LJUS PA VAGEN MED KOMMENTARER
av Annie Besant och C.W. Leadbeater

LJUS PA VAGEN: FORSTA DELEN
KAPITEL 1
INLEDNING

A.B. — Ljus pa vagen ar en av flera ockulta avhandlingar, som finns i de stora lararnas vard
och anvands i larjungarnas undervisning. Den utgor del av De gyllene foreskrifternas bok,
som innehaller manga avhandlingar, som skrevs i olika varldsaldrar men har det gemensamt
att de innehaller ockult sanning och déarfor maste studeras pa annat satt an vanliga bocker.
Forstaelsen av dessa bocker ar beroende av lasarens férmaga, och nar nagon av dem offentlig-
gores for varlden, kan man fa blott en forvrangd uppfattning om vad den lar, om man fattar
den bokstavligt.

Da denna bok ar bestamt avsedd for att paskynda deras utveckling som vandrar Véagen,
framl&gger den ideal, som manniskorna i vérlden bara undantagsvis &r beredda att godtaga.
Endast i den man manniskan kan och vill leva laran, kan hon forsta den. Om hon inte utévar
den, forblir den en stangd bok for henne. Varje anstrangning att leva den sprider ljus 6ver den,
men om lasaren inte anstranger sig, blir det inte bara sa att han vinner mycket litet av den,
utan han skall vanda sig emot boken och kalla den vardel6s.

Denna avhandling bestar naturligt nog av flera delar. Den gavs Vésterlandet av méastaren
Hilarion, en av de stora l&rare som hor till den Vita Logen — en méstare som gjorde en stor
insats i gnostiken och nyplatonismen, en av de stora gestalter som forsokt halla kristendomen
levande. Flera av hans inkarnationer har skett i Grekland och Rom, och han &r sarskilt in-
tresserad av att vagleda Vasterlandet i dess medvetenhetsutveckling. Han erholl boken, sadan
vi nu har den, utan noterna, av den venetianske méstaren, en av de stora larare som H.P.B.
omtalade sdsom chohaner.

Femton av de kortfattade regler, man finner i denna boks forsta del, och femton i andra
delen, ar utomordentligt gamla och skrevs pa det aldsta sanskrit. Till dessa korta sentenser,
som lagts till grund for larjungens undervisning, lade chohanen andra sentenser, som nu ingar
i boken och alltid skall lasas tillsammans med de forstnamnda, da de formedlar komplet-
terande ideer, utan vilka lasaren skulle kunna ledas vilse. Alla reglerna i bokens bada delar,
utom de trettio korta aforismerna, skrevs av chohanen, som gav dem till méstaren Hilarion.
Foljande uppstallning visar de femton kortfattade reglerna i Forsta delen, sasom de forefanns i
den utomordentligt gamla handskriften. Den siffra, som star fore varje regel, &r den ursprung-
liga, medan den siffra, som foljer efter den, &r den som upptrader i den nutida boken.

| | DOda aregirigheten. 1
Il | Doda begéret efter liv. 2
I11 | Db6da begdret efter bekvamlighet. 3
IV | Doda all fornimmelse av avskildhet. 5
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V | Doda allt begar efter sinnesfornimmelse.
VI | Doda allt begdr efter véxande.

VIl | Begér endast det som finns inom dig. 9
VIII | Begdr endast det som finns bortom dig. 10
IX | Begdr endast det som ar ouppnaeligt. 11
X | Begér ivrigt makt. 13
XI | Begér innerligt frid. 14
XI1 | Begdr &dgodelar framfor allt. 15




X1 | Sok végen. 17
XIV | Sok vagen genom att draga dig tillbaka inat. 18
XV | S6k vagen genom att modigt skrida framat i det yttre. | 19

Det framgar av ovanstaende uppstéllning (som omfattar endast bokens forsta del) att reglerna
4, 8, 12, 16, 20 och 21 saknas i forteckningen. Detta beror pa att de inte tillhér bokens aldsta
del. Dessa regler och de inledande och avslutande kommentarerna ar den del som tillfogades av
denna storre gestalt som gav mastaren den. Dessutom finns noter, som skrevs av maéstaren
Hilarion sjélv. Boken, sadan den ursprungligen publicerades ar 1885, inneholl dessa tre delar:
tankespraken hamtade ur den gamla handskriften, chohanens tillagg och maéstaren Hilarions
noter. All detta skrevs ned av Mabel Collins, som verkade sasom det fysiska redskapet, pennan
som nedtecknade det. Mastaren sjalv Gversatte boken och lamnade intrycket av den pa hennes
hjarna. Hans var den hand som forde pennan. Sa infordes senare i tidskriften Lucifer under
rubriken “"Comments” nagra artiklar, som var skrivna av Mabel Collins under mastarens
inflytande och som ar utomordentligt véardefulla, varda att l&sa och studera.

Nér vi nu borjar med sjalva boken, finner vi forst foljande uttalande:

Dessa regler ar skrivna for alla larjungar: Giv akt pa dem.

Har gores en skillnad mellan vérlden och larjungarna; detta &r icke en bok avsedd for varlden
i allménhet. Ordet “larjunge” skall betraktas i tva betydelser — den oinvigde och den invigde.
Om vi noga laser boken, kan vi se att undervisningen i samma ord uttrycker tva klart urskiljbara
linjer, att varje mening har en dubbel betydelse, varav den ena &ar avsedd for de mer, den andra
for de mindre framskridna. Vi skall forsoka urskilja dessa tva linjer, nar vi kommer till de
inledande uttalandena. Avhandlingens andra del synes vara helt och hallet avsedd for den
framskridne larjungen, men den namnda dubbelheten &r genomgaende i forsta delen.

Manga, som annu inte kommit larjungaskapet nara, missforstar fullstandigt dessa regler och
kritiserar dem ofta, som om de framholle ett ideal, som &r hart och saknar medkéansla, Dylikt
blir alltid fallet, nar ett ideal framstélls, som ligger for hogt for lasaren. Ingen ar hjalpt av ett
ideal som, hur &delt det an ma vara i sig sjélvt, icke verkar tilldragande pa honom. Det &r en
praktisk lardom for hur vi bemoter manniskor att vi skall framstélla for dem bara sadana ideal
som kan verka tilldragande pa dem. Oavsett alla de bocker av detta slag som finns ar likvél
det som manniskan sjalv har med sig det som bestammer vad hon far ut av dem och beror
hennes forstaelse av hennes egen formaga att besvara de fragor som innehalls i de tankar
bockerna framstaller. Ocksa fysiska ting existerar for oss bara om vi utvecklat de organ som
kan gensvara pa dem; darfor finns det i detta nu hundratals olika slags vibrationer som traffar
0ss men som vi &r oférmoégna att mérka. Sir William Crookes belyste detta mycket val en
gang, nar han sokte visa hur inskrankt var kunskap om elektriciteten ar och hur stor darfor
mojligheten av framatskridande i elektricitetslaran. Han sade att det skulle gdra en oerhort
stor skillnad for oss, i sjalva verket revolutionera vara forestallningar, om vi dgde organ som
gensvarade pa elektriska vibrationer i stallet for dgon kansliga for ljusvibrationer. | torr luft
skulle vi inte vara varse nagot, ty den leder inte elektricitet. Ett hus byggt helt i glas skulle
vara ogenomskinligt, men ett vanligt hus genomskinligt. En silvertrad skulle se ut som ett hal
eller en tunnel i luften. Vad vi vet om vérlden beror saledes av vart gensvar pa dess vibra-
tioner. Pa liknande satt galler att en sanning inte ar en sanning for oss, om vi inte kan gen-
svara pa den. Nar vi alltsa har att géra med bocker skrivna av ockultister, kan vi uppfatta
deras tanke bara efter mattet av vart eget andliga framatskridande. Varje del av deras tanke
som ar for subtil eller for hog gar oss forbi, som om den inte funnes dar.

Mycket mer kan man fa ut av denna bok genom meditation pa innehallet an genom blotta
lasningen. Dess storsta varde ligger i att den ger anvisningar for var meditation. Valj ut en
enda mening och meditera sedan pa den. Hejda det lagre mentalas automatiska funktion och
vack den inre medvetenhet som kommer i direkt kontakt med tanken. Man kan salunda
komma bort ifrdn det konkreta mentalas bilder till omedelbar uppfattning av sanningen.




Meditationen majliggor salunda for oss att i hjarnan erhélla en storre mangd av den direkta
uppfattning av sanningen som jaget har forvarvat i sina egna varldar. Anda ar det sa att en
manniska som mediterar men inte ocksa laser eller lyssnar pa en larare, visserligen gor fram-
steg pa det andliga planet men blott langsamt. Om hon dartill hade den fordelen att hon laste
eller lyssnade, skulle hon skrida framat langt snabbare. Lasning eller studium kan stalla in de
studerandes hjarna sa att den erhaller mer kunskap genom meditationen. Men for en méan-
niska, som bara lyssnar och laser och inte mediterar, & knappast nagot framatskridande
mojligt eller gar det ytterst langsamt. Bada delarna maste finnas med. Mycken meditation och
nagot lyssnande eller nagon lasning for verkligen en ménniska framat.

C.W.L. - Pa titelbladet till forsta utgdvan av Light on the Path, utgiven ar 1885, beskrivs
den sasom "En avhandling skriven for deras bruk som ar okunniga om den osterlandska vis-
domen och som onskar ga in under dess inflytande”. Men sjélva boken borjar med uttalandet
att dessa regler ar skrivna for alla larjungar. Den senare beskrivningen &r forvisso den
riktigare, sdsom bokens historia skall visa.

Som vi fOr nérvarande &ger den, dikterades den av méastaren Hilarion genom Mabel Collins —
en dam som ar vélkénd i teosofiska kretsar och som en tid samarbetade med madam Blavatsky i
redigeringen av tidskriften Lucifer. Mastaren Hilarion hade i sin tur fatt den av sin egen larare,
den store som av teosofer ibland kallas Venetianaren. Men ocksa han forfattade bara en del av
den. Den har genomgatt tre faser. Lat oss nu beskriva dem i tur och ordning.

Ocksa nu &r den bara en liten bok, men den forsta form, vari vi sett den, & &annu mindre.
Det ar en handskrift pa palmblad, dldre dn vad som kan beréknas. Sa gammal &r den att man
aven vid Kiristi tid redan glomt dess alder och dess forfattares namn och betraktade dess ur-
sprung sasom forlorat i den forhistoriska urtidens dimmor. Den bestar av tio palmblad, och pa
vart och ett ar bara tre rader skrivna, ty i en palmbladshandskrift 16per raderna éver sidans
langd, inte Over bredden som hos oss. Varje rad ar fullstandig i sig — en kort aforism — och det
sprak de &r skrivna pa ér sanskrit i en arkaisk form.

Den venetianske mastaren dversatte dessa aforismer fran sanskrit till grekiska till bruk for
sina alexandrinska larjungar, till vilka horde mastaren Hilarion i sin inkarnation sasom
lamblichos. Han inte bara Oversatte aforismerna utan dven tillfogade vissa forklaringar, som
vi gor Kklokt i att taga med originalet. Om vi till exempel betraktar de tre forsta aforismerna,
skall vi se att det stycke, markt nummer 4, som féljer dem, tydligt ar avsett sasom en
kommentar till dem, sa att vi bor lasa den sa: ”"Ddda aregirigheten, men arbeta sasom de are-
giriga arbetar. Doda begaret efter liv, men akta livet sdsom de gér som begar det. Doda
begéret efter bekvamlighet, men var lyckliga sasom de som lever for lyckan.”

Pa samma sétt bildar reglerna 5, 6 och 7 en grupp, som foljs av 8, vilken ar en kommentar
av chohanen — och sa vidare langt in i boken. Dessa grupper om tre &r inte sa ditsatta av blotta
slumpen utan avsiktligt. Om vi undersoker dem, skall vi finna att det &r ett visst samband
mellan de tre i varje sadant fall. De tre regler, som ovan fordes samman till en och samma
grupp, pekar till exempel hdn mot hjartats renhet och andens stadga. Man kan séga att de
anger vad méanniskan maste gora med sig sjalv, vad som &r hennes plikt gentemot sig sjalv
sasom forberedelse for arbetet.

Den andra gruppen om tre aforismer (nummer 5 till och med 8) uppger att vi maste doda all
fornimmelse av avskildhet, allt begér efter sinnesférnimmelse och begaret efter viaxande. De
anger manniskans plikt gentemot dem som omger henne i samhallet. Hon maste inse att hon
ar ett med andra. Hon maste vilja uppge sjalviska och avskilda njutningar. Hon maste doda
begadret efter personligt véxande och arbeta for det helas véxande.

| nasta grupp om tre (nummer 9 till och med 12) far vi veta vad vi skall begéra — det som
finns inom oss, det som finns bortom oss och det som ar ouppnaeligt. Detta ar uppenbarligen
en manniskas plikt mot det hogre jaget. Sedan foljer aforismer (13 till och med 16) om att
begdra makt, frid och agodelar. Allt detta ar begar som utrustar oss for arbetet pa vagen. Nésta



grupp av regler (17 till och med 20) séger at aspiranten hur han skall soka vagen.

De regler, som nu har nummer 4, 8, 12 etc., ar forklaringar och utldggningar av den vene-
tianske mastaren. Tillsammans med de ursprungliga aforismerna utgjorde de boken sadan den
forst publicerades ar 1885, ty mastaren Hilarion dversatte den fran grekiska till engelska och
gav den i denna form. Nastan genast efter att den tryckts, tillade han den ett antal synnerligen
vardefulla noter av egen hand. Till denna forsta upplaga trycktes dessa noter pa sérskilda blad,
vilkas baksidor var gummerade, sa att de kunde féstas i bérjan och slutet av den lilla bok som
just lamnat trycket. | senare utgavor har dessa noter insatts pa sina ratta stallen.

Ocksa den skona lilla uppsatsen om karma, som aterfinns i bokens slut, &r av den venetian-
ske mastaren och har varit inford i boken alltsedan forsta upplagan.

Den arkaiska sanskrithandskrift, som utgjorde grunden till Light on the Path, Oversattes aven
till egyptiska, och manga av den venetianske mastarens forklaringar klingar mer av den egyp-
tiska an av den indiska undervisningen. Den studerande, som i viss man kan leva sig in i denna
gamla civilisations anda, skall finna detta vara till stor hjalp i forstaelsen av denna bok. De for-
hallanden, som omgav oss i det gamla Egypten, skilde sig i grunden fran dem som rader i dag.
Det &r nastan omojligt att fa folk att forsta dem nu, men om vi kunde na tillbaka till den mentala
installning man vid denna tid intog, kunde vi inse mycket som jag befarar att vi i dag saknar. Vi
har for vana att tanka for mycket pa dagens intellekt och trivs med att skryta om de framsteg vi
gjort utéver de gamla civilisationerna. Otvivelaktigt har vi pa vissa omraden natt langre an de,
men det finns ocksa andra, dar vi ingalunda star pa deras niva. Jamforelsen ar dock kanske en
smula orattvis, eftersom var civilisation alltjamt & mycket ung. Om vi gar tre hundra ar tillbaka
i Europas och i synnerhet Englands historia, finner vi ett sakernas tillstand, som sannerligen
framstar som mycket ociviliserat. Nar vi jamfor dessa tre hundra dr, och darvid tar med de
hundrafemtio ar av vetenskapens utveckling, som spelat en sa stor roll i var civilisations
historia, med de fyra tusen ar, genom vilka den egyptiska civilisationen blomstrade sa gott som
ofdrandrad, ser vi genast att var civilisation dr nagot ganska obetydligt. Varje civilisation, som
varat sa lange som fyra tusen ar, har haft mojlighet att prova alla slags experiment och erhalla
resultat, som vi annu inte fatt, sa att det inte &r réattvist att jamfora oss i var dags borjan med
nagon av de stora civilisationerna vid dennas middagshdjd.

Var femte underras har pa intet sétt natt sin hojdpunkt eller sin stérsta hérlighet, och nar den
nar denna, kommer den att vara avgjort mer framskriden &n alla andra civilisationer, sarskilt i
vissa avseenden. Den kommer att ha sina egna kannetecken, varav nagra kanske for oss skall te
sig mindre tilltalande an de aldre civilisationernas, men pa det hela taget blir det ett framat-
skridande, eftersom de i tur och ordning foljande raserna &r liksom tidvattnet, nar vagorna
skoljer in. Var och en kommer in och drar sig tillbaka, och nasta kommer litet langre in. De har
alla sin uppgang, hojdpunkt och nedgang. Hos oss stiger alltjamt tidvattnet, sa att vi annu inte
har den i vissa avseenden stadgade ordning man hade i de dldre civilisationerna. Vi ar tyvarr an
sa lange langt ifran att ha forverkligat osjélviskheten — kénslan av att samhéllet sasom en helhet
ar det som framst skall beaktas och icke individen. Detta uppnaddes i somliga av de &ldre
civilisationerna till en grad, som skulle fa det att for oss nu framsta som ett slags utopi, men a
andra sidan véxer vi till att besitta formagor, som dessa aldre folk inte agde. Det fanns i det
tidiga Rom ett kortvarigt skede, da "ingen var for partiet och alla var for staten”, sasom
Macaulay uttryckte det. I ett tal till folket i Taormina sade Pytagoras att staten var mer &n fader
och moder, rent av mer dn hustru och barn, och att varje manniska alltid borde vara redo att
uppge sina egna tankar, kanslor och 6nskemal for enhetens sak — for res publica, den allmanna
saken, som ordet “republik” ursprungligen betyder, det gemensamma bésta eller det helas val-
gang, for vilket envar borde vara villig att offra sina personliga intressen. Ocksa i England,
under drottning Elisabets dagar, fanns ett skede av dylik sann patriotisk kansla och verksamhet.

