documenti segreti si possono vedere presso la redazione del Lucifer. Sono manoscritti segreti compilati da... (il
nome € soppresso per ragioni gia esposte), “Gran Maestro della Sezione settentrionale”. Uno di questi documenti porta
I’intestazione: “Una Chiave succinta dei Misteri Euliani”, cioe della magia nera tantrica a base fallica. No, i membri di
questa Fraternita Occulta “non fanno sfoggio della loro conoscenza”. Molto astuto, da parte loro: meno se ne parlera,
meglio sara.

) Nel testo inglese: H. (hermetic) B (brotherhood) of L (luxor). [N.d.c]
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dette questo nome per definirlo piu facilmente,”) ma che & conosciuto fra gli iniziati con tutt’altro
nome, proprio come il personaggio che porta in pubblico lo pseudonimo di “Koot-Hoomi’ é
chiamato fra i suoi conoscenti con un nome completamente diverso. Quello che & il vero nome di
questa societa, i fallicisti ‘Euliani’ della “F.E. di L.” sarebbero molto imbarazzati a dirlo. | veri
nomi dei Maestri-Adepti e delle Scuole Occulte non sono mai, in nessuna circostanza, rivelati al
profano; ed i nomi dei personaggi che sono stati associati alla Teosofia moderna non sono
conosciuti che dai due fondatori principali della Societa Teosofica. Ed ora, dopo questo lungo
preambolo, passiamo alla lettera del nostro corrispondente. Egli ci scrive:

Un mio amico un mistico per natura, aveva avuto |’intenzione di creare assieme ad altri un
ramo della S.T. nella sua citta. Sorpreso del suo ritardo, gli scrissi per domandargliene la
ragione. Mi rispose che aveva sentito dire che la S.T. non faceva che delle riunioni per
discutere e non realizzava niente di pratico. 1o ho sempre pensato che la S.T. dovrebbe avere
delle Logge nelle quali si lavorasse praticamente. Cagliostro aveva ben compreso questo
bisogno degli uomini per qualcosa di visibile davanti agli occhi, quando istitui il Rito Egiziano
e lo mise in pratica in diverse Logge massoniche. Vi sono numerosi lettori di “Lucifer” nella
contea di... Forse si potrebbe suggerire agli studenti di formare Logge simili, e di provare,
unendo le loro volonta, a sviluppare alcuni poteri in uno di loro, poi, successivamente, in tutti.
Sono certo che dei membri entrerebbero in queste Logge, e susciterebbero un grande interesse
per la Teosofia.

wp P

Questa osservazione del nostro colto e venerabile amico é I’eco della voce del novantanove per
cento dei membri della societa Teosofica, avendo solo I’un per cento un’idea corretta della funzione
e dello scopo dei nostri Rami. L’errore flagrante e generalmente fatto risiede nella concezione di cio
che é I’Adeptato, e del sentiero che vi conduce. Di tutte le imprese immaginabili, la piu difficile & il
tentativo di giungere all’ Adeptato. Invece di essere raggiungibile in qualche anno o in una sola vita,
essa esige lotte incessanti in una serie di vite, eccetto in casi cosi rari che non possono affatto essere
visti come eccezioni alla regola generale. Gli annali provano chiaramente che un certo numero di
Adepti indiani fra i piu venerati sono diventati tali nonostante le loro nascite nelle caste piu basse e,
in apparenza, piu sfavorevoli. Tuttavia, e certissimo che essi avevano progredito nella loro ascesa
durante numerose incarnazioni precedenti e che, allorquando nacquero per |’ultima volta, non
avevano piu che una piccolissima evoluzione spirituale da compiere, per diventare dei grandi
Adepti viventi. Naturalmente, nessuno € in grado di affermare che uno o parecchi dei probabili
membri, chiamati a costituire la loggia cagliostrana ideale proposta dal nostro amico ‘A’, non
potrebbero essere pronti per I’adeptato, ma la probabilita non € abbastanza favorevole perché se ne
possa tener conto. La civilta occidentale sembra sviluppare piuttosto dei combattenti che dei
filosofi, dei militari macellai piuttosto che dei Buddha. Il piano che ‘A’ propone avrebbe molta piu
possibilita di sfociare nella medianita che nell’adeptato. A scommettere due contro uno, non si
troverebbe un membro della Loggia casto dall’infanzia e non contaminato dall’uso di intossicanti,
senza parlare della immunita del candidato agli effetti inquinanti delle influenze malvagie
dell’ambiente sociale medio. Fra le condizioni preliminari, indispensabili allo sviluppo psichico e

©) In Iside Svelata, Vol. n, p. 308 (ed. or.). Si puo aggiungere che la “Fraternita di Luxor” menzionata da Kenneth
Mackenzie (vedere la sua opera: Royal Masonic Cyclopaedia) con sede in America, non aveva dopo tutto niente a che
fare con la Fraternita menzionata e da noi conosciuta, come afferma questo autore massonico, ora deceduto, in una
lettera scritta a un amico di New York, dopo la pubblicazione di Iside. La Fraternita che conosceva Mackenzie era
semplicemente una Societa Massonica fondata su una base molto piu segreta e - come scriveva nella sua lettera - ne
aveva sentito parlare ma non sapeva nulla della nostra Fraternita, che avendo un ramo a Luxor (Egitto) fu pertanto da
noi deliberatamente chiamata con questo nome. Cio indusse alcuni intriganti a credere che esistesse una loggia regolare
di Adepti con questo nome, e a confermare ad alcuni amici e teosofi creduloni che la “F.E.L.” era proprio questa
Loggia, o una filiale di quella che si supponeva esistesse a Lahore!! Cosa che era una lampante menzogna.
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descritte nei manuali mistici di tutti i sistemi religiosi orientali, si annota: un ambiente puro, un
nutrimento puro, dei compagni puri ed una mente pura. ‘A’ potrebbe garantire questo nei suoi
membri? Certo, e auspicabile che fosse creata una scuola d’istruzione per i membri della nostra
Societa; e se i doveri e il lavoro esclusivamente essoterico dei Fondatori non fossero stati cosi
assorbenti, & probabile che gia da molto tempo una tale scuola sarebbe stata fondata,”” ma non,
tuttavia, per darvi delle istruzioni pratiche secondo il progetto di Cagliostro, il quale, sia detto per
inciso, si attiro delle sofferenze terribili e non lascio alcuna traccia precisa dopo di lui capace di
incoraggiare un nuovo tentativo ai nostri giorni. “Quando I’allievo é pronto, trovera il maestro ad
aspettarlo”, dice una massima orientale. | Maestri non hanno bisogno di andare a caccia di reclute in
logge speciali della contea di..., né di addestrarli militarmente tramite “sottufficiali” mistici che non
hanno alcun mandato per farlo: il tempo e lo spazio non costituiscono delle barriere fra essi e
I’aspirante; dovunque il pensiero pud giungere, essi possono essere presenti. Com’e possibile che
un vecchio e sapiente cabalista come ‘A’ abbia potuto dimenticare questo fatto? E si ricordi pure
che I’Adepto in potenza puo trovarsi tanto nei miseri quartieri d’Europa e d’America quali
Whitechapel e Five Points, quanto in quelli piu puliti e pit ‘colti’ e che un povero sfortunato in
brandelli che mendica una crosta di pane, puo essere ‘di anima piu candida’ e piu attraente per
I’Adepto, di un qualsiasi vescovo rivestito del suo abito o di un colto cittadino riccamente vestito.
Per I’espansione del Movimento Teosofico - un utile canale per I’irrigazione della vita nei campi
inariditi del pensiero contemporaneo - sono necessari dappertutto dei Rami, non dei semplici gruppi
di simpatizzanti passivi, come I’esercito sonnacchioso di quelli che vanno in chiesa e che chiudono
gli occhi mentre il ‘diavolo’ sconvolge il terreno. No, quello che ci occorre sono dei Gruppi attivi e
svegli, i cui membri non riveleranno di continuo il loro egoismo chiedendosi: “In che cosa trarremo
profitto a far parte della Societa Teosofica?”” oppure: “Quale torto questa potra farci?”, ma che si
porranno la domanda seguente: “Possiamo veramente fare del bene sostanziale all’umanita
lavorando in questa buona causa, con tutto il nostro cuore, con tutta la nostra anima e con tutta la
nostra forza?”. Se ‘A’ potesse indurre i suoi amici della contea di ... che si vantano di tendenze
occulte ad esaminare la questione sotto questa luce, renderebbe loro un grandissimo servizio. La
Societa puo fare a meno di loro, ma loro non possono permettersi che essa lo faccia.

Inoltre, e proficuo discutere il problema di una Loggia che riceve istruzioni sia pure teoriche,
fino a quando non possiamo essere certi che tutti i membri accetteranno gli insegnamenti come
provenienti da una fonte ritenuta sicura? La verita occulta non puo essere assimilata da una mente
piena di idee preconcette, di pregiudizi e di dubbi. Essa deve essere percepita attraverso I’intuizione
anziché attraverso la ragione, poiché é di natura spirituale e non materiale. Alcuni esseri sono, per la
loro stessa natura, incapaci di acquisire la conoscenza attraverso I’esercizio delle loro facolta
spirituali, particolarmente la grande maggioranza dei fisici. Tali uomini sono lenti, se non
totalmente incapaci, ad afferrare le verita ultime nascoste dietro ai fenomeni dell’esistenza. E ve ne
sono molti nella Societa, fra i quali si arruolano gli insoddisfatti. Tali persone hanno una grande
facilita a persuadersi che gli ultimi insegnamenti ricevuti esattamente dalla stessa fonte dei
precedenti, o sono falsi o sono stati snaturati dai Chela o perfino da terzi. Il dubbio e la disarmonia
sono i risultati naturali di un tale stato d’animo; I’atmosfera psichica, per cosi dire, € messa a
sogquadro, e la reazione, anche sugli studenti piu sicuri, € molto dannosa. Qualche volta la vanita
soffoca cio che, all’inizio, era una viva intuizione; la mente e fortemente chiusa ad ogni verita
nuova, e I’aspirante studente é rigettato al punto dove si trovava quando inizio. Essendo arrivato ad
una qualsiasi conclusione personale senza aver studiato a fondo I’argomento, e prima che
I’insegnamento gli sia stato completamente esposto, egli ha tendenza, quando gli si prova che ha
torto, ad ascoltare solo la voce del suo amor proprio e ad attenersi ai suoi punti di vista, siano essi

4 La Sezione Esoterica della Societa Teosofica era stata in realta gia fondata da H.P.B. e nel Lucifer dell’Ottobre 1888
- quindi nello stesso numero che conteneva quest’articolo - H. S. Olcott, quale Presidente della S.T., ne annuncio la
formazione. [N.d.c.].
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esatti o sbagliati. 1l Signore Buddha ha particolarmente messo in guardia i suoi uditori contro la
tendenza a fondare delle credenze sulla tradizione e sull’autorita, senza aver prima indagato
completamente sull’argomento.

Diamo un esempio. Un corrispondente ci ha domandato perche lui non avrebbe “il diritto di
sospettare che alcune delle lettere cosi dette “precipitate” siano fraudolente”, dando per motivo che,
mentre alcune portano il sigillo di una autenticita incontestabile (dal suo punto di vista), altre, a
causa del loro contenuto e del loro stile, appaiono false. Questo equivale a dire che egli possiede
un’intuizione spirituale talmente infallibile che puo riconoscere il falso dal vero, benché non abbia
mai incontrato un Maestro né abbia mai ricevuto alcuna chiave che gli permettesse di apprezzare
I’autenticita delle sue pretese comunicazioni. La conseguenza inevitabile dell’applicazione di un
giudizio non esercitato a tali casi, € quella di condurre molto probabilmente a prendere per falso cio
che e vero e per vero cio che é falso. Cosi, quale criterio si ha per decidere dell’autenticita di questa
o quella lettera “precipitata’? Chi, ad eccezione dei loro autori, o di quelli che essi adoperano come
loro amanuensi (i chela e i discepoli) puo stabilirla? Su cento lettere “occulte” pud darsi che una
sola sia scritta dalla mano del Maestro, a nome del quale e per il quale esse sono inviate, perché i
Maestri non hanno né il bisogno né il tempo disponibile per scriverle. E quando un Maestro dice:
“lo ho scritto questa lettera”, cio significa unicamente che ogni parola che essa contiene e stata
dettata da lui, ed impressa sotto la sua diretta sorveglianza. In generale, essi fanno scrivere (0
precipitare) le lettere dal loro chela, vicino o lontano che sia, imprimendo nella sua mente le idee
che essi vogliono esprimere, ed aiutandolo, se & necessario, nel processo di precipitazione o
d’impressione delle immagini. L’esattezza nella trasmissione delle idee e nell’imitazione della
calligrafia del Maestro, dipende interamente dallo stato di sviluppo del chela. E cosi che il
destinatario non adepto e lasciato nell’incertezza del dilemma: se una lettera é falsa, non é detto che
debbano esserlo tutte le altre, poiché, secondo ogni apparenza, tutte provengono dalla stessa fonte, e
sono state recapitate con gli stessi mezzi misteriosi. Ma questa conclusione implica una deduzione
molto piu disastrosa. Per quanto ne sappia il destinatario delle lettere ‘occulte’, e dal semplice punto
di vista della probabilita e della semplice onesta, il corrispondente invisibile che accetterebbe di
lasciar passare una sola riga fraudolenta in suo nome, acconsentirebbe ad una ripetizione illimitata
della frode. E questo conduce immediatamente alla seguente conclusione: tutte le pretese lettere
‘occulte’, essendo sostenute da prove identiche, tutte devono passare per autentiche o cadere
insieme. © Se si deve dubitare di una, si deve dubitare di tutte, e la serie di lettere del Mondo
Occulto, del Buddhismo Esoterico, ecc.; potrebbero essere - € non vi e ragione perché non lo siano -
dei documenti fraudolenti, delle ‘astute imposture’ e dei “falsi’, cosi come ha concluso I’ingenuo
quanto stupido agente della “S.R.P.”, © aveva concluso, allo scopo di rispolverare nel giudizio del
pubblico I’acume ed il carattere ‘scientifico’ dei suoi ‘Superiori’.

Questa ¢ la ragione per cui un gruppo di studenti dominati da uno stato d’animo cosi protervo, e
privati di ogni guida dal lato occulto per aprire loro gli occhi sui trabocchetti della pratica
dell’esoterismo, non potrebbe fare il minimo progresso. E fino ad ora, dove trovare tali guide nella
nostra Societa? “Queste sono dei ciechi che conducono dei ciechi”, e cadono, gli uni e gli altri, nel
fosso della vanita e della presunzione. L’intera difficolta scaturisce dalla tendenza comune a
giungere a delle conclusioni da premesse insufficienti, e a volere giocare all’oracolo prima di
essersi sharazzati dal piu stupefacente degli anestetici psichici: L’ IGNORANZA.

©) Cio nonostante — tra anni dopo la scomparsa di H.P.B. —anche A. Besant ed il Col. Olcott ritennero di poter giudicare
“false” alcune delle Lettere dei Maestri ricevute da Q.W. Judge, e, su questa presunta accusa, indissero una inchiesta del
C.G. della S.T. (Vedere Teosofia anno VIII n.1: Sintesi di storia del Movimento Teosofico: il “Processo” a Judge).
*)Societa di Ricerche Psichiche (N.d,T.).

14



E che dire dei fenomeni?

AGLI EDITORI DEL “LUCIFER”:

Mi avvalgo del vostro invito ai corrispondenti per porre una domanda: come mai non sentiamo
nulla, attualmente, dei miracoli e delle meraviglie con cui la Neo-Teosofia si era preannunciata? E
passata nella Societa ‘I’era dei miracoli’?

Vostro ...

Cio a cui evidentemente si riferisce il nostro corrispondente sono i ‘Fenomeni Occulti’. Essi
non hanno prodotto I’effetto desiderato ma, in nessun senso, sono stati dei ‘miracoli’. Si & supposto
che persone intelligenti, soprattutto uomini di scienza, avrebbero almeno dovuto riconoscere un
nuovo campo d’indagine e di ricerca estremamente interessante, quando hanno assistito ad effetti
fisici prodotti a volonta, dei quali loro non erano in grado di rendere conto. Si pensava che i teologi
avrebbero ben accolto la prova, di cui, in questi giorni di agnosticismo, essi hanno cosi
estremamente bisogno, cioé che I’anima e lo spirito non sono mere creazioni della fantasia dovute
all’ignoranza della costituzione fisica dell’uomo, bensi entita reali come il corpo, e ancor piu
importanti. Queste aspettative non sono state realizzate. 1 fenomeni sono stati mal compresi e
snaturati, sia per quanto riguarda la loro natura, sia per quanto riguarda il loro scopo.

Alla luce che I’esperienza ha ora gettato su tale argomento, la spiegazione di tale sfortunata
circostanza non va cercata troppo lontano. Né la scienza né la religione riconoscono I’esistenza
dell’Occulto, cosi come il termine € compreso ed impiegato in Teosofia, ovvero nel senso che si
tratta di una regione sopra-materiale ma non soprannaturale, governata dalla legge; né essi
riconoscono I’esistenza di poteri latenti e di possibilita nell’uomo. Ogni interferenza con la routine
quotidiana del mondo materiale, € attribuita dalla religione alla volonta di un buono o cattivo
autocrate, che abita una regione soprannaturale inaccessibile all’uomo, non soggetto ad alcuna
legge, nelle sue azioni come nella sua costituzione; e, per conoscere le sue idee e i suoi desideri, i
mortali dipendono completamente da comunicazioni ispirate e trasmesse attraverso un messaggero
accreditato. 1l potere dei cosi detti miracoli operati &€ sempre stato considerato |’appropriata e
sufficiente credenziale di un messaggero del cielo, e I’abito mentale di considerare ogni potere
occulto sotto questa luce, € ancora cosi forte che ogni esercizio di quel potere e ritenuto
‘miracoloso’, o pretende di esserlo. E inutile dire che questo modo di vedere tali avvenimenti
straordinari € in netta opposizione con lo spirito scientifico dell’epoca, né al presente questa
posizione & praticamente condivisa dalla parte piu intelligente dell’umanita. Ai giorni nostri, quando
la gente vede delle meraviglie, il sentimento suscitato nelle loro menti non e piu di venerazione e
rispetto timoroso, ma di curiosita.

Fenomeni occulti furono prodotti nella speranza di risvegliare e utilizzare questo spirito di
curiosita. Si credette che questa manipolazione delle forze della natura che giacciono sotto la
superficie delle cose - quella superficie che la scienza moderna graffia e becca faticosamente e con
superbia, avrebbe portato ad indagare nella natura e nelle leggi di queste forze, sconosciute alla
scienza ma perfettamente conosciute dall’occultismo. Che i fenomeni eccitassero la curiosita nelle
menti di coloro che vi assistevano, € certamente vero, ma cio si verifico, sfortunatamente, per un
genere di persone in gran parte fatue. Generalmente, in quelli che vi assistevano, si sviluppo un
insaziabile appetito per i fenomeni in se stessi, senza alcun pensiero di studiare la filosofia o la
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scienza, della cui verita e del cui potere i fenomeni erano solo dimostrazioni insignificanti, e per
cosi dire, accidentali. Ma solo in pochi casi la curiosita risveglio e produsse un serio ed autentico
desiderio di studiare la filosofia e la scienza per cio che erano in se stesse.

L’esperienza ha insegnato ai capi del movimento che alla grande maggioranza di coloro che si
professano cristiani € assolutamente preclusa, a causa della loro condizione mentale e del loro
atteggiamento - risultato di secoli d’insegnamento superstizioso - la possibilita di esaminare con
calma i fenomeni nel loro aspetto di avvenimenti naturali governati dalla legge. La Chiesa Cattolica
Romana, fedele alle sue tradizioni, si esime dall’indagine di ogni fenomeno occulto, adducendo a
giustificazione il fatto che essi sono necessariamente opera del Diavolo, ogni qualvolta avvengano
al di fuori del proprio recinto, dato che essa ha un monopolio legale nell’affare del miracolo
legittimo. La Chiesa Protestante nega I’intervento personale del Maligno sul piano materiale, ma,
non essendo mai entrata nel giro d’affari del miracolo, € apparentemente un po’ dubbiosa sul fatto
di riconoscere un miracolo bona fide a cui assiste; pero, essendo proprio incapace, come la sorella
maggiore, di concepire I’estensione del regno della legge al di la dei limiti della materia e della
forza, come le conosciamo nel nostro presente stato di coscienza, si esime dallo studio dei fenomeni
occulti adducendo la giustificazione che essi rientrano nella sfera della scienza, piuttosto che in
quella della religione.

Ora la scienza, come la Chiesa di Roma, ha i suoi miracoli. Ma dipende grandemente dai
fabbricanti dei suoi strumenti per la produzione di questi miracoli e, dal momento che pretende di
essere in possesso dell’ultima parola conosciuta a proposito delle leggi della natura, difficilmente ci
saremmo aspettati una sua gentile accettazione dei ‘miracoli’, nel cui apparato di produzione non ha
alcuna parte, e che definiscono esempi dell’operazione di forze e di leggi di cui essa non ha alcuna
conoscenza. La scienza moderna, inoltre, e sopraffatta dall’incapacita per quanto riguarda la ricerca
dell’Occulto, e si trova nello stesso imbarazzo della Religione; perché mentre la Religione non puo
afferrare I’idea di una legge naturale applicata all’Universo soprasensibile, la Scienza non ammette
affatto I’esistenza di alcun universo soprasensibile al quale il dominio della legge possa essere
esteso; né puo concepire la possibilita di ogni altro stato di coscienza, che non sia il nostro presente
stato terreno. Di conseguenza, era ben difficile aspettarsi che la scienza si assumesse il compito che
era chiamata ad eseguire con molto zelo ed entusiasmo; ed invero, sembra che abbia sentito che non
era suo compito trattare i fenomeni dell’occultismo meno cavallerescamente di quanto avesse
trattato i miracoli divini. Cosi ha proceduto con calma a disprezzare i fenomeni e quando € stata
costretta ad esprimere una qualche opinione, non ha esitato, senza alcun esame, e con rapporti per
sentito dire, ad attribuirli ad invenzioni fraudolente - fili metallici, botole e via dicendo.

Quando i capi del movimento si sforzarono di richiamare I’attenzione del mondo sul grande
campo sconosciuto dell’indagine scientifica e religiosa, il quale giace al confine fra materia e
spirito, si ritrovarono malamente catalogati come agenti di sua Maesta Satanica, 0 come adepti
superiori nel ramo dei ciarlatani, ma il colpo piu duro, forse, provenne da una classe di persone,
I’esperienza delle quali, se giustamente compresa, avrebbe dovuto certamente insegnare loro
qualcosa: i fenomeni occulti furono dagli Spiritisti rivendicati come I’opera dei loro cari defunti, ma
i capi teosofici furono definiti come qualcosa di ancor meno che medium camuffati.

| fenomeni furono presentati sempre e soltanto come esempi di un potere su forze perfettamente
naturali sebbene non riconosciute, e incidentalmente sopra la materia, posseduto da certe persone
che avevano conseguito una conoscenza dell’universo piu ampia e superiore a quella che hanno
raggiunto scienziati e teologi, che perd possono ugualmente raggiungerla tramite le strade che
stanno rispettivamente seguendo. Eppure questo potere é costante in tutti gli uomini, e potrebbe, col
tempo, essere adoperato da chiunque coltivasse la conoscenza e si conformasse alle condizioni
necessarie per il suo sviluppo. Nondimeno, tranne che in pochi casi isolati e onesti, non € stato mai
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accettato sotto altro aspetto che quello di possibili miracoli, o come opere del Diavolo, 0 come
trucchi volgari o divertenti, o come gli spettacoli di quei pericolosi ‘spettri’ che si camuffano nei
luoghi delle sedute e si nutrono con le energie vitali dei medium e dei presenti. E da tutte le parti i
teosofi e la teosofia furono attaccati con rancore e asprezza senza alcun riguardo sia del fatto che
della logica, e con malignita, odio e mancanza di carita altamente inconcepibili; non ci ha insegnato
la storia come gli uomini ignoranti possono diventare animali meschini ed irragionevoli, quando i
loro amati pregiudizi sono toccati? E non ci ha insegnato, a sua volta, la storia della ricerca
scientifica, come un uomo istruito possa comportarsi da ignorante quando la verita delle sue teorie e
messa in dubbio?

Un occultista pud causare fenomeni, ma non puo rifornire il mondo di cervelli, né
dell’intelligenza e della buona fede necessarie a capirli e a valutarli. Vi € ben poco da meravigliarsi,
quindi, che ci sia pervenuta la parola di abbandonare i fenomeni e di lasciare che le idee della
Teosofia poggino sui loro meriti intrinsechi.

Lucifer, febbraio 1888
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VERITA DELL’ACQUARIO ©

La vita e costruita sul sacrificio dell individuo al tutto. Ogni cellula di un corpo vivente
deve sacrificare se stessa alla perfezione dell’intero corpo, allorché avviene diversamente,
la malattia e la morte intensificano la lezione.

L’armonia e la legge della, vita, la disarmonia é la sua ombra, dalla quale scaturisce il
dolore - [‘istruttore, il risvegliatore della coscienza.

Ottenere la conoscenza del Sé, é un’impresa piu grande che comandare gli elementi o
conoscere il futuro.

L’auto-conoscenza non puo essere ottenuta da cio che gli uomini chiamano comunemente
“auto-analisi”.Essa non puo essere conseguita col ragionamento ne con alcun potere del
cervello.

La reale conoscenza del Sé ¢ il risveglio della coscienza della natura divina dell uomo.

La Volonta crea intelligentemente; il Desiderio ciecamente ed. inconsciamente.

Quando il desiderio e puramente per [’astratto - quando ha perduto ogni traccia o
sfumatura del “sé”- allora e diventato puro.

La spiritualita non e cio che noi comprendiamo con le parole “virtu” e “bonta”. Essa é il
potere di percepire informi essenze spirituali.

La scoperta ed il retto uso della vera essenza dell ’Essere, questo é tutto il segreto della vita.

Non si puo costruire il Tempio della Verita martellando pietre consunte. Le sue fondamenta
devono precipitare da se stesse come cristalli dalla soluzione della Vita.