Jag menar inte att hela folket i gamla Egypten eller i gamla Grekland eller nagon annan-
stans i varlden var osjalviskt. Inte pa nagot satt, men alla bildade méanniskor anlade en mycket



vidare syn, en syn pa livet som mycket mer beaktade det gemensamma an vad vi gor. Ocksa
vi skall na dit, och nar vi gor det, bor vi forverkliga det fullare d4n nagon av de aldre raserna
och aven utveckla det nagot utéver vad de aldre raserna gjorde.

Om vi kunde komma tillbaka till detta gamla egyptiska synsétt, skulle vi forsta Ljus pa
vagen sa mycket battre. Den studerande gor klokt i att frammana den installningen hos sig
sjalv, nar han studerar den, sa att den kan hjalpa honom att satta sig in i hur de tankte som
studerade den i dessa &ldre tider.

Det ar latt for nagra av oss, som genomgatt den skolning som sétter oss i stand att minnas
vara forflutna liv. Jag minns min senaste inkarnation i Grekland, dér jag deltog i de eleusinska
mysterierna, och ett annat mycket tidigare liv, dar de stora egyptiska mysterierna, varav nagra
rester alltjamt finns i frimureriet, fyllde en viktig funktion, och detta mojliggor for mig att fa
ut mycket mer av bocker sadana som denna an jag hade kunnat utan ett dylikt minne. En stor
hjalp fas dven av intryck fran det forflutna, som ger en kansla av atmosfar. Vare sig denna
bok &r egyptisk eller indisk, finns det ingen vardefullare adelsten i var teosofiska litteratur —
ingen bok som béttre I6nar det noggrannaste och mest ingaende studium.

Som tidigare forklarats, var Ljus pa vagen den av forsta av tre avhandlingar som har en unik
stallning i var teosofiska litteratur, eftersom de ger anvisningar fran dem som vandrat végen till
dem som Onskar vandra den. Jag minns att framlidne Swami T. Subba Row en géng sade oss att
dess foreskrifter hade flera lager av mening — att de kunde tagas om och om igen sasom anvis-
ningar for olika stadier. Forst & de brukbara for aspiranterna — for dem som vandrar provlar-
jungaskapets vég. Sedan borjar de om igen pa en hogre niva for den som intrétt pa den egentliga
vagen genom den port som den forsta av de stora initiationerna utgér. Och sedan ségs det att
samma foreskrifter kan aterigen, i en annu hdgre mening, tagas till rattesnoren for den som natt
adeptskapet och tranger fram till annu hogre prestationer. For den manniska, som kan forsta
denna handledning i hela dess mystiska innebdrd, bar den pa detta sétt langre &n nagon annan.

Dessa bocker, som alldeles bestamt &r skrivna for att paskynda deras evolution som befinner
sig pa vagen, lagger fram ideal, som méanniskor i varlden vanligen inte ar beredda att godtaga.
Aven bland studerande kan det finnas somliga, som undrar 6ver den form, vari undervisningen
givits. Det enda séattet att forsta den &r att taga den for given och forsoka leva den. | boken Vid
mastarens fotter sags att det inte racker med att séga att den ar poetisk och skon; den som vill
lyckas maste namligen gora exakt sasom méstaren sager, uppfatta varje ord och taga emot varije
antydan. Detsamma géller om denna bok. Den som inte forsoker leva efter laran, kommer att
standigt raka pa stallen i den som forargar honom och som han alls inte haller med om, men om
han forsoker att leva den, kommer den innebdrd han skall fatta den i att till sist klarna for
honom. Varje arlig anstrangning att verkligen leva laran kastar alltid ljus éver den, och detta ar
det enda stt, pa vilket denna oskattbara parla kan ratt varderas.

I dylika bocker finns mycket mer av mening &n den som sjalva orden férmedlar. Darfor ar
det till stor del sa att varje manniska far ut av dem vad hon sjalv har med till dem — hon har
med sig formagan att tillgodogora sig en viss del av deras budskap och erhaller bara den
delen. Att blott lasa dessa bocker, dven att studera dem, racker saledes inte. Det ar nddvandigt
att ocksa meditera pa dem. Om man véljer ut de stallen som synes nagot svara — de kryptiska,
mystiska, paradoxala utsagorna — och tanker och mediterar pa dem, far man ut mycket mer av
dem, ehuru man ofta knappast kan uttrycka det.

Jag forsoker uttrycka vad jag kommer att tanka pa med avseende pa dessa olika punkter, vad
de har betytt for mig, men jag ar hela tiden medveten om att jag inte alls fullt formedlar min
mening. Jag vet att jag mycket ofta inte kan uttrycka hela den idé som finns i min tanke. Nér jag
klader den i ord, later den mycket banal, och likvél kan jag for mig sjalv se en valdig méangd av
hogre innebord. Jag ser detta kanske med min mentalkropp. Detsamma géller pa varje niva.
Utover det vi kan inse med mentalkroppen finns det &hnu mera, som kan inses bara med kausal-
kroppen och genom intuitionen. Vad vi an uttrycker, finns alltid nagot annu djupare, som



knoppas och blommar inom oss. Det &r sant att manniskan &r ett uttryck for det eviga och att
intet som star utanfor det eviga kan hjélpa oss, och det &r denna sanning, som denna boks tre
forfattare standigt vidhaller.

KAPITEL 2
DE FYRA FORBEREDANDE UTSAGORNA
Innan dgonen kan se, maste de vara oférmaogna till tarar.

A.B. — Detta ar den forsta av fyra utsagor, som beskriver de fyra forberedande kraven for
den egentliga vagen. Dessa utsagor beskriver sann syn, sant hdrande, sant tal och sant staende
infor mastaren, det vill séga sann formaga att tjana manskligheten under hans ledning.

Denna utsaga och de tre foljande ar avsedda for tva klasser av larjungar. Till den forsta
klassen hor de som gar provlarjungaskapets vag och saledes undervisas om att gora sig av med
allt det som vi kallar personligheten. Dessa forberedande anvisningar ar avsedda att visa dem att
de maste borja med att utmonstra det lagre jaget. Till den andra klassen hor de som redan ar
invigda. Mer fordras av dessa. De maste gora sig av med sin individualitet, det reinkarnerande
egot, sa att vid vagens dnde deras liv star helt under monadens ledning. Vi skall alltsa se att var
och en av dessa fyra utsagor kan fattas sdsom berdrande personligheten eller individualiteten,
och att den studerande, som soker leva det de lar, uppfattar dem enligt den standpunkt han natt.

Det ar vart att marka och minnas att dessa utsagor kan fattas enligt tva alldeles olika stand-
punkter ocksa pa ett annat satt. Dessa laror kommer fran den vita logens méstare, men exakt
samma utsagor gores av dem som foéljer livets morka sida och dvar den svarta magin, dem
som vi ibland kallar skuggans eller morkrets broder. Det finns tva satt, pa vilka 6gonen kan
bli oformdgna till tarar, och allt enligt hans drivkraft blir den vag aspiranten vandrar. Den ena
vagen gar den som stravar efter att bli en larjunge av den morka sidan. Han fattar denna ut-
saga sa att den lar honom att bli fullstandigt likgiltig for njutning och smarta genom att for-
harda hjartat och utesluta all medkénsla. Den som soker bli oférmégen till tarar genom att
doda all kansla, vandrar i riktning mot den morka vagen. Den ménniska, som vandrar den
andra vagen, blir oférmdgen till tarar bara vad géller hennes egna personliga sorger. Hennes
egen lagre natur ror henne inte, men hon &r fullt vaken for andras kéanslor. Det ar bara pa egen
risk en ménniska kan bli likgiltig for andras lidanden.

Vi kan stélla de bada vagarna mot varandra sa har:

MORKA VAGEN LJUSA VAGEN

1. Utestanger all kansla av sorg. Okar formagan att kanna, tills den svarar pa
varje vibration av andra.

2. Reser kring individen en mur, som ute- | River ner varje mur eller hinder, som skiljer

stéanger alla sorger. och hindrar individen att kdnna andras sorger.
3. Verkar i grunden sammandragande pa | Verkar utvidgande pa livet, nar individen for-
livet. soker leva sig in i andra.

4. Leder till dod, forintelse och avichi. Leder till liv, odédlighet och nirvana.

Den grundlaggande skillnaden mellan de tva végarna ligger i att den forsta hela tiden gar
mot avskiljande och slutar i ett tillstdnd av absolut isolering, medan daremot den andra
standigt riktas mot férening och slutar i ett tillstand av fullstandig enhet.

Pa den vita vagen skall aspiranten stegvis utmaonstra allt inom sig som han kanner sasom
smarta som drabbar honom sjalv, allt som skakar honom genom hans personlighet, allt slags



sorg eller bekymmer som paverkar honom sasom berdérande det personliga jaget. Han maste
na dithan att han ar oférmdgen att kanna sorg for sitt eget avskilda intresse. | sjalva verket
skall han sikta pa att gora sitt emotionalholje till helt och hallet ett redskap for det hogre jaget,
utan nagot eget sjalvstandigt liv. Detta skall ha varken attraktioner eller repulsioner, varken
begar eller 6nskningar, varken hopp eller fruktan — allt detta skall utménstras. Detta skall inte
uppfattas enligt den felaktiga forestallningen att héljet skall forstoras, utan det maste upphora
att sjalvt svara pa intryck fran yttervérlden. Bara det avskilda livet maste dodas, men holjet
maste behallas i mansklighetens tjanst.

Denna forandring, som larjungen maste gora i sin egen karaktar, visar sig bestamt i holjets
konstitution. Hos den vanlige larjungen &ndrar det standigt sina farger, men nér det renas och
allt avskilt liv rensas ut, forblir det ett farglost och stralande hélje, som paverkas endast av de
aterspeglingar som kommer fran det inre livet. Det har da ingen egen farg utan endast den som
det hogre jaget kastar pa det. Det liknar manens spegelbild pad en vattenyta — en pérlvit
stralglans, vari det finns ett visst ljusspel, som knappast kan kallas farg. Denna forandring sker
mycket gradvis i larjungens emotionalkropp, medan han arbetar med den svara uppgiften att
gora sig mottaglig for sina medménniskors alla sorger men allt mer likgiltig for allt det som
drabbar honom sjalv. Det vore mycket latt fér honom att ddda varje kénsla, men att bli allt
kéansligare for andras kanslor och samtidigt inte lata nagra personliga kanslor komma in &r en
mycket svarare uppgift som forelaggs aspiranten. Nar han fortsatter med arbetet, finner han
emellertid att hans sjalviska kanslor stilla forsvinner, allteftersom de forvandlas till osjalviska.

Larjungen kan prova sin medkanslas kvalitet och akthet genom att se efter om han kéanner det
eller ej, nar andras lidande inte tranger sig pa hans uppmarksamhet. Om man ser en manniska
lida eller om man stélls infor ett fall av grov misshandel, k&nner man givetvis smérta, men
kénner man samma smarta, nar manniskan ifraga inte star framfor vara 6gon? Var medkansla ar
nagot synnerligen torftigt, om den vécks till liv bara vid asynen av lidande. Skicka en ménniska
ut i en storstad som London, och hon kanske blir fruktansvart drabbad av det lidande hon far se
omge henne. Men for henne bort fran allt detta, och hon glémmer snart det eléande hon bevittnat
och blir alldeles glad igen. Larjungen har att leva som om allt detta lidande vore nérvarande
infor honom hela tiden. Att lindra det maste vara drivkraften i hans arbete.

Ingen har natt det tillstand, dar han ar mottaglig for det stora skriket av sméarta som talas om
Tystnadens rost, savida hans motiv i livet inte ar att hjalpa méanskligheten, antingen lidandet
finns for hans 6gon eller ej, ty detta ar en larjunges verkliga drivkraft. Det bésta sattet att géra
sig av med personligheten, att bli likgiltig for egna personliga glddjedmnen och sorger, att bli
oférmogen till tarar, ar att lata det mentala tanka pa varldens sorg och satten av avhjalpa den.
Detta far det personliga jaget att intaga sin ratta plats bredvid det storre jaget, den foraldralosa
manskligheten.

Nar larjungen genomgar initiation och borjar utveckla buddhimedvetenheten, antar denna
oférmaga till tarar en ny karaktar. Han borjar da forsta ordet “evolution”, att det hos méan-
niskan betyder den hogre triadens utveckling. Da bérjar han inse det verkliga bruket av hela
lidandet och smartan liksom deras d&ndamal. Han blir sa smaningom oférmdgen till tarar,
eftersom han forstar vad lidandet ar vart for dem som genomgar det, eftersom han ser att, nar
lidandet drabbar en manniska, det gor detta sasom en absolut nddvéndighet for sjalens hogre
utveckling. Visserligen kan denna ménniska teoretiskt sett ha undvikit detta lidande, om hon
hade handlat vist i det forflutna, ty det &r resultatet av hennes forflutna karma, nér det inte
alstrats av hennes darskap i det narvarande. Men det praktiska sattet att se pa saken visar att
manniskan varit daraktig, valt att lara genom en dylik erfarenhet i stallet for genom visdom, ty
hon har inte alltid valt att félja det bé&sta hon vetat, och nu lider hon och smartan ger henne
visdom for framtiden och framjar darfor hennes evolution.

Nar larjungen inser detta, nar han ett tillstand, vari han kan beskrivas sasom agande den
fullaste medkénsla men alldeles saknande ledsnad. Kénslan av ledsnad kommer in bara nar



medvetenheten icke ar inlyst av buddhilivet. Nar larjungen erfar buddhimedvetenheten, 6kar
hans medkansla oerhort, men hans ledsnad forsvinner. Och nér han stiger hogre, goér denna
vidare syn honom oférmdgen till tarar, eftersom han nar han star infor det bittraste lidande,
som han lar sig att gensvara pa och att kanna inom sig, kanner ocksa dettas andamal och
mening. Han kan deltaga i lidandet till fullo men utan den minsta 6nskan om att det borde
vara nagot annat an vad det &r. Avsaknaden av nagon onskan att slippa lidandet, innan det
utfort sitt verk, kan rada endast nar medvetenheten &r inlyst av buddhi. Detta ar det tillstand
som har betecknats sdsom Kristustillstandet. Lagen &ar god och det hogstas vilja ar fullkomlig,
och lidandet verkar mot ett fullkomligt mal. Darfor fylls larjungen med fornéjsamhet och
tillfredsstéllelse. Han ka&nner lidandet, men av sorg och grdmelse kanner han ingenting alls.

Nar larjungen nar detta stadium, har hans medvetenhet blivit en del av véarldens liv. Om han
tanker pa sig sjalv sdsom “jag”, ar det sdsom del av detta ”jag”, vari ocksa alla andra “’jag”
finns. Nu finns for honom intet som &ar utom eller skilt fran honom sjélv. Han identifierar sig
med det enda stora livet, pa vilket stadium det &n ma sta, sa snart det behdver hjalp. Han
mister helt och hallet den kansla, som &r sa vanlig i vérlden, av att somliga manniskor ar
utanfor. Han &r i alla och med alla.

Denna insikt om forening gor en oerhord skillnad i den hjalp méanniskan ar i stand att ge
varlden. Nar hon hjalper nagon méanniska, kanner hon dennas bekymmer sdsom sina egna, inte
sasom nagon annans svarigheter, skilda fran henne sjalv. Hon ser dem just sasom den andra gor.
| stallet for att bista henne utifran, hjalper hon henne darfor inifran. Det ar en oerhord skillnad
mellan den hjalp man ger utifran och den man ger inifran. Den forstnamnda éar tillfallig och
fraimmande, men den hjalp som kommer inifran 6kar kraften i manniskans eget liv.

Larjungen kan na detta tillstdnd endast emedan han odlat medkanslan, har lart sig att identi-
fiera sig med andras sorger och gladjeamnen, har gjort sitt eget liv till ett liv i gemenskap med
alla. Utan detta vore denna forlust av avskildheten ouppnaelig. Den enda oférmaga till tarar
som han har att kédnna ar den som gor honom likgiltig for det som berdr det personliga jaget
men gor honom livligt medveten om allt som drabbar de andra omkring honom.

C.W.L. — Var president har med avseende pa bokens fyra forsta utsagor, som borjar med
”Innan 6gonen kan se, maste de vara oférmogna till tarar”, forklarat att de kan fattas alldeles
fel och da ar lika godtagbara for svartmagikern som for oss sjdlva. Han torde fatta dem sa som
om de innebure att han maste doda all kansla, bygga in sig i ett skal och stanga varldens
sorger och bekymmer utanfor detta. Detta &r raka motsatsen till den lara som ges larjungen pa
den vita vagen, ty han far lara sig att 6ka sin formaga att kanna, tills han uppnar fullkomlig
medké&nsla med sina lidande medmanniskor.

Vi hor mycket talas om svartmagiker, men jag forestaller mig att icke manga vet mycket
om dem. Jag har métt manga exemplar av denna art och kan darfor pasta mig veta nagot om
deras natur och metoder. Nagra av dem ar mycket intressanta manniskor men ingalunda nagra
trevliga bekantskaper. Det finns manga olika typer, som fores under den allménna beteck-
ningen “svartmagiker”. Till exempel de svarta i Sydafrika och Vastindien och sannolikt abori-
ginerna i Australien utdvar atskillig svart magi av ringare slag. Den ar nagot mycket torftigt;
aven de sjalva medger att den inte har nagon inverkan pa vita manniskor. Man har hort talas
om vissa fall, vari de har lyckats med att fa vita att kdnna sig mycket illa till mods, men man
maste tillagga att detta mojliggjordes genom det slags liv dessa forde. Dylik magi beror for
sin framgang till stor del pa fruktan hos de manniskor, mot vilka besvérjelserna slungas, likvél
ar den verksam nog pa sitt svaga satt. Dessa primitiva manniskor har vissa droger, kan
hypnotisera och har makt 6ver vissa jordandar av lagre slag och liknande vésen. De formar
valla sjukdom hos en manniska eller hennes familj eller hennes boskap eller fordarva hennes
tradgardar och akrar, sa att de inte bar frukt, d&ven om de i det sistnamnda fallet inte haller sig
for goda for att ibland ge sin magi ett stod av salpeter.

Det finns en annan kategori manniskor, en smula fornamare, som efterstravar ockult makt



for sina egna syften. De har lart ett visst matt av ockultism — ibland ganska mycket — men de
brukar sin makt sjalviskt. Med dylika medel lyckas de ofta fortjana pengar och na en
samhaéllsstallning och att behalla denna till sin déd. Efter doden forsoker de ibland fortsatta pa
samma vag, men framgangen blir skral, och deras planer grusas. Forr eller senare sviker all-
ting dem, varpa de sjunker ner i ett mycket elandigt tillstand. Ett dylikt liv innebar ett alldeles
avgjort bakslag for jaget.

Ytterligare en och en mer framskriden typ av svartmagiker begér ingenting for sig sjalv. Han
soker inte erhalla pengar eller makt eller inflytande eller nagot dylikt, och detta gér honom
genast mycket maktigare. Han lever ett rent och sjalvbeharskat liv, liksom nagra av vart eget
folk kunde gora, men det mal han uppstallt for sig ar avskildheten. Han vill halla sig vid liv pa
de hogre planen, fri fran att uppga i Logos; han ser med fasa pa det som for oss &r den storsta
sallhet. Han vill behalla sin stallning exakt sadan den &r, och dessutom hévdar han att han kan
gora det, att manniskans vilja ar stark nog att motsta den kosmiska viljan till en viss grad.

Jag har mott sadana manniskor, och var president, som alltid forsoker radda dven de mest
osannolika sjélar, har en och annan gang bemddat sig att omvanda méanniskor, som forsatt sig
i detta tillstand, for att fa dem over till vart tankesatt — fastan tyvarr inte med sarskilt stor
framgang. Hon sager ibland till dem: ”Ni vet hur det kommer att sluta. Ni kanner naturlagarna
alldeles tillrackligt, och ni ar intelligenta nog att se vart er vag leder er. Det &r visst och sékert
att ni till sist maste fullstandigt misslyckas. Nar denna manvantara ar till dnda, nar denna
planetkedja ar éver, kommer ni att inga i Logos, antingen ni vill eller inte, i Logos pa hogre
nivaer, och i vilket tillstand kommer ni da att befinna er?”

”Det déar vet ni egentligen inte”, svarar de. "Likval kan vi medge att det &r vad som synes
skola handa. Men vi sager er arligt att vi inte bryr oss om det. Vi ar mycket néjda med var
nuvarande stallning; vi kan havda var individualitet mot varje anstrangning att draga oss in i
Logos for en mycket lang tid, rentav till manvantarans slut. Huruvida vi kan behalla den
darefter, vet vi inte och det bryr vi oss heller inte om. Antingen vi kan det eller ej, kommer vi
att ha haft var glanstid.”

Detta ar en diskutabel standpunkt, och den som intar den kanske inte ar just en god man-
niska, men han behdver inte heller vara en dalig méanniska i den gangse bemérkelsen. Han har
forvisso atskilligt sataniskt hogmod i sin konstitution, men han ar inte nddvandigtvis illvillig
eller ondsint gentemot méanniskorna. Likval ar han absolut samvetslés. Den som rakade st i
hans vag, skulle han undanréja med langt mindre hansyn an den vi skulle visa en mygga. Men
med en ménniska, som inte stod i hans vag, skulle han kunna vara en riktigt god vén, och det
finns inte nédvandigtvis nagon aktiv ondska i hans konstitution. Han &r inte alls ett odjur av
ondska, men han &r en manniska som gar sin egen vag och féljer den till priset av allt det som
for oss betyder framatskridande. Detta ar allt som vi har ratt att saga emot honom. Vi &r tryggt
vissa om att han kommer att sluta i en stor katastrof. Sjalv ar han inte sa séker pa det, och i
alla handelser ar han beredd att méta den.

Som regel ar dessa méanniskor sjalvtillrackliga, och de misstror och féraktar alla andra.
Detta ar alltid vad som k&nnetecknar den som vandrar den morka végen; han har ratt och alla
andra har fel. Han ser ner pa alla andra. Man talar ibland om ett svart broderskap. Det finns
inget dylikt. Det skulle inte kunna finnas nagot verkligt broderskap bland dem, men de sluter
sig tillfalligtvis samman nar en fara forestar eller nar nagot hotar nagon av deras planer. Pa sin
hojd ror det sig om en mycket 16slig allians, fruktansvard bara pa grund av den véldiga makt
nagra av dem besitter. Det hander gang efter annan att det arbete, nagra av vara mastare
utrattar for varldens evolution, korsar deras banor, och da blir de fruktansvarda fiender. De
kan inte rora vara mastare — jag tror att detta maste reta dem mycket — men de kan ibland fa
tag i en av mastarnas larjungar, och sa valla nagot litet fortret eller nagon besvikelse, om vi
kan antaga att en méastare skulle kdnna besvikelse.

Grunden till alla de varningar, vi far att taga oss i akt for dessa manniskor, ar att vi nog skall



finna att de ibland forsoker leda oss vilse. Madame Blavatsky, som visste atskilligt om dem och
hade en hélsosam respekt for dem, gav snarare intrycket av att de var frestande demoner, som
frojdas at ondskan for dess egen skull. Detta torde gélla bara dem som star pa en lagre niva. De
maktigare bland dem torde anse det alldeles ovardigt att frojdas at nagot, men deras planer, som
alltid ar helt och hallet sjélviska, kan ibland valla vissa manniskor mycken skada. De ar lika
lugna, sjalvbehérskade och lidelsefria som vilken larjunge till méstaren som helst. | sjalva
verket &r de det annu mera, eftersom de avsiktligt dodat alla kénslor. De skulle inte skada en
manniska bara for att gora henne illa, utan, som jag tidigare sade, for att fullfolja nagot eget
syfte, som hennes existens hindrar, skulle de inte tveka att rja henne ur végen. De som arbetar
med att hjalpa ménniskor i emotionalvérlden, patraffar ibland deras offer, och i de fallet sker det
ofta att den som forsoker hjélpa, drar pa sig svartmagikerns bestamda motstand.

For att aterga till vart huvudamne. Det & mycket svart att lara sig att gensvara pa kanslor
och likvél inte lata sin personlighet visa sig pa nagot satt — att vara i fullkomlig sympati med
andras kanslor och likval inte ha nagra egna. Manga manniskor drabbas mycket av att se
andra lida, men glommer det, om de inte sjalva ser detta lidande. Tag till exempel manga av
de mer formogna i en stad som London. Nar man visar dem det forfarliga elande, som rader i
slummen, blir de mycket drabbade och gor genast allt de kan for just de nodlidande de far se.
Anda beger de sig sedan ut att jaga och fiska och roa sig och glémmer darvid fullstandigt att
det finns nagot elande. | sadant fall galler sorgen bara delvis den nédlidande och beror huvud-
sakligen pa att man sjalv plagas av att en annan manniskas lidande trangt in i ens medvetande.
Detta slags medkéansla ar nagot torftigt — det ar inte alls verklig medkéansla.

Nar vi till fullo inser mansklighetens lidande, forlorar vi efter hand vart eget ur sikte. Vi
glommer att vi har personliga lidanden, emedan vi ser att mansklighetens lidanden &r sa stora
och vi inser att det som faller pa var lott egentligen bara ar var del av den allmanna bordan.
En méanniska, som kan na detta sinnestillstand, har till mycket stor del natt utover sin person-
lighet. Hon sorjer fortfarande for manskligheten, men inte langre for sig sjalv. Hon har blivit
oférmdgen till tarar vad hennes egna gladjeamnen och sorger betraffar.

Det ar ingen latt sak att ratt betrakta andras lidanden. Presidenten och jag utredde for nagra
ar sedan fragan om hur olika manniskor upplever smartan av sadant som en utomstaende
skulle betrakta som samma slags fysiska lidande. Vi fann att i ett ytterlighetsfall en manniska
led kanske tusen ganger mer dn en annan och att i det vanliga livet den ene ofta kan kanna
smarta hundra ganger starkare an den andre. Om den ene visar tecken pa att lida och den
andra inte, far man inte antaga att den senare nodvandigtvis ar tapprare eller mer filosofisk.
Detta behover inte vara fallet. Vi undersokte fragan om hur mycket lidande olika méanniskor
tillfogades genom fangelsevistelsens nesligheter. For somliga manniskor betydde dessa sa
gott som ingenting, for andra innebar de det mest intensiva mentala och emotionala lidande.
Det ar darfor fafangt att saga: “Jag kanner inte av det och det, och darfor borde andra inte
heller gora det.” Man vet inte i vilken grad eller i vilken proportion andra lider. Jag har funnit
att mycket sadant, som inte rér mig det ringaste, likval kan valla andra svar smarta, medan
raka motsatsen gallt andra saker, sasom till exempel obehagliga ljud, vilka ofta vallar dem
som ar i fard med att utveckla sina finare sinnen akut lidande. Jag sag en gang var president i
ett verkligt kvalfullt tillstand, nar en stor ammunitionsvagn skréllde forbi det hus vid Avenue
Road i London, dar vi befann oss. Detta betyder naturligtvis inte att hon miste kontrollen dver
sina nerver. Hon har ofta forklarat att larjungen, samtidigt som han maste 6ka sin kanslighet,
ocksa maste kontrollera sitt nervsystem, sa att han utan att blinka star ut med vad slags smarta
eller stérning som &n drabbar honom.

Innan 6rat kan hora, maste det ha forlorat sin kanslighet.

A.B. — Léarjungen maste bli fullstandigt likgiltig for andras asikter om honom, vad galler
hans egna kanslor. Om de tanker och talar val om honom, skall han inte kanna sig upplyft; om
de talar illa om honom, skall han inte lata sig nedslas. Andock far han samtidigt inte vara lik-
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giltig for andras asikter, sasom de paverkar de manniskor som hyser dem. Han skall saledes
inte vara vardslos med avseende pa de intryck han gor pa andra, ty om han stéter bort dem
genom sitt uppforande, mister han sin formaga att hjalpa dem.

Allt medan larjungen skrider framat, utvecklar han psykiska krafter och blir salunda med-
veten om vad andra tanker om honom. Han lever da i en vérld, vari han kan hora allt som ségs
om honom och kan se varje kritik i en annans sinne. Han nar denna punkt, nar han hajt sig
éver all kritik och inte paverkas av andras asikter. Somliga manniskor ar mycket angelagna
om att utveckla klarvoajans, innan de natt detta stadium, men om de insage detta faktum,
skulle den astrala medvetenhet, som de sa ivrigt begar, mista sin lockelse.

C.W.L. — Man skall inte fatta detta sa att den utvecklade manniska, som far hora allt annat
an smickrande anmarkningar om sig sjalv, stalsatter sig mot kanslan av irritation och sager:
”Det ar for hemskt, allt det dar, men jag vagrar att bry mig om det, jag dgnar det ingen som
helst uppméarksamhet.” Sékerligen gar hon igenom ett dylikt stadium, men mycket snart nar
hon ett tillstand, dar hon absolut och fullstandigt inte bryr sig, nar det som sags ar alldeles
som faglarnas kvitter eller syrsornas spel — det ma vara en liten stérning i bakgrunden, men
det ar ocksa allt. Hon véljer da inte ut nagon sarskild syrsa for att lyssna sarskilt pa denna, och
inte heller faster hon sig vid tanke eller tal av nagon sarskild person, som sager nagot dumt.

Vi maste alla forsoka na det stadiet. Vi haller alltid fram det infor manniskor, eftersom det ar
vara mastares installning och det ar in i deras "varld” vi forsoker ga. De kan med ratta undra:
”Hur kan vi hoppas forvérva dessa storas installning?” Naturligtvis kan ingen gora det genast,
men vi borde sikta pa det och komma sa nara vi kan, och ett av sétten att gora detta — en metod
som verkligen ar mycket latt — &r att helt enkelt inte bry sig det ringaste om vad folk sager.

Nar vi forvarvat den installningen, ar nasta steg att tanka pa den daliga karma dessa méan-
niskor skaffar sig genom att tanka eller tala illa oss. Vi kan da beklaga det for deras skull, och
darfor &r det gott att vi bemddar oss om att inte ge storre anledning an vi kan for enfaldiga och
nedséttande anmarkningar — icke det ringaste darfor att vi skulle fésta oss vid dem, utan darfor
att de vallar dem dalig karma som ger sig han at dylika.

Innan rosten kan tala i méastarnas narvaro, maste den ha mistat formagan att sara.

A.B. — Léarjungen maste gora sig av med allt sadant hos sig som kan valla en annan smaérta.
Pa de tidiga stadierna far han lara sig att ur sitt tal utmaénstra allt som kan valla smarta — icke
endast hard kritik eller ovanligt tal utan dven varje slags ord som sarar en annan genom att det
innebar nedvardering eller att uppmarksamhet riktas pa ett fel i den andres karaktar. Visserligen
innehar somliga manniskor en sadan stallning att det ar deras plikt att ibland papeka for en
annan ménniska hennes fel, men det &r ett misstag anse att man har rétt att tillfoga smarta, nar
man gor detta. Nar felet papekas pa ett alltigenom vanligt sétt, finns ej ndgot inslag av sarande
dari. Nar talet sarar, beror det pa nagon ofullkomlighet i pliktens utférande. Den tilltankte
hjalparen har da inte formatt att leva sig in i hur den andra méanniskan har det. Han ger da sitt
rad bara utifran, och darfor sarar det. Om han hade forenat sig med andre, forsokt hjalpa och
samtidigt kant sdsom den andre kande, skulle han ha framkallat den andres kansla pa ett
deltagande sétt. Genom medvetandet om hans deltagande skulle den andre ha fatt sin adlare och
vidare seende sida vackt, och da skulle radet inte ha sarat. Om det &r er plikt att kritisera en
annan och ni finner att det sarar denne, se da in er sjalva for att finna den ofullkomlighet som
vallade saret. Om vi skall mista formagan att sara, maste den avskilda individualiteten upphora.
Nar vi kanner oss sasom ett enda liv, blir det omdjligt att tillfoga nagonting lidande, eftersom
det ar en del av oss sjalva. Vagen till att na detta stadium i evolutionen &r att borja med att steg
for steg rena talet, varvid man avlagsnar de mer iégonenfallande felen forst.

C.W.L. - Den som vill nalkas méastaren, maste redan ha uppgivit 6nskan att sara andra med
sitt tal. Men alltjamt finns mojligheten att sara oavsiktligt och omedvetet pa grund av brist pa
kanslighet. Nar vi gar framat och hojer var medvetenhet till en hogre niva, forstar vi mera hur
saker och ting uppfattas av andra. De som Ovat meditation i manga ar, marker att de blivit
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kansligare, gjort vissa framsteg i riktning mot enheten och darfor forstar méanniskorna i sin
omgivning litet battre &n de som inte gjort en dylik anstrangning. Vi hor nagon falla vad vi
anser vara en olycklig anméarkning, i god tro och utan att mérka att det skulle vara nagot fel
med det och att han skulle ha sarat nagon. Vi som skarpt vara sinnen en smula genom
tdnkande och studium och strévan att leva det hogre livet, kdnner instinktivt hur den tredje
personen upptar anmarkningen. Vi kan se att den var olycklig och dnskar att den hade givits
en annan utformning.

En mastare skulle omojligt kunna séga nagot som sarade en annan. Han skulle kunna finna
det nodvandigt att yttra nagot liknande klander. Men han skulle lyckas framstélla det sa att
manniskan inte sarades av vad han sade. Ibland sker det att en larjunge finner det hora till
hans plikt att handla strdngt och darvid frestas genom sin egen kéansla av deltagande att véja
for uppgiften. Men om det hogre jaget gor sitt herravalde géllande, talar han strangt, om det &r
absolut nédvandigt, men ocksa lugnt, med god urskillning och utan fortrytelse.

Innan sjélen kan sta infor méastarna, maste dess fotter tvattas i hjartats blod.

A.B. — Denna mening har bakom sig en mycket lang ockult tradition, som givits ut till
varlden pa manga satt. Den har att géra med laran om offer, som alltjamt framtrader hos flera
religioner i olika former, &ven om dessa allmént sett forlorat den ursprungliga inneb6rden.
Det uttryck som hér anvdnds sammanhéanger med det som ibland kallas blodsoffer och blods-
forbund, varav de underligaste spar patraffas hos de stammar som &r attlingar av mycket
gamla raser.