©) “HERMES” - Brahma Vach. Santa Barbara —California - Vol. I n. 6.
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L’ETA’ DELL’AQUARIO

Vi sono vari cicli notevoli che si concludono alla fine di questo (XIX) secolo. Prima, i 5000
anni del ciclo di Kaliyuga; poi il ciclo messianico dei Samaritani (anche Cabalistici) Ebrei
dell’uomo connesso con i Pesci (Ichthys o ‘uomo-pesce’ Dag). E un ciclo storico e non molto
lungo, pero molto occulto, che dura all’incirca 2.155 anni solari, ma ha un vero significato solo
quando é calcolato per mesi lunari. Esso ricorse nel 2.410 e nel 255 a.C., ovvero quando
[’equinozio entro nell Ariete e poi nei Pesci. Quando fra pochi anni, entrera nel/’Acquario, gli
psicologi avranno qualche lavoro in piu da fare, e la idiosincrasia psichica dell 'umanita avra un
grande cambiamento.

H.P. Blavatsky

... I cicli non sono il ritorno di impressioni imposteci. Noi siamo quei cicli. | cicli sono i
ritorni di cause che noi abbiamo messo in moto prima, come individui, come popolo, come
razza, e come umanita nel suo complesso. Noi siamo tutti legati insieme con ogni altro essere
nell 'universo in cui ci muoviamo. Tutti i ritorni nello Zodiaco, nelle orbite dei pianeti, nel corso
del sole, ed in ogni altra direzione, sono sempre il ritorno di cause messe in moto da coloro che
ne sentono gli effetti. Se noi ci troviamo in esistenza in un’epoca oscura, in un periodo di
epidemie fisiche e psichiche, cio vuol dire che noi abbiamo rapporto con esse. Dovremmo
incominciare a vedere la causa nell’effetto, e se [’effetto e sbagliato dovremmo venir fuori da
quel tipo di effetti verso una base veritiera in pensiero ed azione, pur rimanendo insieme con i
nostri fratelli pellegrini e andando attraverso i cicli con loro. Questo i Maestri lo hanno, fatto.

R. Crosbie
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L’ AZIONE PSICHICA E NOETICA ©

“...1o ho creato |I’'uomo giusto e buono, capace di restare in piedi, ma libero di
cadere; e ho creato anche tutti i poteri eterei, gli spiriti che caddero e quelli che
restarono in piedi. In verita restarono in piedi quelli che restarono eretti e
caddero quelli che caddero... “.

MILTON

“ ... L’ipotesi che la mente e un essere reale che puo essere influenzato dal cervello, e che pud
agire sul corpo attraverso il cervello, € la sola che sia compatibile con tutti i fatti sperimentali “.

GEORGE T. LADD
(Elementi di psicologia fisiologica)

Un nuovo influsso, un soffio, un suono - “come quello di un impetuoso vento di tempesta” - €
passato improwviso su alcune teste teosofiche. Un’idea, vaga al principio, ha preso rapidamente una
forma definita, e in questo momento influenza attivamente la mente di alcuni membri. Ecco I’idea
in questione: se noi vogliamo cambiare gli altri, i pochi insegnamenti fino ad ora occulti, ma che
sono destinati a diventare pubblici, dovrebbero d’ora in avanti essere se non identici a quelli della
Scienza moderna, almeno piti conformi a questa. Gli insegnamenti cosiddetti esoterici ¢ (o
esoterici fino a qualche tempo fa), la cosmogonia, I’antropologia, I’etnologia, la geologia, la
psicologia e soprattutto la metafisica, essendo stati adattati al pensiero moderno (dunque
materialista), e resi ad essi subordinati, non dovrebbero mai piu, ci si consiglia fortemente,
contraddire la “filosofia scientifica’ (non apertamente, almeno). Supponiamo che questa filosofia si
identifichi con le opinioni accettate e fondamentali delle grandi scuole tedesche, o di Herbert
Spencer, o ancora di altre celebrita inglesi di minore importanza; e a queste opinioni, dobbiamo
aggiungere le deduzioni che hanno potuto trarne i discepoli piu 0 meno istruiti di queste celebrita.

Veramente, questa & una grossa impresa ed &, per di piu, in perfetto accordo con la politica
delle Casiste Medioevali che alteravano la verita o addirittura la sopprimevano se contraddiceva la
Rivelazione divina. Inutile dire che noi rifiutiamo questo compromesso. E molto possibile, perfino
anche probabile ed inevitabile, che gli “errori commessi” nel tradurre degli insegnamenti metafisici
cosi astrusi come quelli contenuti nell’Occultismo orientale, siano frequenti ed anche rilevanti. Ma
in questo caso tutti sono dovuti agli interpreti e non sono inerenti al sistema medesimo. Essi devono
essere corretti secondo la stessa Dottrina, verificati secondo gli insegnamenti della Gupta-Vidya e
non sulle speculazioni che nascono oggi per morire domani, sulle sabbie mobili delle congetture
scientifiche moderne, soprattutto in tutto cio che concerne la psicologia ed i fenomeni mentali.
Avendo per nostro motto “Non vi € religione superiore alla verita”, noi rifiutiamo assolutamente di
accattivarci la scienza fisica. Diciamo tuttavia questo: Se le cosiddette scienze esatte limitassero la
loro attivita al solo regno fisico della Natura, se non si occupassero rigorosamente che di chirurgia,
di chimica - fino ai suoi limiti legittimi - e di fisiologia, per quel tanto che questa studia la struttura
del nostro organismo, allora veramente gli Occultisti sarebbero i primi a cercare aiuto nelle scienze
moderne, nonostante le loro numerose cantonate ed errori. Ma una volta che i fisiologi della

) Questo articolo fu pubblicato per la prima volta da H.P. Blavatsky nella Rivista Lucifer dellottobre 1890.
) Diciamo ‘cosiddetti’ perché niente di cid che € divulgato al pubblico, o stampato, puo essere chiamato esoterico.
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moderna scuola ‘animalista’, ) uscendo dall’ambito della Natura materiale pretendono
d’impicciarsi delle funzioni superiori e dei fenomeni della mente, e di pronunciarsi su questi ex-
cathedra, dicendo che un’analisi serrata li ha portati alla ferma convinzione che 1’uomo non é piu
libero dell’animale, ed ancor meno responsabile - allora I’Occultista ha il diritto di protestare molto
piu che I’’ldealista” moderno. L’Occultista afferma che nessun materialista - che non é altro che un
testimone parziale dalle idee preconcette - pud pretendere una qualsiasi autorita in materia di
fisiologia mentale, o di cio che adesso egli chiama la fisiologia dell ‘anima. Una tale parola non puo
applicarsi all’anima, a meno che veramente si intenda per anima solo la mente inferiore psichica, o
cio che si manifesta come intelletto nell’uomo (proporzionalmente alla perfezione del suo cervello)
e come I’istinto superiore nell’animale. Ma da quando il grande Charles Darwin ha insegnato che
“le nostre idee sono dei movimenti animali dell’organo della sensazione”, tutto € diventato possibile
al fisiologo moderno.

Cosl, dovessimo pure addolorare i nostri Membri dalle tendenze scientifiche, noi consideriamo
ancora una volta come dovere della rivista Lucifer di mostrare quanto siamo in disaccordo con
questa scienza esatta, o piuttosto, quanto le conclusioni di questa scienza si stanno allontanando
dalla verita e dai fatti. Per ‘scienza’ intendiamo naturalmente la maggioranza degli uomini di
scienza, perché la minoranza migliore si schiera, siamo felici di dirlo, al nostro fianco, almeno per
quanto concerne il libero arbitrio nell’uomo e I’'immaterialita della sua mente. Lo studio della
‘Fisiologia’ dell’Anima, della VVolonta nell’uomo e della sua Coscienza superiore dal punto di vista
del genio é delle facolta che egli manifesta, non puo in nessun caso riassumersi in un sistema di idee
generali rappresentate attraverso brevi formule; non piu di quanto la psicologia della natura
materiale, con i suoi numerosi misteri, pud spiegarsi attraverso la semplice analisi dei suoi
fenomeni fisici. Non vi & un organo speciale della volonta, cosi come non esiste una base fisica per
le attivita dell’auto-coscienza.

Se ci si chiede qual é la ‘base fisica’ per le attivita dell ‘auto-coscienza, non si trova alcuna
risposta da dare, né da suggerire ... Per la sua stessa natura, questo meraviglioso atto
verificatore della mente, nel quale essa riconosce come suoi gli stati che attraversa, non ha
niente di corrispondente né di analogo nel substrato materiale. E impossibile specificare un
processo fisiologico qualsiasi che rappresenti questo ‘atto’ unificatore dell ‘auto-scienza; e
anche impossibile immaginare come la descrizione di un tale processo potrebbe essere messa
in relazione intelligibile con questo potere mentale unico.””

Cosi si potrebbe sfidare tutto il conclave degli psico-fisiologi domandando loro di definire
correttamente la coscienza; essi sarebbero proprio incapaci di farlo perché I’auto-coscienza é di
appartenenza esclusiva dell’uomo e procede dal SE, il Manas superiore. Ora, siccome I’elemento
psichico (0 Kama-Manas) ) & comune all’animale e all’essere umano, ed essendo il massimo
sviluppo di questo principio nell’uomo dovuto unicamente ad una piu accentuata perfezione e
sensibilita delle cellule cerebrali, nessun fisiologo, nemmeno il piu abile, potra mai risolvere il
mistero della mente umana nella sua manifestazione spirituale piu alta, o nel suo aspetto duplice:

©*Animalismo’ & parola perfettamente appropriata (poco importa chi la inventd) in opposizione al termine ‘animismo’
che Taylor applica a tutte le ‘Razze Inferiori’ dell’umanita che credono nell’anima come a un’entita separata. Egli trova
che le parole psyche, pneuma, animus, spiritus, ecc. appartengano tutte allo stesso ciclo di superstizione, “agli stadi
inferiori della civilta”, arrivando, il professor A. Bain, al punto da chiamare tutte queste distinzioni “una pluralita di
anime” o “un doppio materialismo”. Questo € tanto piu strano in quanto il sapiente autore dell’opera La Mente e Il
Corpo parla con altrettanto disprezzo del ‘materialismo’ di Darwin in Zoonomia, opera in cui il fondatore
dell’Evoluzione moderna definisce la parola idea come “la contrazione di un movimento, o la configurazione delle fibre
che; costituiscono I’organo immediato della Sensazione “.

) Physiological Psicology, ecc., p. 545, di George T. Ladd, Professore di Filosofia all’Universita di Yale.

™ O cid che i Cabalisti chiamano ‘Nephesh’, il ‘soffio della vita’.
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psichico e noetico (0 manasico), ) e neppure comprendere le complicazioni del suo aspetto
psichico sul piano puramente materiale, a meno che non riconosca in una certa misura, e sia pronto
ad ammettere, I’esistenza di questo doppio elemento. Cio significa che dovrebbe ammettere una
mente inferiore (animale), ed una mente superiore (o divina) nell’uomo, o cio che & conosciuto in
Occultismo sotto il nome di Ego ‘personale’ e di Ego ‘impersonale’. Perché fra la mente psichica e
la noetica, fra la, Personalita e I’Individualita, esiste lo stesso abisso che fra un Jack lo squartatore
e un santo Buddha. Fin quando il fisiologo non accertera questo, s’impantanera senza posa.
Abbiamo intenzione di provarlo.

Come ognuno sa, la grande maggioranza dei nostri sapienti ‘Didimi’ respinge I’idea del libero
arbitrio. Questo problema occupa lo spirito dei pensatori da molti secoli; tutte le scuole di pensiero
hanno tentato di rispolverarlo e I’hanno abbandonato, piu che mai lontane dalla soluzione. Tale
questione resta dunque una delle piu grandi difficolta filosofiche, cosa che non impedisce agli
‘psico-fisiologi’ moderni di pretendere nel modo piu freddo e presuntuoso di aver tagliato per
sempre il nodo gordiano. Per costoro, il sentimento del libero arbitrio personale & un errore,
un’illusione, “I’allucinazione collettiva dell’umanita”. Questa convinzione parte dal principio che
nessuna attivitd mentale & possibile senza un cervello, e che non puo esserci un cervello senza un
corpo. E siccome per di piu quest’ultimo é soggetto alle leggi generali del mondo materiale dove
tutto & basato sulla necessita e dove non vi é alcuna spontaneita, i nostri psico-fisiologi moderni
sono obbligati, lo vogliano o no, a ripudiare ogni spontaneita personale negli atti dell’uomo. Ecco
per esempio un professore di fisiologia di Losanna, A.A. Herzen, per il quale I’idea del libero
arbitrio nell’uomo appare come un’assurdita antiscientifica estrema. Ascoltate cio che dice
quest’oracolo:

Nell illimitato laboratorio fisico e chimico che circonda |’'uomo, la vita organica non
rappresenta che un gruppo senza importanza di fenomeni; e, fra questi, il posto che occupa la
vita che é giunta allo stadio della coscienza & cosi minimo, che é assurdo escludere |’'uomo
dalla sfera d‘azione di una legge generale, allo scopo di conferirgli una spontaneita soggettiva
o un libero arbitrio al di fuori di questa legge. (Psicofisiologia Generale).

Per I’Occultista che conosce la differenza fra gli elementi psichici e noetici nell’uomo,
quest’affermazione € pura scempiaggine ad onta della sua giudiziosa base scientifica. Perché
allorquando I’autore pone la domanda: “Dove scompare il movimento dopo aver raggiunto i centri
sensoriali, se i fenomeni psichici non rappresentano il risultato di un’attivitd molecolare?”, noi gli
risponderemo che non abbiamo mai contestato questo fatto. Ma che cosa ha a che vedere questo con
il libero arbitrio? E un antico assioma occulto che ogni fenomeno dell’Universo visibile ha la sua
genesi nel movimento, e noi non dubitiamo affatto che la psico-fisiologia si mettera in disaccordo
con tutto il conclave dei discepoli della scienza esatta, se sosterra I’idea che a un dato momento
tutto un insieme di fenomeni fisici possa scomparire nel vuoto. Cosi, quando I’autore dell’opera su
citata pretende che la suddetta forza non scompare raggiungendo i centri nervosi superiori, ma che
si trasforma subito in un’altra serie, ovvero quella delle manifestazioni psichiche (in pensiero,
sentimento e coscienza), esattamente come questa medesima forza psichica - se applicata a produrre
un lavoro di ordine fisico (per esempio, con i muscoli), - si trasforma in energia muscolare -
I’Occultista I’approva, perché é il primo a dichiarare che ogni attivitd psichica, dalle sue
manifestazioni piu basse alle piu elevate, non € “altro che movimento’.

Si, @€ MOVIMENTO, ma non unicamente movimento ‘molecolare’, come |’autore vorrebbe
farci capire. Il movimento e il GRANDE SOFFIO (ved. Dottrina Segreta vol. 1) e, per conseguenza,

©) 1l termine Sanscrito Manas (Mente) & usato a preferenza della parola greca Nous poiché questa € stata mal compresa
in filosofia e non suggerisce un significato preciso.
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e contemporaneamente “il suono”, - € il substrato del Movimento Cosmico. Esso € senza principio e
senza fine, la vita eterna una, la base e la genesi dell’universo soggettivo e oggettivo, perché la
VITA (o Esseita) e fons et origo dell’esistenza o dell’essere. Ma il movimento molecolare ¢ la piu
bassa e la piu materiale delle sue manifestazioni finite. E se la legge generale della conservazione
dell’energia porta la scienza moderna alla conclusione che I’attivita psichica non rappresenta che
una forma speciale del movimento, questa stessa legge, quando guida gli occultisti li porta ad una
conclusione identica, ma anche a qualcosa d’altro che gli psico-fisiologi lasciano interamente da
parte. Se costoro hanno scoperto soltanto in questo secolo che I’azione psichica (noi diciamo anche
spirituale) & sottomessa alle stesse leggi generali ed immutabili del movimento come ogni altro
fenomeno che si manifesta nel piano oggettivo del Cosmo, e che, nei regni organici ed inorganici
(?), ogni manifestazione, cosciente o incosciente, rappresenta il risultato di una collettivita di cause,
cio non costituisce, in filosofia occulta, che I’A B C di questa scienza. “Il Mondo intero € nello
Swara, Swara € lo stesso Spirito” - la VITA UNA o il movimento, dicono gli antichi libri della
filosofia occulta indu. “La traduzione corretta della parola Swara € la corrente dell ‘'onda di vita”,
dice I’autore del libro Le Forze sottili della Natura e continua con la sua spiegazione:

E questo movimento ondulatorio che & la causa dell’evoluzione che trasforma la materia
cosmica non differenziata nell’universo differenziato ... Da dove viene, questo movimento? Questo
movimento e lo spirito stesso. La parola Atma (anima universale) adoperata nel libro (vedere
appresso), da da sé I’idea del movimento eterno. E inoltre interessante notare che questa radice AT
e apparentata alle radici AH, soffio, e As, essere, delle quali €, in realta, soltanto un’altra forma.
Tutte queste radici hanno la loro origine nel suono prodotto dal respiro degli animali (esseri
viventi)... La corrente primitiva dell’onda di vita & identica a quella che assume nell’uomo la forma
del movimento inspiratorio ed espiratorio dei polmoni, ed ¢ essa la causa universale dell’evoluzione
e dell’involuzione dell’universo ...

Eccone abbastanza riguardo all’argomento del movimento e della ‘conservazione dell’energia’,
attinto negli antichi libri di magia, scritti ed insegnati in ere che precedettero la nascita della scienza
esatta induttiva moderna, che non aggiunge nulla di nuovo a tali libri, quando, per esempio, parla
del meccanismo animale, enunciando cio che segue:

Dall’atomo visibile al corpo celeste perduto nello spazio, tutto & soggetto al movimento...;
mantenute ad una distanza definita le une dalle altre in proporzione al movimento che le anima, le
molecole conservano rapporti costanti che perdono solo per I’aggiunta o la sottrazione di una certa
quantita di movimento.*”

Ma I’Occultismo va piu lontano. Pur facendo, del movimento sul piano materiale e della
conservazione dell’energia, due leggi fondamentali, 0 meglio due aspetti della stessa legge
onnipresente (Swara), nega assolutamente che esse abbiano qualcosa a che vedere con il libero
arbitrio dell’uomo, che appartiene ad un piano del tutto differente. L’autore della Psicofisiologia
Generale nel parlare della sua scoperta - che I’azione psichica & solo movimento e il risultato di una
collettivita di cause, osserva che, se e veramente cosi, non ci sarebbe discussione a riguardo della

© The Theosophist, Febbraio 1888, p. 275, di Rama Prasad, Presidente della Societa Teosofica di Meerut. Ecco cosa
dice il libro Occulto che egli cita: “E Swara che ha dato forma alle prime accumulazioni delle divisioni dell’universo;
Swara € la causa dell’evoluzione e dell’involuzione; Swara & Dio, o piu propriamente, € il Grande Potere stesso
(Mahaswara). Lo Swara ¢ la manifestazione dell’impressione prodotta sulla materia da questo potere che nell’uomo & il
potere che conosce se stesso (la conoscenza mentale e psichica). Bisogna comprendere che I’azione di questo potere &
incessante ... E esistenza immutabile” ed & il ‘Movimento’ degli scienziati, ’universale Soffio della Vita degli
Occultisti.

(09) «|| Meccanismo Animale”, un trattato di locomozione terrestre ed aerea, di E. J. Marey, Professore al College de
France e Membro dell’ Accademia di Medicina.
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spontaneita, intesa come un’attitudine interiore creata dall’organismo umano; ed aggiunge che
questo mette fine ad ogni pretesa al libero arbitrio! L’Occultismo respinge questa conclusione. Il
fatto reale della individualita psichica (noi diciamo manasica o noetica) dell’uomo, &€ un argomento
sufficiente per distruggere questa affermazione; perché se questa fosse corretta, o se il libero
arbitrio fosse veramente, come I|’autore esprime, l’allucinazione collettiva dell’intera umanita
attraverso il corso delle ere, I’individualita psichica stessa cesserebbe di esistere.

Per individualita “psichica” vogliamo intendere quel potere auto-determinante che permette ad
un uomo di superare le circostanze. Mettete mezza dozzina di animali della stessa specie nelle
medesime condizioni, e le loro azioni, senza essere identiche, saranno molto simili; mettete al
contrario una mezza dozzina di uomini nelle medesime condizioni, e le loro azioni saranno tanto
diverse quanto lo sono i loro caratteri, cioé le loro individualita psichiche. Ma se invece di
‘psichico’ la chiamiamo la Volonta Auto-Cosciente superiore, come potranno i materialisti
appaiarla al movimento ‘molecolare’, giacché la psico-fisiologia ci ha provato che la Volonta non
ha un organo speciale? Come dice il professor George T. Ladd:

| fenomeni della coscienza umana devono essere considerati come delle attivita di un altra
forma dell ’Essere Reale, diversa dalle molecole in movimento del cervello. Essi esigono un
argomento o un campo che, per la sua stessa natura, & diverso da quello dei grassi fosforosi delle
masse nervose centrali, e dall’aggregato delle fibre delle cellule nervose della corteccia cerebrale.
Questo Essere Reale, cosi immediatamente manifestato a se stesso attraverso i fenomeni della
coscienza e indirettamente agli altri attraverso i cambiamenti del corpo, & la Mente (manas). E a
esso che si devono attribuire i fenomeni mentali che mostrano cio che esso e, attraverso cio che esso
fa. Le cosiddette ‘facolta’ mentali non sono che i modi di comportamento nel campo della coscienza
di questo essere reale. Noi scopriamo effettivamente, grazie al solo metodo in nostro potere, che
questo essere reale, chiamato Mente, crede in taluni modi che ricorrono perpetuamente: quindi gli
attribuiamo alcune facolta... Le facolta mentali non sono delle entita aventi un’esistenza
indipendente... Sono i modi del comportamento cosciente della mente sul piano della coscienza. E
la natura stessa degli atti della classificazione che conducono alla distinzione delle loro categorie,
non si spiegano se non si ammette I’esistenza di un Essere Reale chiamato Mente, che deve essere
distinto dagli esseri reali noti come le molecole fisiche della massa nervosa cerebrale.

Dopo, avendo dimostrato che dobbiamo considerare la coscienza come una unita (un altro
assioma occulto), I’autore aggiunge:

Concludiamo dunque, dalle considerazioni precedenti, che il soggetto di tutti gli stati di
coscienza € un reale essere unitario chiamato Mente, che e di natura materiale, che agisce e si
sviluppa secondo delle leggi che gli sono proprie, ma che & particolarmente in rapporto con alcune
molecole e masse cerebrali costituenti la sostanza del Cervello."”

La ‘Mente’ &€ Manas, o piuttosto il suo riflesso inferiore che, quando si sprigiona per un
momento da Kama, diventa la guida delle facolta mentali piu elevate ed € I’organo del libero
arbitrio nell’uomo fisico. Di conseguenza, la pretesa della nuova psico-fisiologia e senza
fondamento, e I’impossibilita apparente di conciliare I’esistenza del libero arbitrio con la legge della
conservazione dell’energia € un puro abbaglio. Questo fu ampiamente provato in una critica
dell’opera suddetta apparsa nelle Lettere Scientifiche di ‘Elpay’. Ma non crediamo che occorra

© 11 Manas superiore 0 ‘Ego’ (Kshetrajna) € lo ‘Spettatore Silenzioso’ e la ‘vittima sacrificale’ volontaria: il manas
inferiore, suo rappresentante, in verita e solo un despota tirannico.

) Elements of Physiological Psychology, un trattato delle attivita e della natura della mente, dal punto di vista fisico e
sperimentale, pp. 606 e 613.
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invocare un’autorita cosi alta (a nostro avviso) come quella delle leggi occulte, per risolvere
definitivamente la questione; & sufficiente un po’ di buon senso. Analizziamo imparzialmente
questa questione.

Un uomo, presumibilmente uno scienziato, postula che poiché “I’anima psichica si trova
sottoposta alle leggi generali ed immutabili del movimento, non pu0 esserci libero arbitrio
nell 'uomo”. Il “metodo analitico delle scienze esatte” lo ha dimostrato, e gli scienziati materialisti
hanno decretato che i loro seguaci debbano accettare tale conclusione. Ma ci sono degli scienziati
molto pit grandi che pensano diversamente. Per esempio William Lawrence, I’eminente chirurgo,
ha dichiarato nelle sue conferenze:

La dottrina filosofica dell’anima e della sua esistenza separata non ha niente a che vedere con
questa questione fisiologica, ma riposa su una specie di prova completamente diversa. Questi dogmi
sublimi non avrebbero potuto vedere la luce grazie alle fatiche degli anatomisti e dei fisiologi. Un
essere immateriale e spirituale non poteva essere scoperto nel sangue e nella sporcizia di una sala di
dissezione.

Esaminiamo ora, con la testimonianza dei materialisti, in che modo questo solvente universale
chiamato ‘metodo analitico’ si applica in questo caso particolare. L autore della Psicofisiologia
scompone I’attivita psichica nei suoi elementi costituenti, li riporta al movimento, e non potendovi
trovare la minima traccia del libero arbitrio o di spontaneita, immediatamente conclude che queste
ultime generalmente non esistono e che non si pud scoprirle nell’attivita psichica che ha appena
analizzato. “Il carattere fallace ed erroneo di un procedimento cosi poco scientifico non salta agli
occhi?” domanda il suo critico; ed arguisce con ragione:

In tal modo, partendo dal punto di vista di questo metodo analitico, si potrebbero altrettanto
facilmente negare tutti i fenomeni della natura, dal primo all’ultimo. Perché il suono e la luce, il
calore e I’elettricita, come tutti gli altri processi chimici, quando li si scompone nei loro rispettivi
elementi, non conducono lo sperimentatore allo stesso movimento, movimento nel quale spariscono
tutte le peculiarita degli elementi dati, non lasciando dietro di essi che le ‘vibrazioni delle
molecole?’. Ma da tutto cio deve necessariamente conseguire che la luce, il calore, I’elettricita,
siano delle illusioni, invece di manifestazioni autentiche delle particolarita del nostro mondo reale?
Queste particolarita non possono naturalmente trovarsi negli elementi componenti, perché, molto
semplicemente, non possiamo aspettarci che una parte contenga tutte le proprieta dell’insieme. Cosa
diremmo di un chimico che, avendo scomposto I’acqua nei suoi costituenti, idrogeno ed ossigeno,
senza trovarvi le proprieta speciali dell’acqua, pretendesse che esse non esistono e che non possono
neanche trovarsi nell’acqua? E cosa penseremmo di un archeologo che, esaminando un antico
scritto a stampa e non trovando alcun significato nei suoi caratteri separati, affermasse che nessun
documento stampato ha significato? E tuttavia non € questo che fa I’autore della Psicofisiologia,
quando nega I’esistenza del libero arbitrio e della spontaneita dell’io umano, e quando afferma che
queste distinte facolta dell’attivita psichica piu alta sono assenti negli elementi composti che lui ha
analizzato?