Nar vi undersokte tidigare liv, patraffade vi en handelse, som kan beréttas for att belysa
tanken bakom blodsoffer och -férbund. For mycket lange sedan var den som nu &r mastaren
Morya en stor konung. Han hade en enda son; i ett senare liv H.P.B. Denne son var sdsom
gosse anfortrodd at livgardets anforare, som sedan blev 6verste Olcott. En dag, nar gossen var
ensam med gardeskaptenen, stortade nagra sammansvurna, som tagit i sinnet att drapa honom,
in och skulle ha dédat honom, men kaptenen kastade sig emellan och raddade gossen till
priset av sitt eget liv. Den unge bara chockades, men kaptenen lag déende ovanpa honom, och
nar blodet strommade ur hans banesar, berérde han det med ett finger och tryckte sedan detta
pa konungens fotter. Konungen fragade: ”Vad kan jag gora for dig, som har givit ditt liv for
mig och min son?” Den déende kaptenen svarade: ”Bevilja att din son och jag ma tjana dig i
andra liv for alltid.” D& sade monarken: "For det blod, som utgjutits for mig och min son,
skall bandet mellan oss aldrig slitas.” Med tiden blev konungen en méstare, och bandet mellan
dem forblev oslitet och mognade till det mellan méastare och larjunge och skall alltid vara
oslitet. Genom att offra kroppens liv knét kaptenen ett band, som gav honom det sanna liv
som larjungen vinner fran mastaren.

Jag omtalar denna beréttelse, eftersom den belyser en stor sanning: alldeles i samma man som
vi ar starka nog att offra det som for oss &r livet, att utgjuta det l&gres livsblod vid det hogres
fotter, vinner vi egentligen livet, mister vi det icke. All utveckling av den unga manskligheten
sker genom att det lagre livet frivilligt offras for det hogre. Nér offret bragts till fullo, befinns att
livet i stallet for att ha mistats blivit ododligt. Offrets utvéndiga tecken hjélpte manniskor att
lattare forsta principen och riktade uppmarksamheten pa den grundsanning som lyder att det
forst ar nar det lagre livet offras for det hdgre, som det finner meningen med sin utveckling. Pa
denna sanning byggde ursprungligen de offer som forekommer i manga religioner, och detta &r
hur det som kallas blodsband i sjalva verket knytes. Det lagre livet offras for det hogre livet, och
det hdgre mottager det 1agre och lyfter det genom det band som aldrig slites.

Larjungen maste tvatta sina fotter i hjartats blod. Han maste bringa ett fullstandigt offer av
allt han alskar och vardesatter, av allt som synes honom vara sjélva livet, men han mister detta
endast for att finna sitt hogre liv. Det &r vanligen inte en faktisk blodsutgjutelse som erfordras,
aven om en dylik ibland blir nédvéndig. Symboliskt ar det en blodsutgjutelse alltid for l&r-
jungens vidkommande, eftersom han k&nner forlusten. Han offrar egentligen det som for
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honom ar livet, och det synes honom som om han gave upp det fullstandigt utan nagon
mojlighet att i framtiden atervinna det. Det stora provet pa fullstandigheten av larjungens
offer gores for att det std klart huruvida sjalen ar stark nog att kasta sig frivilligt in i intet, att
fullstandigt tomma ut hjéarteblodet utan nagot hopp om beloning. Om larjungen icke &r stark
nog for att gora detta, ar han icke redo att sta infor mastaren. Men om han kan fullstandigt
kasta bort allt som han kanner sasom sitt liv, sa bar hela det forflutna och lagens sanning
vittne om att han skall aterfinna det livet i ett starkare och hogre liv an det han gav. Det ar
forst nar offret bragts, som larjungen befinner sig i det hogre livet och star infér mastarna. Da
ar graden av hans styrka vidden av hans makt att bringa offret utan att k&nna det.

C.W.L. — Inneborden av detta yttrande ar att den méanniska, som vill std infor mastarna,
maste ha offrat det lagre livet for det hogre. Sjalens fotter, personligheten pa jorden, maste
tvattas i hjartats, emotionernas, blod, innan det hogre livet kan vinnas.

Detta &r en allmén livslag. Det lilla barnet finner stort noje i sina leksaker. Snart vaxer det
ifran sina leksaker, lagger dem at sidan for att vinna skicklighet i en mognare alders sysslor. Nar
ynglingen gar pa universitetet, avstar han mangen gang fran nagon idrott i friska luften, som han
mycket hellre skulle foredraga, for att arbeta med sina bocker. Vid andra tillfallen far han lagga
asido nagot han garna ville lasa for att traggla med grekiska verb eller annat skenbart ointressant
och foga anvandbart studium. Om han tranar sig for kapplopning eller rodd, maste han offra
avnjutandet av goda middagar och leva ett enkelt och disciplinerat liv, tills tdvlingen &r 6ver.

Pa den ockulta vagen betraktas manga ndjen, som sammanhanger med den yttre varlden,
sasom sloseri med tid. Det kan forekomma sadana fall, dar det blir en verklig anstrangning att
avsta fran dem, nar det hogre livet kallar och aspiranten svarar pa kallelsen till ett visst pris for
den lagre naturen. Da maste han lagga bort det lagre for att kunna fa det hdgre, men senare har
det lagres dragningskraft fullstandigt forsvunnit. Nar en ménniska till fullo forverkligar det
hogre, upphor det lagre helt enkelt att existera for henne, men i manga fall maste hon lagga bort
det lagre, innan hon faktiskt intratt i det andliga livets harlighet och glédje och skonhet.

Jag har kant manga, som hade goda tillfallen men som ryggade tillbaka just dar och miss-
lyckades, emedan de icke var redo att ge upp allt det som de tidigare njutit av och skenbart fa
intet i utbyte for det. Ibland &r en manniska radd for att slappa nagot visst innan hon kan gripa
tag om detta andra, och darfor haller hon fast vid det lagre. Men detta tillfredsstéller henne
inte, eftersom hon har fatt syn pa nagot hogre. Att ge upp allt nar mastaren kallar — man
undrar om man skulle kunna gdra det. Man har alltid trott och hoppats att man skulle, men nar
det sedan verkligen galler, kan man da gora det fullt och glatt? Manga har arbetat i aratal och
undrar varfor de inte lyckas, varfor de inte ar bland dem som mastaren kan draga mycket néara
till sig. Orsaken ar alltid densamma; det ar personligheten i nagon form, som haller dem
tillbaka. Detta uppgivande av allt &r inte ndgot som man gor med standiga aterfall — ena dagen
uppgivande och nasta dag forsok att behalla — och icke heller &r det ndgot man gor med
stolthet, med en pose av ”jag har givit upp allt.” Detta &r alldeles oratt installning. Man skall
gora det som nagot sjalvfallet och med glatt humor. Den som skall lyckas kanner att det inte
finns nagot annat for honom att gora an det stora uppgivandet, nar den tiden ar inne.

KAPITEL 3

DEN FORSTA REGELN

Doda ...

A.B. — Uttrycket doda” forekommer i de sex forsta kortfattade reglernas borjan. Det ar
viktigt att inte missforsta det. Det finns tva satt att gora sig av med eller utplana en ond tanke,
en ond vana eller en ond handling. Lat oss forst betrakta tanken, eftersom, nar denna av-
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lagsnats, de bada andra latt foljer. Antag att en ond tanke uppstatt hos en manniska. Hon
finner att den tenderar att upprepa sig. Da blir i allméanhet hennes forsta bojelse att kampa
med den, att satta in sin kraft mot den och med vald driva ut den, liksom hon skulle behandla
en fysisk fiende. Hon vill fa den ur sinnet, sa hon tar ett fast grepp om den och kastar ut den.

Detta &r inte det basta sattet. Det visar okunnighet om den stora lag som verkar i hela
naturen, lagen om att aktion och reaktion ar lika och riktade mot varandra. Tag en boll och
kasta den mot en vagg. Den studsar tillbaka och traffar er, 1att om ni kastat den l4tt, med stor
kraft, om ni kastat den valdsamt. Samma princip géller 6verallt. Antag att ni driver en tanke
ur sinnet med véld. Det blir avgjort en reaktion. Aterverkan ger er en bestdmd kansla av
utmattning, och tanken kan komma tillbaka till er med 6kad kraft. Den styrka ni har alstrat har
da tagit gestalt sdsom tanke och atervant till er, och ni maste upprepa kampen. Pa detta satt
kan en manniska i somliga fall fa kimpa i veckor och manader och dven ar utan att bli battre.
Likval gar det att pa detta satt doda en ond tanke, &ven om man darmed far déda ocksa en stor
mangd av ens egen kraft och energi, sa att en viss hardhet och brist pa kanslighet i nagon del
av mentalkroppen blir resultatet av kampen.

Det andra sattet att doda den ar att ersitta den onda tanken med en god tanke av rakt
motsatt natur. Man studerar forst avsiktligt saken och avgor vad som dar motsatsen, exakta
antitesen, till den onda tanken. Man formulerar tyst den nya tanken i sitt medvetande och
sedan, just i det 6gonblick da den onda tanken uppstar i ens medvetande, ersatter man den
med den motsatta, goda tanken. Sa kan man i stallet for hogmod sétta in véanlighet, i stallet for
vrede tillgivenhet, i stallet for fruktan beundran och i stallet for laga materiella begér sétta in
tankar pa renhet, vardighet, heder och liknande eller kan man lata tanken vila med han-
givenhet pa den mentala bilden av mastaren sasom varande den som &dger den goda egen-
skapen och glomma sig sjalv i tanken pa honom.

Det manskliga medvetandet kan inte vara koncentrerat pa tva olika saker samtidigt. N&r
man riktar sin uppmarksamhet pa den goda tanken, blir darfor resultatet att den onda tanken
drivs ut utan att man riktar nagon kraft mot den. Alltsa slosas ingen mental energi, gar ingen
livskraft forlorad. Den goda tanken vinner snart styrka, och medvetandet blir oemottagligt for
den onda tankens angrepp och svarar inte pa nagot av dess art. Darmed har man alltsa
praktiskt taget dodat det onda genom att intensifiera och vitalisera det motsatta goda. Det ar
som om man sugit livet ur den onda tanken och lamnat kvar blotta skalet. Onda tankar dodas
mycket effektivt genom att salunda berévas sin livskraft.

Vi har alltsa tva satt att doda: det forsta pa sjalva dodens vag, det andra pa véxandets. Det
ena brukas huvudsakligen av dem som bdrjar vandra véansterhandsvégen, dem som vénder sig
emot den gudomliga viljans vdg. Det andra ar evolutionens satt och ar i enlighet med den
gudomliga planen. Vi har friheten att vélja vilken av dessa tva stora vagar vi vill folja. Alla
ting i vérlden foljer endera av dessa végar.

Dessa delar av vérlden, vari Ishvara utvecklar sin avbild, har en viss fri vilja, som bestar i
att de kan arbeta med den gudomliga viljan eller bort fran den sasom avskilda individer. De
som arbetar med honom, antrader till sist h6gerhandsvégen, men de som avsiktligt véljer det
avskilda jaget, bereder sig att vandra vénsterhandsvégen. Uttryckt i allménna ordalag: allt som
leder till avskdrmande tenderar att vdnda en méanniska i riktning mot vénstra végen, och allt
som tenderar till enhet, mot hdgra vagen. Vénstra vagens ménniskor dédar medkénslan, till-
givenheten och karleken, eftersom de funnit att dessa egenskaper medfor lidande och &ven
star dem i vagen i deras begar efter att vinna makt. Forfarandet att doda valjer darfor i all-
méanhet de som Onskar vinna makt och de andra ting de anser efterstrdvansvarda i detta livet,
for att starkt befasta det avskilda jaget och dess valmaga, utan hansyn till det helas basta, helt
inriktade pa sin egen individuella framgang och vinst. De dodar valdsamt hela den sida av sin
egen natur som hade varit mottaglig for det som hindrar dem pa sin vag mot makten. De
dodar tillgivenheten ocksa, eftersom den ar inkdrsport for smarta, och det ar langt lattare att
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bli likgiltig genom att doda tillgivenheten an genom att bli allt k&nsligare.

Men den vég, vi har undervisats om, &r foreningens vag, den vég, pa vilken larjungen blir
mottaglig for varje rop av smarta, sasom Tystnadens rost lar med sadant eftertryck. Larjungen
maste intensifiera sitt liv, icke inskranka det till ett minimum. Han maste stilla sig under
lagen, han far inte kdmpa emot den. Da skall forstas lagen vara med honom. Hans forfarande
liknar i viss man det slags brottning som lares i Japan, dar man vinner genom att ge vika for
motstandaren. Mannen ger standigt vika for sin motstandare, men i det avgoérande 6gonblicket
vander han sig pa ett sadant satt att motstandarens kraft riktas mot denne sjélv. Av samma
natur dr hogerhandsvdgens yoga. Darom sdger Shri Krishna i Bhavagad-Gita: I detta gér ej
nagon anstrangning till spillo och sker ej heller nagon dvertradelse.”

C.W.L. — Nér man sager at manniskor att doda ett begar, borjar manga av dem med att gora
vad som kan kallas ett valdsamt utfall mot det. De vill déda en viss dalig egenskap, varfor de
sétter sig emot denna egenskap mycket starkt, nastan vredgat. Ett resultat déarav ar att de ror
upp de krafter som kan finnas, bade i det inre och det yttre, och som tenderar i motsatt rikt-
ning, till valdsammast mojliga motstand, och foljden blir en allvarlig strid. Om manniskan ar
tillrackligt bestamd, gar hon till sist segrande ur denna strid, men i manga fall slésar hon en
stor del av sin egen energi och tankekraft, sa att hon darefter ar utmattad och kraftlos.

Jag kan vittna om att ersattningsmetoden fungerar langt mycket battre, ty jag har provat
bada. Den é&r ett slags psykisk ju-jutsu, varmed man anvander den fientliga kraften till att
hjalpa sig. Man inte s3 mycket angriper motstandaren som koncentrerar all sin uppmarksam-
het pa den motsatta dygden. Om till exempel en manniska ar fallen for att latt uppréras och
storas, bor hon inte kampa hart mot detta, utan i stallet tanka standigt och jamt pa lugn, frid
och filosofi. Snart kommer denna tanke att ha rotat sig till en vana och finner hon att all den
gamla oron och upprérdheten forsvunnit utan att hon behdvt kdmpa sa fortvivlat. Om hon
omger sig med tankeformer sadana som "Var inte sa irriterad!” och liknande, bar dessa allt-
jamt irritationens farg och reagerar pa henne pa icke 6nskvart satt. Men om hon starkt tanker,
"Var lugn, var vanlig, var fridfull!” satter hon i gang vibrationer, som motsvarar och fram-
kallar frid och harmoni. Vi vill inte hetsa en last till att bekdmpa en annan last, utan vi vill
strunta i1 alla dessa ting och odla den motsatta dygden. Genom att vi gor detta blir verkan
precis lika god och uppnar vi den med langt mindre besvar.

Vi sager "ddda begaret” men vi sager inte “doda kanslan”. De hogre kanslorna maste alltid
uppammas; och ju starkare de &r, desto battre. | synnerhet géller detta kérleken och hangiven-
heten, vilka man bor avsiktligt odla. Nar en ménniska erfar hur dylika kanslor valler fram,
vidgas hennes aura; hennes emotionalkropp blir hos normalindividen kanske tio ganger storre
an normalt och betydligt mer &n sa, nar manniskan verkligen vet hur hon skall anvéanda sina
hdgre holjen. Nar det stora kanslosvallet &r dver, drar sig auran samman igen, men inte exakt
till vad den var innan. Eftersom den var mycket uttanjd, forblir den atminstone litet storre an
forut. Utvidgningen far forst till verkan att emotionalkroppen fortunnas, men den drar snabbt
in mer emotionalmateria att fylla den storre rymden med, sa att den atertar sin normala tathet.

Emotionalkroppen behdvs avgjort, eftersom man med dess hjalp kan ha medkéansla med
andra manniskor och dven pa grund av dess funktion sasom spegel for buddhikroppen. Hos
den utvecklade manniskan finns ingen farg i emotionalkroppen utom det som avspeglas fran
de hogre varldarna. Den bara speglar och visar de mest utsokta fargnyanser.

Det finns tre satt, pa vilka det hogre jaget ar forbundet med personligheten. Det hogre
mentala speglas i det lagre mentala. Buddhi eller intuitionen speglas pa ett steg lagre an det
mentala, i emotionalkroppen. Aven finns méjligheten av en forbindelse mellan atma och
fysiska hjarnan. Det sistnamnda ar det svaraste att forsta. Det visar oerhord viljestyrka, som
handlar utan hansyn till de medel, varmed malet skall uppnas. Det ar forsta stralens metod,
den strale som dr Besant tillnér. Hon har denna stora formaga att besluta att nagot skall géras
utan att hejda sig for att 6vervaga vilka metoder som skall brukas, forran efterat. Vi kanner
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inte den manskliga viljans grénser. Det har sagts att tron kan forséatta berg och kasta dem i
havet. Jag vet inte om det skulle tjana ndgot sarskilt syfte att gora detta, om det kan goras,
men jag har forvisso sett mycket underbara resultat som den manskliga viljan uppnatt, och jag
vet inte var denna makts granser har satts. Otroliga ting utréttas, i synnerhet i de hdgre
varldarna, genom blotta viljeakten. N&r jag exempelvis fick borja studera materialisering,
skulle jag i enlighet med mitt sétt att skrida framat lara mig exakt hur skall utféra den — det ar
ett invecklat forfarande, som forutsatter atskillig kunskap om de olika material som skall
sammanforas och hur de béast skall ordnas. Men jag har kdnt en manniska, som visste absolut
ingenting om detta och som gick rakt in det med enorm viljekraft och erhdll samma slags
resultat utan att samla pa sig nagot av allt det som skulle vara nédvéndigt och utan att veta det
minsta om hur det skulle goras. En dylik vilja & en av gudomliga krafter som ligger
potentiella i oss alla men som hos mycket fa ndgonsin kommer till synes och alstrar nagot
sadant resultat utan langvarig och noggrann féregaende skolning.