Senza alcun dubbio, non € in dei frammenti separati di mattoni, di legno o di ferro che a un
dato momento costituirono un edificio attualmente in rovina, che si puo sperare di trovare la piu
leggera traccia dell’architettura di questo edificio; cio nondimeno questa € una impossibilita per il
chimico, ma non per uno psicometro. Detto per inciso, questa facolta della psicometria dimostra,
piu efficacemente di ogni altra scienza fisica, la legge della conservazione dell’energia, e prova che
essa agisce sia nei piani soggettivi e psichici, sia sui piani obiettivi e materiali. La genesi del suono

) W. Laurence: Conferenza sull ’Anatomia comparata, Fisiologia, Zoologia e Storia Naturale dell 'Uomo.
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su questo piano deve essere ricercata nel movimento stesso; e la stessa correlazione di forze € in
gioco sia nel corso di tale fenomeno, sia nel corso di qualsiasi altra manifestazione. Il fisico che
scompone il suono nel suo elemento costitutivo delle vibrazioni, e non trova alcuna armonia o
melodia speciale, neghera percio I’esistenza di quest’ultima? Questo non prova che il metodo
analitico che s’interessa esclusivamente degli elementi e per niente delle loro combinazioni, debba
portare il fisico a parlare a vanvera del movimento, delle vibrazioni, ecc. e a fargli perdere
completamente di vista |’armonia prodotta da talune combinazioni di questo movimento, o
1°’armonia delle vibrazioni’! La critica e dunque giusta nell’accusare la psicofisiologia materialista
di trascurare queste distinzioni cosi importanti; € giusta anche nel sostenere che se un’osservazione
accurata dei fatti € un dovere quando si tratta dei fenomeni fisici piu semplici, quanto ancora di piu
deve esserlo quando e applicata a questioni cosi complesse e importanti come le forze e le facolta
psichiche? E tuttavia, nella maggior parte dei casi, queste differenze essenziali sono trascurate, e il
metodo analitico ¢ applicato nella maniera piu arbitraria e parziale. Non c’é allora niente di
sorprendente nel fatto che riducendo I’azione psichica ai suoi elementi fondamentali di movimento,
lo psicofisiologo la priva, attraverso questo procedimento, delle sue caratteristiche essenziali, e in
tal modo la distrugge; e poi, avendola distrutta, e logico che sia incapace di trovarvi ancora cio che
non esiste piu in essa. Egli insomma dimentica, o piuttosto ignora di proposito, il fatto seguente:
benché, come tutti gli altri fenomeni del piano materiale, le manifestazioni psichiche devono in
ultima analisi essere collegate al mondo della vibrazione (essendo il ‘suono’ il substrato
dell’Akasha universale). tuttavia, alla loro origine, esse appartengono ad un Mondo diverso e
superiore di ARMONIA. Elpay rivolge alcune frasi severe, che vale la pena segnalare, contro le
pretese di quelli che lui chiama i “fisico-biologi’:

Incoscienti del loro errore, gli psico-fisiologi confondono gli elementi costitutivi dell’attivita
psichica con questa attivita stessa; da qui la conclusione alla quale arrivano attraverso il metodo
analitico: la caratteristica distintiva piu alta dell’anima umana - il libero arbitrio, la spontaneita - &
una illusione, e non una realta psichica. Ma, come abbiamo appena dimostrato, una tale
identificazione non ha niente in comune con la scienza esatta ma e semplicemente del tutto
inammissibile, poiché contraddice tutte le leggi fondamentali della logica e, per conseguenza, tutte
queste cosiddette deduzioni fisico-biologiche emanate dalla detta identificazione, svaniscono
nell’aria. Cosi, far risalire I’azione psichica primariamente al movimento, non prova affatto che il
‘libero arbitrio & un’illusione’. E come non si pud negare la realta delle qualita specifiche dell’acqua
con il pretesto che non le si trova nei gas che la compongono, nella stessa maniera non si puo
rifiutare la spontaneita dell’azione psichica, quantunque questa proprieta non sia contenuta negli
elementi finiti dell’attivita psichica, sezionati dal bisturi mentale degli psico-fisiologi.

Questo metodo “€ un tratto caratteristico della scienza moderna, nel suo sforzo di soddisfare il
bisogno di ricerca nella natura degli oggetti che studia dando una descrizione dettagliata del loro
sviluppo”, dice G.T. Ladd. E I’autore di Elementi di psicologia-fisiologica, aggiunge:

Il processo universale del ‘Divenire’ e stato quasi personificato e deificato con lo scopo di farne
la base reale di ogni esistenza fisica e concreta ... Questo tentativo mira a riportare tutto il cosiddetto
sviluppo della mente all’evoluzione della sostanza cerebrale, entro I’ambito di cause puramente
fisiche e meccaniche. Questo tentativo nega dunque la necessita che esista un essere unitario reale
chiamato Mente, che subisce uno sviluppo secondo leggi che gli sono proprie. D’altra parte, tutti i
tentativi fatti al fine di spiegare I’accrescimento progressivo della complessita e della vastita dei
fenomeni mentali seguendo le orme dell’evoluzione fisica del cervello, restano assai poco
soddisfacenti per molte menti. Noi non esitiamo ad allinearci fra queste. | fatti sperimentali che
mostrano una corrispondenza nell’ordine dello sviluppo del corpo e della mente, ed anche una certa
dipendenza di quest’ultima nei confronti del corpo, devono naturalmente essere ammessi; ma essi
sono ugualmente compatibili con un altro punto di vista dello sviluppo della mente. Quest’altro
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punto di vista ha in piu il vantaggio di spiegare molti fatti sperimentali difficili da conciliare con la
teoria materialista. Insomma, la storia delle esperienze di ogni individuo esige che si ammetta che
un essere unitario reale (una Mente) subisce un processo di sviluppo che cammina di pari passo
con la condizione mutevole o | ‘evoluzione del cervello, e tuttavia in accordo con la natura e le leggi
proprie di questo essere (p. 616).

Quanto quest’ultima ‘supposizione’ della scienza si avvicini agli insegnamenti della filosofia
Occulta, sara dimostrato nella seconda parte di quest’articolo. In attesa, terminiamo con questa
risposta all’ultimo errore materialista che riassumiamo in poche parole: siccome ogni azione
psichica ha per substrato gli elementi nervosi di cui essa postula I’esistenza, e al di fuori dei quali
non puo agire; siccome I’attivita degli elementi nervosi &€ solo movimento molecolare, non vi
dungue nessun bisogno d’inventare una Forza psichica speciale per spiegare il lavoro del nostro
cervello. 1l Libero Arbitrio obbligherebbe la Scienza a postulare I’esistenza di un Essere invisibile
esercitante questo Libero Arbitrio, di un creatore di questa Forza speciale.

Siamo d’accordo: non vi € ‘la minima necessita’ di un creatore di ‘questa Forza speciale’ o di
non importa quale altra forza. E nessuno ha mai preteso una tale assurdita. Ma vi e una differenza
fra ‘creare’ e ‘guidare’ e, quest’ultima, non comporta affatto una creazione dell’energia del
movimento o, di fatto, di ogni altra energia speciale. La mente psichica (in contrapposizione alla
mente manasica, 0 noetica) non fa che trasformare questa energia dell’’Essere unitario’, in accordo
con una natura e leggi proprie a questo essere, per adoperare una felice espressione di Ladd:
L “Essere unitario” non crea niente, ma produce una correlazione naturale di forze, in accordo con
le leggi fisiche e con le leggi che gli sono proprie; dovendo fare uso di questa Forza, guida la sua
direzione scegliendo le vie attraverso le quali procedera e stimolandola all’azione. E, siccome la sua
attivita e sui generis e indipendente, trasferisce questa energia del nostro mondo di disarmonia nella
sua propria sfera di armonia. Se essa non fosse indipendente, non lo potrebbe fare. Ma siccome lo &,
la liberta della volonta dell’uomo é fuori da ogni dubbio o discussione. Cosi come gia abbiamo fatto
osservare, non € questione di creazione ma semplicemente di guida. Diremo che il timoniere non
dirige la nave, solo perché non crea il vapore della caldaia?

E, rifiutandoci di accettare gli errori di alcuni psico-fisiologi come | ultima parola della scienza,
diamo una nuova prova che il libero arbitrio e un’allucinazione? Noi deridiamo la concezione
animalista. Quanto piu scientifico e piu logico, pur essendo cosi poetico e grandioso, e
I’insegnamento della Kathopanishad che, in una bella metafora descrittiva, spiega che “i sensi sono
i cavalli, il corpo é il carro, la mente (Kama-Manas) rappresenta le redini, e I’intelletto (o libero
arbitrio) e il cocchiere”. Veramente, vi e piu scienza esatta nella minore delle Upanishad, composta
migliaia di anni fa, che in tutti i deliri materialisti della “fisico-biologia” e della “psico-fisiologia”
moderne, riunite insieme!
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CORRISPONDENZA CON I LETTORI

“... Premetto di non conoscere ancora a fondo la letteratura teosofica ma, da quello che ho
potuto capire, mi & parso che voi teosofi pecchiate un po’ troppo di fideisino nell’accettare come
assoluta verita una specie di nuova rivelazione che pretende di essere in continuita con le filosofie e
le religioni del passato, finendo, tra I’ altro, per fare “di ogni erba un fascio”.

P.L. - Roma

L accusa che ci viene mossa dal nostro lettore &, purtroppo, abbastanza ricorrente e prende vita
da una errata interpretazione dell’Insegnamento Teosofico che mai ha preteso di essere una “nuova
rivelazione” ne, percio, assumere i caratteri deleteri delle varie “fedi esistenti”.

FEDE, ripeteva H.P.B. &€ una carola che non esiste nel vocabolario teosofico perché noi
preferiamo parlare di Conoscenza.

A nessuno viene richiesto di “credere” nella Teosofia. Il nostro scopo, come quello di Coloro
che hanno operato per ripresentare la Filosofia Esoterica al mondo del secolo scorso, €
semplicemente quello di diffondere i suoi insegnamenti che riteniamo essere indispensabili per una
vera “redenzione” dell’Uomo. Noi diciamo: “Venite a vedere, osservate, analizzate e, soprattutto,
ragionate a lungo su quanto vi proponiamo; non rifiutate tutto a priori, ma scegliete con quanta piu
obbiettivita vi e possibile”.

I Teosofi non vogliono fare proseliti ne “convincere” nessuno, vogliono solo che il mondo
possa essere permeato dalle idee fondamentali della Teosofia, che sono, tutto sommato, poche e
semplici, come I’Unita della Vita e quindi la Fratellanza Universale, la Spiritualita dell’Uomo e
I’eternita del suo Se, la Giustizia che regge tutta la manifestazione.

Non ci sembra poi di “fare di ogni erba un fascio” nel dire che questi e altri insegnamenti sono
stati sostenuti da una lunga schiera di pensatori, di mistici e di sapienti di ogni epoca. A nostro
awviso, infatti, esiste, al di la delle varie forme esteriori con cui tali uomini hanno espresso il loro
pensiero, una Comunanza essenziale di idee. E logico che una simile affermazione va provata e
riprovata e non certo presa come qualcosa di tacitamente acquisito. “Iside Svelata” e la “Dottrina
Segreta”, per dire solo delle principali opere della Teosofia “moderna”, si sono proposte, fra i tanti,
anche questo fine. I teosofi, ripetiamo, non chiedono che esse vengano prese come nuovi libri sacri,
ma che siano lette e meditate. Lo chiedono anche a tanti studiosi molto noti ed apprezzati che si
sono espressi negativamente nei confronti della Teosofia senza una appropriata e doverosa
conoscenza di essa.

La Teosofia non ¢ stata “inventata” da H.B. Blavatsky o dai suoi Maestri. Come lo si puo dire
quando sono note la Religione, la Scienza, la Filosofia? E come potrebbe dirsi allora quando é nata
quella Conoscenza che ¢ la loro piu spirituale essenza?

In ogni modo, va precisato che noi teosofi non siamo tanto sprovveduti da non operare dei
precisi “distinguo”. E chiaro, infatti, che non si pud dire che tutto & “Teosofia? Questo sarebbe
senza senso e totalmente mancante di scientificita. La Teosofia & presente (e ne € 1’amica) nei
movimenti religiosi e filosofici piu puri ed esoterici dell’umanita, non certo in tante speculazioni
intellettualistiche o in tante aberrazioni religiose di cui é tristemente ricca la storia. Non abbiamo
alcun interesse a dar vita ad un’ibrida forma di “pansofia”, e chi conosce almeno un poco gli scritti
di H.P.B. puo ben rendersi conto di quanto poco conciliante essa sia stata verso tante forme di
pensiero.
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I nostri studi ci portano a ritenere che Krishna, Buddha, Platone, Gesu, Plotino e Shankara solo
per fare qualche nome basilare) costituiscono il filo di un discorso di Saggezza imperitura fatto
all’'uomo alla ricerca della Verita, e che H.P.B. sia I’ultima perla innestata su tale filo di luce.
Saremmo “fideisti” solo perché chiediamo ad altri di prendere in esame tale posizione?

Sara utile, a conclusione di quanto detto, riportare un breve brano della Chiave della Teosofia
di H.P.B.:

“In ogni tempo alcuni esseri hanno piu 0 meno chiaramente compreso le dottrine teosofiche e
le hanno incorporate nell ‘essenza stessa della loro vita. Queste dottrine non appartengono in
esclusiva ad alcuna religione, e non si limitano ad alcuna societa né periodo. Esse sono | ’eredita di
ogni anima umana. L ortodossia deve essere sradicata dal cuore di ciascunos secondo la sua
natura e le sue necessita ed in seguito alle sue varie esperienze. Questo spiega perché coloro che
s’immaginavano che la Teosofia fosse una nuova religione, hanno cercato invano i suoi dogmi ed il
suo rituale. 1l suo credo € la Lealta verso la Verita, ed il suo rituale consiste nell ‘onorare ogni
Verita applicandola”.
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Quando la nostra anima (mente) crea ed evoca un pensiero, il segno rappresentativo di questo
pensiero si imprime di per se stesso sul fluido astrale, che € il ricettacolo e, per cosi dire, lo
specchio di tutte le manifestazioni dell ‘Essere.

Il segno esprime la cosa: la cosa € la virtu (celata o espressa) del segno.

Pronunziare una parola significa evocare un pensiero e renderlo presente; la potenza
magnetica della parola umana é il principio di ogni manifestazione nel Mondo Occulto. Il
pronunziare un Nome non e soltanto definire un Essere (un’Entita), ma significa porlo, mediante
I 'emissione della Parola (Verbum), sotto | influenza di uno o piu poteri occulti e condannarlo a
subire questa influenza stessa. Le cose sono, per ciascuno di noi, quello che essa (La Parola) le fa
mentre le nomina. La Parola (Verbum) di ogni individuo €, per quanto inconsciamente per lui, una
benedizione o una maledizione; ed ecco perché la nostra attuale ignoranza intorno alle proprieta e
agli attributi dell” idea, precisamente come intorno agli attributi e alle proprieta della materia, e
spesso fatale per noi.

Si, i nomi (e le parole) sono benefici o malefici; essi sono in un certo senso velenosi o salubri,
a seconda delle influenze occulte che la Saggezza Divina ha unito ai loro elementi: cioé alle lettere
che li compongono e ai numeri correlativi a queste lettere (P. Christian).

H.P.B. Dottrina Segreta. V. I, p.199
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IL GLOSSARIO TEOSOFICO

AQUILA - E uno dei piu antichi simboli. Secondo i Greci e i Persiani era consacrata al Sole; presso
gli Egiziani, era consacrata a Oro con il nome di Ah, ed i Copti adoravano I’aquila con il nome di
Ahom. Dai Greci era considerato I’emblema sacro di Zeus, ed era anche quello della piu alta divinita
dei Druidi. Il simbolo & arrivato ai nostri giorni quando, seguendo I’esempio del pagano Mario che
nel 11° secolo a. C. uso I’aquila bicipite quale insegna di Roma, le teste coronate cristiane di Europa
resero I’aquila bicipite sacra per sé e per i propri discendenti. Giove si accontento di un’aquila con
una sola testa e cosi pure il Sole. Le case regnanti di Russia, Polonia, Austria, Germania, nonché
I’impero napoleonico, hanno adottato I’aquila a due teste come loro stemma.

AR-ABU NASR-AL-FARABI - Fu chiamato in latino Alpharabius, ed era un Persiano, il piu
grande filosofo Aristotelico della sua epoca. Nacque nel 950 d. C. e si dice che sia stato assassinato
nel 1047. Fu un filosofo Ermetico che possedette il potere di ipnotizzare tramite la musica, facendo
ridere, piangere, danzare, e facendo fare tutto cio che a lui piaceva a coloro che lo ascoltavano
suonare il liuto. Alcuni dei suoi lavori sulla filosofia Ermetica si possono trovare nella Biblioteca di
Leiden in Olanda.

ARAHAT (Sans.) - Pronunciato e scritto anche Arhat, Arhan, Rahat, ecc., “il degno”, letteralmente
“Colui che & degno di onori divini”. Questo fu il primo nome dato ai santi Jaina (vedi Jaina) e poi ai
santi Buddisti iniziati ai misteri esoterici. L’Arhat € uno che € entrato nel sentiero migliore e piu
alto, ed é cosi emancipato dalla rinascita.

ARANI (Sans.) - L’”Arani femmina” ¢ il nome della Aditi Vedica (esotericamente, I’utero del
mondo). Arani & una Svastica, un veicolo ligneo a forma di disco in cui i bramini producevano il
fuoco per frizione fregando pramantha, un bastoncino simbolo del maschio generatore. Una
cerimonia con un mondo di significati segreti e altamente sacri, distorti in significato fallico dal
materialismo di oggi.

ARANYAKA (Sans.) - Santi eremiti, saggi che nell’antica India dimoravano nelle foreste. Sono
anche una parte dei Veda che contiene le Upanishad, ecc.

ARARITHA (Ebr.) - Famosa parola cabalistica di sette lettere; il suo valore ghematrico e 813; le
lettere sono prese dal Notaricon dalla massima: “Uno, principio della sua unita, uno, inizio della sua
individualita, il suo cambiamento e I’unita”. (w.w.w.).

ARASA MARAM (Sans.) - Il sacro albero della conoscenza indiano. Nella filosofia occulta, una
parola mistica.

ARBA-IL (Cald.) - | Quattro Grandi Dei. Arba e quattro in aramaico e il & identico ad AL o EL.
Tre divinita maschili ed una femminile che & vergine eppure riproduce, formano un modo comune
di concepire la divinita. (w.w.w.).

ARCA DELL’ALLEANZA - Ogni arca-santuario era, sia per gli Egiziani che per gli Indu, Caldei
e Messicani, un santuario fallico, il simbolo della yoni, dell’utero o grembo della natura. La seket
degli Egizi I’arca, o la sacra teca, era posta sull’ara - suo piedistallo. L’arca di Osiride con le sacre
reliquie del dio, era “della stessa misura dell’arca degli Ebrei (vedi Esodo 25,10)”, dice I’Egittologo
S. Sharpe, ed era portata nelle processioni sacre dai sacerdoti con bastoni passati attraverso i suoi
anelli di sostegno, come I’arca intorno alla quale danzo Davide, il re d’Israele. Anche gli dei
messicani avevano le loro arche. Diana, Cerere, ed altre divinita, sia maschili che femminili,
avevano le loro arche. Era, comunque, una barca, un mezzo di trasporto. “Tebe possedeva un’arca
sacra lunga 300 cubiti”, e si dice che “, la parola Thebes e sinonimo di arca in Ebraico”, il che e un
semplice riconoscimento del luogo al quale il popolo eletto e debitore della propria arca. Inoltre,
come scrive Bauer : “Il cherubino non fu usato per la prima volta da Mose. Iside alata era il
cherubino, o Arieh in Egitto, secoli prima che vi giungessero Abramo e Sara. La somiglianza
esteriore di alcune arche Egiziane, sormontate dalle loro due figure umane alate, con I’arca
dell’alleanza, € stata notata spesso.” (L 'Educatore Biblico). E non solo la somiglianza “esterna ma
anche quella interna, I’identicita, € ora nota a tutti. Le arche, sia dell’alleanza che del puro
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simbolismo pagano, avevano originariamente, ed hanno ancora, il medesimo significato. 1l popolo
eletto fece sua I’idea e dimentico di riconoscere la fonte. Lo stesso avvenne per “Urim” e
“Thummin” (v.). In Egitto, com’é dimostrato da molti Egittologi, i due oggetti erano emblemi delle
Due Verita. “Le due figure di Ra e Thmei erano poste sul pettorale del Sommo Sacerdote egiziano.”
Thme plurale thmin, in Ebraico significa verita. Wilkinson dice che la figura della Verita aveva gli
occhi chiusi. Rossellini afferma che il Thmei veniva portato come collana. Diodoro riporta che tale
collana di oro e pietre era indossata dallo lerofante quando presiedeva alla giustizia. La traduzione
biblica dei Settanta traduce Thummin Verita”. (Bonwick : Fede Egiziana ).

ARCA DI ISIDE - Nella grande annuale cerimonia egiziana che aveva luogo nel mese di Athyr la
barca di Iside era portata in processione dai sacerdoti, e si mangiavano dei pasticcini Colliri marcati
con il segno della croce (Tat). Cio per celebrare il pianto di Iside per la perdita di Osiride; la festa di
Athyr era molto solenne. Bonwick (Fede Egiziana e pensiero moderno) scrive : “Platone si riferisce
alle musiche di quell’occasione come a musiche molto antiche.” Si dice che il Miserere a Roma sia
simile alla loro cadenza melanconica e che derivi da esse. Vergini velate seguivano |’arca
piangendo. Le “Norne” o vergini velate, piangevano anche per la perdita del dio degli antenati
Sassoni, lo sventurato ma buon Baldur.”

ARCANGELO (Gr.) - Il piu alto, il supremo angelo. Dalle parole greche arch, “capo” o
“primordiale”; e angelos “messaggero”.

ARCHAEUS (Gr.) - “L’anziano”. Usato per indicare la piu antica divinita manifestata; un termine
adoperato nella Cabala; “arcaico”, vecchio, anziano.

ARCHITI - Gli antichi sacerdoti che erano addetti all’Arca, sia a quella di Iside che all’Argua
Indu, e che erano sette di numero, come i sacerdoti del Tat Egiziano o di ogni altro simbolo
cruciforme del tre e del quattro, la combinazione dei quali da un numero maschile femminile.
L’Argha (o arca) era il quadruplice principio femminile, e la fiamma che brucia su di essa era il
triplice lingham.

ARCHOBIOSI (Gr.) - L’inizio primordiale della vita.

ARCHONI (Gr.) - Nel linguaggio biblico e profano, “governanti e principi; in Occultismo, spiriti
planetari primordiali.

ARCHONTI (Gr.) - Gli arcangeli, dopo essere divenuti Feroueri (v.) o le proprie ombre, che
hanno una missione sulla terra; una mistica ubiquita, che implica una doppia vita; un tipo di azione
ipostatica, una di purezza in una regione superiore, I’altra di attivita terrestre esercitata sul nostro
piano (Vedi Giamblico, De Mysteriis, 11°, cap. 3).

ARDATH (Ebr.) - Questa parola si trova nel Secondo Libro di Esdra, IX, 26. Il nome e stato dato
ad uno dei recenti “romanzi occulti”, nel quale viene attribuito grande interesse alla visita dell’eroe
ad un campo nella cosiddetta Terra Santa. Gli vengono attribuite proprieta magiche. Nel libro di
Esdras il profeta € inviato a questo campo chiamato Ardath “dove non é costruita alcuna casa”, ed &
obbligato a “cibarsi solo di fiori di campo, a non mangiare carne, né bere vino, e a pregare
I’altissimo continuamente, ed allora lo verro e parlero con te”. (w.w.w.).

ARDHA-NARI (Sans.) - Significa “meta-donna”. Shiva rappresentato come I’Androgino, come
meta maschio e metad femmina, prototipo di energia maschile e femminile fuse insieme. (Vedi il
diagramma occulto in Iside Svelata, vol. 11 pag. 413).

ARDHANARISWARA (Sans.) - “il Signore bisessuale”. Esotericamente, gli stati di energia
cosmica non polarizzati, simbolizzati dalla cabalistica Sephira, da Adam Kadmon, ecc.
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L’AZIONE PSICHICA
E NOETICA

6

La conoscenza del passato, del presente e del futuro é
incorporata in Kshetrajna (il “Sé”)”.

Assiomi Occulti.

Avendo spiegato in quali particolari e perché, noi, in quanto Occultisti, siamo in disaccordo con
la psicologia materialista, possiamo ora procedere a indicare la differenza che esiste tra le funzioni
mentali psichiche e noetiche, non essendo le noetiche riconosciute dalla scienza ufficiale.

Per di piu, in Teosofia, noi interpretiamo i termini ‘psichico’ e ‘psichismo’ in modo alquanto
diverso dal grande pubblico, dalla scienza e anche dalla Teologia, poiché quest’ultima da ad essi un
significato che la scienza e la Teosofia respingono e il pubblico ha, in generale, di questi termini,
un’idea molto nebulosa. Per molti, vi e poca o nessuna differenza fra ‘psichico’ e “psicologico’, i
due termini riferentisi, in un modo o nell’altro, all’anima umana. Alcuni metafisici moderni hanno
saggiamente riconosciuto che bisogna fare una distinzione fra le parole Mente (pneuma) e Anima
(psiche), essendo I’una la parte razionale e spirituale, I’altra - psiche il principio vivente nell’uomo,
il soffio che lo ‘anima’ (dal latino anima). Tuttavia, se € cosi, come, in questo caso, rifiutare
un’anima agli animali? Non meno dell’uomo, questi sono animati dallo stesso principio della vita
sensibile, il nephesh del Il capitolo della Genesi. L’Anima non é affatto la Mente, e un idiota,
privato di quest’ultima, non puo essere detto un essere ‘senza anima’. Descrivere I’Anima umana,
cosi come fanno i fisiologi, nei suoi rapporti con i sensi e con gli appetiti, con i desideri e con le
passioni che sono comuni all’'uomo e al bruto, poi dotarla di un intelletto Divino, di facolta
spirituali e razionali che possono scaturire solo da un mondo soprasensibile, equivale a gettare per
sempre un velo di mistero impenetrabile sull’argomento. E tuttavia, nella scienza moderna, la
‘psicologia’ e lo ‘psichismo’ sono stati unicamente connessi alle condizioni del sistema nervoso, e i
fenomeni mentali attribuiti solamente all’azione molecolare. Il carattere noetico superiore del
Principio-Mentale e interamente ignorato e anche respinto come una ‘superstizione’ dai fisiologi e
dagli psicologi. La psicologia, di fatto, & diventata in molti casi un sinonimo di psichiatria. E per
questo che gli studiosi della Teosofia, costretti a dissentire da tutte queste teorie, hanno adottato la
dottrina che forma la base delle filosofie dell’Oriente, sempre onorate da tempi antichissimi. E la
dottrina che sara esposta nel proseguimento di quest’articolo.

Per meglio comprendere gli argomenti precedenti e quelli che seguono, il lettore & pregato di
rifarsi all’editoriale di settembre del Lucifer (“Il Doppio Aspetto della Saggezza™). Vi trovera una
spiegazione del doppio aspetto di cio che san Giacomo chiama nella sua Terza Epistola: la saggezza
diabolica e terrestre, e la ‘saggezza dall’alto’. In un altro editoriale: “La Mente Cosmica” (Aprile
1890), e detto ugualmente che gli antichi Indu dotavano di coscienza ogni cellula del corpo umano,
dandole il nome di un Dio o di una Dea. Parlando degli atomi in nome della scienza e della
filosofia, il Professor Ladd li chiama, nella sua opera, “degli esseri soprasensibili”. L’Occultismo
considera ogni atomo ? come una entita indipendente, ed ogni cellula come una ‘unita cosciente’.
Esso spiega che appena gli atomi si riuniscono per formare delle cellule, queste acquistano una

) Uno dei nomi di Brahma & anu, o “atomo”.



coscienza propria a ciascuna specie, ed un certo libero arbitrio che permette loro di agire nei limiti
della legge. Non manchiamo di prove scientifiche a sostegno di queste affermazioni, come
testimoniano i due editoriali precedentemente citati. Piu di un fisiologo erudito, appartenente
all’aurea minoranza dei nostri giorni, sta inoltre rapidamente giungendo alla convinzione che la
memoria non ha nessuna sede e nessun organo nel cervello, ma che ha delle sedi in ogni organo del
corpo.

“Non vi é alcuna ragione seria per parlare di un organo speciale o di una sede particolare della
memoria”, scrive il professor G.T. Ladd. O «In verita, ogni organo, ogni zona ed ogni reparto del
sistema nervoso possiede la sua memoria propria” (p. 553, Op. cit.).

E dunque certo che la sede della memoria non & situata in un punto preciso ma che &
disseminata dappertutto nel corpo umano. Localizzare il suo organo nel cervello, € un limitare e
rimpicciolire la Mente Universale ed i suoi innumerevoli Raggi (i Manasa Putra) che animano ogni
mortale dotato di ragione. Poiché scriviamo innanzi tutto per i teosofi, ci preoccupiamo poco dei
pregiudizi di psico-fobia di cui danno prova i Materialisti che potrebbero leggere questo e
sghignazzare con sdegno alla menzione della ‘Mente Universale’ e delle anime noetiche Superiori
degli uomini. Ma che cosa e la memoria, domandiamo? “Sia la presentazione dei sensi che
I’immagine della memoria, sono fasi transitorie di coscienza”, ci rispondono. Ma che cosa e, essa
stessa, la Coscienza? - domandiamo ancora. “Non possiamo definire la Coscienza”, ci dice il
Professor Ladd. ¢ Cosi cid che la psicologia fisiologica ci chiede di fare, & di accontentarci di
discutere sui differenti stati di Coscienza servendoci delle ipotesi personali e non verificabili di altre
persone; e questo su “delle questioni di fisiologia cerebrale dove esperti e novizi sono ugualmente
ignoranti”, per adoperare la caustica osservazione di questo autore. Ipotesi per ipotesi, preferiamo
attenerci agli insegnamenti dei nostri Veggenti piuttosto che alle congetture di coloro che negano
contemporaneamente questi Veggenti e la loro Saggezza. Tanto piu che questo stesso onesto uomo
di scienza ci dice: “Se & vero che la metafisica e la morale non possono imporre i loro fatti e le loro
conclusioni alla scienza della psicologia fisiologica..., a sua volta questa scienza non puo
correttamente dettare alla metafisica e alla morale le conclusioni che esse traggono dai fatti di
Coscienza, offrendo i suoi miti e le sue favole sotto la copertura della storia ben accertata dei
processi cerebrali” (p. 544).

E poiché la metafisica della fisiologia e della psicologia Occulta postula I’esistenza nell’uomo
mortale di una entita immortale, di una ‘Mente divina’ o Nous, il cui pallido riflesso troppo spesso
distorto e cio che si chiama ‘Mente’ e intelletto dell’uomo - riflesso che costituisce una entita
virtualmente distinta dalla prima durante il periodo di ogni incarnazione - noi diciamo che le due
sorgenti della ‘memoria’ si trovano in questi due ‘principi’. Riconosciamo in essi il Manas
Superiore (la Mente o Ego) ed il Kama-Manas, cioé I’intelletto razionale, ma terrestre o fisico
dell’uomo, incastonato nella materia, limitato da essa e soggetto quindi alla sua influenza;
distinguiamo cosi, da una parte, il SE onnicosciente, quello che si reincarna periodicamente - in
verita il VERBO fatto carne! - che e immutabile, e, dall’altra parte, il suo riflesso o il suo ‘Doppio’
che cambia ad ogni nuova incarnazione e personalita, e che € dunque cosciente solo durante il corso
di una vita. Quest’ultimo “principio’ & il Sé Inferiore, o quello che, manifestandosi per il tramite del
nostro sistema organico, e agendo sul nostro piano d’illusione, s’immagina di essere I’'Ego Sum, e
cade cosi in cio che la filosofia buddhista chiama “I’eresia della separativita”. Il primo é secondo
noi L’ INDIVIDUALITA, il secondo la PERSONALITA. Dal primo procede ogni elemento noetico,
dal secondo ogni elemento psichico, o tutt’al piu la “saggezza terrestre”, influenzata com’é dalle
sollecitazioni caotiche delle passioni umane, o piuttosto animali, del corpo vivente.

© Professore di Filosofia all'Universita di Yale.
) Elementi di Psicologia Fisiologica.



L’Ego ‘Superiore’ non puo agire direttamente sul corpo perché la sua coscienza appartiene ad
un livello e a dei piani di ideazione completamente differenti; ma il Sé ‘Inferiore’ puo farlo: la sua
azione e il suo comportamento dipendono dal suo libero arbitrio e dalla scelta se gravitare di piu
verso il suo genitore (“il Padre che & nel Cielo”) o verso ‘I’animale’ che egli anima, cioe verso
I’uomo di carne. ‘L’Ego Superiore’, in quanto parte dell’essenza della MENTE UNIVERSALE, e
incondizionatamente onnisciente sul proprio piano, ma lo e solo potenzialmente nella nostra sfera
terrestre, perché non puo agirvi che attraverso la mediazione del suo alter ego: il Sé personale.
Benché il primo sia il veicolo di tutta la conoscenza del passato, del presente e del futuro, e benché
sia la sorgente alla quale il ‘doppio’ attinge qualche volta dei barlumi momentanei su cio che
trascende i sensi dell’uomo, barlumi che questo doppio trasmette a talune cellule cerebrali (le cui
funzioni sono sconosciute alla scienza), facendo cosi dell’essere umano un Veggente, un aruspice e
un profeta, tuttavia, la memoria degli avvenimenti passati - soprattutto quelli che appartengono
unicamente alla terra - ha la sua sede solo nell’Ego personale. Nessun ricordo delle attivita della
vita quotidiana di natura fisica, egoistica o attinente alla mente inferiore, come ad esempio il bere e
il mangiare, il godimento dei piaceri personali sensuali, le operazioni commerciali a detrimento del
proprio simile, ecc., ha niente a che vedere con la Mente ‘Superiore’ 0 Ego. Questo tipo di ricordo
non ha alcun rapporto diretto, sul nostro piano fisico, né con il cervello né con il cuore, perché
questi due organi servono ad una forza superiore alla Personalita, ma € legato unicamente agli
organi delle passioni, come il fegato, lo stomaco, la milza, ecc. E dunque naturale concludere che il
ricordo di questi avvenimenti terrestri si risveglia innanzitutto nell’organo che fu il primo a indurre
I’azione in seguito rammentata, e che ne trasmette la memoria al nostro ‘pensiero sensoriale’,
completamente distinto dal pensiero ‘sopra sensoriale’. Non sono che le forme superiori di
quest’ultimo, le esperienze mentali sopra-coscienti, che hanno un legame qualsiasi con i centri del
cervello e del cuore. D’altra parte, il ricordo di atti fisici ed egoisti (0 personali), insieme alle
esperienze mentali di una natura terrestre e di funzioni puramente biologiche, puo essere collegato
soltanto alla costituzione molecolare dei diversi organi Kamici , e alle ‘associazioni dinamiche’
degli elementi del sistema nervoso di ciascuno di questi organi particolari.

Cosl, quando il professor Ladd, dopo aver dimostrato che ogni elemento del sistema nervoso ha
una memoria che gli é propria, e aggiunge: “Questa concezione appartiene all’essenza stessa di tutte
le teorie che considerano la riproduzione mentale cosciente solo come una forma o una fase del
fatto biologico della memoria organica”, egli deve includere in tali teorie I’insegnamento Occulto.
Perché nessun Occultista potrebbe esprimere piu correttamente questo insegnamento di come lo fa
il professor Ladd, quando, concludendo la sua argomentazione, dice: “Possiamo dunque parlare
propriamente della memoria degli organi esterni della vista e dell’udito, della memoria del midollo
spinale e dei diversi cosi detti centri dell’azione riflessa appartenente al bulbo, al cervelletto, ecc.”.
Questa € I’essenza dell’insegnamento Occulto - anche nelle opere Tantra. Si, in verita, ogni organo
del nostro corpo ha la sua propria memoria. Perché, se una cellula é dotata di una sua coscienza
specifica, deve necessariamente avere anche una sua particolare memoria, come anche la sua
propria azione psichica e noetica. Rispondendo al duplice stimolo di una Forza fisica e metafisica
I’impulso dato dalla Forza psichica (o psico-molecolare) agira dall’esterno verso |’interno, mentre
la Forza noetica (la chiameremo Spirituale-dinamica?) agira dall 'interno verso | ’esterno. Perché,
cosi come il nostro corpo & I’involucro dei “principi’ interiori - I’anima, la mente, la vita, ecc. - allo
stesso modo anche la molecola, o la cellula, € il corpo nel quale abitano i suoi ‘principi’, gli atomi
immateriali (per i nostri sensi e per la nostra comprensione) che compongono la cellula. L attivita e
il comportamento della cellula sono determinati dall’impulso interno o esterno che riceve, a seconda
che subisca I’influenza della Forza noetica o della Forza psichica, poiché la prima non ha alcun
rapporto con la cellula fisica propriamente detta. Cosi dunque, mentre quest’ultima agisce secondo

() Speriamo veramente che questo termine non-scientifico non procuri agli 'Animalisti' una incurabile crisi isterica.
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la legge inevitabile della conservazione e della correlazione delle energie fisiche, gli atomi, essendo
psico-spirituali, e non delle unita fisiche, agiscono secondo delle leggi che sono ad essi particolari,
esattamente come fa 1’’Essere Unitario’ del professor Ladd, che é la nostra ‘Mente-Ego’, nella sua
ipotesi molto filosofica e scientifica. Ogni organo umano, ed ogni cellula di questi organi,
possiedono una loro tastiera, simile a quella di un pianoforte, con la differenza che registra ed
emette delle sensazioni, invece che dei suoni. Ogni tasto contiene una potenzialita di bene o di
male, un potere creatore di armonia o di disarmonia. Il risultato dipende dall’impulso dato e dalle
combinazioni prodotte, dalla forza del tocco dell’artista al lavoro, il quale, in verita, € una ‘Unita a
due facce’. E I’azione dell’una o dell’altra “faccia’ dell’Unita che determina la natura e il carattere
dinamico dei fenomeni manifestati che ne risultano, siano quest’ultimi fisici o mentali. Perché tutta
la vita dell’'uomo é guidata da questa Entita a due facce. Se I’impulso proviene dalla ‘Saggezza
dall’alto’, la Forza in azione sara noetica o spirituale, ed i risultati saranno degni del divino
promotore; se questo impulso viene al contrario dalla ‘saggezza terrestre e diabolica’ (il potere
psichico), le attivita dell’uomo saranno egoiste, basate esclusivamente sulle esigenze della sua
natura fisica, pertanto animale. Questo pud sembrare assolutamente insensato al lettore ordinario,
ma ogni Teosofo deve comprendere cio che vogliamo dire affermando che possiede in lui degli
organi Manasici e degli altri Kamici, benché le cellule del suo corpo rispondano altrettanto bene sia
agli impulsi fisici che a quelli spirituali.

In verita, questo corpo tanto profanato dal Materialismo e dallo stesso uomo, ¢ il tempio del
Santo Graal, I’Adytum del piu grande mistero, anzi di tutti i misteri della natura nel nostro universo
solare. Questo corpo € un’arpa eolica provvista di due serie di corde, I’una fatta di puro argento,
I’altra di budello. Quando I’alito del divino Fiat carezza dolcemente le prime, I’uomo diventa simile
al suo Dio, ma I’altro registro di corde non percepisce questo alito. Occorre un vento terrestre
potente, impregnato di effluvi animali, per far vibrare questa seconda serie di corde. La mente fisica
inferiore ha per funzione di agire sugli organi fisici e sulle loro cellule; ma é solo la mente superiore
che puo influenzare gli atomi in interazione in queste cellule, la quale interazione € la sola capace di
eccitare il cervello e di fargli concepire, per il tramite del canale rachideo centrale, una
rappresentazione mentale di idee spirituali, molto al di la degli oggetti di questo piano materiale. |
fenomeni della coscienza divina devono essere considerati come delle attivita della nostra mente su
di un piano superiore e diverso, manifestantesi tramite qualcosa di meno sostanziale che le molecole
in movimento del cervello. Non li si pud spiegare come la semplice risultante dei processi
fisiologici cerebrali, perché, in realta questi processi non fanno che condizionarli o dar loro una
forma definitiva, onde possano manifestarsi in modo concreto. L’Occultismo insegna che le cellule
del fegato e della milza sono le piu sottoposte all’azione della nostra mente ‘personale’, essendo il
cuore I’organo per eccellenza, grazie al quale I’Ego Superiore’ agisce per tramite del Sé inferiore.

Né le visioni, o il ricordo di avvenimenti puramente terrestri, possono trasmettersi direttamente
attraverso le percezioni mentali del cervello, che € il ricettacolo immediato delle impressioni del
cuore. Come é stato gia detto, tutti questi ricordi terrestri devono essere, per prima cosa, stimolati e
risvegliati negli organi che furono i creatori delle diverse cause che diedero luogo ai risultati, o che
li ricevettero o vi parteciparono. In altre parole, cio che si chiama ‘associazione di idee’ ha molto a
che vedere con cio che si chiama il risveglio di un ricordo; le reciproche reazioni e le possibili
relazioni fra ‘I’Entita Mentale’ personale e gli organi del corpo umano, hanno ancora molta piu
influenza su questo ricordo. Uno stomaco affamato rievoca la visione di un banchetto passato,
perché la sua attivita e riflessa e ripetuta nella mente personale. Ma prima che la memoria del Sé
personale proietti la visione che giaceva nascosta negli archivi dove sono immagazzinate fin nei
dettagli piu minuti le esperienze della nostra vita giornaliera, la memoria dello stomaco I’ha gia
evocata. Ed e lo stesso per tutti gli organi del corpo. Sono essi che fanno nascere, secondo i loro
bisogni e i loro desideri animali, le scintille elettro-vitali che illuminano il campo della coscienza
dell’Ego inferiore; e sono queste scintille che, a loro volta, risvegliano le reminiscenze contenute in
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tale Ego. Tutto il corpo umano &, come gia e stato detto, una vasta tavola armonica, dove ogni
cellula conserva tutta una serie di impressioni in rapporto con I’organo al quale appartiene, e
ognuna di queste cellule possiede una memoria ed una coscienza proprie o un istinto, se preferite
chiamarlo con questo nome. Queste impressioni sono, secondo la natura dell’organo, fisiche,
psichiche o mentali, dipendentemente al rapporto con tale o tal altro piano. Le si potrebbe chiamare
‘stati di coscienza’, in mancanza di un termine migliore, poiché esistono stati di coscienza istintiva,
mentale e puramente astratta, o stati di coscienza spirituale. Se facciamo risalire 1’origine di tutte
queste azioni ‘psichiche’ all’attivita cerebrale, e solo perché nel tempio del corpo umano il cervello
e la porta d’entrata, la sola che si apre sullo Spazio. Tutte le altre porte sono interne, e servono, nel
recinto privato, da aperture attraverso le quali circolano senza sosta gli agenti trasmettitori della
memoria e della sensazione. La chiarezza, la nitidezza, I’intensita di queste, dipendono dalle
condizioni di salute e dalla forza organica dei trasmettitori. Ma la realta di questa memoria e di
questa sensazione - o piuttosto il loro carattere di verita e di esattezza - dipende dal ‘principio’ che
ha dato loro vita, e dalla preponderanza nel Manas inferiore dell’elemento noetico o dell’elemento
frenico (‘Kamico’ o terrestre).

Perché, come insegna I’Occultismo, se I’Entita-Mentale Superiore, permanente ed immortale, €
dell’essenza divina omogenea di ‘Alaya-Akasa’” o Mahat, il suo riflesso, la Mente Personale, & - in
quanto ‘Principio’ temporaneo - plasmato dalla Sostanza della Luce Astrale. In quanto puro Raggio
del “Figlio della Mente Universale”, questa Entita non potrebbe compiere alcuna funzione nel corpo
e resterebbe impotente ad agire sui turbolenti organi di Materia. Cio perché, mentre la sua
costituzione interiore € Manasica, il suo ‘corpo’, o piuttosto la sua essenza attiva, € eterogenea e
compenetrata di Luce Astrale, I’elemento piti basso dell’Etere. E un aspetto della missione del
Raggio Manasico sbarazzarsi gradualmente dell’elemento cieco e ingannevole che, benché faccia di
ess0 una entita spirituale attiva sul nostro piano, lo mette in contatto cosi stretto con la materia che
la sua natura divina se ne trova completamente offuscata e le sue intuizioni paralizzate.

Questo ci porta a vedere la differenza che esiste fra le pure visioni noetiche e le visioni terrestri
e psichiche della chiaroveggenza e della medianita. La prima si puo ottenere con uno di questi due
mezzi: (a) se si puo paralizzare a volonta la memoria e I’attivita istintiva indipendente di tutti gli
organi materiali e delle stesse cellule del corpo di carne, - cosa che diventa facilissima una volta che
la luce dell’Ego Superiore ha consumato e soggiogato definitivamente la natura passionale dell’Ego
personale inferiore, ma che e tuttavia possibile solo a un adepto; e (b) se I’essere e la
reincarnazione di un Ego che, in una vita anteriore, grazie ad un’estrema purezza e a degli sforzi
nella giusta direzione, € arrivato quasi allo stato di santita dello Yogi. Vi € anche una terza
possibilita di elevarsi attraverso visioni mistiche al piano della Mente Superiore; ma € rara, e non
dipende dalla volonta del Veggente, bensi dall’estrema debolezza e dalla stanchezza del corpo
materiale a seguito di malattia e sofferenza. La Veggente di Prévorst ne fu un esempio, e Jacob
Boehme illustra la nostra seconda categoria. In tutti gli altri casi di visione anormale, di cosiddetta
chiaro-udienza, chiaro-veggenza o “trance”, abbiamo molto semplicemente a che fare con la
medianita.

Ma che cosa € un medium? Il termine medium, quando non lo si applica semplicemente alle
cose e agli oggetti®” si suppone designi una persona attraverso la quale si manifesta o si trasmette
I’azione di un’altra persona o di un altro essere. Gli Spiritisti, che credono alla possibilita di
comunicazione con degli spiriti disincarnati che possono cosi manifestarsi attraverso dei sensitivi o
impressionarli al fine di far loro trasmettere dei “messaggi”, considerano la medianita come una
benedizione e un grande privilegio. Noi Teosofi, invece, che non crediamo come gli Spiritisti alla

) Un altro nome per la Mente Universale.
™ In inglese, la parola medium indica, per esempio, anche un mezzo materiale. [N.d.c]
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‘comunione degli spiriti’, consideriamo la medianita come uno dei piu pericolosi disturbi nervosi
anormali. Un Medium é molto semplicemente un essere nel cui Ego personale, o mente terrestre
(psiche), la percentuale di luce ‘astrale’ & cosi preponderante da impregnare tutta la sua costituzione
fisica. Ogni organo ed ogni cellula sono di conseguenza, per cosi dire, accordati con essa e soggetti
a una enorme tensione anormale. La sua mente & sempre sul piano di questa luce ingannevole, e vi
resta immersa. L ’anima é divina ma il suo corpo - le onde luminose sui piani inferiori di questa luce
- e infernale, perché non sono che riflessi oscuri e deformati delle passate impressioni della terra.
L’occhio non esercitato del povero sensitivo non puo trapassare il velo oscuro, la densa foschia
delle emanazioni terrestri e scoprire, al di I3, il campo radioso delle verita eterne. La sua visione &
sfocata; i suoi sensi, abituati fin dalla nascita alle distorsioni innaturali di immagini sfigurate che
vagano sulle onde caleidoscopiche del piano astrale, come lo sono ai cattivi odori e alla sporcizia
quelli di chi e nato nei bassifondi londinesi, sono incapaci di discernere il vero dal falso. Cosi, i
pallidi cadaveri senz’anima che si muovono sui campi sperduti del ‘Kama loka’® gli appaiono
come le immagini viventi dei suoi ‘cari scomparsi’; gli echi deformati delle voci una volta umane,
attraversando la sua mente, gli suggeriscono frasi ben coordinate che lui ripete, senza rendersi conto
che la loro forma precisa ben costruita proviene dalle profondita della sua fabbrica cerebrale. Ed e
cosi che il medium si riempie di un sentimento di beatitudine e di fiducia nel vedere o udire cio che
gli avrebbe agghiacciato di orrore il cuore, se soltanto lo avesse percepito sotto la sua forma reale.
Egli crede veramente che i panorami immensi che si svolgono davanti a lui costituiscano il mondo
spirituale reale, la dimora dei benedetti angeli disincarnati.

Diamo qui i tratti principali e i fatti generali della medianita, poiché non abbiamo spazio in
quest’articolo per parlare delle eccezioni. Affermiamo - essendo purtroppo passati personalmente in
un momento della nostra vita per tali esperienze - che in generale la medianita é pericolosissima, e
che le esperienze psichiche, quando sono accettate indiscriminatamente, portano il medium ad
ingannare gli altri in tutta onesta, perché lui stesso € la prima vittima di questo auto-inganno. Per di
pil, un’associazione troppo stretta con 1°’Antico Serpente Terrestre’, costituisce un pericolo
d’infezione morale. Le correnti odiche e magnetiche della Luce Astrale incitano spesso
all’assassinio, all’ubriachezza, all’immoralita; e, come disse Eliphas Levi, le nature che non sono
perfettamente pure “possono essere trascinate a capofitto dalle forze cieche messe in moto nella
Luce” - cioé dagli errori e dai peccati impressi sulle sue onde.

Ecco come il grande Mago del XIX secolo conferma quanto precede, a riguardo della Luce
Astrale:

Abbiamo detto che, per acquisire i poteri magici, sono necessarie due cose: la liberazione della
volonta da ogni schiavitu ed il controllo del suo esercizio.

La volonta sovrana (dell ‘adepto) é rappresentata nei nostri simboli dalla donna che schiaccia
la testa del serpente, e dall ‘'angelo risplendente che atterra il drago e lo tiene sotto il suo piede e
sotto la sua lancia. Il grande agente magico, la doppia corrente della luce, il FUOCO astrale
vivente della terra, era rappresentato nelle antiche teogonie dal serpente con la testa di toro, di
ariete, o di cane. E il doppio serpente del CADUCEO, & I’Antico Serpente della GENESI, ma &
anche il SERPENTE DI BRONZO DI MOSE, awvolto attorno al TAU, ciog il LINGHA
generatore. E ancora il caprone del sabba delle streghe ed il Baphomet dei Templari: & | 'HYLE
degli Gnostici, il serpente a coda biforcuta formante le gambe del gallo solare dell ’Abraxas; infine,
e il Diavolo di M. Eudes de Mirville. Ma, in realta, é la forza cieca che le anime (cioe il MANAS

) Corrisponde al piano semi-materiale e a noi invisibile della Natura dove le ‘personalita‘ dei disincarnati permangono
fino al completo esaurirsi degli efletti derivanti dagli impulsi mentali che crearono questi ‘eidolon‘ di passioni umane e
di bassi istinti: forme astrali dette anche Kama-Rupa (corpo del desiderio). [N.d.c]
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inferiore o Nephesh) devono conquistare per liberarsi dai legami della terra; perché se la loro
volonta non le libera da questa attrazione fatale, esse saranno assorbite nella corrente dalla forza
che le ha prodotte, e ritorneranno al fuoco centrale ed eterno.”’

Questo ‘fuoco centrale ed eterno’ € quella Forza di disgregazione che consuma e distrugge
gradualmente il Kamarupa, o la ‘personalita’, nel Kama-loka dove essa passa dopo la morte. In
verita, i Medium sono attirati dalla luce astrale, e di conseguenza, le loro ‘anime’ vengono assorbite
‘dalla forza che ha prodotto’ i loro elementi terrestri. E per questo che lo stesso Occultista dice:

Ogni operazione magica consiste nel liberarsi dagli abbracci dell ’Antico Serpente; poi nel
mettere il piede sulla sua testa e nel guidarlo secondo la volonta dell ‘operatore. ‘lo ti donero’, dice
il Serpente nel mito del Vangelo, ‘tutti i reami della terra, se tu cadrai ai miei piedi e mi adorerai’.
L iniziato deve rispondergli: “lo non cadro ai tuoi piedi, ma tu striscerai davanti a me, tu non mi
darai niente, ma io mi serviro di te e prendero cio che desidero. Perché io sono il tuo Signore e il
tuo Maestro”.