Jag tror att det for de flesta manniskor lattaste sattet att komma i forbindelse med det hogre
jaget ar att fora samman det hdgre mentala och det lagre mentala genom att 6verga fran
konkret till abstrakt tankande eller fran analys till syntes. Men jag vet om fall, dar en man-
niska kunnat nd buddhimedvetenheten utan att alls stéra forhallandet mellan mental- och
kausalkropparna. Jag har av en hog auktoritet hort att denna forening mellan buddhi- och
emotionalkropparna, nar den kan genomforas, ar den allra kortaste vagen till malet men att
formagan att astadkomma den vinnes endast till priset av mycket lidande i foregaende liv. De
for vilka detta &r végen, hojer sig genom intensiteten i sin karlek och hangivenhet upp i
buddhihdljet och astadkommer en forening dar, innan de utvecklat det lagre mentala till den
niva, dar det kan arbeta med det hdgre mentala och innan de utvecklat sjalva kausalkroppen.
Naturligtvis maste dessa bada kroppar utvecklas, de kan inte forsummas. Aspiranten arbetar
med det lagre mentala fran emotionalkroppen, utvecklar det och lar det som maste laras tack
vare sin karlek och hangivenhet. Larjungen alskar sin mastare sa intensivt att han for lararens
skull lar sig det han behdver och salunda utvecklar det intellekt som erfordras. Han verkar
aven pa kausalkroppen ovanifran och gjuter buddhiuppfattningen i denna och tvingar darmed
kausalkroppen att uttrycka den, sa vitt den kan gora detta pa sitt eget satt.

1. DOda aregirigheten.

A.B. — Vi riktar nu uppmarksamheten pa den forsta regeln, som avser sarskilt aregirigheten.
Den outvecklade méanniskan halls i ett fast grepp av sinnenas lockelser. Hon begar fysiskt
overflod och kroppslig njutning. Hon k&nner inte dregirighet, som &ar begaret efter makt,
forran hennes tankande ar hogt utvecklat och den intellektuella formagan vuxit sig stark.
Intellektets grundton ar “jag”. Den far manniskan att kanna sig skild fran andra, och detta
leder henne ofelbart till att vilja utdva makt, eftersom detta begér ar den individuella sjalens
sjalvhavdelse. Hon kanner sig 6verlagsen alla i sin omgivning, och detta visar sig sasom begar
efter fysisk auktoritet. Darur uppstar frestelsen att soka och gripa makt i samhallet och
politiken. Pa det politiska och sociala omradet &r aregirigheten den stora drivkraften, ty den
manniska, som genom sitt intellekt vunnit inflytande dver sina medmanniskor, framstar sasom
dessas ledare, och detta &r en stéllning, som ar en ljuv doft i den h6gmodiga och éverlagsna
méanniskans nésborrar.

Sedan borjar manniskan forakta yttre makt 6ver méanniskors kroppar, och da uppstar i
hennes tanke insikten om att det finns ett finare slags makt, som hon nu soker vinna. Hon vill
inte langre stifta lagar med fysisk makt och myndighet. Hon har nu den finare langtan efter att
behérska och styra manniskornas tankar. Detta dr intellektuell &regirighet — begéret efter att
bli en ledare i tankens varld. Det &r ett slags aregirighet, som inte skulle driva nagon, som inte
hade ett valutvecklat intellekt.

Nar hon annu senare vuxit ifran dven detta begar, framtrader aregirigheten aterigen, denna
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gang i en annu finare form, nar manniskan gar vidare in i det andliga livet. Hon tanker pa det
andliga framatskridandet sasom nagot hon sjélv gor for sin egen skull, eftersom hon vill véxa,
forsta och ga framat. Den gamla dregirigheten haller henne alltjamt i sitt grepp, och den &r
farligare nu, eftersom den ar hogre och finare. Det ar darfor mastaren i anmérkningen till
denna aforism gor det markliga uttalandet att den sanne konstnéren, som drivs av karleken till
sitt arbete, ibland star stadigare pa den ratta vagen an ockultisten, som inbillar sig ha dver-
vunnit sitt intresse for det egna jaget men i verkligheten bara vidgat gréanserna for upplevelse
och begér och dverfort sitt intresse till ting, som avser hans langre levnadslopp. Ockultisten ar
inte langre inskrankt till nuvarande inkarnationens foremal for aregirigheten. Likval behover
hans aregirighet inte vara dod. Han bryr sig inte langre om att vara lagstiftare eller harskare i
manskligheten eller ens skiljedomare for manniskornas tankar, men han énskar sta hogt i den
andliga varlden. Han inser att han kommer att leva det ena livet efter det andra, och hans
aregirighet spanner nu 6ver hela detta storre liv. Han langtar alltjamt efter att vara den forste,
att vara en sarskild, att vara det andra inte ar. Men ocksa detta maste dvervinnas.

Nar man talar till dem som vill inga i det universella livet, ar det allra forsta man maste
saga dem att doda det som framjar atskillnaden. Intet vore dock vunnet med att stalla upp ett
dylikt ideal for den vanliga manniskan. Hon kan inte med ett enda sprang lamna det vérldsliga
livet for att 6verga till det andliga livet, dar hon ar fullt verksam men likval inte utfor nagot
som har samband med det personliga eller individuella jaget. Om man sdger till en vanlig
manniska i vérlden att hon skall doda aregirigheten och om hon da gor det, blir verkan darav
inte den Onskvarda, ty hon forfaller da till syssloléshet och likgiltighet.

Antag att en manniska kommit langre an sa, natt det stadium, dar hon &r larjunge pa prov.
Hur skulle hon forsta denna regel om dregirigheten? Mycket vist genom att fatta ordet “doda”
sasom avseende det lagre slaget av aregirighet. Hon skulle i sjalva verket fatta det i betydelsen
av forvandling. Hon skulle dvervinna aregirigheten for varldens ting men uppstélla for sig
nagot hogre som hon kunde vara éregirig for. Detta skulle vara begaret efter andlig kunskap
och utveckling. Pa detta stadium 6vervinner manniskan aregirigheten icke fullstandigt. Hon
intrader pa ett mellanliggande stadium och gor stora framsteg, om hon uppstéller sasom sitt
mal att forvarva andlig kunskap, att finna mastaren och att till sist sjalv bli en méstare. Allt
detta ar visserligen yttringar av aregirighet, men de hjalper henne att frigéra sig ur manga av
de fjattrar som binder hennes personlighet.

Denna éaregirighetens egenskap, som larjungen skall déda, var till visst gagn i hans tidigare
evolution. Den var ett medel for att géra manniskans individualitet fast och stadig. Pa de
tidigare stadierna vaxte hon genom medvetandets isolering. For de fysiska och mentala kroppar-
nas evolution fordrades da tavlan och strid. Alla dessa stadier av kamp och strid var nédvandiga
for att bygga upp individen, starka honom, sa att han kunde sta fast i sig sjalv. Han behovde en
plats han kunde forsvara mot utifran riktade angrepp, en plats dar han kunde utveckla sin styrka.
Han behdvde dven en sadan stallning i varlden som é&regirigheten soker, liksom man behéver
byggnadsstéllningar, nar man bygger ett hus. Det finns manga bruk for aregirigheten pa de
tidigare stadierna — den bygger vaggarna och gor dem kraftigare, stérker viljan och hjalper man-
niskan att hoja sig steg for steg. En manniska, hos vilken aregirigheten harskar, dodar dven
sexuella och andra lagre begar, eftersom dessa hindrar henne i hennes intellektuella utveckling
och hennes stkande efter makt, och darfor beharskar hon sina lagre lidelser. Pa det tidiga stadiet
behdver manniskan saledes aregirigheten sasom ett medel for sin utveckling.

Ni skulle nog inte sdga till en varldslig manniska: "Ddda aregirigheten”, ty dregirigheten ar
hennes drivkraft och later henne utveckla formagor. Men nar en manniska blivit larjunge och
skall vaxa in i det andliga livet, maste hon riva ner de murar hon pa tidigare stadier byggt runt
sig sjalv. Liksom, efter att ett hus byggts, stallningarna maste rivas, bestar den senare delen av
manniskans evolution i att géra murarna genomskinliga, sa att allt liv kan na tvars igenom
dem. Saledes &r dessa regler avsedda for larjungar, icke for vérldsliga manniskor.
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C.W.L. — Hos den outvecklade manniskan visar sig daregirigheten sasom onskan, till
exempel att vinna rikedom, sa att hon kan tillgodose sitt begar efter fysiskt dverflod och
kroppslig njutning. Nar hon senare utvecklar intellektet, blir hon maktlysten. Aven nar en
manniska natt bortom hungern efter makt och denna vérldens vinningar och arbetar osjalviskt
for mansklighetens béasta, aterstar mycket ofta begéaret efter att se det egna arbetets frukter.

Manga manniskor agnar sin tid fullt frivilligt och alldeles uppriktigt at att gora gott arbete,
men de tycker om att andra far veta om det och séger vilka goda och vérdefulla manniskor de
ar. Ocksa detta ar aregirighet, sakerligen mild i jamforelse med vissa andra slag, men alltjamt
nagot personligt, och allt personligt star larjungen i vagen. Det lagre jaget maste utmonstras
helt och hallet. Detta &r svart att gora, eftersom rétterna sitter mycket djupt, och nar de rycks
upp, bloder manniskan och k&nner det som om hela hjértat hade ryckts ur henne.

Nar vi har gjort oss kvitt begaret efter att se frukten av vart arbete, har vi fortfarande
begéret efter erk&nnande i en hogre form. Vi kanske alltjamt begar karlek, 6nskar vara om-
tyckta. Det ar gott for en manniska att vara omtyckt, att fa medmanniskornas karlek, eftersom
just denna ar ytterligare en kraft i hennes hander. Den sétter henne i stand att utratta mer an
hon annars kunde goéra, &ven omger henne med en behaglig atmosfar, som lattar allt slags
arbete. Men att onska detta med inneborden att ha begér efter det ar ocksa nagot vi maste
undvika. Vi far med ratta vara lyckliga, om karleken kommer oss till del. Det &r gott och val,
det ar god karma. Men om den inte gor det, far vi inte begédra det. Vi kan inte gripa tag i en
annan manniska och saga: "Du maste dlska mig, du maste halla av mig.” Om hennes kanslor
gar i de banorna, sa gor hon det; annars kan hon det inte, och att latsas vore allra varst.

Vi maste hoja oss dver alla dessa stadier av dregirighet och begar, som alltjamt finns i den
vanliga varlden. Vi maste giva for gladjen att giva, antingen det &r arbete, formdgenhet,
kérlek eller hangivenhet. Vad det an &r, maste vi ge otvunget och av hjartat och aldrig tanka
pa nagon gengava. Det &ar den enda verkliga karleken, inte det slags kérlek som alltid sager:
“hur mycket éalskar den manniskan mig?” Den verkliga instéllningen bér vara: ”Vad kan jag
gora for att ge mig han for den jag alskar? Pa vad satt kan jag tjana, vad kan jag gora for
honom eller henne?” Detta ar den enda kéansla som &r vard ett sa adelt namn. Allt detta vet vi
mycket vél, men vi maste sétta det i verket. Det synes svart ibland att gora det, eftersom det
alltjamt finns nagot av det lagre jaget kvar, nagot som maste avlagsnas.

For den vanliga manniskan — mahanda &ven for den som nalkas vagen — vore det nog val att
nagot modifiera denna regel och saga: "Ddda de lagre slagen av aregirighet.” Det &r inte till-
radligt att ge den manniska, som &r i forsta borjan, ett rattesnore for uppforandet som hon kan
hoppas kunna félja forst efter manga ars stravan. Om en manniska drivs av vérldsliga begar,
kan man inte forvanta att hon genast 6verger dem och inte har nagot att satta i deras stélle.
Det vore knappast mojligt for henne, och det &r rent av tvivel underkastat om en dylik plétslig
forandring vore nagot gott for henne. Hon maste forst forvandla sina begér. Lat henne, om
hon sa onskar, arligen begdra kunskap, begéara att géra framsteg i esoteriken och sa skrida
framat i osjalviskhet. Lat henne begara att kunna nalkas méstaren, att utvaljas till larjunge.

De flesta av oss har dylika begar, men vi kallar dem andlig strdvan. Namnbytet synes
beteckna en fullstandig forandring i var installning, men naturligtvis ar de fortfarande begar.
Vi kommer att na ett stadium, dar dven dessa begar forsvinner, eftersom vi da ar alldeles vissa
om att framatskridandet beror endast av vara egna anstrangningar. Da kommer vi inte langre
att begara eller 6nska nagot. Mastaren sade en gang: "Onska ingenting. Onskan &r svag. Vill!”
Tank inte om nagon egenskap ni vill utveckla: ”Jag 6nskar att jag hade den”, utan sag: "Jag
vill ha den” och se till att utveckla den. Det dr det enda s&tt en manniska skall tillampa, ty
dessa ting star absolut i hennes egen makt att gora eller ej, alltefter hur hon valjer.

Det handlar forst om att forvandla. Begaret efter andlig vaxt ar nagot som de som nalkas
vagen inte langre bor uppamma hos sig, men det finns ett mellanliggande stadium, dar det ar
helt naturligt. Vi som studerar borde vara pa vag mot ett stadium, dar vi tar var andliga véxt
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for given och séatter in alla vara krafter pa att forséka hjalpa andra. | forstone behdver en man-
niska ett personligt motiv. Sedan lar hon sig stegvis att glomma sig sjalv och skrida framat for
maéstarens skull, for att vara honom till behag. Till slut 1&r hon sig att hon blott ar en kanal for
de stora gudomliga krafterna och inte far hysa nagon som helst dngslan for resultatet. Hennes
enda omsorg &r da att intet pa vad henne sjalv ankommer skall hindra henne att vara ett
uttryck for det gudomliga — ett uttryck sa fullandat som det & henne majligt. Hon bekymrar
sig icke det ringaste ddrom. Hon onskar icke att hennes kraft brukas i den eller den riktningen.
Hon &r blott och bart ett redskap i Guds hander, sa att hon kan brukas sasom och dar Gud vill.

Vi kan forstas tillagna oss denna instéllning bara stegvis, men vi bor satta upp den framfor
oss sasom ett sinnestillstand att sikta mot. Vi maste borja med att glomma oss sjélva genom
att med stranghet rensa ut sjalvet. Antag att vi inte nar den framgang, vi tycker vi ar varda
efter s& manga ars tankande och studium. Eller antag att de manniskor vi hjalper inte visar oss
tacksamhet for den hjalp de fatt — i allmanhet gor de det icke. Ingenting av detta har ndgon
som helst betydelse. Lat oss glomma oss sjalva och utfora arbetet, och lat oss vara alldeles
likgiltiga for om vi far nagot i gengald. Karma kommer att se till detta, vi behover ej frukta
motsatsen. Varldsalltets stora lagar kommer inte att andras for att nagon av oss skall veder-
faras nagon orattvisa, darom kan vi vara alldeles vissa. De verkar med ofdranderlig jamvikt.
Rattvist verkar de, aven om det blir efter manga dagars forlopp. Glom dig sjalv; detta ar det
forsta och sista radet pa den esoteriska vagen — det finns ingen annan vag. Hur svart det 4n ma
synas, maste det goras och maste goras intill fullandning.

Vi kommer nu till den foérsta av mastaren Hilarions anmarkningar, och den &r fogad till den
forsta regeln. Jag skall aterge den stycke for stycke, varav det forsta borjar:

Aregirigheten ar den forsta forbannelsen, den stora frestaren av den manniska som
hojer sig 6ver sina likar. Den ar den enklaste formen av sékandet efter bel6ning.

Detta ar ett ganska underligt satt att uttrycka saken, men det ar uppenbart sant. Den forsta
frestelse, som kommer Gver en manniska, som vet att hon i nagot avseende hojer sig en smula
Over de andra, &r att betrakta sig som en stor manniska, och detta leder henne till beslutet att
hoja sig ytterligare, sa att hon kan fa njuta behaget av sin stolthet annu mera.

Den avleder standigt intelligenta och kraftfulla méanniskor fran sina hogre mojlig-
heter.

Hur sant detta &r kan ingen veta, som inte ar klarvoajant. De som ar larjungar till mastarna,
har nog for vana att betrakta alla manniskor de méter mer eller mindre fran synpunkten av
dessas mojliga larjungaskap. Man ser nagon, som i vissa avseenden uppenbart ar en god man-
niska. Den forsta tanke, som uppstar om henne, blir da: "Hur néra ar hon att kunna bli en lar-
junge till méstaren?” For oss ar det den storsta beldning, den mest vardefulla befordran, en
manniska kan fa, att na det stadium, dar hon &r vérd att knytas till nagon av dessa stora, sa att
hennes framtida evolution kan sékras. Att dérefter na hogre stadier ar blott en tidsfraga och
naturligtvis dven en fraga om ihardighet och mycket hart arbete.