E cosi, I’Ego Personale, diventando uno con il suo padre divino, partecipa all’immortalita di
questi. Altrimenti...

Ma con questo basta. Benedetto sia colui che conosce i poteri duplici all’opera nella luce
ASTRALE: tre volte benedetto sia colui che ha imparato a discernere I’azione Noetica dall’azione
Psichica del Dio ‘dal Duplice Volto’ che ¢ in lui, e che conosce la potenza del proprio Spirito, o la
‘Dinamica dell’Anima’.

@9 Dogmi e Rituali dell’Alta Magia, citato in Iside Svelata.
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Pensieri sugli dementali ©)

L’autore ha dedicato anni allo studio di questi Esseri invisibili - coscienti, semi-coscienti e
interamente sprovvisti di sensi - chiamati con nomi differenti in ogni paese e conosciuti con
I’appellativo generico di ‘Spiriti’. La nomenclatura di questi ospiti delle sfere buoni o malvagi,
anche solo per la Chiesa Cattolica Romana, e senza limiti. La lunga sequela dei loro nomi simbolici
costituisce uno studio essenziale. Leggete il racconto della creazione nel primo Purana pervenuto, e
vedete la varieta di appellativi dati a queste creature divine e semi-divine (il prodotto delle due
specie di creazione - la Prakriti e la Vaikrita o Padma, la prima e la seconda creazione) tutte
emanate dal corpo di Brahma. Gli Urdhwasrota soli,”” della terza creazione, abbracciano una
varieta di esseri a caratteristiche e idiosincrasie sufficienti per una vita di studio.

E lo stesso € nei racconti egiziani, caldei, greci, fenici, ecc. Queste creature sono innumerevoli.
Tuttavia gli antichi Pagani, e soprattutto i Neo-Platonici di Alessandria, comprendevano cio in cui
credevano, e sapevano discernere le diverse classi. Nessuno li considerava da un punto di vista tanto
settario come le Chiese Cristiane. Al contrario gli antichi li esaminavano molto piu saggiamente, e
comprendevano la natura di tali esseri molto meglio dei Padri della Chiesa. Secondo la tattica di
quest’ultimi, tutti gli Angeli che non erano riconosciuti come servitori di Geova venivano
proclamati Demoni.

Troviamo che gli effetti di questa credenza eretta poi a dogma si manifestano ora nel Karma di
molti milioni di Spiritisti, allevati ed educati nelle rispettive credenze delle loro Chiese. Benché uno
Spiritista possa essersi separato da anni da ogni credenza teologica e clericale, benché possa essere
un Cristiano, liberale o no, un Deista 0 un Ateo, che abbia saggiamente respinto la credenza nei
demoni, e che, essendo troppo ragionevole per considerare i suoi visitatori come puri angeli, abbia
ammesso ci0 che pensa essere una convinzione possibilmente ragionevole, tuttavia egli non
riconoscera altri Spiriti che quelli dei morti.

Questo ¢ il suo Karma, e anche quello delle Chiese collettivamente. In quest’ultime, un tale
fanatismo testardo, un tale partito preso, e del tutto naturale; questa € la loro politica. Nello
Spiritismo libero, cio & imperdonabile. Non si possono avere due opinioni su questo argomento. O
si crede all’esistenza degli “Spiriti’, 0 non vi si crede. Se un uomo € uno scettico e un incredulo, non
abbiamo niente da dire. Ma dal momento in cui si crede ai Fantasmi e agli Spiriti, la questione
cambia. Dov’e I’uomo o la donna senza pregiudizi né idee preconcette, che potrebbe credere che in
un universo infinito di vita e di esseri - diciamo pure soltanto nel nostro sistema solare - che in tutto
questo spazio illimitato dove gli Spiritisti collocano il loro ‘Summer-land’, vi siano solo due ordini
di esseri coscienti - gli uomini e i loro spiriti, i mortali incarnati e gli immortali disincarnati?

L avvenire ha in serbo strane sorprese per I’umanita, e la Teosofia, o piuttosto i suoi aderenti,
saranno pienamente vendicati in un futuro non lontano. E inutile discutere questo argomento che &
stato lungamente trattato dai Teosofi e che non ha portato che obbrobrio, persecuzione e inimicizia
sugli autori. Non ci allontaneremo dunque dal nostro soggetto per dirne molto di pit. Gli Elementali
e gli Elementari dei Cabalisti e dei Teosofi sono stati sufficientemente ridicolizzati. Da Porfirio fino
ai demonologi dei secoli passati, fatti su fatti sono stati dati e prove sono state accumulate, ma senza
maggiori risultati che una favola di fate raccontata in un giardino d’infanzia.

©) Quest’articolo fu pubblicato per la prima volta da H.P. Blavatsky nella Rivista Lucifer di maggio 1890.
® L>Urdhwasrota, gli Déi, cosi chiamati perché la sola vista degli alimenti rimpiazza in essi 1’assorbimento dei cibi;
“poiché vi ¢ appagamento semplicemente nel contemplare 1’ambrosia‘, dice il commentatore del Vishnu Purana.
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C’e un libro strano quanto questo vecchio Conte di Gabalis, immortalato dall’ Abate de Villars
ed ora tradotto e pubblicato a Bath. Coloro che sono portati all’umorismo dovrebbero leggerlo e
meditarlo. Questo perché possano fare un parallelo. L’autore lo ha letto molti anni fa, e lo ha riletto
da poco con altrettanta, ed anche piu attenzione che in precedenza. La sua umile opinione sull’opera
- se si tiene a conoscerla - & che si potra cercare invano per mesi senza mai trovare in essa una
differenza fra gli ‘Spiriti’ delle Sedute spiritiche e le Silfidi e le Ondine di questa satira francese.

Un accento sinistro sottolinea i motteggi e le battute divertenti del suo autore il quale, mettendo
in ridicolo I’oggetto delle sue credenze, aveva probabilmente il presentimento del suo Karma che
avrebbe presto assunto la forma di un assassinio."”

I modo in cui egli ci presenta il Conte di Gabalis & degno di attenzione:

... Vidi entrare un uomo di bellissimo aspetto, che salutandomi gravemente mi disse in lingua
francese e con accento straniero: Adorate, Figlio mio, adorate il buonissimo e grandissimo Dio dei
Saggi; e non inorgoglitevi mai per il fatto che egli vi invia uno dei Figli di Sag%ezza, per associarvi
alla loro Compagnia e per farvi partecipare alle meraviglie dell ‘Onnipotenza.”

Non vi é che una sola risposta da dare a coloro i quali, profittando di simili opere, si burlano
dell’Occultismo. E precisamente quella che da nella sua maniera faceta I’’umilissimo ed
ubbidientissimo Servitore’ - che si spaccia per amico dell’autore - nella sua “Lettera al mio
Signore” inclusa nel Conte di Gabalis:

Ho voluto persuaderlo (l’autore di” “Gabalis”) a cambiare interamente la forma della sua
Opera. L’andamento faceto che le ha dato non mi sembra appropriato al suo argomento. La
Cabala, gli ho detto, & una Scienza seria che molti dei miei amici studiano seriamente: bisogna
dibatterla nello stesso modo ... oltre all ‘incognita che vi & nel far ridere un onest’'uomo su di un
qualsiasi argomento, € per di piu pericolosissimo farsi beffe di questo. Verbum sat sapienti.

E “pericoloso’, senza alcun dubbio. Ma da quando la storia ha cominciato a registrare i pensieri
e i fatti, meta dell’Umanita si € sempre beffata dell’altra meta mettendo in ridicolo le sue credenze
piu care. Questo, tuttavia, non puo cambiare un fatto in fantasia, non puo distruggere le Silfidi, le
Ondine e gli Gnomi, se essi sono nella Natura; poiché coalizzati con le Salamandre, questi sono
capacissimi di distruggere gli increduli e di danneggiare le Compagnie di Assicurazione, benché
quest’ultime credano ancora meno alle Salamandre vendicative che agli incendi provocati dal caso.

| Teosofi credono agli Spiriti quanto gli Spiritisti, ma con la differenza che li considerano tanto
numerosi quanto lo sono le tribu alate dell’aria, fra cui troviamo sparvieri sanguinari e pipistrelli
vampiri, come pure colombe ed usignoli. | Teosofi credono agli ‘Angeli’ perché molti li hanno visti.

... Al capezzale del malato,

Con i loro dolci accenti e i loro passi silenziosi!

E quando i cuori tormentati piangevano come salici,
Essi si mantenevano fra i viventi e i morti.

() L’opera fu pubblicata a Parigi nel 1670, e nel 1675 I’autore fu brutalmente assassinato durante il viaggio dalla
Languedoc - sua terra natale - a Lione.

) | Sub-terrestri, o gli Elementali della Cabala; Storia degli Spiriti, redatta secondo il testo dell’ Abate de Villars, libro
Fisio-Astro-Mistico, dove si afferma che esistono sulla terra esseri razionali diversi dall’'uomo. 1886: Bath, Robert H.
Freyer.
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Ma queste non erano le materializzazioni dai piedi forcuti ottenute attraverso il medium
moderno. E supponendo anche che tutte le nostre dottrine siano una per una I’oggetto dei ‘motteggi’
di un de Villars, questo non togliera nulla alle pretese degli Occultisti i quali affermano che i loro
insegnamenti sono fatti storici e scientifici, sotto qualsiasi travestimento li si presenti al pubblico
profano. Dopo che i primi re cominciarono a regnare ‘per grazia di Dio’, innumerevoli generazioni
di buffoni, destinate a divertire le loro Maesta e le loro Altezze, si sono succedute, e la maggior
parte di questi esseri deformi possedevano piu saggezza nella loro gobba e sulla punta delle dita, di
quanta ce ne fosse nelle teste vuote di tutti i loro regali padroni messi insieme. Essi solo avevano il
privilegio inestimabile di dire la verita alla Corte, e si & sempre riso di questa verita.

Ma divago. Opere come il Conte di Gabalis devono essere analizzate con calma, e la loro vera
natura deve essere svelata, ad evitare che possano servire da battistrada per demolire altre opere che
non assumono un tono umoristico parlando di cose misteriose, se non proprio sacre, e che dicono
cio che hanno da dire. Ma io sostengo in modo positivo che ci sono piu verita enunciate nei
motteggi spiritosi e nelle guasconate di questa satira piena di fatti reali eminentemente occulti, di
quante la maggior parte delle persone, e soprattutto gli Spiritisti, riusciranno a comprendere.

La citazione di un solo fatto, la cui esistenza &€ ora provata dai Medium, dimostrera a
sufficienza che siamo nel giusto.

Abbiamo gia detto altrove che la magia bianca differisce pochissimo dalle pratiche di
stregoneria, eccetto che negli effetti e nei risultati, poiché il movente, buono o cattivo, é essenziale.
La maggior parte delle regole e delle condizioni preliminari richieste per far parte delle societa degli
adepti, sia che si tratti del Sentiero di Destra o di quello di Sinistra, sono identiche in molti punti.
Cosi Gabalis dice all’autore: “l Saggi non vi ammetteranno mai alla loro compagnia se non
rinuncerete fin d’ora ad una Cosa, che non si puo conciliare con la Saggezza. Bisogna rinunciare ad
ogni Commercio carnale con le Donne .

Questo e un sine qua non degli Occultisti pratici Rosa-Croce 0 Yogi, europei o asiatici. Ma e lo
stesso anche con i Dugpa e gli Jadoo del Buthan e dell’India, con i Voodoo e i Nagal della Nuova
Orleans e del Messico con in pit, tuttavia, una clausola addizionale agli statuti di quest ‘ultimi.”) E
questa clausola obbliga alle relazioni carnali con i maschi e le femmine dei Djin, Elementali, o
Demoni, chiamateli con il nome che vi piacera.”

“Credete che tutto cio che vi dico é valido e vero; questi non sono che gli Elementi dell’antica
Cabala”, spiega Gabalis al suo allievo. E lo informa che gli Elementali (che lui chiama Elementari),
gli ospiti dei quattro elementi, cioe le Silfidi, le Ondine, le Salamandre e gli Gnomi, vivono molto
tempo, pero la loro anima non ¢ immortale. Non muoiono che dopo molti secoli: ma che cosa é
questo periodo rispetto all’eternita? Bisognera rientrare eternamente nel nulla. “l nostri Padri, i
filosofi”, continua il cosiddetto Rosa-Croce, “parlando a Dio faccia a faccia, si lamentarono con lui
dell’infelicita di questi Popoli (gli Elementali); e Dio, la cui Misericordia e senza limiti, rivelo loro
che non era impossibile trovare un rimedio a questo Male. Egli rivelo loro che come I’uomo, per
I’alleanza contratta con Dio, é stato fatto partecipe della Divinita, cosi le Silfidi, gli Gnomi, le Ninfe,

©) Parliamo qui degli antichi statuti ben conosciuti dalla Stregoneria e dalla Demonologia europea. La Strega doveva
rinunciare a suo marito, lo Stregone ai diritti coniugali sulla sua legittima sposa umana, come il Dugpa rinuncia, ancora
ai nostri giorni, alle relazioni con donne viventi, come fa anche il Voodoo di Nuova Orleans, quando & nell’esercizio dei
suoi poteri. Ogni Cabalista € a conoscenza di cio.

® 11 Cabalista ebreo della Polonia e della Galizia, quando vuole vendicarsi, invoca lo spirito femminile di Nergal
perché lo aiuti e gli infonda il potere. Lo stregone musulmano chiama un Djin di sesso femminile; un Koldon russo
invoca una strega deceduta (Vyédma). Lo stregone cinese ha uno Houen ai suoi ordini, nella sua casa. | rapporti suddetti
danno, si dice, dei poteri magici e una forza soprannaturale.
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e le Salamandre, per I’alleanza che potevano contrarre con I’'uomo, avrebbero potuto diventare
partecipi dell’immortalita. Cosi una Ninfa o una Silfide diventa immortale e capace della
Beatitudine alla quale noi aspiriamo, quando e abbastanza fortunata da maritarsi ad un saggio: ed
uno Gnomo o una Silfide cessa di essere mortale dal momento che sposa una delle nostre Figlie ”.

Dopo aver dato questi bei consigli di stregoneria pratica, il ‘Saggio’ termina in tal modo:

No, no! I nostri Saggi non si curano di imputare all ‘amore delle Donne la caduta dei primi
Angeli: non piu che di sottoporre gli Uomini al Potere del Demonio ... Non vi € mai stato niente di
criminale in tutto questo. Ci sono delle Silfidi che si sforzano di diventare immortali. Le loro
innocenti insistenze, ben lungi dallo scandalizzare i Filosofi, ci sono apparse cosi giuste che
abbiamo tutti deciso di comune accordo di rinunciare completamente alle Donne; e di consacrarci
solo a rendere immortali le Ninfe e le Silfidi (p. 33).

Questo € cio che fanno anche certi medium, soprattutto in America e in Francia, dove si
vantano di possedere dei mariti e delle mogli Spiriti. Conosciamo personalmente tali medium
uomini e donne, e non sono quelli di Olanda che negheranno il fatto, ben ricordando I’avvenimento
recente che e successo fra i loro colleghi e correligionari, alcuni dei quali sfuggirono alla morte e
alla follia solo diventando Teosofi. E unicamente seguendo i nostri consigli che finirono per
liberarsi del loro coniuge spirituale dell’uno o dell’altro sesso.

Ci si dira che anche in questo caso vi € solo calunnia ed invenzione? Che i profani, inclini come
gli Spiritisti a non vedere in questi rapporti di ogni giorno e di ogni notte con i sedicenti “Spiriti dei
Morti’ altro che un innocente passatempo, stiano in guardia. Coloro che mettono in ridicolo i nostri
avvertimenti e le nostre dottrine e se ne fanno beffe, spieghino, dopo averlo analizzato
imparzialmente, il mistero e il senso razionale di fatti come la convinzione presente nella mente di
taluni Medium e Sensitivi, del loro matrimonio reale con gli Spiriti, uomini e donne. L’argomento
della follia e dell’allucinazione non pu0 reggere quando lo si confronta con i fatti incontestabili
delle MATERIALIZZAZIONI SPIRITICHE. Se vi sono degli ‘Spiriti’ capaci di bere té e vino, di
mangiare mele e dolci, di abbracciare e di toccare i visitatori delle sedute spiritiche - tutti fatti che
sono stati provati come I’esistenza stessa di tali visitatori - perche allora questi Spiriti non
potrebbero adempiere altrettanto bene ai loro doveri coniugali? E chi sono questi ‘Spiriti’, e qual &
la loro natura? Gli Spiritisti ci diranno che i fantasmi di Mme de Sévigné o di Delphine;.. (ci
asterremo dal nominare quest’ultima autrice per rispetto ai membri della famiglia ancora viventi)
sono gli ‘Spiriti’ reali di queste due signore defunte, e che I’ultima sentiva un’affinita Spirituale per
un vecchio medium canadese, idiota e sporco, e divenne cosi la sua felice sposa, come lui stesso si
vanta in pubblico, creando a seguito di questa unione un’orda di bambini “Spirituali’ allevati con
questo santo Spirito? E chi é il marito astrale - il compagno notturno di una donna medium ben
conosciuta a New York, e che I’autore conosce personalmente? Che il lettore ricerchi tutte le
informazioni possibili a riguardo di quest’ultimo sviluppo delle relazioni Spirituali (?!). Che egli
rifletta attentamente a tutto questo, poi che legga il Conte di Gabalis, soprattutto il Supplemento che
vi € aggiunto, con i suoi testi in latino; allora pud darsi che sara meglio in grado di valutare il
pericolo reale, nascosto sotto la finta ironia dell’opera in questione,” e di comprendere il vero

© | Sub-terrestri, o gli Elementali della Cabala: con un supplemento illustrato, secondo ’opera Demonologia o Incubi
e Succubi del Rev. Padre Sinistrari, di Amando. Sarebbe forse opportuno dare qui la risposta di un preteso demone a
sant’ Antonio circa la corporeita degli Incubi e dei Succubi: avendogli “il sant’ Antonio benedetto® domandato chi fosse,
il piccolo nano dei boschi gli rispose: “lo sono un mortale, e uno degli abitatori della Solitudine, che il popolo, nelle sue
molteplici illusioni, adora sotto il nome di Fauni, Satiri e Incubi“, o “Spiriti dei Morti“, avrebbe potuto aggiungere
questo Elementale, veicolo di qualche Elementare (anime dei disincarnati ancora in preda alle piu basse passioni).
Questo racconto & di San Girolamo, che ci credeva con fermezza, cosi come, apportandovi qualche modifica, ci
crediamo anche noi.
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valore della canzonatura che contiene. Afferrera allora la sinistra relazione esistente tra i Fauni, i
Satiri e gli Incubi di San Girolamo, le Silfidi e le Ninfe del Conte di Gabalis, gli ‘Elementari’ dei
Cabalisti - e tutte queste “Lilly’ poetiche e spirituali della ‘Comunita Harris’, i ‘Napoleoni’ astrali e
altri Don Giovanni defunti del ‘Summer-Land’, e le “affinita spirituali d’oltre-tomba’ del moderno
mondo dei Medium.

Nonostante questo spaventoso cumulo di fatti, ogni settimana i giornali spiritisti ripetono che
non sappiamo di che cosa parliamo. ‘Platone’ - uno pseudonimo molto presuntuoso, sia detto per
inciso - un ex-teosofo scontento, dice agli Spiritisti (Light, 1 Gennaio 1887) che non solo non vi €
reincarnazione, poiché lo “spirito’ astrale di un amico defunto glielo ha affermato (quindi una prova
veramente valida e degna di fede), ma che tutta la nostra filosofia €, per questo fatto, dimostrata
sprovvista di ogni valore! Il Karma, ci si dice, non & che un’assurdita, “senza Karma, la
Reincarnazione non regge”, e poiché il suo informatore astrale “ha esplorato il suo attuale reame di
esistenza per quanto riguarda la teoria della reincarnazione, e non ha trovato, dice lui, né un fatto,
né una traccia che gli permettono di affermarne la verita...” questo informatore ‘astrale’ deve
essere creduto. Lui non pud mentire. Perché “un uomo che ha studiato la chimica ha diritto di
esprimere la sua opinione, e di parlare delle sue teorie e di fatti vari... soprattutto se, durante la sua
vita terres(toge, fu rispettato ed onorato per le sue ricerche nei misteri della natura, e per la sua
sincerita”.

Speriamo che gli ‘astrali’ di chimici eminenti come Crookes e Butlerof, quando saranno
disincarnati, si asterranno dal ritornare troppo spesso a parlare con i mortali. Perché, per aver
studiato la chimica talmente e cosi bene, le loro comunicazioni post-mortem ne acquisterebbero una
reputazione d’infallibilita che potrebbe forse fare piu male che bene al progresso dell’umanita e allo
sviluppo dei suoi poteri intellettuali. Ma la prova € senza dubbio abbastanza convincente per la
generazione attuale degli Spiritisti, purché il nome assunto dal ‘controllo astrale di un amico’ sia
quello di un uomo sincero ed onorabile. Sembra dunque che un’esperienza di oltre quarant’anni con
gli Spiriti che mentirono pit di quanto dissero la verita, e che fecero piu male che bene, sia un
fallimento completo. Cosi gli “Spiriti, sposi e spose’, devono anche essere creduti quando affermano
tale o tal’altra cosa. Perché, come ‘Platone’ giustamente dice: “Non vi & progresso senza
conoscenza, e la conoscenza della verita fondata sui fatti € un progresso del piu alto valore, e se gli
spiriti astrali progrediscono, come questo spirito dice, la filosofia dell’occultismo per cio che
concerne la reincarnazione, e errata su questo punto; e come sapremo se i molti altri punti sono
corretti, dato che non sono provati?”.

Ecco una filosofia e una logica profonde. “Il fine della saggezza risiede nella consultazione e
nella discussione” - con gli “Spiriti’, avrebbe potuto aggiungere Demostene, se avesse saputo dove
trovarli - ma tutto questo non risolve ancora la domanda in sospeso: “Chi sono questi spiriti?”.
Perche, “la dove i dottori sono in disaccordo”, vi e posto per il dubbio. E, oltre al fatto sorprendente
che gli Spiriti differiscono nelle loro opinioni a riguardo della reincarnazione - proprio come fanno
gli Spiritualisti e gli Spiritisti - “nessun uomo pu0 pretendere di essere il detentore assoluto della
verita e all’altezza di difenderne la causa”, come dice T. Browne. Non vogliamo qui lanciare uno
strale irrispettoso a ‘Platone’ - qualunque sia la sua identita - bensi enunciare un assioma. Un
eminente uomo di scienza, il professor W. Crookes, dette un giorno una definizione molto saggia
della Verita, dimostrando quanto sia necessario fare una distinzione fra la verita e | ‘esattezza. Una
persona puo essere sincerissima - faceva rilevare - ciog, essa puo essere veramente desiderosa di

©) Gli argomenti e le testimonianze apportati come prove contro la filosofia dell’Oriente sono singolari. Questa ¢ senza
dubbio una buona prova che gli Occultisti hanno ragione nel dire che la maggior parte di questi ‘Spiriti‘ sono non solo
Spiriti ‘menzogneri‘, ma anche semplici gusci vuoti e sprovvisti d’intelligenza che sembrano parlare con buon senso
soltanto con I’aiuto del cervello dei presenti e del medium, che serve come anello di coordinazione.
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ricevere la verita e d’insegnarla; ma a meno che questa persona non abbia dei grandi doni naturali di
osservazione, o non sia stata allenata, attraverso lo studio scientifico, ad osservare, annotare,
comparare e dare un’informazione esatta e dettagliata, sara incapace di fare un racconto degno di
fede, esatto e per conseguenza vero, delle sue esperienze. Le sue intenzioni possono essere oneste,
ma anche se ha solo un po’ di entusiasmo, sara sempre portata a generalizzare, il che puo essere
falso e pericoloso. Riassumendo, come dice un altro eminente uomo di scienza, John Herschell: “La
grande e, in realta, la sola caratteristica della verita, & la sua capacita di sopportare la prova di
un’esperienza universale, e di uscire indenne da tutte le discussioni oneste possibili”.

Ma ben pochi Spiritisti, forse nessuno, riuniscono le preziose qualita richieste dal professor
Crookes; in altre parole, la loro sincerita € sempre venata di entusiasmo, & per questo che sono stati
trascinati nell’errore in questi ultimi quarant’anni. Ci si potrebbe rispondere, e con molta precisione,
riconosciamolo, che questa definizione scientifica porta nelle due direzioni, e che i Teosofi sono
nelle stesse condizioni degli Spiritisti, che sono entusiasti e di conseguenza anche creduloni. Ma qui
la situazione cambia. La questione non & di sapere ci0 che gli Spiritisti 0 i Teosofi pensano
personalmente della natura degli Spiriti e del loro grado di sincerita; bensi cio che 1’’esperienza
universale’ richiesta da John Herschell ci prova. Lo Spiritismo é una filosofia (se lo &, cosa che noi
fino al presente neghiamo), di data recente. L’Occultismo e la filosofia dell’Oriente, che siano veri
in senso assoluto o relativo, ci vengono da un passato immensamente remoto; e poiché negli scritti e
nelle tradizioni dell’Oriente, negli innumerevoli Frammenti e manoscritti lasciati dai Teosofi Neo-
platonici come nelle osservazioni sulla vita di filosofi quali Porfirio e Giamblico e in quelle dei
Teosofi del medioevo, e cosi di seguito, ad infinitum, ritroviamo presso tutti la stessa testimonianza
riguardo la natura estremamente varia e spesso pericolosa di tutti questi Geni, demoni, Déi, Lari ed
‘Elementari’, tutti attualmente confusi sotto il nome unico di ‘Spiriti’, non possiamo esimerci dal
riconoscere qui una prova debitamente “sottomessa all ‘esperienza universale ” e “che esce indenne”
da tutte le possibili forme di osservazione e di esperienza.

| Teosofi offrono il risultato di un’esperienza ricca di migliaia di anni; gli Spiritisti si attengono
alla loro opinione, nata circa quarant’anni fa, e basata sul loro costante entusiasmo e sui loro
sentimenti. Ma che si domandi ad un testimone imparziale ed onesto, che ha visto gli ‘Spiriti’
all’opera in America, un testimone che non sia né teosofo, né spiritista: “Quale differenza puo
esserci fra la sposa-vampiro da cui Apollonio di Tiana libero, si dice, uno dei suoi giovani amici che
questo succubo notturno uccideva lentamente, e gli Spiriti spose e mariti dei medium?”. Nessuna
differenza, sarebbe la risposta esatta. Coloro che non rabbrividiscono davanti a quest’orrido
risveglio della Demonologia e Stregoneria medioevali, comprenderanno almeno la ragione per cui,
di tutti i numerosi nemici della teosofia - che toglie il velo ai misteri del “Mondo degli Spiriti” e
smaschera gli Spiriti che si agghindano con nomi celebri - i piu aspri e i piu implacabili sono gli
Spiritualisti dei paesi protestanti e gli Spiritisti dei paesi cattolici romani.

“Monstrum horrendum informe cui lumen ademptum” ... € I’epiteto piu giusto da affibbiare alla
maggior parte delle ‘Lilly’ e dei ‘Joe’ del Mondo degli Spiriti. Ma non pretendiamo affatto - come
affermano gli Spiritisti che vogliono credere solo agli ‘Spiriti’ dei cari ‘scomparsi’ - che non vi
siano altri spiriti nei regni invisibili al di fuori degli Spiriti della Natura o Elementali, dei Gusci o
Elementari, e degli ‘Déi’ o Geni, e che non esistano dei grandi e santi Spiriti che comunicano con i
mortali. Perché questo sarebbe falso. Cio che gli Occultisti e i Cabalisti hanno sempre detto, e che i
Teosofi ripetono ora, € che i santi Spiriti evitano accuratamente la promiscuita delle sedute
spiritiche e non si sposano con uomini e donne viventi.

La credenza che esistano dei visitatori invisibili ma pure spesso presenti, emergenti da mondi
migliori o peggiori del nostro, & troppo profondamente radicata nel cuore degli uomini per essere
agevolmente strappata dalla mano gelida del Materialismo o anche della Scienza. Le accuse di
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superstizione unite al ridicolo, sono tutt’al piu servite a creare un nuovo clima d’ipocrisia e di
simulazione sociale fra le classi istruite. Perché esistono pochi uomini - seppure ce ne sono -
nell’anima dei quali non giace latente la credenza in queste creature sovrumane e soprasensibili,
credenza pronta a risvegliarsi alla prima occasione. Numerosi sono gli uomini di Scienza che,
avendo respinto dopo la loro infanzia la credenza nei Re degli Elfi o nelle Regine delle Fate, e che
arrossirebbero se fossero accusati di credere alla stregoneria, sono nondimeno caduti nelle trappole
dei vari ‘Joe’, ‘Daisy’, e di altri fantasmi e ‘guide’. E una volta che hanno passato il Rubicone, non
temono piu il ridicolo. Questi uomini di scienza difendono cosi disperataménte la realta; degli
Spiriti materializzati, e di altri, come se cio fosse una legge matematica. | nostri fisiologi moderni
hanno trovato la chiave di queste aspirazioni dell’anima che sembrano innate nella natura umana, e
che sonnecchiano solo per risvegliarsi con una intensita raddoppiata? Hanno scoperto la spiegazione
di questo desiderio che spinge molti scettici incalliti a cercare oltre i limiti della materia, e che li
trasforma in credenti convinti alla prima manifestazione che & per essi una prova innegabile? In
altre parole, hanno essi la chiave di tutti questi fenomeni psicologici della natura umana? Il verdetto
restera sempre “non compos mentis” o “vittima della frode e influenzato dalla suggestione”, ecc.
ecc.? Quando diciamo che gli increduli sono solo un ‘pugno di uomini’, non siamo al di sotto della
realta; perché non sono questi, che pure sono i piu scettici, ad insorgere contro le superstizioni
degradanti, la “follia Occulta’, e cosi di seguito. Alla minima occasione, essi saranno i primi a
cadere e a soccombere. E quando si contano seriamente i milioni sempre crescenti di Spiritisti,
Occultisti e Mistici in Europa e in America, si e in diritto di rifiutarsi di rimpiangere, come fa
Carrington, la “Partenza delle Fate”. Sono partite, dice il poeta:

... Sono fuggite,

Belle fantasie dei nostri padri, tessute

Nella tela della Superstizione, all’alba del Tempo,
E teneramente amate - sono fuggite

Davanti alla Bacchetta Magica della Scienza! ...

Noi affermiamo che non é cosi; e che al contrario, sono queste ‘Fate’ - le belle, molto piu che le
orride - che minacciano seriamente, sotto le loro maschere e nomi nuovi, di disarmare la Scienza e
di spezzare la sua ‘Bacchetta’.

La credenza negli ‘Spiriti’ e legittima, perché si basa sull’autorita dell’esperienza e
dell’osservazione; essa difende per di piu un’altra credenza considerata ugualmente come una
superstizione: il Politeismo. Quest’ultimo é fondato su di un fatto della natura: in tutti i tempi, gli
Spiriti presi a torto per degli Deéi, si sono manifestati agli uomini - da qui la loro credenza in
molteplici Déi differenti. Il Monoteismo d’altra parte riposa su di una pura astrazione. Chi ha visto
DIO - questo Dio di cui vogliamo parlare, I’Infinito e I’Onnipotente, colui del quale discutono tanto
i Monoteisti? Il politeismo - una volta che I’'uomo pretende di possedere il diritto d’intervento
divino in suo nome - & logico, ed e d’accordo con le filosofie dell’Oriente che, tutte, Panteiste o
Deiste, proclamano 1I’Uno come un’astrazione infinita, un qualcosa di assoluto che sorpassa
completamente la concezione del finito. Senza alcun dubbio, una tale credenza e piu filosofica di
quella religione la cui teologia proclama, da una parte, un Dio, un Essere misterioso ed anche
Incomprensibile che “nessun uomo vivente ha mai visto” (Esodo XXXIII, 20), e, dall’altra, lo
mostra cosi umano e meschino che si occupa dei calzoni del suo popolo eletto,” trascurando del
tutto di dire che cosa ci sia di definito a riguardo dell’immortalita dell’anima e della sua
sopravvivenza dopo la morte!

® “E tu farai loro dei calzoni di tela per coprire la loro nudita dalle reni fino alla coscia® (Esodo, XXVIII, 42 e
seguenti). Ecco dungue DIO, pantalonaio e sarto!
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Cosi, la credenza in infinite schiere di entita Spirituali abitanti diversi piani e sfere
dell’Universo, e in Esseri coscienti intra-cosmici, & completamente logica e ragionevole mentre la
credenza in un Dio extra-cosmico € un’assurdita. E se Geova, che vegliava cosi gelosamente sui
suoi Giudei, e che ordinava loro di non avere altro Dio all’infuori di lui, fu tanto generoso da
conferire a Mose il privilegio di essere come una divinita per il Faraone, il Monarca egiziano
(“Vedi, io faccio di te un Dio per Faraone, e Aaron ... € il tuo profeta” Esodo VII, 7), perché i
‘Pagani’ non potrebbero scegliere cosi i loro Dei? Se crediamo all’esistenza dei nostri Ego,
possiamo ben credere ai Dhyan-Chohan. Come dice Hare: “L’uomo € un essere misto, fatto di un
corpo spirituale e di un corpo di carne; gli angeli sono dei puri spiriti, di conseguenza piu vicini a
Dio, quantunque siano creati e finiti da ogni punto di vista, mentre Dio € infinito e increato”. E se
Dio e questo, allora Egli non & un ‘Essere’, ma un Principio incorporeo che non pud essere
antropomorfizzato senza bestemmiare. Gli Angeli o Dhyan-Chohan sono gli ‘Esseri Viventi’; e quel
Principio e I’”Auto-Esistente”, la CAUSA eterna e universale di tutte le cause, il noumeno astratto
del ‘Fiume della Vita’ le cui onde in perpetuo movimento creano gli angeli e gli uomini, e i primi
sono semplicemente “uomini di una specie superiore”, come intuitivamente rileva Young.

Le masse hanno dunque ben ragione di credere ad una pluralita di Déi; e le nazioni cristiane
non sono meno politeiste delle loro sorelle pagane, perché esse li chiamano spiriti, angeli e demoni.
I venti o trenta milioni di Spiritualisti e Spiritisti attuali prendono cura dei loro morti tanto
gelosamente quanto i Cinesi o gli Indu moderni curano i loro Houen, ©)j Boot e i Pishacha - i
Pagani tuttavia non mirano che ad impedire loro di nuocere negli stati post-mortem.

Benché questi Déi siano considerati “superiori all’uomo sotto certi aspetti”’, non bisogna
concludere che le potenzialita latenti nello spirito umano siano inferiori a quelle dei Deva. Le
facolta di questi Deva hanno uno sviluppo piu grande di quelle dell’uomo ordinario, ma tale
sviluppo comporta, come effetto ultimo, un limite alla loro espansione, mentre lo spirito umano non
e soggetto a questa limitazione. Questo fatto é stato simboleggiato nel Mahabharata attraverso la
vittoria che conquista solo Arjuna, sotto il nome di Nara (uomo), contro I’intera truppa dei Deva e
dei Deva-Yonis (gli Elementali-inferiori). E troviamo un’allusione allo stesso potere dell’uomo nella
Bibbia, perché san Paolo dice chiaramente al suo uditorio: “Non sapete che voi giudicherete gli
angeli?” (1. Cor. VI 3); poi egli parla del corpo astrale dell’'uomo, il soma-psychikon, e del corpo
spirituale, il soma-pneumatikon, che “ non ha carne né ossa “, ma che possiede tuttavia una forma
esteriore.

La gerarchia degli Esseri chiamati Deva, e la cui varieta € cosi grande che non si puo tentare di
darne un’idea qui, € indicata in taluni trattati Occulti. Vi sono degli alti Deva o dei Deva inferiori,
degli Elementali superiori e degli altri molto al di sotto dell’uomo ed anche dell’animale. Ma tutti
sono stati 0 saranno uomini, ed i primi rinasceranno su dei pianeti superiori e in altri Manvantara.
Una cosa ancora pu0 essere aggiunta, Gli Spiritisti hanno spesso segnalato la possibilita di
comunicazioni fra i Pitri, o “i nostri antenati lunari” e i mortali, come argomento comprovante che
gli Indu credono realmente agli “Spiriti’ ed anche li adorano. Questo € un grande errore. Non sono
mai i Pitri individualmente ad essere consultati, bensi la loro Saggezza accumulata; questa saggezza
che si mostra in modo mistico ed allegorico sulla faccia illuminata della luna.

Quelli che i Brahmani invocano non sono gli “spiriti’ degli antenati morti - il significato
completo di questo termine & spiegato nel Vol. 1l de La Dottrina Segreta dove e descritta la genesi
dell’uomo. Lo spirito umano piu sviluppato dichiarera, nell’abbandonare la sua dimora di argilla,

(10) Lo Houen dei Cinesi € la seconda Anima, o Vitalita umana, il principio che anima il fantasma, come lo spiegano i
missionari in Cina; o semplicemente, |’Astrale. Tuttavia lo Houen & tanto diverso dall’‘Antenato‘ quanto i Bhoot lo
sono dai Pitri in India.
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“nacha punaravarti” — “lo non ritornerd piu” - e si mettera cosi oltre la portata di ogni uomo
vivente. Ma per far comprendere perfettamente la natura degli antenati ‘lunari’, ed il loro rapporto
con la ‘luna’, bisognerebbe rivelare dei segreti occulti che non sono destinati al pubblico. Di
conseguenza, daremo solo i pochi cenni che seguono.

Uno dei nomi della luna, in sanscrito, € Soma che, come si sa, significa anche la bevanda
mistica dei Brahmani, e questo mostra la relazione esistente fra le due. Un ‘bevitore di Soma’
acquista il potere di mettersi in rapporto diretto con la faccia illuminata della luna, traendo cosi
ispirazione dall 'energia intellettuale concentrata degli antenati benedetti. Questa ‘concentrazione’,
e il fatto che la luna sia una riserva di tale Energia, costituiscono un segreto il cui significato non
puo essere rivelato oltre la semplice menzione del fatto che la terra riceve costantemente una certa
influenza che emana dal lato brillante dell’astro.

Quella che sembra essere una sola corrente (per I’ignorante), e di natura duale - un aspetto che
dona la vita e la saggezza, I’altro che ha un’influenza mortale. Colui che puo separare il primo dal
secondo, come Kalahamsa separo il latte dall ‘'acqua che vi era mischiata, mostrando cosi la sua
grande saggezza - avra la sua ricompensa. La parola Pitri significa senza dubbio antenato; ma cio
che s’invoca e la saggezza lunare esoterica, e non gli ‘antenati lunari’. Ed é questa la Saggezza
invocata da Qu-ta-my, il Caldeo, nell’Agricoltura Nabatea, che descrive “Le rivelazioni della
Luna”. Ma vi e l’altro aspetto. Se la maggior parte delle cerimonie religiose Brahmaniche sono
legate alla luna piena, le tenebrose cerimonie di stregoneria sono legate alla luna nuova e all’ultimo
quarto. Perché analogamente, quando I’essere umano perduto o lo stregone raggiunge la fine della
sua carriera depravata, tutto il Karma cattivo e le ispirazioni malefiche discendono su di lui come un
nero incubo di iniquita dal ‘lato oscuro della luna’ che e terra incognita per la Scienza, ma é un
territorio perfettamente esplorato dall’ Adepto. Lo stregone, il Dugpa che compie sempre i suoi riti
satanici il giorno della luna nuova, quando I’influenza benefica dei Pitri & al suo punto piu basso,
cristallizza un frammento dell’energia Satanica dei suoi predecessori nel male, e lo impiega per i
propri scopi malvagi; mentre il Brahmano, al contrario, persegue un lavoro benefico servendosi
dell’energia che e legata a lui attraverso i suoi Pitri ... Tale e dunque il vero Spiritismo, la cui
essenza € completamente sfuggita agli Spiritisti moderni. Quando verra il giorno della rivelazione
totale, si vedra che le cosiddette ‘superstizioni’ del Brahmanesimo, e degli antichi Pagani in
generale, non erano che scienze naturali e psichiche, velate agli occhi profani delle masse ignoranti
- per tema che esse ne abusassero per fini indegni - sotto allusioni allegoriche e simboliche che la
scienza moderna non € arrivata a comprendere.

Sosteniamo dunque che . nessun Teosofo ha mai creduto a delle ‘superstizioni degradanti’ e che
non ha mai aiutato a propagarle, piu di qualsiasi altra Societa filosofica o scientifica. La sola
differenza fra gli Spiriti’ delle altre Societa, Sette ed Organismi, e i nostri, sta nei loro nomi, e nelle
affermazioni dogmatiche riguardanti la loro natura. In quelli che milioni di Spiritisti chiamano gli
‘Spiriti dei Morti’, e in quelli in cui la Chiesa Romana vede soltanto i demoni dell’armata di Satana,
noi non riconosciamo né gli uni né gli altri. Noi li chiamiamo Dhyan-Choan, Deva, Pitri,
Elementali, - superiori o inferiori - e vediamo in essi gli ‘Déi’ dei Gentili, qualche volta imperfetti,
ma mai del tutto. Ogni ordine ha il suo nome, il suo posto, il suo ruolo che gli é assegnato nella
natura; e ogni gruppo € il completamento e il coronamento della sua propria sfera particolare, come
I’'uomo é il completamento e il coronamento del suo globo; cio vuol dire che ognuno e una necessita
logica e naturale del Cosmo.
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Gli Elementali

L’Etere Universale, agli occhi degli antichi, non era semplicemente un qualcosa di vuoto,
diffuso in tutta I’estensione del cielo. Per essi, era un oceano senza limiti, popolato, come lo sono i
mari terrestri che ci sono familiari, di Dei, di Spiriti Planetari e di creature mostruose o
insignificanti, che avevano in ogni loro molecola i germi della vita, dagli stati potenziali fino agli
stati piu sviluppati. Essi li paragonavano ai branchi di pesci che nuotano negli oceani e nei corsi
d’acqua, dove ogni specie stabilisce il suo habitat in zone alle quali si adatta in modo sorprendente,
alcuni amici dell’uomo altri ostili, alcuni piacevoli a guardarsi altri spaventosi, alcuni che cercano
rifugio in recessi quieti o in porti riparati, altri che attraversano vaste distese di acqua. Ugualmente,
gli Antichi erano convinti che le varie specie dei Planetari, degli Elementali e degli altri Spiriti
abitavano le diverse parti del grande oceano eterico, e che si adattavano perfettamente alle loro
rispettive condizioni.

Secondo le antiche dottrine, € il movimento perpetuo inerente alla Luce Astrale che determina
I’evoluzione di ognuno dei membri di questa moltitudine di esseri eterei e vari, gli ‘Déi’ superiori e
gli Elementari senza anima. La Luce é forza, e quest’ultima € il prodotto della volonta. Questa
volonta procede, essa stessa, da un’intelligenza infallibile, poiché € assoluta e immutabile e non ha
alcun rapporto con gli organi materiali del pensiero umano: & I’emanazione pura e senza
mescolanza della VITA UNA. Dall’origine dei tempi, questa volonta, in armonia con le leggi
immutabili, assicura I’elaborazione delle strutture elementari necessarie alle generazioni posteriori
che chiamiamo ‘razze umane’. E tutte queste razze, che appartengano a questo o ad un altro pianeta
fra le miriadi che occupano lo spazio, hanno i loro corpi terrestri che si sviluppano in questa
matrice, derivando dai corpi stessi di alcune classi di questi esseri elementali, (i germi primordiali
degli Déi e degli uomini) che sono quindi passati nei mondi invisibili. Nella Filosofia Antica, cio
che Tyndall chiama una ‘immaginazione educata’ non presentava alcun anello mancante. Non c’era
alcun vuoto da colmare con ampie speculazioni materialiste rese necessarie dall’assurdo tentativo di
risolvere un’equazione della quale si conosce un solo gruppo di fattori. I nostri ‘ignoranti’ antenati
consideravano che la legge dell’evoluzione agiva nell’intero universo. Il principio di una serie
ininterrotta di forme elementari che vanno per progressione graduale dalla ‘nebulosa’ fino allo
sviluppo del corpo fisico dell’uomo, e valevole anche quando € applicato all’emanazione e alla
differenziazione progressiva e ininterrotta delle entita, dall’Etere universale fino allo spirito umano
incarnato. Queste correnti di evoluzione provenivano dal mondo dello Spirito e andavano fino alla
materia grossolana, poi, attraverso questa, ritornavano verso la sorgente di tutte le cose. La
‘differenziazione delle specie’ era, secondo la loro concezione, una discesa a partire dallo Spirito,
che é la sorgente del Tutto, fino alla ‘degradazione della Materia’. In questa scala ininterrotta di
manifestazioni successive, gli esseri spirituali ed elementari occupavano un posto ben preciso fra i
due estremi, proprio come I’anello mancante di Darwin ne occupa uno fra la scimmia e 1’uomo.

Nessun autore del mondo letterario ha mai dato una descrizione di questi esseri piu veritiera o
piu poetica di quella di E. Bulwer Lytton, I’autore di Zanoni. Egli dice di loro che non sono “una
cosa fatta di materia” ma una “idea di gioia e di luce”; le sue parole rassomigliano piu all’eco fedele
della memoria che ad un efflusso esuberante dell’immaginazione:

L 'uomo é arrogante in proporzione alla sua ignoranza. Nel corso di molti secoli egli ha visto,
negli innumerevoli mondi che scintillano nello spazio come le bolle di un oceano senza rive, solo i
minuscoli astri... che la Provvidenza ha voluto ben accendere unicamente per rendere la notte piu
piacevole all’'uomo ... L astronomia ha corretto questa illusione della vanita umana, e |’uomo,

©) Rivista Lucifer, Agosto 1893.
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adesso, confessa con rimpianto che le stelle sono dei mondi piu grandi e piu gloriosi del suo ...
Dappertutto, dunque, in questo piano immenso, la scienza scopre delle nuove vite ... Possiamo
dunque ragionare per evidente analogia, e dire che se la piu piccola foglia, la piu piccola goccia
d’acqua sono, per lo stesso motivo di questa stella, un mondo vivente abitato, se | 'uomo stesso é un
mondo fatto per accogliere altre vite, se degli esseri popolano a milioni e miriadi i canali
attraverso i quali circola il suo sangue, e abitano il suo corpo come | 'uomo stesso abita la terra, il
buon senso (se i nostri uomini di scienza ne fossero dotati) dovrebbe bastare per far ammettere che
I 'ambiente infinito che voi chiamate spazio, - | 'Impalpabile Infinito che separa la terra dalla luna e
dalle stelle, - pullula pure di modi di vivere che gli sono propri. Non vi é allora, a questo punto,
una evidente assurdita nel supporre che la vita, che brulica dalla piu piccola foglia, sarebbe
assente dall’immensita dello spazio? La legge del Grande Sistema proibisce che un solo atomo sia
sprecato, sia pure in parte; essa non conosce un solo punto dove non respiri qualche essere vivente
... Ebbene, potreste voi, allora, concepire che lo spazio, che é I'infinito stesso, sia il solo ad essere
una solitudine desolata, il solo ad essere inanimato, e che sia meno utile al piano della vita
universale ... della foglia con i suoi minuscoli abitanti, della goccia d’acqua brulicante di vite
infinitesimali? 1l microscopio ci mostra le creature che vivono sulla superficie della foglia; non si e
ancora trovato un mezzo meccanico capace di scoprire le cose piu nobili e piu elevate che fluttuano
nell’aria illimitata. E tuttavia, fra questi esseri e | 'uomo esiste una misteriosa e terribile affinita...
ma innanzi tutto, per sfondare questa barriera, | 'anima con la quale ascoltate deve essere raffinata
da un entusiasmo intenso, e purificata da ogni desiderio terrestre ... Quando |’anima € cosi
preparata, la scienza pud venire in suo aiuto; la vista pud essere resa piu sottile, i nervi piu
sensibili, lo spirito piu pronto e piu aperto, e | ’elemento stesso - | aria, lo spazio - puo, attraverso
alcuni procedimenti segreti della piu alta alchimia, essere reso piu palpabile e piu chiaro. E questo
non & Magia, come la chiamano le persone credule; perché come ho gia detto spesso, la magia
(considerata come una scienza che farebbe violenza alla natura) non esiste; ma essa e la scienza
attraverso la quale la natura puo essere controllata ... Ora, vi sono nello spazio milioni di esseri
impercettibili, senza essere precisamente spirituali perché essi hanno tutti, come gli animali
microscopici invisibili ad occhio nudo, talune forme di materia, ma di una materia cosi delicata,
cosi aerea e cosi sottile, che si direbbe una semplice pellicola, un velo trasparente che serve da
vestimento allo spirito che le anima ... E, tuttavia, queste razze e queste tribu differiscono
moltissimo fra loro ... talune sono di una saggezza insuperabile, altre di una orribile malignita.
Talurzge), come nemici, sono ostili all’'uomo; altre, benevole, sono come messaggeri fra il cielo e la
terra.

Ecco I’esposizione parziale sugli Esseri Elementali, sprowvisti di Spirito Divino, cosi com’e
stata data da colui che molti, a ragione, hanno ritenuto preparato in questi argomenti piu di quanto
non volesse rivelare al pubblico incredulo. Abbiamo sottolineato i passi che sono particolarmente
suggestivi nelle loro descrizioni. Un Iniziato avente una conoscenza personale di queste creature,
non potrebbe descriverle meglio.

Affrontiamo ora I’argomento degli ‘Déi’ o Daimon degli antichi egiziani e greci, poi parleremo
dei Deva e dei Pitri degli Indu Ariani, ancora piu antichi.

Chi erano dunque questi Déi, o Daimonia, dei greci e dei romani? Dopo di loro, i Padri della
Chiesa cristiana hanno monopolizzato e sfigurato per il proprio uso il senso di questi termini. Essi
seguirono le orme degli antichi filosofi pagani sul sentiero validamente tracciato dalle loro
speculazioni, ma, come di abitudine, tentarono di farle passare come delle piste nuove tracciate su
un terreno vergine, essendo, a parer loro, i primi pionieri che penetravano in una foresta di verita
eterne dove nessuno era ancora penetrato. Essi rinnovarono I’astuzia di Zoroastro, che per spazzar

) Zanoni, di Bulwer Lytton.
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via completamente gli Déi e le Divinitad Indu, li chiamo tutti Dev, e adottd questo nome per
designare unicamente i poteri malvagi. | Padri cristiani fecero lo stesso. Essi applicarono il nome
sacro di Daimonia - gli Ego divini dell’umanita - ai loro diavoli, una creazione dei loro cervelli
malati, e disonorarono cosi i simboli antropomorfizzati delle scienze naturali della saggia Antichita
e li resero tutti ridicoli agli occhi degli ignoranti e degli illetterati.

Possiamo studiare cio che erano veramente gli Déi o i Daimon riferendoci a Socrate, Platone,
Plutarco e a numerosi altri saggi e filosofi rinomati dell’epoca pre e post-cristiana. Citeremo
qualcuno dei loro insegnamenti.

Socrate, che spieg0 un certo numero di teorie e d’insegnamenti orali del suo Maestro, e che
supero Platone nella definizione della dottrina delle grandezze invisibili, insegno che i Daimon sono
degli esseri intermediari fra la perfezione divina e la condizione umana di peccato.”? Egli li divide
in diverse classi, ciascuna suddivisa in numerose altre, ma indica chiaramente che I’Anima
individuale o personale é il principale Daimon guardiano di ogni uomo e che nessun altro ha
maggior potere su noi, del nostro. Cosi il Daimonion di Socrate ¢ il Dio, o I’Entita divina che lo
ispiro tutta la vita. Dipende dall’uomo aprire o chiudere le sue percezioni alla voce Divina.

Eraclide, che adottd completamente il punto di vista di Pitagora e di Platone sull’Anima umana,
la sua natura e le sue facolta, dice parlando degli Spiriti che essi sono “Daimon con dei corpi aerei e
vaporosi” e afferma che le Anime abitano la Via Lattea prima di scendere nella generazione o
nell’esistenza sublunare.

Ugualmente, quando I’autore di Epinomis ®) piazza tre classi di Daimon fra gli Déi superiori e
gli Dei inferiori (Anime incarnate) e popola I’universo di esseri invisibili, & piu razionale dei nostri
sapienti moderni che vedono fra i due estremi una vasta lacuna dell’esistenza, campo di
manifestazione di forze cieche, o dei teologi cristiani che chiamano demoni o diavoli tutti gli Déi
pagani. Di queste tre classi, le due prime sono invisibili, i loro corpi sono di fuoco e di etere puro
(Spiriti Planetari); i Daimon della terza classe sono rivestiti di corpi vaporosi; essi Sono
generalmente invisibili ma qualche volta, concretizzandosi, diventano visibili per alcuni secondi;
questi sono gli spiriti terrestri o la nostra anima astrale.