Aven om det ar alldeles sant att framatskridandet for varje manniska &r en tidsfraga, sa ar det
for manga manniskor uppenbart fraga om en sa lang tid att de kan behandlas sasom ett block, en
massa. Men i den stund, en manniska kommit sa nara det stadium att en méastare kan tankas taga
henne om hand, blir hon ocksa féremal for méastarens larjungars synnerliga intresse, och de vill
alltid forsoka hjalpa henne darhén att en verklig kontakt blir moéjlig. Man bor alltid minnas att
det handlar endast om manniskans egen fortjanst i denna sak: det finns intet som helst favori-
serande. | den stund det ar vart mastarens besvar att forbruka sa mycken energi, som skulle
kravas for denna manniskas undervisning, gor han det ocksa, men det ar vart for honom att gora
det endast nar han darigenom blir i stand att fA mer arbete utrdttat genom denna manniska an
han sjélv kunde gora med samma méngd energi dgnad at annat arbete.

Vi tréffar ett stort antal manniskor, som synes inte vara sa langt ifran detta. De &r s goda i
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ett eller annat avseende, och somliga &r pa det hela taget sa hoppingivande att det forefaller
oss som om de med bara ndgot mera av sin energi i ratt riktning skulle kunna duga till lar-
jungar. Och sedan blir vi besvikna, nar det visar sig inte bli ndgot av det och de lever sitt liv
pa det vanliga sattet. | all synnerhet har jag mérkt det hos pojkar och flickor, bland vilka det
alltid varit min uppgift att soka efter hoppingivande fall. Det finns manga unga manniskor,
som kommit ganska nara den punkt, dér de, forutsatt att de vande sina energier i ratt riktning,
verkligen skulle vara mycket goda kandidater for ett dylikt framatskridande och som likval
inte griper tillfallet. De dras in i det vanliga skollivets tavlan och rycks in i en varld av lagre
tankande. Det &r inte daliga tankar, jag menar inte det — dven om dylika férekommer ibland —
men de rycks in i ett slags virvel av forhallandevis varldsligt tinkande. Det mal, som satts upp
for dem, avser vanligen framgang i materiell bemarkelse — att bli en framstaende ingenjor
eller dugande advokat eller direktor for ett handelsféretag.

Det &r inte bara deras fordldrar, som forvantar sig att barnen gor en varldslig karridr, utan
aven den allménna opinionen driver dem i denna riktning, och det & mycket svart att undga
allménna opinionens paverkan. Den utdvar standigt sitt tryck pa oss i alla tankbara avseenden,
och sa sker det att dessa unga manniskor, som synes sa nastan redo for det hogre, sallan nar
det. | stallet intrader de pa en hogst aktningsvard och nyttig yrkesbana, men denna ar helt
enkelt inte detta hogre. Jag har narmare studerat nagra individer, som forefoll mig sarskilt
lampliga och funnit att detsamma hénde dem i flera inkarnationer. | en tolv till tjugo inkarna-
tioner har de varit nastan redo, befunnit sig pa matbart avstand fran att taga det stora steget
men varje gang vikit at sidan, och nastan alltid har det varit den varldsliga aregirigheten som
avlett dem fran deras hogre mojligheter.

N&r méstaren Hilarion sdger att intelligenta och kraftfulla manniskor av sin &regirighet
standigt avleds fran sina hogre mojligheter, ar det nog fall, mycket snarlika dem jag just
beskrivit, som han hade i atanke, eftersom de, for vilka de hogre mojligheterna yppas, nod-
vandigtvis ar intelligenta och kraftfulla méanniskor, inte vanliga manniskor. Han sager inte att
aregirigheten forstor deras liv, utan bara att det finns hogre mojligheter for dem men att den
avleder dem fran dessa. Det ar sannerligen inte daligt att en gosse vill bli en framstaende
ingenjor, advokat eller ldkare. De dar alla utmérkta yrken, men det finns annat att géra, som ar
till &nnu storre gagn, och det vore sékerligen béattre for honom, om han kunde se och vélja en
gagnrikare syssla. Vi kan inte séga att det véarldsliga arbetet ar daligt, utan bara att det finns
battre arbete. Nar man séager “béattre arbete”, nedvérderar man inte nagot av dessa yrken eller
dess varde for varlden. Man menar att de flesta valutbildade ménniskor med vanlig formaga
kunde iklada sig dessa plikter och gora det med storre eller mindre framgang, medan daremot
bara de som har esoterisk bakgrund kan med framgang antrada den esoteriska skolningens
smala och svara vag. De som féljer denna kan gdéra mera gott dven an den som vinner hogt
erkannande pa nagon av de andra levnadsbanorna. Nér alltsa ett barn vill antrdda denna vég
och uppenbart skulle forma det, bor ingen stélla sig i detta barns vég.

Likval ar den en nodvandig larare. Dess frukter blir till stoft och aska i munnen.
Liksom doden och framlingskapet visar den manniskan till sist att arbete for sjalvet
ar arbete for besvikelse.

Den manniska, som uppnar det som hon sa lange och sa uppriktigt onskat, finner ofta
senare att detta inte ar riktigt vad hon hoppades att det skulle vara. Manniskor, som intrigerar
for att fa makt och en hog stallning, finner att makten till stor del &r illusorisk, att den &r
kringskuren at alla hall, sasom fallet var med lord Beaconsfield, som jag tidigare namnt. Det
ar mojligt att han kunde ha utrattat mera gott genom att dgna all sin kraft at att studera och
sprida ockultismen. Hans verk lases icke mycket numera, men hans ockulta kunskap lyser
igenom dem, sasom i ”"Den underbara beréattelsen om Alroyd”.

Men ga icke denna regel snabbt forbi, aven om den synes sa enkel och latt. Ty
dessa den vanliga méanniskans laster genomgar en nastan omarklig forvandling och
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yttrar sig pa nytt med ett annat utseende i larjungens hjarta.

Larjungen moter sérskilda frestelser, sarskilda svarigheter. Den vanliga manniskan kanske
ar stolt dver vissa saker hon kan gora. Mastarens larjunge vet fuller val att han inte far vara
stolt dver nagot framsteg, som kommer honom till del. Med kannedom om maéstarna kan han
sannerligen icke vara stolt, ty all kdnsla av stolthet forsvinner fran en manniska, som verk-
ligen kanner dem. Hon kan mahanda utratta mycket som andra inte kan, men likval befinner
hon sig standigt, av forhallandenas nodvandighet, nara en eller flera av dem som kan utratta
oandligt mycket mera &n hon sjalv. For att gora dem rattvisa maste man darfor saga att stolt-
het inte ofta patraffas hos mastarnas larjungar. Likval finns i hela saken mycket som &r svar-
gripbart. Om larjungen inte ger noga akt, kan det handa att han k&nner sig stolt 6ver att inte
vara stolt, stolt dver att finna hur 6dmjuk han &r trots allt det underbara han kan gora, tanka
och saga. Eller kan han tranga sig fram bland dem som tjanar mastaren, da han i sin stolthet
tror att han kan utfora arbetet bast och att det darfor ar vasentligt att han far sta i spetsen. Men
madame Blavatsky skrev i sin First Steps in Occultism: ”Ingen kan anse, ’Jag ar béttre eller
behagar mastaren mer d&n mina larjungakamrater’ och forbli en larjunge till méstaren.” Och dr
Besant sade en gang: "En av de forsta reglerna for en esoteriker ar att tranga sig pa sa litet
som mojligt, sa att hans personlighet tilldrar sig minsta mojliga uppmarksamhet.”

De som studerar esoteriken men annu inte &ar larjungar, kan latt gora sig skyldiga till stolt-
hetens misstag. Den ar en allvarlig svarighet for dem som utvecklar sarskilda psykiska for-
magor. De finner att de kan se mycket som andra inte kan: sa mycket ligger 6ppet for dem
som dar oként for andra att de borjar kdnna sig former an sina medmanniskor, och detta leder
mycket ofta till ganska olyckliga resultat. Nar vi patraffar psykiskt begavade, som visar sig
mycket stolta, kan vi nog i allmanhet utga ifran att de annu inte ar skolade, att, &ven om de ar
i fard med att utveckla vissa formagor, de annu inte kommit i kontakt med maéstaren, eftersom
franvaron av stolthet ar ett sakert tecken pa en som lar sin laxa ordentligt.

Det ar latt att séaga: ”Jag skall inte vara aregirig.” Det ar inte lika latt att séga:
”Nar mastaren laser mitt hjarta, skall han finna det ytterst rent.”

Detta ar nagot helt annat. Vi kan sa latt évertyga oss om att vi inte ar aregiriga, att vi aldrig
ar sjalviska, aldrig retliga. Vi kan dvertyga oss om mycket, men mastaren ser med det all-
seende 6gat, som urskiljer de verkliga forhallandena och inte det sken och blandverk vi 6ver-
drar dem med, nér vi ser pa oss sjélva.

Den sanne konstnaren, som drivs av karleken till sitt arbete, star ibland stadigare
pa den ratta vagen an ockultisten, som inbillar sig ha 6vervunnit sitt intresse for det
egna jaget men i verkligheten bara vidgat granserna for upplevelse och begar och
overfort sitt intresse till ting som avser hans langre levnadslopp.

Cynikern kunde anmarka att den sanne konstnaren i denna bemarkelse &r okand, men sa &r
icke fallet. Jag har haft atskilligt att gora med konstnarskretsar bade i England och i Frank-
rike, och dven om det allmant sett finns mycken avund och brist pa hdgsint uppskattning
konstnarer emellan, har jag likvél sannerligen kéant fler &n en konstnar som levde och verkade
for karleken till sin konst och icke for vinning. Eftersom han sa arbetade, kastade han ofta
bort manga uppenbara tillfallen till vérldslig framgang i tanken att han genom att utnyttja dem
inte kunde vara sin konst trogen. En ménniska, som &r villig att gora detta for sin konsts skull,
har redan tagit flera steg pa vagen mot att gora sig det lagre jaget kvitt. Det kan pa bottnen av
detta ligga ett slags hogre sjalviskt begar, men hon har atminstone kommit langt med att ut-
rota det blotta lagre jaget, nar hon mistat begaret efter varldslig vinning och framgang.

Det finns ett stadium, dar esoterikern helt évervunnit alla begér férbundna med personlig-
heten, har hojt sig ovan all vanlig mansklig aregirighet men alltjamt hyser begér avseende sin
avskilda individualitet, sitt sarjag, och tanker i allmanhet pa dettas framatskridande i stallet
for det goda han kan utratta for andra. Det kan alltsa mycket val vara sa att en konstnar, som
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alldeles uppgivit tanken pa jaget, aven om han ingenting visste om esoteriken, vandrar den
ratta vagen stadigare &n en dylik esoteriker.

Samma princip tillampas pa de bada andra skenbart enkla reglerna. Droj vid
dem och lat dig icke latt forledas av ditt eget hjarta.

Mastaren hanvisar har till reglerna 2 och 3, vilka vi skall agna oss at i nasta kapitel. Dessa
séger oss att doda begaret efter liv och bekvamlighet. Han manar oss att vara aktsamma med
avseende pa alla tre, ty intellektet & utomordentligt, rent av djavulskt skickligt pa att komma
med undanflykter at oss, pa att finna alla mojliga skal for att gora det vi onskar géra. Det kan
vara sa att vi inte tanker pa oss sjalva som sarskilt klyftiga eller intelligenta, men om vi
blickar tillbaka pa de ursakter vi uppfunnit for att géra sadant vi 6nskat gora, maste vi van-
ligen medge att vi visat en hapnadsvackande formaga i den riktningen.

An sé lange, sa lange du star vid troskeln, kan ett misstag rattas. Men bar det
med dig, och det kommer att vaxa och bara frukt eller maste du annars lida bittert
vid dess forstoring.

C.W.L. — Hér slutar méastaren Hilarions langa anmarkning till regel 1. Ju langre ménniskan
hunnit pa den esoteriska utvecklingens vég, desto djupare begraver hon varje fel, hon annu
inte utrotat. Antag att detta dr sjalviskheten, det storsta och vanligaste av alla fel, eftersom den
ligger till grund for sa manga andra. Hon kanske har utplanat alla dess yttre tecken och darfor
inbillar sig vara helt fri fran den, och likval kanske sjalva felet ar obesegrat. Ju langre hon
vandrar vagen, desto djupare begravs det. Under tiden hdjer hon stegvis sina hoéljens vibra-
tionsformaga, sa att alla hennes egenskaper, antingen dessa ar daliga eller goda, maste starkt
intensifieras. Om det finns en dalig egenskap, vars existens kan vara alldeles dold bade for
manniskan sjalv och hennes vanner, vaxer den sig allt starkare och maste oundvikligen till sist
bryta fram och visa sig. Eftersom hon gjort avsevarda framsteg, kommer den da att valla en
betydligt allvarligare olycka &n vad den skulle ha gjort pa ett tidigare stadium, och hon far
sékerligen lida mycket vid dess forstoring.

A.B. — Den manniska som vandrar vagen maste gora sitt arbete grundligt. Sa lange hon star
pa troskeln, kan misstag latt rattas. Men larjungen maste gora sig maktbegaret alldeles kvitt,
och om han inte gor det pa larjungaskapets tidiga stadier, blir det bara allt starkare. Om han
inte rensar ut det, dar det hor hemma, i hans fysiska, emotionala och mentala héljen, utan later
det sla rot i kausalholjet, skall han finna det mycket svart att utrota. En aregirighet, som sa blir
befastad i kausalholjet, foljer med fran det ena livet till nasta. De fysiska, emotionala och
mentala héljena dor, och han far nya, men kausalhéljet dor inte forran vid kalpans slut. Léar-
jungen ma alltsa se upp med att tillata nagot slags “andlig” éregirighet réra hans kausalhélje
och bygga in i detta det element av avskildhet, som allt mera stanger in livet.

Arbeta sdsom de arelystna arbetar!

A.B. — Jag har flyttat denna mening fran sin plats i boken, déar den forekommer i borjan av
regel 4, och satt in den for beaktande hér, dar den ar sarskilt tillamplig. Den &r chohanens
kommentar till regel 1. | vardera fallet anfér vi forst regeln och sedan den kommentar
chohanen gjorde till forklaring av den. Lagg dem samman, och ni far innebérden. Salunda
laser ni: ”1. Doda arelystnaden. Men arbeta sasom de arelystna arbetar! 2. Doda begéret efter
liv, men akta livet sdsom de som begéar det! 3. Doda begaret efter bekvamlighet, men var
lycklig sdsom de som lever for lyckan!”

Begér efter makt, liv och lycka utgor vérldens drivkraft. Dessa &r de bel6ningar, som
Ishvara héller fram for alla varelser, och resultatet blir att evolutionen fortgér. Alla de strider,
en manniska utkdampar for att fa dessa ting, framkallar hennes egenskaper och far henne att ut-
vecklas. Antag att allt detta plétsligt avliagsnades — méanniskan skulle da mista all aregirighet,
allt begér efter liv och efter lycka. Detta motsvarar ett stadium manniskor genomgar, innan
langtan efter det andliga livet fullt vaknar hos dem. Det kallas vairagya och dr mittnadens
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frukt. Manniskan har njutit makt och funnit den ej medféra lycka. Hon har arbetat for att na
den och gripit den men funnit att den for det inre jaget medfér endast besvikelse. Den &r inte
vad hon vantade sig, och den ger ingen tillfredsstéllelse. Betrakta till exempel den framlidne
tsaren av Ryssland! Han stod pa hojden av mansklig makt men var fullstandigt utled pa den
och onskade sig av hjartat fri fran den. Det ar i historien ingenting ovanligt att en manniska,
som utdvar absolut makt, far ett utbrott av vairagya och avsager sig sin stdllning.

Resultatet av detta blir ett sammanbrott, en minskning av alla de motiv som dittills drivit
henne. DA blir méanniskan modstulen och sager: "Varfor skall jag anstranga mig langre? Jag
vill inte ha makt. Varfor skall jag da arbeta? Jag énskar inte leva. Varfor skall jag da fortsétta
att leva? Jag vill ingen bekvamlighet ha, ty den tillfredsstaller mig icke. Varfor skall jag da
gora nagot for att fa den?”

Fragan for oss blir da: Hur kan en dylik manniska eggas till fornyad verksamhet, sa att hon
kan fortsatta att vaxa och fora sin evolution till malet? Hur kan hon ryckas upp ur sitt tillstand
av sammanbrott? Endast genom att det gudomliga liv inom henne, vilket lever genom att giva,
icke taga, vacks till aktivitet. Hon befinner sig nu i avgorandets skede av sin levnadsbana. Om
hon da alltjamt klanger fast vid sarjaget, skall hennes framtida liv fyllas av leda och avsmak.
Ar det da inte méjligt att hos henne vécka viljan till det sanna livet, som bestar i att utge sig
sjalv i tjanande, inte i att draga sig inat i sjalvisk overksamhet?

| detta sitt radande tillstand ar méanniskan en vardelds varelse i varlden, obrukbar for sig
sjalv och for alla andra. Innan hon nadde detta tillstand, var hon en kraft, som hjalpte varldens
allménna evolution, eftersom hon paverkades av dessa ting, som évar dragningskraft pa van-
liga manniskor och satter dem i stand att utvecklas. Nar hon sa befinner sig i detta tillstand av
fullstdndigt sammanbrott och vardeldshet, vari hon slungats genom att ha mistat de vanliga,
lagre drivkrafterna, nas hon av en sarskild uppfordran — en uppfordran som méter henne pa de
tre omraden, dar hon forlorat sin drivkraft.