Il fatto & che la parola Daimon era attribuita dagli Antichi e piu particolarmente dai filosofi
della Scuola di Alessandria ad ogni genere di spiriti, buoni o cattivi, umani 0 non-umani, ma questo
appellativo era spesso sinonimo di Déi o di Angeli. Per esempio, col nome di ‘Samotraci’ si
designavano gli Dei del Tempio di Samotracia venerati durante i Misteri. Essi sono considerati
come identici ai Cabiri, ai Dioscuri e ai Coribanti. I loro nomi erano mistici e designavano Plutone,
Cerere o Proserpina, Bacco, Esculapio o Ermete, e tutti facevano parte dei Daimon.

Apuleio che parlava lo stesso linguaggio simbolico velato, a proposito delle due Anime,
I’anima umana e I’anima divina, dice:

L’anima umana € un demone che il nostro linguaggio pud chiamare genio. Essa & un dio
immortale, benché in un certo senso nasca contemporaneamente all 'uomo nel quale si trova. In
modo che possiamo dire che muore nella stessa maniera in cui e nata.

Gli Antichi designavano cosi con questo termine di Dei taluni uomini eminenti. Deificati
durante la vita, anche i loro “gusci” erano riveriti nel corso di una parte dei Misteri. La credenza

©) Plutarco, De Iside, Cap. XXV pa.360 (ed. or.).
) Epinomis o Appendice alle Leggi, di Platone.(N.d.T).
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negli Dei, nelle Larve e nelle Ombre era allora universale, cosi come sta per ridiventarla
rapidamente - ora. Anche i piu grandi Filosofi che sono passati alla posterita come materialisti e
atei dei piu convinti, semplicemente perché, come ad esempio Epicuro, respingevano |’idea
grottesca di un Dio personale extra-cosmico - credevano a questi Déi e a questi esseri invisibili.
Risalendo lontano nell’Antichita, nella grande falange dei filosofi delle ere pre-cristiane, possiamo
menzionare Cicerone che non potra certo essere accusato di superstizione né di credulita. Egli dice,
a proposito di quelli che lui chiama Dei e che sono spiriti umani o spiriti dell’atmosfera:

Sappiamo che di tutti gli esseri viventi, 1’'uomo e quello meglio formato e siccome gli déi
appartengono a questo numero, essi devono avere una forma umana ... 1o non voglio dire che gli
déi hanno un corpo che contiene del sangue, ma dico che essi sembrano avere un corpo con del
sangue ... Epicuro a cui molte delle cose nascoste erano cosi tangibili come se le avesse toccate con
mano, c’insegno che gli dei in generale non sono visibili ma che essi sono intelligibili, che non
possiedono corpi aventi una certa solidita ... ma che noi possiamo riconoscerli dalle loro immagini
fuggevoli; ed essendo provato che vi &€ una quantita sufficiente di atomi nello spazio infinito per
produrre tali immagini, queste sono prodotte davanti a noi... e ci permettono di renderci conto di
cid che sono questi esseri felici ed immortali.”’

e
) De Natura Deorum, Libro I, Cap. XVIII.
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L’ANELITO DELL 'UOMO VERSO L’ IMMORTALITA.

La natura umana é simile a quella Universale nel non ammettere il vuoto. Si sente un anelito
intuitivo per il Supremo. Senza Dio il cosmo stesso sembrerebbe come un cadavere inanimato.
Essendo stato inibito all 'uomo di cercarlo dove le Sue tracce possono essere scoperte, | 'uomo senti
il pauroso vuoto del Dio personale costruito dai suoi insegnanti spirituali con le rovine cadenti dei
miti pagani e delle filosofie ammuffite degli antichi. Come si potrebbe spiegare diversamente la
prosperita della fungaia delle sette, alcune delle quali assurde oltre ogni dire? L umanita ha un
anelito insopprimibile ed innato che deve essere soddisfatto in ogni religione e che soppiantera un
giorno la teologia dogmatica non dimostrata e non dimostrabile dei nostri tempi cristiani. Questo
anelito cerca le prove dell immortalita dell ‘anima... Ogni religione presenti la possibilita di fornire
tali prove sotto forma di fatti scientifici e il sistema stabilito sara portato a rinsaldare i dogmi con

tali fatti, o, in caso contrario, si avra lo svanire della riverenza e dell’ affetto per la Cristianita...

H. P. B.
Iside Svelata.

23



CORRISPONDENZA CON I LETTORI

“Vorrei conoscere quali attivita svolge il Gruppo LUT, oltre a quella, direi molto importante, di
diffondere gli scritti dei Fondatori del Movimento,tramite i Quaderni Teosofici”.

G.C.
Licignano (NA)

Rispondiamo volentieri alla domanda postaci dal nostro lettore, perché ci da I’opportunita di
soffermarci su un argomento d’interesse fondamentale per quanti seguono e s’interessano al lavoro
della L.U.T.

Cosa €, a che cosa mira e a che cosa serve il lavoro della L.U.T.? Cosi si potrebbe estendere
I’interlocuzione sopra riportata. Per rispondervi, ci avvaliamo di alcuni brani stralciati da uno
studio del Gruppo L.U.T. di Torino “Cosa € la Teosofia!

“Noi non desideriamo fare proseliti né “convertire” nessuno. Desideriamo solamente dare la
possibilita a quanti lo desiderano di entrare a conoscenza dell’esistenza di una Dottrina,
contemporaneamente scientifica, filosofica e religiosa, che, grazie ai suoi profondi insegnamenti, é
in grado di fornire una autentica “chiave”per la comprensione i misteri della Vita.

Come prima cosa, vorremmo cercare di correggere gli infiniti pregiudizi che si sono venuti a
creare a riguardo della Teosofia. Possiamo dire che ben pochi termini hanno avuto la cattiva sorte di
venire cosi malamente sfruttati e ridicolizzati, fino al punto che, a causa di tale triste abuso,
difficilmente, oggi, si riesce a comprendere cosa con esso si voglia significare. Infatti, dopo che
Helena Petrovna Blavatsky lo adotto per indicare I’insieme di quegli antichissimi insegnamenti che
dal 1875 in poi si accinse a ripresentare al mondo moderno, molti altri scrittori se ne sono serviti per
dare lustro alle loro personali concezioni pseudo-occultistiche, facendo nascere una infelice
confusione di termini e, cosa assai peggiore, di insegnamenti.

Avvenne cosi che, quella che doveva essere un veicolo del Messaggio Teosofico, ben presto
fini per frantumarsi in vari tronconi attorno a delle mere personalita. Proprio dalla Societa Teosofica
infatti, uscirono, fra gli altri, Rudolf Steiner fondatore della “Societa Antroposofica”, Max Heindel
fondatore della “The Rosicrucian Fellowshii-Oceanside”.

Ma quel che piu conta é che, ignorando le opere della Teosofia originaria, il grosso pubblico e,
purtroppo, anche molti uomini di cultura, 1’hanno spesso identificata con quella massa eterogenea
di concezioni fumose e stravaganti. Agli sciocchi pregiudizi che fin dall’inizio sorsero intorno
all’essenza delle dottrine teosofiche, venne cosi ad aggiungersi I’opinione tutt’altro che positiva
derivata da tale triste degenerazione. Ebbene, noi vogliamo tentare di dimostrare come la Teosofia
sia ben altra cosa che un’ibrida accozzaglia di concetti orientali e spiritistici, un irrazionale ed
esotico “minestrone” di magia e di occultismo...

Per quanto riguarda I’attivita particolare che svolge un Gruppo LUT, essa &, sostanzialmente,
enunciata nella DICHIARAZIONE della Loggia Unita dei Teosofi (riportata nella copertina dei
nostri Quaderni). “La disseminazione dei Principi fondamentali della Filosofia della Teosofia, e la
esemplificazione pratica di tali principi, mediante una piu effettiva consapevolezza del Sé, una piu
profonda convinzione della Fratellanza”. Ed ancora: “Accoglie come suoi associati tutti quelli che
condividono gli scopi da essa dichiarati e che desiderano qualificarsi mediante lo studio ed
altrimenti, ad essere meglio capaci di dare aiuto ed insegnamento agli altri ”.
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Questa possibilita ¢ dunque considerata imprescindibile dal categorico dovere di acquisire la
cognizione preci sa di cid che si pretende di “disseminare” ed “insegnare”, riducendo cosi al
minimo il rischio e I’enorme responsabilita di propalare - seppure con le migliori intenzioni -
informazioni imprecise o errate: poiche la Teosofia é una Scienza esatta, ed enuncia delle Leggi di
Natura che -per diventare operanti nella coscienza umana - devono rimanere, ed essere enunciate,
inalterate ed incontaminate da qualsiasi aggiunta arbitraria, modificazione o interpretazione
personale.

Di qui, I’importanza attribuita al fattore studio che, pertanto, I’attivita fondamentale di ogni
Gruppo LUT, a conditio sine qua non per prepararsi a diffondere la Teosofia senza incorrere nel
rischio di aggravare I’ignoranza o di aumentare la confusione mentale di chi si vorrebbe “aiutare”. Il
che vuol dire ritrovarsi intorno a un libro, scelto fra quelli ritenuti di maggior importanza in seno
alla letteratura teosofica originaria, leggerlo, commentarlo, e possibilmente studiarlo in modo tale,
da diventare padroni del suo contenuto. Cio implica che ogni membro del Gruppo prende parte
attiva al lavoro di ricerca, di comparazione, di raccolta delle informazioni, e si allena a presentare e
ad esporre adeguatamente gli insegnamenti teosofici; e questa distribuzione di lavoro fra tutti i
membri, fa si che venga evitata la istituzione di un “maestro” da in lato e di “scolari” dall’altro, la
divisione fra chi parla e chi passivamente ascolta, mentre tende a formare quell’atmosfera di
impersonalita cosi importante in un lavoro di questo genere.

Il campo di studio é vastissimo, poiché, cogliendo con attenzione le indicazioni contenute negli
“scritti dei Fondatori del Movimento Teosofico moderno, (e si pensi con gratitudine ad Iside
Svelatal), si risale ai testi che tramandano quegli Insegnamenti che sono detti Originari perché
furono impartiti dalle Guide dell’umanita alla nostra nascente Razza Ariana; per cui, studiando gli
“scritti dei Fondatori del Movimento Teosofico moderno” tenendo presente che essi ripropongono
al mondo, dopo secoli di oblio, la Teosofia insondabile di tutti i tempi, non s’incorre nel rischio che
dai Gruppi di studio LUT escano dei “fedeli”, poiché, in tal caso, tutto il lavoro si risolverebbe in un
fallimento.

Quando gli studenti sono riuniti insieme in perfetta unita®”, con la mente concentrata al compito
intrapreso, in proporzione a quanto la mente dello studente sara con centrata, la “conoscenza”
comincera a giungere a lui dall’interno invece che dall’esterno, e sempre di piu egli diventera,
gradatamente, maestro a se stesso. Il fondamento e lo scopo basilare di ogni individuo in ogni
Gruppo impegnato nello studio della Teosofia, é che ogni individuo affini le sue qualita in modo da
poter servire il proprio Gruppo, e che ogni Gruppo acquisti conoscenza in modo da poter servire
meglio il Gruppo mondiale chiamato Umanita.

Quando un Gruppo LUT acquisisce la capacita di “poter servire”, puo consapevolmente
assumersi la responsabilitd di cominciare ad esporre al pubblico gli insegnamenti teosofici,
costituendosi ufficialmente in LOGGIA. In pratica, cio significa che il programma diviene
totalmente pubblico, e che il lavoro di Gruppo portato avanti dai suoi membri-studenti viene esteso
alla divulgazione esterna dei principi fondamentali della Teosofia: e vogliamo cogliere I’occasione
d’informare i nostri Lettori che il Gruppo di studio di Torino, il 19 novembre 77, ha inaugurato in
Italia la prima LOGGIA L.U.T.

©)Si considerino attentamente le regole date in Occultismo Pratico di H. P. B. (Quadernon. 1, vol. II).
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IL GLOSSARIO TEOSOFICO

ARDHANARISWARA (Sans.) - “il Signore bisessuale”. Esotericamente, gli stati di energia
cosmica non polarizzati, simbolizzati dalla cabalistica Sephira, da Adam Kadmon, ecc.

ARES (Gr.) - Il nome greco di Marte, dio della guerra; € anche un termine usato da Paracelso, le
Forze differenziate nel Cosmo.

ARGHA (Cald.) - L arca, il grembo della Natura; la luna crescente, una barca di salvataggio; anche
una coppa per offerte, un vassoio usato per cerimonie religiose.

ARGHYANATH (Sans.) - “Signore delle libagioni”.

ARIANO - Un seguace di Ario, un presbitero della Chiesa di Alessandria. Uno che sosteneva che
Cristo € un essere umano e creato, inferiore al Dio Padre, sebbene sia un uomo grande e nobile, un
vero adepto iniziato a tutti i misteri divini.

ARISTOBULO (Gr.) - Scrittore alessandrino, e filosofo poco conosciuto. Un Ebreo che cerco di
provare che Aristotele aveva spiegato le dottrine esoteriche di Mose.

ARITMOMANZIA (Gr.) - La scienza della corrispondenza fra dei, uomini e numeri, insegnata da
Pitagora.(w.w.w.)

ARJUNA (Sans.) - Letteralmente, il “bianco”. Il terzo dei cinque Fratelli Pandu o i supposti Figli di
Indra (dal punto di vista esoterico identico ad Orfeo). Un discepolo di Krishna, che secondo
I’allegoria lo visito. Sposo Subhadra, sua sorella, oltre ad avere molte altre mogli. Durante la guerra
fratricida fra i Kauvara e i Pandava. Krishna lo istrui nella piu alta filosofia, mentre lo assisteva
come auriga (Vedi Bhagavad Gita).

ARKAH (Sans.) - Il Sole.

AROUERIS (Egiz.) - Il dio Harsiesi, che era Horus I’anziano. Ebbe un tempio ad Ambos. Se
teniamo presente la definizione dei principali dei Egiziani data da Plutarco, questi miti diverranno
sempre piu comprensibili; come egli giustamente dice: “Osiride rappresenta I’inizio e il principio;
Iside quella che riceve; e Horus I’unione di entrambi. Horus & generato tra loro, non e né eterno né
incorruttibile, ma essendo sempre in generazione si adopera mediante vicissitudini che si ripetono e
mediante periodiche passioni (risveglio annuale alla vita) a perdurare costantemente giovane come
se non dovesse mai morire”. Cosi, dal momento che Horus € il mondo fisico personificato,
Aroueris, 0 “Horus I’anziano”, & I’Universo ancora allo stato di idea; e questo spiega il fatto che “fu
generato da Osiride ed Iside quando erano ancora nel grembo della loro madre” - lo Spazio. Vi é
invero un notevole alone di mistero riguardo a questo dio, ma il significato del simbolo diviene
chiaro una volta che si é trovata la sua chiave.

ARTEPHIUS - Un grande filosofo ermetico, di cui non si & mai conosciuto il vero nome e le cui
opere sono tuttora non datate, sebbene si sappia che egli scrisse il suo Libro Segreto nel XII secolo.
La leggenda dice che a quel tempo egli aveva mille anni. Vi € un libro sui sogni scritto da lui in
possesso di un Alchimista, ora a Bagdad, in cui egli rivela il segreto di vedere il passato, il futuro e
il presente in sogno, e di ricordare le cose viste. Vi sono solo due copie esistenti di questo
manoscritto. Il libro sui Sogni dell’ebreo Salomone Almulus pubblicato nel 1642 ad Amsterdam in
lingua ebraica, presenta alcune reminiscenze del precedente lavoro di Artephius.

ARTES (Egiz.) - La Terra; il dio Egiziano Marte.

ARTUFAS - Un nome generico in Sud America e nelle isole per i templi del nagalismo o
I’adorazione del serpente.

ARUNDHATT (Sans.) - La “Stella mattutina™; Lucifero-Venere.

ARUPA (Sans.)- “Senza corpo”, senza forma, in opposizione a rijpa, “corpo” o forma.
ARVAKSROTAS (Sans.) - La settima creazione, quella dell’uomo nel Vishnu Purana.
ARWAKER (Scand.) - Significa “Mattiniero”. Il cavallo del cocchio del Sole guidato dalla vergine
Sol, nelle Edda.

ARYA (Sans.) - Letteralmente, “il santo”; originalmente il titolo dei Rishi, coloro che erano
padroni di “Aryasatyani” (v.) ed erano entrati nel sentiero Aryanimarga per il Nirvana o Moksha, il
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grande quadruplice sentiero. Ma ora il nome é divenuto I’epiteto di una razza e i nostri Orientalisti,
privando i Bramini Indu del loro diritto per nascita, hanno reso Ariani tutti gli Europei.
Nell’esoterismo, poiché i quattro sentieri o stadi possono essere percorsi solo grazie ad un grande
sviluppo spirituale e “crescita in santita”, essi sono chiamati i “quattro frutti”. Le tappe realizzative
dell’Arhat, chiamate rispettivamente Srotapatti, Sakridagamin, Anagamin e Arhat o le quattro classi
di Arya, corrispondono a questi quattro sentieri e verita.

ARYA-BHATA (Sans.) - Il primo algebrista ed astronomo Indu, ad eccezione di Asura Maya (V.);
I’autore di un lavoro chiamato Arya Siddhanta, un sistema di Astronomia.

ARYA-DASA (Sans.) - Letteralmente il “Santo Maestro”. Un grande Saggio ed Arhat della scuola
Mahasamghika.

ARYAHATA (Sans.) - Il “Sentiero per divenire Arhat” o della santita.

ARYASANGHA (Sans.) - Il fondatore della prima Scuola Yogacharya. Questo Arhat, discepolo
diretto di Gautama, il Buddha, e inspiegabilmente confuso e scambiato con un personaggio
omonimo che si dice abbia vissuto ad Ayodhya (Oude) verso il quinto o sesto secolo della nostra
era, e che insegno il culto Tantrico in aggiunta al sistema Yogacharya. Coloro che tentavano di
renderlo popolare, sostenevano che era lo stesso Aryasangha che era stato seguace di Sakyamuni e
che aveva mille anni. Una intrinseca evidenza é di per se stessa sufficiente a mostrare che i lavori da
lui scritti e tradotti all’incirca verso I’anno 600 della nostra era, sono lavori pieni di culto Tantrico,
ritualismo, e principi seguiti attualmente in maniera considerevole dalle sette dei “berretti rossi” nel
Sikhim, Bhutan e Piccolo Tibet, non possono essere gli stessi dell’elevato sistema della primitiva
Scuola Yogacharya del puro Buddhismo, che non & né del sud né del nord, ma esclusivamente
esoterico. Sebbene nessuno degli autentici libri Yogacharya (i Narjol chodpa) sia mai stato reso
pubblico o commerciabile, tuttavia nel Yogacharya Bhimi Shastra dello pseudo-Aryasangha si
riscontra molto dell’antico sistema, nei principi del quale potrebbe essere stato iniziato. E,
comunque, cosi frammischiato di Shivaismo, di magia Tantrica e di superstizioni, che il lavoro
viene meno al suo scopo finale, nonostante la notevole sottigliezza dialettica. Come siano imprecise
le conclusioni alle quali giungono i nostri Orientalisti e come siano contraddittorie le date da essi
fissate, puod essere visto nel caso attuale. Mentre Csoma de Kdros (che, per inciso, non conobbe mai
i Gelukpa o berretti gialli), ma ebbe tutte le sue informazioni dai lama dei “berretti rossi” sui confini
del Tibet), pone lo pseudo Aryasangha nel settimo secolo della nostra era; Wassiljev, che trascorse
la maggior parte della sua vita in Cina, sostiene provandolo che egli visse molto tempo prima; e
Wilson (Vedi Roy. As. Soc. Vol. VI pag. 240) parlando del periodo in cui le opere di Aryasangha
furono scritte e che ancora esistono in sanscrito, crede che ora “sia riconosciuto ufficialmente che
esse sono state scritte al piu tardi da cento a centocinquanta anni se non ancora di piu, prima, o al
massimo dopo, dell’era Cristiana”. In ogni caso, dal momento che é riconosciuto universalmente
che gli scritti religiosi del Mahayana furono tutti scritti molto prima dell’epoca di Aryasangha - sia
che egli sia vissuto nel secondo secolo a. C. o nel settimo d. C. - e che contengono tutto o molto piu
delle dottrine fondamentali del sistema Yogacharya, cosi falsate dall’imitatore di Ayddhya, se ne
deduce che deve esistere in qualche luogo una versione autentica libera dallo Shivaismo popolare e
dalla magia della mano sinistra.

ARYASATYANI (Sans.) - Le quattro verita o i quattro dogmi che sono: (1) Dukha, o che la
sofferenza e pena sono inevitabili in rapporto all’esistenza senziente (esotericamente, fisica); (2)
Samudaya, I’assioma che il soffrire e intensificato dalle passioni umane; (3) Nirodha, che il
distruggere o I’estinguere tali sentimenti e possibile per I’'uomo “sul sentiero”; (4) Mrga, che esiste
la via stretta o quel sentiero che conduce a tale risultato benedetto.

ARYAVARTA (Sans.) - La “terra degli Ariani”, o India. L’antico nome dell’India Settentrionale,
dove gli invasori Brahmanici (“provenienti dall’Oxus”, dicono gli Orientalisti) si stabilirono
all’inizio. E errato attribuire questo nome a tutta I’India, dal momento che Manu da il nome di
“terra degli Arya” solo al “tratto tra I’Himalaya e la catena di montagne del Vindhya, dal mare
orientale al mare occidentale”.
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ASAKRIT SAMADHI (Sans.) - Un certo grado di contemplazione estatica. Uno stadio nel
Samadhi.

ASANA (Sans.) - Il terzo stadio dell’Hatha Yoga, una delle posizioni prescritte.

ASAT (Sans.) - Un termine filosofico che significa “non essere”, o piuttosto non-esse-ita. Il “nulla
incomprensibile”. Sat, immutabile, eterno, sempre presente ed unica reale “Esseita” (non Essere) di
cui si parla come se fosse “nato da Asat, e Asat generato da Sat”. L’irreale, o Prakriti, natura
oggettiva vista quale illusione. La natura, o I’illusoria ombra della sua unica vera essenza.
ASATHOR (Scand.) - Identico a Thor. Il Dio delle tempeste e del tuono, un eroe che riceve
Midlnir, il “martello-tempesta”, dai suoi costruttori, gli gnomi. Con esso egli conquista Alwin in
una “battaglia di parole”; spacca la testa del gigante Hrungir, punisce Loki per la sua magia;
distrugge I’intera razza dei giganti in Thrymheim; e come un dio buono e benevolo, stabilisce i
confini, santifica il legame matrimoniale, benedice la legge e I’ordine e produce ogni atto buono e
terrifico con il suo aiuto. Negli Edda, un dio di grandezza quasi pari a quella di Odino. (v. “Midlnir”
e “Thor martello di”).

ASAVA SAMKHAYA (Pali) - “La finalita della corrente”, uno dei sei “Abhijna” (v.). La
conoscenza straordinaria della finalita del corso della vita e della serie delle rinascite.

ASBURJ - Uno dei leggendari picchi della catena montuosa in Teneriffe. Nella tradizione dell’Iran,
una grande montagna che nel suo significato allegorico corrisponde alla montagna del Mondo,
Meru. Asburj € il monte “ai piedi del quale tramonta il sole”.

ASCIA - Nei Geroglifici Egiziani e simbolo di potere e anche di morte. L’ascia € chiamata “il
Tagliatore di Nodi”, cioe del matrimonio o di ogni altro legame.

ASCH METZAREPH (Ebr.) - Il Fuoco Purificatore, un trattato Cabalistico che tratta di Alchimia
e del rapporto fra i metalli e i pianeti (w.w.w.).

ASES (Scand.) - | creatori degli Gnomi e degli EIfi; nella tradizione norvegese, gli Elementali al di
sotto dell’uomo. Essi sono la progenie di Odino, come gli Aesir.

ASGARD (Scand.) - Il regno e il luogo di dimora degli dei Norvegesi, I’Olimpo Scandinavo;
situato “piu in alto della Dimora degli Elfi di Luce”, ma sullo stesso piano di Jotunheim, la casa
degli Jotuns, i giganti crudeli iniziati nelle arti magiche, sempre in guerra con gli dei. E evidente che
gli dei di Asgard sono I’equivalente dei Sura (dei) Indiani e gli Jotun degli Asura, ed entrambi
rappresentano i poteri conflittuali della natura - benefici e malefici. Sono anche prototipo degli dei e
dei Titani Greci.

ASH (Ebr.) - Fuoco, sia in senso fisico che in senso simbolico; & anche traslitterato As, Aish e Esch.
ASHEN E LANGHAN (Kol.) - Alcune cerimonie per scacciare gli spiriti maligni, che si
avvicinano a quelle degli esorcisti cristiani, praticate in India dalle tribu Kolariane.

ASHERAH (Ebr.) - Una parola ricorrente nel Vecchio Testamento e comunemente tradotta con
“boschetti” in riferimento ad adorazione idolatra; ma é probabile che in realta si riferisca a
cerimonie di depravazione sessuale; e un sostantivo femminile. (w.w.w.).

ASHMOG (Zend) - Il Drago o Serpente, nell’Avesta un mostro con il collo di cammello; una specie
di Satana allegorico, che dopo la Caduta “perse la sua natura e il suo nome”. Chiamato negli antichi
testi Ebraici (Cabalistici) “il cammello volante”; evidentemente, in entrambi i casi, una
reminiscenza o tradizione di mostri preistorici antidiluviani, meta rettili e meta uccelli.
ASHTADISA (Sans.) - Lo spazio dagli otto volti. Una divisione immaginaria dello spazio
rappresentato come un ottagono e altre volte come un dodecaedro.

ASHTA SIDDHI (Sans.) - Le otto completezze nella pratica dell’Hatha Yoga.

ASHTAR VIDYA (Sans.) - La piu antica delle opere indiane sulla Magia. Sebbene vi sia chi
sostiene che I’intera opera € nelle mani di alcuni Occultisti, gli Orientalisti la reputano perduta.
Esistono attualmente pochissimi frammenti di questa opera, ed anche questi sono molto deturpati.
ASH YGGDRASIL (Scand.) - L” “Albero del Mondo”, il Simbolo del Mondo per gli antichi
Scandinavi, I’ “albero dell’universo, del tempo e della vita”. Esso & sempre verde perché le Norne
del Fato lo innaffiano quotidianamente con I’acqua di vita della Fontana di Urd, che sgorga in
Midgard. Il dragone Nidhogg, il dragone del Male e del Peccato, rosicchia incessantemente le sue
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radici ma I’ Ash Yggdrasil non puo rinsecchire prima che sia stata combattuta I’Ultima Battaglia (La
Settima Razza nella Settima Ronda), quando la vita, il tempo ed il mondo svaniranno e spariranno.
ASIRA (Gli) (Sans.) - Elementali senza testa; letteralmente “i senza testa”; il termine & usato anche
per le prime due razze umane.

ASITA (Sans.) - Un nome proprio; un figlio di Bharata; un Rishi e un Saggio.

ASK (Scand.) - Il Frassino (Vedi “Yggdrasil”). “L’albero della conoscenza”, Insieme all’Embla
(I’ontano) I’Ask fu I’albero dal quale gli dei di Asgard crearono il primo uomo.
ASKI-KATASKI-HAIX-TETRAX-DAMNAMENEUS-AISION - Queste parole mistiche che
Athanasius Kircher ci dice significhino “Tenebra, Luce, Terra, Sole e Verita”, erano, secondo
Esichio, incise sulla cintura della Diana di Efeso. Plutarco dice che i sacerdoti usavano recitare
queste parole su persone possedute dai diavoli. (w.w.w.).

ASMODEO - Il Persiano Aéshma-dev, I’Esham-dev dei Parsi; secondo Bréal, “lo Spirito maligno
della Concupiscenza™, che gli Ebrei chiamavano con il nome di Ashmedai, “il Distruttore” poiché
anche il Talmud identifica questa creatura con Beelzebub e Azrael (I’Angelo della Morte), e lo
chiama “il Re dei Diavoli”.

ASMONEI - Re-sacerdoti di Israele la cui dinastia regno sugli Ebrei per 126 anni. Essi
promulgarono il Canone del Testamento Mosaico, in contrapposizione agli “Apocrifi” (v.) o Libri
Segreti degli Ebrei Alessandrini Cabalisti, e ne conservarono solo il significato strettamente
letterale. Fino all’epoca di Giovanni Ircano essi furono Assidei (Chasidim) e Farisei, ma piu tardi
divennero Sadducei o Zadokiti, sostenitori del governo Sacerdotale in contrapposizione a quello
Rabbinico.

ASOKA (Sans.) - Famoso re Indiano della dinastia Marya che regno a Magadha. In realta, secondo
le cronache del Buddismo settentrionale, vi furono due Asoka, sebbene il primo Asoka - nonno del
secondo, chiamato dal prof. Max Muller il “Costantino dell’India” - fu meglio conosciuto col nome
di Chandragupta. Il primo fu chiamato Piadasi (Pali) “il bello” e Deva nam-piya “il beneamato
degli dei” e anche Kalasoka; mentre il nome del nipote fu Dharmasoka - cioé I’ Asoka della buona
legge - in relazione alla sua devozione al Buddismo. Inoltre, secondo la medesima fonte, il secondo
Asoka non segui mai la fede Bramanica ma fu un Buddista nato. Fu suo nonno ad essere convertito
per primo alla nuova fede, dopo che ebbe inciso numerosi editti su colonne e rocce, usanza seguita
anche dal nipote. Ma fu il secondo Asoka ad essere un zelante sostenitore del Buddismo: egli, che
ospito nel suo palazzo dai 60.000 ai 70.000 monaci e sacerdoti, che eresse 84.000 tope (monumenti
buddisti) e stupa in tutta I’India, regnd 36 anni e invio missioni a Ceylon e in tutto il mondo. Le
iscrizioni dei vari editti da lui promulgati mostrano i pit nobili sentimenti etici; in particolar modo
I’editto di Allahabad o la cosiddetta “colonna di Asoka” nel Forte. | sentimenti sono elevati e
poetici, traspirano tenerezza per gli animali come per gli uomini e una sublime visione della
missione del sovrano nei confronti del suo popolo, che potrebbe essere seguita con grande successo
nella epoca attuale di guerre crudeli e barbare vivisezioni.

ASOMATOUS (Gr.) - Letteralmente, senza corpo fisico, incorporeo; usato per Esseri celesti e
Angeli.

ASPETTO INFERIORE o Espressione Inferiore (Cab.) - Un termine applicato al Microprosopo,
come quello di “Aspetto Superiore” é applicato al Macroprosopo. | due sono identici al Volto Corto
e Volto Lungo.

ASRAMA (Sans.) - Una costruzione sacra. Un monastero o eremitaggio con scopi ascetici. In
India, ogni setta ha i suoi Ashrams.
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| QUADERNI TEOSOFICI

I QUADERNI TEOSOFICI non hanno altri scopi che quelli originali del Movimento
Teosofico Moderno:

1 Formare il nucleo di una Fratellanza universale dell’Umanita, senza distinzione di
razza, credo, casta o colore.

2 Lo studio delle religioni, filosofie e scienze, antiche e moderne, e la dimostrazione
dell’importanza di tale studio.

3 L’investigazione delle Leggi inesplicate della natura e dei poteri psichici latenti
nell’uomo.

L’impegno dei QUADERNI TEOSOFICI e chiaramente enunciato nella
DICHIARAZIONE della L.U.T. che accompagna ogni numero e il loro programma
editoriale &, quindi, la disseminazione degli INSEGNAMENTI ORIGINARI dei Fondatori
del Movimento Teosofico Moderno, cosi come ci sono pervenuti in opere articoli e scritti
mai fino ad ora tradotti e pubblicati in italiano.

Tale programma non € né deve essere considerato dogmatico. Lo studio degli
INSEGNAMENTI ORIGINARI, infatti, dimostrera che la Conoscenza in essi contenuta &
ottenibile attraverso |’osservazione e I’esperienza di molte vite da tutti gli uomini e,
pertanto, tale Conoscenza non appartiene al regno dei dogmi.

La VERA TEOSOFIA, comunque, mette in luce dei Principi Universali che, in quanto tali,
non dipendono dall’autorita di chi li enuncia.

CONDIZIONI DI VENDITA:
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2

-
2

Versamento sul C.C.P. N. 56983000 intestato a:
Emma Cusani -Via Merulana 43 00145 ROMA.



GLI ELEMENTALI

Se, partendo dalla Grecia e dall’Egitto, torniamo verso la culla della civilta universale, I’India,
e se interroghiamo i Brahmani e le loro meravigliose filosofie, vediamo che essi chiamano i loro
Déi e i loro Daimonia con un tale numero e una tale varieta di appellativi, che i trentatré milioni di
queste Divinita richiederebbero un’intera biblioteca per contenere solamente i loro nomi e i loro
attributi. Sceglieremo per il momento due categorie soltanto, in questo Pantheon. Questi due gruppi
sono i pit importanti e nello stesso tempo i meno compresi dagli Orientalisti, perché la loro vera
natura & sempre stata circondata da oscurita a causa del rifiuto di spiegazioni da parte dei Brahmani
che sono contrari a svelare i loro segreti filosofici. Non parleremo dunque che dei Deva e dei Pitri.

| primi sono degli esseri aerei, talvolta superiori e talaltra inferiori agli uomini. La parola
significa letteralmente ‘i Brillanti’, i risplendenti, e si applica a esseri spirituali di diversi gradi
comprendenti le entita di periodi planetari precedenti che prendono una parte attiva alla formazione
dei nuovi sistemi solari e all’educazione delle umanita nella loro infanzia, come pure a degli Spiriti
Planetari non sviluppati che, durante le sedute spiritiche, simulano divinita umane ed anche
personaggi storici.

Per quanto riguarda i Deva Yoni, sono Elementali di una classe inferiore se li si paragona agli
‘Dei’ cosmici, e possono essere soggiogati dalla volonta anche di un semplice stregone. Gli gnomi,
le silfidi, le fate, i djinn ecc. ... appartengono a questa categoria. Essi costituiscono I’Anima degli
elementi, le forze capricciose della Natura, che agiscono secondo una Legge unica e immutabile,
inerente a questi Centri di Forza, con una coscienza non sviluppata e dei corpi di natura fluida,
capaci di essere modellati secondo la volonta cosciente o incosciente dell’essere umano che si mette
in rapporto con loro. E attirando qualche essere di questa categoria che i nostri moderni medium
spiritici danno ai gusci in disintegrazione degli esseri umani morti una specie di forza individuale.
Questi esseri non sono stati mai uomini ma lo diventeranno in miriadi di anni. Essi appartengono ai
tre regni inferiori e sono in rapporto con i Misteri relativamente alla loro natura pericolosa.

Ci sembra che una delle opinioni piu errate stia guadagnando terreno non solo fra gli Spiritisti -
che vedono dappertutto gli Spiriti disincarnati dei loro simili - ma anche fra alcuni Orientalisti che
dovrebbero essere meglio al corrente dell’argomento. Essi pensano che generalmente il termine
sanscrito Pitri si applichi agli spiriti dei nostri antenati diretti, esseri disincarnati. Da qui
I’argomento di alcuni Spiritisti, che vedono nei Fachiri e in altri produttori-di-miracoli orientali dei
semplici medium; non confessano essi stessi la loro incapacita di produrre alcunché senza I’aiuto di
questi Pitri, dei quali non sono che gli ubbidienti strumenti? Questo e falso sotto piu di un aspetto, e
I’errore € cominciato, pensiamo, da M. L. Jacolliot nel suo Spirito nel Mondo e da Govinda Swami
0, come scrive Jacolliot, i fenomeni del “fachiro Kovindasami”. I Pitri non sono gli antenati degli
uomini attualmente viventi, ma quelli della specie umana o della razza primitiva. Sono gli spiriti
delle razze umane che, sulla grande scala dell’evoluzione discendente, precedettero le nostre razze
di uomini e non furono in nessun modo, sia fisicamente che spiritualmente, superiori ai nostri
moderni pigmei. Nel Manava-Dharma-Shastra®” li si chiama gli Antenati Lunari. L’Indu, e ancor
meno il fiero Brahmano, non sentono affatto il desiderio di ritornare su questa terra di esilio, una
volta spogliati del loro involucro mortale, mentre gli Spiritisti, generalmente, sembrano avere
I’aspirazione contraria; e 1I’Indu non prova per la morte nessuno dei grandi terrori che essa ispira ai
Cristiani. Cosl, in India, gli uomini dal pensiero piu altamente sviluppato, abbandonando i loro
involucri di argilla, prendono la precauzione di affermare Nachapunaravarti: “lo non ritornero”, e
con questa affermazione si mettono al riparo dall’attacco di ogni medium o di ogni uomo vivente.

O 1l Libro delle leggi di Manu. [N.d.c]



Allora, pu0 essere posta la domanda per sapere cio che sono i Pitri? Sono dei Deva, lunari e solari,
intimamente collegati all’evoluzione umana, poiché sono i Pitri Lunari che fornirono i loro Chaya
per i modelli della Prima Razza nella quarta Ronda, mentre i Pitri Solari dotarono I’umanita
d’intelligenza. Per di piu, questi Deva Lunari attraversarono tutti i regni della Catena terrestre nella
Prima R(Q)nda, e durante la Seconda e la Terza Ronda ‘“causano e rappresentano I’elemento
umano’.

Un rapido esame del ruolo che essi giocano, evitera, nella mente dello studioso, ogni possibile
confusione fra i Pitri e gli Elementali. Nel Rig Veda si raffigura Vishnu, (ovvero il Fuoco
universalmente diffuso, I’Etere) che attraversa le sette regioni del mondo compiendo tre passi; egli €
allora una manifestazione del Sole Centrale. Piu tardi, diventa una manifestazione della nostra
energia solare e si trova collegato alla forma settenaria e agli Dei Agni, Indra, e alle altre divinita
solari. Di conseguenza, mentre i ‘Figli del Fuoco’, i Sette primordiali del nostro Sistema, emanano
dalla Fiamma primordiale, i ‘Sette Costruttori’ della nostra Catena Planetaria sono i ‘Figli-nati-
dalla-Mente’ di questi ultimi e, nello stesso tempo, i loro istruttori. In effetti, benché siano tutti, in
un certo senso, degli Déi e benché li si chiami tutti Pitri (Pitara, Patres, Padri) si fa una distinzione
importante sebbene molto sottile (e meramente occulta) che si deve prendere in considerazione. Nel
Rig Veda, questi Dei sono divisi in due gruPpi: i Pitri Agni-Dagdha (che donano il Fuoco) e i Pitri
Anagni-dagdha (che non donano il Fuoco),"” cioé - come lo si spiega exsotericamente - i Pitri che
sacrificarono agli Déi e quelli che rifiutarono di fare allora il ‘sacrificio del fuoco’. Ma ecco il
significato reale ed esoterico: i primi, o i Pitri primordiali, i ‘Sette Figli del Fuoco’ o della Fiamma,
sono separati o divisi in sette classi, come i sette Sefiroti ed altre categorie (vedere Vayu Purana e
I’Harivamsha, come pure il Rig-Veda); tre di queste classi sono Arupa, senza forma, composte di
“sostanza intellettuale e non di sostanza elementare”, e quattro sono corporali. | primi sono di puro
Agni (fuoco) o Sapta-Jiva (‘sette vite’, che sono diventate ora Sapta-jivha ‘sette lingue’, perché
Agni e rappresentato con sette lingue e sette venti come ruote al suo carro). Trovandosi, al primo
grado dell’evoluzione, come un’essenza senza forma, puramente spirituale, non potevano creare cio
di cui la forma prototipa non era nella loro mente - cosa che costituisce la prima condizione
richiesta. Essi non potevano procreare che degli esseri ‘nati dalla mente’, loro ‘Figli’, la seconda
classe di Pitri (i Prajapati, o i Rishi, ecc. ...) piu materiali di un grado; poi, questi, a loro volta,
procrearono dei Pitri della terza classe - I’ultima dei ‘senza forma’ (Arupa). E quest’ultima classe
soltanto che, aiutata dal Quarto Principio dell’Anima Universale (Aditi, Akasha), poté produrre
degli esseri che diventarono oggettivi e che ebbero una forma.®”) Ma quando questi apparvero si
rivelarono provvisti di una cosi debole proporzione di Anima divina immortale, o di Fuoco divino,
che furono considerati degli insuccessi. “La terza classe fece appello alla seconda, la seconda alla
prima, i Tre dovettero diventare Quattro (il quadrato o il cubo perfetto che rappresenta il ‘Cerchio
Quadrato’ o I’immersione del puro spirito), prima che i primi potessero essere istruiti”’ (Commentari

) Lo studente pud consultare a questo riguardo La Dottrina Segreta dove trovera delle spiegazioni complete.

© Al fine di nascondere o di gettare un velo sul mistero dell’evoluzione primordiale, i Brahmani, in seguito, con lo
scopo di favorire 1’ortodossia, spiegarono i due gruppi con una favola di loro invenzione: i primi Pitri erano i “Figli di
Dio“ e offesero Brahma rifiutando di sacrificare a lui; per quésto crimine, il Creatore li condanno a diventare pazzi,
maledizione alla quale poterono sfuggire solo accettando come istruttori i propri figli e chiamandoli Padri-Pitri. Questa
e la versione exsoterica.

* Troviamo un’eco di questo nel Codex Nazaroeus. Bahak-Zivo, il ‘padre dei Geni* (i sette) riceve I’ordine di costruire
delle creature. Ma siccome egli ¢ “ignorante di Orco e non ha conoscenza del “fuoco che divora chi ¢ assente nella
luce®, fallisce e chiama in suo aiuto Fetahil, uno spirito ancora pitl puro, che fallisce ancor piu pietosamente, Si siede nel
fango (lllus, il Caos, la Materia) e si domanda perché il fuoco vivente sia cosi cambiato. E solo quando lo ‘Spirito’
(I’Anima) appare sulla scena della creazione (I’Anima Mundi femminile dei Nazareni e degli Gnostici) e quando
risveglia Karabtanos - lo spirito della materia e della concupiscenza - il quale acconsente ad aiutare sua madre, che lo
“Spiritus‘ concepisce e fa nascere ‘Sette Figure® poi ‘Sette‘ e ancora ‘Sette‘(le Sette Virtu, i Sette Peccati e i Sette
Mondi). Allora Fetahil tuffa la sua mano nel Caos e crea il nostro pianeta. (Vedere Iside Svelata, Volume I, p. 298-300
eseg. -edor..).
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sanscriti). E allora solamente che potettero essere formati degli Esseri perfetti intellettualmente e
fisicamente. Benché profondamente filosofico, tutto questo, pertanto, € ancora solo un’allegoria.
Tuttavia il suo significato e chiaro, benché da un punto di vista scientifico la spiegazione possa
apparire ridicola. La Dottrina insegna la Presenza di una Vita Universale (0 movimento) nel seno
della quale tutte le cose sono, e al di fuori della quale niente puo essere. Questo € il puro Spirito. Il
suo aspetto manifestato e la Materia cosmica primordiale che co-esiste con lui poiché e lui stesso.
Semi-spirituale se paragonato al primo aspetto, questo veicolo della Vita-Spirito & cio che la
Scienza chiama I’Etere, che si espande nello spazio illimitato ed e in questa sostanza, la sostanza del
mondo, che germogliano tutti gli atomi e tutte le molecole di cio che si chiama materia. Benché
questo Elemento Universale sia omogeneo nella sua origine eterna, una volta che le sue radiazioni
furono sparse nello spazio del futuro Universo manifestato, le forze centripete e centrifughe del
movimento perpetuo di attrazione e di repulsione, non tardarono a polarizzare le sue particelle
sparpagliate comunicando loro delle proprieta particolari che la Scienza considera ora sotto la forma
di elementi eterogenei e distinti fra di loro.

Considerata come un tutto omogeneo, la materia del mondo nel suo stato primordiale e perfetta.
Disintegrata, perde la sua proprieta di potere creatore incondizionato e deve associarsi con i suoi
contrari. Cosi, i primi mondi ed i primi Esseri Cosmici, ad eccezione dell’’ Auto-Esistente’ - che
costituisce un mistero che nessuno puo tentare di avvicinare seriamente, perché solo I’occhio divino
degli Iniziati piu sviluppati pud percepirlo, ma nessun linguaggio umano potrebbe spiegarlo ai
bambini del nostro tempo - i primi mondi e i primi Esseri furono degli insuccessi, perché gli uni non
avevano in sé la forza creatrice necessaria al proseguimento della loro evoluzione indipendente, e
gli altri - i primi ordini di Esseri creati - non avevano anima immortale. L’elemento Purusha che fa
parte integrante dell’Anima Mundi nel suo aspetto Prakritico, era troppo debole in essi per
permettere loro una coscienza qualsiasi durante gli intervalli (entr’actes) che separano le loro
esistenze nel corso del periodo evolutivo e del ciclo di vita. Le tre classi di Esseri, i Pitri-Rishi, i
Figli della Fiamma, dovettero fondere armonicamente i loro tre principi superiori con il Quarto
principio (il Cerchio) e con il Quinto (il principio microcosmico) prima che I’unione necessaria
potesse essere realizzata e che il risultato adatto ne scaturisse. “Vi furono dei mondi primitivi che
perirono appena vennero in esistenza; erano senza forma e furono chiamati ‘scintille’. Queste
scintille sono i mondi primordiali che non potettero sussistere perché il Vecchio Sacro non aveva
ancora assunto la forma”” (dei contrari perfetti non soltanto nei sessi opposti, ma anche nella
polarita cosmica). “Perché questi mondi primordiali furono distrutti? Perché, “risponde lo Zohar”,
I’uomo rappresentato dai dieci Sefiroti non era ancora. La forma umana contiene tutto (lo spirito,
I’anima e il corpo) e siccome essa non esisteva ancora i mondi furono distrutti”.

Vediamo dungue immediatamente che € senza alcun aiuto dei Pitri che hanno luogo i diversi
fenomeni dei fachiri indiani, dei maghi e di altri, fenomeni cento volte piu vari e stupefacenti di
quelli che sono sempre stati visti in Europa e nell’America civilizzata. 1 Pitri non hanno
assolutamente niente a che fare in tali esibizioni pubbliche, e gli “spiriti dei morti’ ancor meno. Non
abbiamo che da consultare la nomenclatura dei Principali Démoni o Spiriti Elementali piu precisi, i
trucchi di magia ai quali ciascuna varieta e particolarmente adatta. Per esempio, la parola Madan, e
un termine generico che designa degli spiriti elementali malvagi, semi-bruti, semi-mostri, perché
Madan significa “chi rassomiglia a una vacca”. E I’amico degli stregoni malvagi: li aiuta a
raggiungere i loro fini malefici di vendetta colpendo gli uomini o il bestiame con malattie
improvvise e con la morte.

Il Shudala-Madan, o demone dei cimiteri, corrisponde ai nostri vampiri. Staziona nei posti dove
sono stati commessi crimini e assassini, in prossimita delle tombe e dei luoghi di esecuzione

(13 |dra Suta, Zohar, in, 292 b.



capitale. Aiuta lo stregone in tutti i fenomeni del fuoco, come fanno anche i Kutti Shattan, i piccoli
spiriti stregoni. Shudala, si dice, € un demone mezzo-fuoco, mezzo-acqua, perché ricevette da Shiva
il permesso di prendere la forma che sceglieva, e di trasformare una cosa in un’altra; e quando non é
nell’elemento del fuoco, & in quello dell’acqua. E lui che inganna le persone, “facendo loro vedere
cio che non vedono”. Shula Madan, e un altro spirito maligno, e il demone delle fornaci, abile
nell’arte della ceramica e della panificazione. Se restate amico suo, non vi fara alcun male; ma
sventura a colui che incorre nella sua collera. Shula ama i complimenti e I’adulazione e siccome
generalmente dimora sotto terra, € a lui che lo stregone deve rivolgersi per essere aiutato a far
germogliare un albero da un seme in un quarto d’ora e a far maturare i suoi frutti.

Kumil-Madan & la vera ondina. E uno spirito Elementale dell’acqua e il suo nome significa chi
soffia come una bolla. E uno spirito gaio che aiutera un amico in tutto cio che ha rapporto con il suo
dipartimento. Puo far cadere la pioggia e mostrare il futuro e il presente a coloro che fanno ricorso
all’idromanzia o alla divinazione attraverso I’acqua.

Buruthu-Madan @ il demone ‘battagliero’. E il piu forte di tutti. Ogni qualvolta & richiesta la
forza fisica per fenomeni quali la levitazione e il domare animali selvaggi, aiuta I’esecutore
mantenendolo al di sopra del suolo o domando la bestia feroce prima che il domatore abbia avuto il
tempo di pronunciare il suo incantesimo. Cosi, ogni ‘manifestazione fisica’ ha la sua propria classe
di Spiriti Elementali che la controlla. Oltre a questi, vi sono, in India, i Pishacha, Demoni delle
razze degli gnomi, dei geni e dei vampiri; i Gandharva, Demoni buoni, i serafini, cantori celestiali; e
gli Asura e i Maga, gli spiriti titanici e gli spiriti con la testa di dragoni o di serpenti.

Non bisogna confondere queste diverse classi con gli Elementari, le anime e i gusci degli umani
defunti. Una volta ancora, dobbiamo distinguere fra quella che € chiamata I’anima astrale - cioé la
parte inferiore del Quinto Principio duplice, unita all’animale - e il vero Ego. Perché la dottrina
degli iniziati insegna che nessuna anima astrale, neppure quella di un uomo puro, buono e virtuoso,
e immortale nel senso piu stretto della parola; “dagli elementi essa € stata formata, agli elementi
deve ritornare”. Possiamo fermarci qui e non aggiungere altro: ogni Brahmano erudito, ogni Chela e
Teosofo riflessivo comprendera perché. In effetti, ciascuno di essi sa che se I’anima del malvagio
scomparira per essere assorbita senza redenzione, quella di tutte le altre persone, anche
mediocremente pure, cambia semplicemente le sue particelle eteree per delle altre ancora piu eteree;
e che per tutto il tempo che resta in essa una particella del Divino, I’uomo-simile-a-dio, o piuttosto
il suo Ego individuale, non puo morire: Proclo ha detto:

“ Dopo la morte, I’anima (lo spirito) continua a fluttuare nel corpo aereo (la forma astrale), fino
a quando sia completamente purificata da ogni passione nutrita di volutta o di collera ... allora,
attraverso una seconda morte, si sharazza del corpo aereo come si era sbarazzata del corpo fisico, e
poi, gli antichi dicono che esiste un corpo celeste unito all’anima, che e immortale, luminoso e
simile ad una stella” mentre I’anima puramente umana, o I’aspetto inferiore del Quinto Principio,
non lo é. Le spiegazioni appena date, come anche il significato degli attributi reali e della missione
dei Pitri, potranno aiutare a comprendere meglio questo passo di Plutarco:

La luna e I’elemento di queste anime, perché queste anime si dissolvono in essa come i corpi
dei deceduti nella terra. Quelle, in verita, che sono state virtuose e oneste, che hanno avuto una vita
tranquilla e filosofica, senza compromettersi in imprese difficili, si disintegrano rapidamente;
abbandonate dal nous (la comprensione) e non servendosi piu delle passioni corporali,
scompariranno senza indugiare.”

) Ultimamente, alcuni critici dalla mente ristretta, incapaci di comprendere la filosofia profonda di questa dottrina - il
cui significato esoterico rivela, quando & compreso, il piu vasto orizzonte nelle scienze astro-fisiche e psicologiche -
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Gli antichi Egiziani, che conservavano la conoscenza degli ariani dell’India, spinsero le loro
ricerche molto lontano nel dominio degli esseri ‘elementali’ ed ‘elementari’. Gli archeologi moderni
hanno decretato che le figure dipinte sui diversi papiri del Libro dei Morti, come pure gli altri
simboli che vi si riferiscono e che sono dipinti sui sarcofaghi e sui muri dei templi sotterranei, o
scolpiti sui monumenti egiziani, altro non sono che rappresentazioni puramente fantastiche degli
Déi e una prova del culto che gli egiziani rendevano ai gatti, ai cani e ad ogni sorta di animali
rampanti. Questa idea moderna € completamente shagliata e proviene dall’ignoranza del mondo
astrale e dei suoi strani abitanti.

Vi sono numerose classi distinte di ‘Elementari’ e di ‘Elementali’. Fra i primi, i pit notevoli per
intelligenza e malignita sono quelli chiamati ‘spiriti t