Det ar till manniskan i detta tillstand, som befallningen kommer: ”Arbeta sasom de &re-
giriga arbetar!” Denna anknyts till den forsta laran: ”Ddda dregirigheten!” Om denna fattades
ensam, skulle det leda till férsoffning. Sedan sérjaget dddats, har ménniskan inget motiv for
att arbeta. Darfor lyder uppmaningen: “Arbeta sasom de aregiriga arbetar!” Sedan kommer
den andra befallningen: "Akta livet sasom de som begar det!” Och den tredje: "Var lycklig
sasom de som lever for lyckan!” Dessa ar de tre nya befallningar, efter vilka det nya livet
skall borja, de tre nya drivkrafter som skall ersatta de tre gamla. Ménniskan ligger dar som
vore hon dod. Formens liv ar détt. Nu skall hon vdacka medvetenhetens liv: detta géres genom
de tre uppmaningarna. Hon maste borja arbeta igen, men nu maste det vara den andliga man-
niskan, som lever och verkar, medan personligheten fungerar sasom en maskin. Hon maste
leva mer an hon nagonsin gjorde forut, fastan begaren efter liv, lycka och makt alla har
slackts. Detta ar svaret pa fragan: ”Varfor skall jag arbeta?”

Om manniskan inte finner svaret, forblir hon i ett tillstand av dod och véaxer inte ytterligare.
Detta ar den punkt, som de som studerat mekanik kdnner som en dédpunkt, jamviktspunkten,
dar det inte finns ndgon kraft att driva henne framat. De hogre krafterna har balanserat de
lagre och forstort hennes tidigare sjalviskhet och dregirighet men &r &nnu inte starka nog hos
henne att skicka ut henne full av energi och malmedvetenhet for deras sak. Detta jamvikts-
tillstand &r icke evolutionens mal. Vilka nya motiv kan stéllas upp for manniskan for att vacka
henne ur hennes tillstdnd och aktivera henne? Det finns bara ett, som kan rora sjalen inifran —
att hon identifierar sig med Ishvara i virlden och verkar sdsom en del av detta liv i stillet for
att hysa begaér efter handlandets frukter.

Det finns ingen béttre kommentar till denna mening dn den ni finner 1 Bhagavad-Gitas
tredje sang, som anfor skalen varfér en manniska skall arbeta, sedan hon mistat de vanliga
drivkrafterna, begéret efter handlandets frukter:

Men den manniska som glads i sjalvet, ar forndjd i sjalvet, tillfreds med sjalvet allena, for henne
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finns plikten icke.

Hon vinner intet av att handla, intet heller av att icke handla, och ar icke beroende av nagon
varelse for sin vinning.

Utfor darfor, standigt obunden, det arbete som aligger dig, ty da hon obunden utfor sitt arbete, nar
ménniskan det hogsta.

Genom sin handling allena nadde Janaka och andra fullkomning. Ocksa om du ser till vérldens
vélgang, bor du handla. Bhagavad-Gita I11:17-20

Det som hér beskrives ar ett &nnu hogre stadium &n det hos den ménniska vi nu har i
atanke. Vi har betraktat endast bérjan av den vag som leder till detta fulla sjalvforverkligande.
Men det motiv som har anges ager tillampning pa henne. Hon har insett icke-sjélvets tomhet
och &r i stand att svara pa det enda Sjalvets kallelse. Hon ar beredd att arbeta med motivet att
gagna varlden. En dylik méanniska kan nu tanka pa att vinna andlig kunskap icke for att sjalv
bli vis och stor utan darfor att det hjalper vérlden. Hon gor stegvis detta till sitt mal — nagot
utom hennes eget individuella sjalv.

Slutligen 6verger hon &ven det motiv som beror av detta upphdjda begér och dnskar endast
att vara ett redskap for det hogre och kunna gora det som Ishvara vill. D4 fir hon veta att hon
finns till icke ens for att begéra andlig kunskap, icke ens for att bli en méstare, utan blott och
bart for att bli ett redskap for det hogre livet. | det att hon blir verksam liksom de som &r
aregiriga men med motivet att bli en kanal for det hogre livet gor sig manniskan saledes av
med de sista sparen av dregirighet. Hennes energi har nu forenats med Logos’ vilja. Detta blir
motivet for hennes arbete.

I de verser ur Gita som nyss anfordes forklarar Shri Krishna hur en ménniska bor arbeta for
att na det hogsta, for att forverkliga gudomens nérvaro och kraft. Sedan fortsatter han med att
visa att ett dylikt uppnaende och forverkligande leder till fullare verksamhet an nagon hon
nagonsin forut kint. Han forklarar att det ir Ishvaras aktiva arbete, som uppehaller allt:

Det finns for mig, o Partha, intet aliggande i de tre vérldarna, intet ouppnatt for mig att uppna,
likvél handlar jag.

Ty om jag icke stindigt handlade, outtrottlig, skulle ménniskorna ¢verallt f6lja min vdg, o Partha.

Forgas skulle dessa véarldar, om jag icke handlade ... Bhagavad-Gita I1I: 22-24

Han arbetar for dessa varldars valgang, for varldsalltets hjuls vridning, och det enda
motivet for hans verksamhet ar att varlden ma vaxa och utvecklas tills cykeln fullbordats.

Shr1 Krishna visar sedan de skil, for vilka en méinniska bor arbeta — for véarldens och
mansklighetens valgang och uppehallande. Utan att langre identifiera sig med de avskilda
formerna skall hon identifiera sig med det enda livet, som bé&r de avskilda liven for att leda
dem fram till fullandningen. Hon skall saledes identifiera sig med det enda livet och verka
helt och hallet for sina medmaénniskors och hela vérldens valgang och uppréatthallande — att
allt rorligt och ordrligt ma uppnd det utstakade maélet, ma bli det de ir i Ishvaras tanke, ehuru
de i det manifesterade livet dnnu icke nitt didrhin. Ishvaras hela virldsallt finns fulléindat i
hans tanke, och i manga steg utarbetar han denna tanke i materien. De som forverkligar detta
sasom del i hans liv, maste arbeta sdsom han arbetar for den fullstandiga manifestationen av
denna tanke, det vill sdga for att vrida livets hjul, tills vridningen &r fullbordad.

Det foljer inte nddvandigtvis att den ménniska, som har denna sanna och andliga drivkraft,
tror pa Gud eller tanker pa Honom. Men i varje fall kdnner hon det gudomliga livet i vérlden,
svarar pa det och tjanar det med yttersta hangivenhet. Sadant var till exempel fallet med min
gamle van Charles Bradlaugh, som inte trodde pa Gud, sasom man vid den tiden uppfattade
detta, men som likval alltid var redo att utsta lidande och faror, att lagga sig med sin egen
kropp dver klyftan, om den sa kunde brukas till en bro, 6ver vilken andra kunde vandra till ett
hogre liv.

De som fornummit Ishvaras vilja p4 sddant sitt att den blivit deras drivkraft i livet, fir dock
inte forvirra dem som alltjamt ar oférmogna att fornimma detta och som handlar av eget
begir. Shr1 Krishna sidger vidare:
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Liksom de ovisa handlar av bundenhet till handlandet, o Bharata, sa skall de visa handla utan
bundenhet, med énskan om varldens vélgang.
Ej ma den vise forvirra de ovisa, som ar bundna vid handlandet; ma han, i det han arbetar och

verkar sdsom en yogi, uppmuntra dem till handlingar av alla slag. Bhagavad-Gita III: 25,26

Den andliga manniskan maste kasta sig in i det arbete som utfores i varlden och férega med
gott exempel, ty det rattesndre de visa later galla foljer andra. En manniska, som folkets
massa ser upp till, & en forebild, vilkens verksamhet fortsétts av andra. Om hon blir likgiltig
for handling, forfaller ocksa de till likgiltighet. Aven om hennes likgiltighet ma springa ur en
hogre bevekelsegrund, vet de inte detta, och da ar det alldeles naturligt att de missforstar
hennes motiv. Hos dem skulle likgiltigheten springa ur tamas, och detta skulle hindra deras
fortsatta evolution.

Kanske en manniska sager: "Jag vill inte fa nagra resultat har eller i nagot himmelrike. Var-
for skulle jag da forsoka hjéalpa andra fram pa den vag som leder till dessa njutningar, varfor
skulle soka fa dem att bli verksamma i de riktningar jag anser meningslosa for att de skall
vinna nagot vardelost? Varfor skulle jag rikta min verksamhet pa att ge det icke dnskvarda?”
Svaret blir fullstandigt klart. Dessa handlandets frukter &r absolut nédvandiga for de allra
flesta manniskor. Om de inte begarde dessa vérldens njutningar, dessa beléningar och mal for
aregirigheten, detta som driver dem till handling, skulle deras evolution hejdas. Om de inte
onskar njutning har, s& maste himlen vara deras motiv. Pa vad satt det vara ma, maste de
uppmuntras till att ga framat, véxa, utvecklas. Om man Overtygar dem om att dessa ting ar
vardeldsa, kommer de inte att utvecklas.

Det ar darfor viktigt for mansklighetens utveckling att det ges forebilder for grundligt och
fullkomligt utfort arbete. Det utféres aldrig fullkomligt, s lange vi & ménniskor som arbetar
med begaret som drivkraft. Aven om i detta fall manniskan kan vara en beundransvard fore-
bild ifrdga om energi och uthallighet, finns i hennes arbete ett inslag av sjalviskhet, vilket gor
hennes forebild ofullkomlig. Hon kanske arbetar mycket noggrant men arbetar likval i eget
intresse. Hon gor egentligen inte sitt basta, eftersom hon inte tanker helt och fullt pa arbetet
utan delvis pa vad hon sjélv kan vinna pa det.

Herren arbetar fullkomligt, sa att varlden kan fortsatta. Vi borde alltsa arbeta i samma anda.
Vi maste arbeta béttre an den béasta varldsliga manniska, eftersom vart motiv ar att tjana Gud
och manniskan och inte var egen vinning. Vi arbetar fér mansklighetens fromma. Vi far inte
astad for att finna nagon aktivitet for blotta aktivitetens skull. Manga manniskor arbetar sa-
lunda for den njutning handlandet ské&nker, eftersom de kanner sig inte fullt levande, utan ut-
trakade, om de inte ar fullt sysselsatta. Ett dylikt tillstdnd ar mycket avlagset det som rader
hos en manniska, som ar férnojd i sjalvet. Hon har aldrig trakigt, soker aldrig utlopp i aktivi-
tet. Hon arbetar, emedan det ar hennes plikt, och hyser inget begar efter aktivitet, nér ingen
plikt foreligger. Salunda forverkligar hon overksamheten i verksamheten. I Gitas fjirde sang
uttalar sig Shr1 Krishna om handling, orétt handling och icke-handling.

Vad ér att handla? Vad ar att icke handla? Om detta &r &ven de larda forvirrade.

Déarfor skall jag séaga dig vad handling &r, sa att du med kunskap darom skall befrias fran det
onda.

Du maste urskilja vad handling ar, vad oréatt handling och dven vad icke-handling ar. Svarfattlig
ar handlingens gang.

Den som i handlingen ser icke-handling och i icke-handlingen ser handling, han &r vis bland

ménniskorna, han &r en yogi och har utfort allt sitt verk. Bhagavad-Gita IV: 16-18

Hér ségs det att &ven de larda &r forvirrade om granserna for dessa ting. Det ratta hand-
landet #r plikten, det vari ménniskan, dir hon sjilv stér, uttrycker Ishvaras liv. Diri skall hon
vara en kanal eller ett redskap, arbeta med den kunskap, noggrannhet och fullstdndighet som
den ménniska, som inte &r aregirig, uppvisar. Om man jamfor detta slags arbete med den &re-
giriges, ser man att det ar lika val gjort, ja rent av battre gjort, eftersom det utforts med
absolut uppgivande av det egna sjalvet och i fullkomlig jamvikt.
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Om man finner en ménniska, som inte arbetar pa detta satt, emedan hon mistat begéaret efter
handlandets frukter, men gér mindre an hon borde, arbetar med mindre energi, mindre intresse
och mindre noggrannhet, da hon inte langre har personliga motiv, sa ser man en som inte hade
lart sig handlandets plikt, innan hon foretog sig icke-handling. Jag fick rérande vissa manniskor
veta: "Dessa manniskor bdrjar med icke-handling, innan de har utfért handling — genom att
intellektuellt ha insett handlandets frukters vardelshet, innan de natt det stadium, dar de kunde
arbeta osjalviskt. De ar varken goda manniskor i varlden, da de slutat gora det som dessa gor,
och inte heller andliga manniskor, som riktar sin kraft pa mansklighetens utveckling.”

Det finns tva slags liv en manniska kan leva, som natt det tillstand, dar handlandets frukter
inte langre paverkar henne. Hon kan draga sig tillbaka till skogen for att leva eremitens liv
eller leva verksam mitt bland manniskorna. Om hon &r tillrackligt utvecklad for att arbeta
energiskt i mentalvarlden eller kausalvérlden, kan det forstndmnda, fysiskt overksamma livet
vara det basta. En dylik manniska hjélper varlden mycket mera &n hon kunde i vérldens jékt
och bradska. Likvél sker det ofta att mastaren skickar en dylik manniska tillbaka att leva sitt
sista liv i varlden. Hon lever da ett liv obesudlat av handling, visar i varlden ett exempel pa
ratt handlande, lever ett liv av fullkomlig verksamhet med all den energi som den mest are-
girige kan uppvisa.

Né&r en manniska lever det andliga livet i varlden, ar det vanligen icke mojligt att med yttre
medel avgora om det &r begéret eller plikten som driver henne. Men det finns ett osvikligt
prov, varmed ni alltid kan avgora vilken er egen drivkraft ar. Hur paverkas ni, nar handlandets
frukter ligger framfor er? Om det finns det ringaste inslag av &regirighet i en méanniskas
arbete, sa visar hon besvikelse om det misslyckas eller upprymdhet om det lyckas. Om det
inte blir ndgot lidande for henne, om hon misslyckas, sa har inget element av personligheten
ingatt i hennes arbete, ty om hon arbetat, emedan Ishvara arbetar, for minsklighetens vilgang,
vet hon att hennes misslyckande inte dr Ishvaras misslyckande utan att misslyckandet ingér i
hans plan. Fran Ishvaras stdndpunkt 4r misslyckande omdjligt, och i ménniskolivet 4r miss-
lyckandet ofta lika nodvandigt for slutlig framgang som framgang ar nodvandig for slutlig
framgang. Hans folk kan ibland skickas att spela rollen av den som misslyckas for att bli
starkare, for att inse att dar det ar misslyckande, dar ar det ocksa framgang.

Huruvida en manniska verkligen arbetar sasom en del av Herrens liv, visas av att hon ar
fullkomligt forndjsam, antingen hon lyckas eller misslyckas. Om denna férndjsamhet ar full-
komlig, utan minsta tillstymmelse av missnoje, har hon sékerligen arbetat for méansklighetens
uppehallande. Da har arbetet inte bundit henne och har hon I6st problemet att icke handla mitt
i handlandet. Hon har lart att bruka holjena och gunaerna utan att identifiera sig med dem. |
vanliga fall ar det gunaerna som styr ménniskan, men den ménniska som vandrar vagen styr
gunaerna. De flesta ménniskor drivs hit och dit av naturens energier. De arbetar nar dessa
energier ar verksamma. Men den manniska som vandrar vagen betraktar dessa energier sasom
arbetsverktyg, beharskar dem och gor andamalsenligt bruk av dem. Den aregiriga manniskan
tror att hon arbetar, nér hon i sjélva verket drivs av gunaerna, men den manniska som 6ver-
vunnit dem leder deras verksamhet lings den vig, evolutionens vig, som Ishvara bestimt, och
identifierar sig icke med dem. Den undervisning Gita ger om detta lyder sélunda:

Sedan han uppgivit bundenheten vid handlandets frukter, & han alltid férndjsam, aldrig bero-
ende, gor icke nagot, ehuru han alltid ar inbegripen i arbete.

Onskande intet, styrande sinnet och sjéalvet, har han Gvergivit allt 4gande. Han later endast
kroppen arbeta och gor darvid intet orétt.

NOjd med vadhelst som kommer i hans vég, hunnen bortom tvafalderna, utan avund ar han den-
samme i framgang som i motgang, och &ven om han verkat, ar han darav icke bunden.

Den vilkens bundenhet upphort, den som é&r fri, den vilkens sinne star fast i kunskap, den som

utfor sitt verk sdsom ett offer, hans handling upploses fullstindigt. Bhagavad-Gita IV: 20-23

Den manniska, som befinner sig vid den punkt, dar jamvikten, likgiltigheten rader, maste
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saledes finna nagot medel, varmed hon kan 6ka de hogre inflytandena inom sig, sa att dessa kan
sporra henne till detta liv av andligt handlande. Hon maste bruka meditation. Hon maste soka
anvanda varje slags kénsla hon ager. Hon maste avsiktligt gripa varje tillfalle till tjanande som
yppar sig. Hon maste handla, dven nar ingen 6nskan att handla finns och dven mot dnskan att
icke handla. Hon maste handla. Om hon kan finna nagon, for vilken hon hyser vérdnad, vilkens
exempel inspirerar henne till aktivitet, sa blir detta till en stor hjéalp for henne i att komma 6ver
detta dvergangsstadium, dar hon annars skulle kunna lamna evolutionen tills vidare. Om begéret
att behaga nagon som hon beundrar skulle uppsta hos henne, kan hon anvanda detta att driva sig
framat med, tills hon blir i sténd att kéinna den drivkraft som utgar ur Ishvaras liv och sélunda
anvanda kanslan att lyfta sig 6ver och ut ur detta tillstdnd av sammanbrott.

C.W.L. — Sedan méanniskan 6vergivit den egna aregirigheten, far hon hora att hon skall arbeta
sasom de aregiriga arbetar. Manniskor genomgar vanligen tre stadier. Pa det forsta stadiet
arbetar de for varldsligt resultat. Sedan kommer det stadium, dar ménniskan borjar arbeta
alltjamt for ett resultat men for ett himmelskt sadant. Detta ar nagot som de olika kyrkorna
mycket framhaller for oss. Vi skall uppge denna varlden for att leva for alltid i himlen, vi skall
sta narmast Guds tron och dylikt. De flesta manniskor genomgar dessa stadier av att forst arbeta
for varldsliga resultat och sedan for himmelska. Somliga av dem forbéattrar nagot den andra
forestallningen i det de arbetar for att vara sin Gud valbehagliga. Till exempel arbetar manga
kristna for Jesu karleks skull, och det &r lovvart, eftersom det ar osjalviskt. Det motsvarar ett
hogre stadium an arbetet for ett personligt resultat, &ven om det ar ett himmelskt.

Det finns ett annu hogre stadium, det pa vilket man arbetar for arbetets skull, men de flesta
manniskor forstar annu inte detta. Manga konstnarer gor det. Det finns konstnérer, som arbetar
for konstens skull i det slags konst de 6var. Sdsom en stor skald sade: "Jag sjunger blott for att
jag maste.” Han menade att han maste uttrycka det som kom genom honom sasom ett budskap
till varlden. En annan, som kande detsamma, sade att han satte varde pa sina diktverk inte darfor
att de var hans egna, utan darfor att de inte var det. Det finns alltsa somliga, som arbetar for
konstens skull — inte for sig sjalva eller for sin berommelse, inte for att behaga andra, inte ens
for att behaga Gud, sasom detta vanligen uppfattas, utan darfor att de kanner ett budskap
komma genom sig, ett budskap de maste framfora. Detta ar ett hogt stadium att ha natt.

Sedan foljer det allra hogsta stadiet, dar manniskan arbetar, emedan hon ar en del av
gudomen och sasom en del av honom vill planens uppfyllande. Manniskor bedrar sig ibland
och tror att de arbetar for detta, nar de alltjamt hyser forestéliningar med en avsevard anstryk-
ning av lagre slags tankande. Vi kan alltid prova oss sjalva med avseende pa detta — kanske
bast, nar vi rakar misslyckas, vilket ibland hander oss alla. Som var stora president ofta for-
klarat: om vi verkligen arbetar avgjort och medvetet sasom en del av gudomen, sasom en del
av helheten, upprores vi icke det ringaste av nagot misslyckande som kommer oss till del,
eftersom vi vet att Gud inte kan misslyckas. Om for tillféllet en viss verksamhet synes miss-
lyckad, sa ingar detta i planen och &r saledes nodvandigt och alltsa egentligen inte ett miss-
lyckande. Intet kan vara ett misslyckande ur hans synvinkel, och darfor blir vi icke det minsta
nedslagna. Den enda fragan skulle handla om huruvida det var vart fel. Men om vi har gjort
vart basta och saken fortfarande ar misslyckad, vet vi att allt ar gott.

Dylika 6vervaganden skall emellertid inte forma oss att bli vardslosa eller likgiltiga ifraga
om tiden. Det ingdr i vart arbete att omvéanda andra fran troghetens lara till tjanandets vag, och
aven en dylik vinst innebér att en bestamd fordel erhallits for varlden. Det som ér, ar forvisso
bast, men forst nar vi har gjort vart basta. Om nagon férsummat att gora sitt basta i sin del av
arbetet, sa ar det som 4r inte bast, eftersom det hade kunnat bli battre. Det ar forst nar vi gjort
verkligen allt, som vi har ratt att taga var tillflykt till detta. Ja, jag har gjort allt jag kan. Om
jag till sist inte nar framgang, bojer jag mig for en hogre makt an min egen.” Jag ar mycket
viss om att det gjorda egentligen inte gatt forlorat och att, vad som an sker alla dessa man-
niskor, det nar allt kommer omkring &r det basta for dem.
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Det kanske bara &r en illusion, men det &r i sadant fall en mycket méktig dylik — denna hoga
filosofiska asikt att det inte har nagon betydelse om man far nagot visst nu eller om en miljon
ar. Jag tycker att det har betydelse for mig. Darfor tror jag att det har betydelse ocksa for andra
och att vi, om vi kunde fa dem att gripa det tidigare tillfallet att ga framat, skulle gora nagot
mycket stort for dem. Vilken skillnad det gor i det langa loppet for Logos, i vilken allt detta ror
sig, kan jag inte sdga, men det &r mycket sannolikt hans vilja att vi utvecklas, och om han vill att
vi gor det, sa maste han ocksa vilja att vi gor det sa snart som mojligt. Det ar tydligt att vi utfor
hans vilja, om vi soker tranga framat pa den vag som leder till fullkomlig enhet med honom och
om vi hjalper andra fram pa denna vég, sa jag kan inte se att det skulle gora detsamma, om
manniskor antradde vagen i denna varldsperiod eller planetkedjeperiod eller véantade till nasta.
Jag skall gora allt jag kan for att hjalpa méanniskor att antrdda végen i denna period.

Kanhénda ett annat prov vore att visa huruvida vi ar villiga att ataga oss vad arbete som
helst, som ar hans arbete — huruvida vi &r villiga att hjalpa hog och I3g tillika. F6r honom
finns varken hog eller 1ag vad galler framatskridandet, d&ven om nagon del av hans ordning
kan sta pa en ldagre niva och en annan del pa en hogre i detta framatskridande. Det ar mycket
likt hjulets vridning. En del av hjulet narmar sig under vridningen hdgsta punkten, men alla
dess delar ror sig nar hjulet vrids. Vart arbete bestar i att hjalpa det hela framat, att skjuta pa
nagon del av hjulet. Pa alla nivaer &r livet det gudomliga livet. Det & mer utvecklat pa vissa
stadier an pa andra — mer utvecklat i manniskoriket &n i djurriket, mer i djurriket an i véxt-
riket, mer i véxtriket an i mineralriket — men livet ar éverallt det gudomliga livet, och om vi
hjalper nagon del av det framat, hjalper vi till i den gudomliga planen. Det som ar hogre eller
lagre ar den form, vari livet gjutes. Formen mojliggor stérre eller mindre utveckling, men
livet &r det enda livet. Detta maste sakerligen vara hans sétt att se, som mycket skiljer sig fran
vart betraktelsesatt — tanken att allt liv egentligen &r ett och samma, att det ur den synvinkeln
sett finns varken hogt eller 1agt, eftersom allt ror sig tillsammans. Detta andrar inte faktum att
det kan finnas somliga, hos vilka livet ar mer utvecklat, vilka ar i stand att ge storre hjalp, och
andra som 4r i stand att ge bara mindre hjalp. Saken ar den att de som finner att det som de
kan gora bast vanligen kallas lagre slags arbete, icke bor falla modet det ringaste, ty ocksa de
skjuter samma hjul — de hjalper till med samma gudomliga livs utveckling.

KAPITEL 4
ANDRA, TREDJE OCH FJARDE REGLERNA

2. Doda begaret efter liv.
Akta livet sasom de gor som begar det.

A.B. — Vi har redan i viss utstrackning betraktat denna aforism och nésta. Samma allmanna
principer, som galler for att doda aregirigheten och likval arbeta sasom de aregiriga gor, galler
aven dessa bada aforismer. Larjungen maste gora sig av med begaret efter personligt liv — allt
sadant som laddar det personliga jaget med energi och svarar for tillfredsstallandet av hans
personliga begar. Han far inte langre gladjas at blotta behaget i att vidga det egna livet genom
att i detta infdra allt fler av de yttre tingen.

Over hela varlden ser vi manniskor ivrigt soka ett fullédigare liv. De griper efter det med
girighet av manga slag, kampar och strider for mer och mer av allt det som talar till deras upp-
hetsade och oskolade fantasi och vallar darmed stora personliga och samhalleliga bekymmer.
Men larjungen maste gora sig av med detta begéar att 6ka och vidga sitt eget individuella och
avskilda liv. Han maste inga i det hogre livet och begara endast att vara just dar i varldsalltet,
dar han for tillfallet beh6vs sasom ett uttryck for det enda livet. Det finns mycket att gora i
detta universum. Nér allt begar for avskilt individuellt liv évervunnits och alla personliga
onskemal upphort, véagleder tidens behov den andliga méanniskan i hennes val. Dar hjalp
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behovs, var det an ar, dar har en dylik befriad sjél sin arbetsplats. Hon aktar endast pa att fa
vara ett redskap, var detta redskap an efterfragas. Hennes liv &r till nytta och av varde for
henne endast sasom ingaende i det universella livet.

Den manniska, som mistat sitt begar efter liv, nar fram till en farlig punkt — den dar hon
mojligen betraktar livet sasom vardelost for alla, eftersom de ting det erbjuder ar vardelosa for
henne sjélv. Hon kan da intaga en hallning av forakt for varlden och medméanniskorna. Hon kan
se ner pa dem och ringakta dem sasom daraktiga manniskor, kan tala foraktfullt om dem och
anse deras motiv futtiga. Denna instéllning till dem &r naturlig men farofylld och i grund och
botten ond. Den visar att hon &nnu icke insett vad jaget dr, &ven om hon insett vad icke-jaget ér.
Om hon ser ner pa nagot liv, hur outvecklat detta an ma vara, glémmer hon att denna
manifestation ér en del av Ishvara, och dirfor dr det budskap som riktas till henne nédvindigt
och angeléget: ”Akta livet sésom de gor som begar det.”

Om hon fragar varfér hon borde se pa det med aktning, blir svaret: emedan det &r gudomligt.
Det #r ett stadium pa vilket Ishvara arbetar, ett stadium som for Ishvara ir lika viktigt som det
hogre stadium dar han nu befinner sig. Nar vi talar om hogt och Iagt, talar vi enligt det synsatt
evolutionen och tiden erbjuder — det eftervartannat av fordndringar som utgor tiden. Det ar inte
det synsitt Ishvara tillimpar pa sin vérld. Fér honom finns intet stort eller litet, hatat eller kért.
For honom é&r varje ting en etapp pa en vag, pa vilken alla fardas mot samma mal. Det laga ar
for evolutionens plan lika nédvandigt som den form vi vanligen kallar hogre. Larjungen far allt-
sa inte gora sig skyldig till misstaget att forakta och ringakta nagot levande, darfor att det star pa
det vi kallar ett lagt stadium i evolutionen. Varje levande vasen &r ratt och gott dar det star. Att
manniskan erkanner denna grundsanning innebar att hon maste &lska sina medmanniskor, maste
lara sig att bry sig om dem sasom ingaende delar av det universella livet, statt i evolution.

Lat vara att en manniska, som star pa ett lagt stadium, &r daraktig, sinnlig, lat, ytterst
franstotande. Att hon &r sa foga tilltalande ligger dock i formen, inte i livet. Formen forblindar
oss. Vasendet ar detsamma, hennes mojligheter ar desamma som vara och fran medelpunkten
betraktad ar hon som vi. Den som vandrar vagen forséker se pa tingen fran medelpunkten
likavil fran omkretsen. Han maste darfor akta livet och inse att Ishvaras liv dr det enda livet,
formen den som Ishvara viljer att manifestera for viss tid och att den, om den duger for Ishvara,
duger gott for oss ocksa.

I vérldsalltet maste det finnas former pa alla stadier av utveckling. Ingen ar hégre eller lagre,
alla ar jamlika. Det rader en skillnad, nar vi sjélva utvecklas, men ingen skillnad, nar vi vuxit ur
formen. Nar vi dvergivit intresset for den och lagt at sidan alla dryftanden om form och frukt,
kan vi akta livet i alla sina yttringar. Den delvis utvecklade manniskan, som &r bunden av
formerna, ar villig att hjalpa dem som jamforelsevis star henne nara och som kan atergalda
henne for hennes besvar. Hon torde inte vara benégen att hjalpa dem som star langt nere. Men
den ménniska som hjilper fran Ishvaras stindpunkt hjélper alla. Hennes plikt ér att hjilpa dem,
var de in stir. Hennes verksamhet skall vara Ishvaras verksamhet. Hon hjélper dem, hoga som
laga, som kommer i hennes vag, och hon hyser aktning for livet i var och en av dem och hjélper
detta, dar hjalp behdvs. Hon later sig icke forvirras av att hela livet inte ar narvarande i man-
niskan. Hon vet att Ishvaras verk utfores, sé att livet kan komma till synes, och hon verkar for
att utveckla det till manifestation. Hon leds inte vilse av tanken att det &r allt att vara i jaget.
Hon arbetar for manifestationen, aktar och alskar livet. Och salunda undviker hon noga faran i
att hemfalla at forakt, vilket skulle medféra att det inom henne restes en mur av atskillnad och
hindra livets utveckling inom henne sjalv.

Det rader har en oerhord skillnad mellan hur den vanliga ménniskan betraktar livet och hur
den gor det som lever i det eviga. Den senare ser livet sasom fullt av majligheter, vilka han
redan nu kan skada, &ven om de ar outvecklade, ty han lever i det eviga, och nar livet betraktas
fran den synpunkten, framtrader det i sin fullkomlighets skonhet. S lange vi inte natt detta
tillstand, ser vi livet bara pa ett visst stadium, i tiden och inte i evigheten, och aktar det darfor
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inte sasom vi borde. Men den befriade sjéalen, som lever i evigheten, ser det sadant det &r, och
aven om den betraktar det stadium det nétt vid en sérskild tid, kan den inte kdnna motvilja, ty
den vet att detta stadium &r fullstandigt normalt.

Den praktiska slutsats, man skall draga av detta, ar denna: ju hogre en manniska star, desto
mer fordrar hon allt liv och desto djupare &r hennes medkénsla med alla, eftersom den nérmar
sig logos’ egen medkénsla. Allteftersom méanniskan inom sig forstor begaret efter liv, det vill
saga det avskilda jagets begar, och likval aktar livet sasom de som begar det, borjar hon for-
varva det sinne for det eviga som satter henne i stand att akta livet, hur det an yttrar sig. Foraktet
for dem som star under henne blir da oméjligt. Hon igenkénner var och en dar den star sasom
ett uttryck for det fullandade livet.

C.W.L. - Liksom géllde for den foregaende regeln, kan vi héar uppfatta undervisningen pa
tva olika nivaer. Utan tvivel ar det sa att nybdrjaren maste doda det begar efter ett visst slags
yttre liv han kan hysa i stallet for ett annat slags, namligen ett sadant som skulle stéra det
arbete han skall utfora. En manniska, som blir en larjunge till mastaren, maste absolut vilja
gora det som satts fore henne, att bege sig hit eller dit, lamna det eller detta och utan att lata
nagon kansla dréja vid det. Om hon tanker: Jag gor detta slags arbete, och jag gor det val och
jag vill fortsatta gora det”, kan det handa att hon skadar sig, eftersom hon haller pa att bli
inbilsk. Antag att hon flyttas fran det arbete hon kanner sig kunna utféra och satts att gora
nagot for henne nytt. Da maste hon mottaga det med glatt humér. Kanske hon har flyttats,
emedan detta andra arbete & mer av noden eller emedan hon lart sig att utféra den foregaende
uppgiften och nu maste lara sig gora nagot annat.

Alldeles fransett det som ligger i larjungens sérskilda skolning finner vi ofta att evolutionens
makter arbetar pa detta satt. Varje manniska tycker om att gora det hon kanner att hon kan gora
val, men evolutionens makter vill utveckla manniskan allsidigt. Mycket ofta flyttar de henne
fran det hon kan gora och stéller henne infor nagot annat, som hon &nnu inte kan goéra sarskilt
val, eftersom de vill att hon utvecklar en viss ny formaga. Om hon i forstone inte formar detta,
maste hon arbeta pa det, tills hon gor det. Det ar sa evolutionen allmént sett arbetar, och
detsamma galler skolningen av mastarens larjungar. Om det ar nagot visst de kan utfora val, kan
det handa att de far hallas vid det for en tid, men sedan plotsligt skickas de till ndgot annat
omrade, och da maste de vara lika villiga att utfora detta andra arbete. Det &r saledes alldeles
sant att begaret efter ett visst slags fysiskt liv i stallet for nagot annat maste dodas.

Pa den hogre nivan galler det samma for det hogre jaget. Larjungen vet, om han ser tillbaka
pa forflutna inkarnationer, att hans hogre jag har foljt en viss evolutionsvég, har utvecklat vissa
egenskaper och fran individualitetens synpunkt gjort framsteg pa denna vag. Men det kan pl6ts-
ligt ske att han flyttas fran denna vég. Individualiteten, det hdgre jaget, maste acceptera det som
kommer det till del under dess skolnings lopp, och &ven dar maste vi vara fria fran varje kénsla
av ett visst arbete ar battre an nagot annat. Detta klargores for oss nar vi traffar pa manniskor,
som &r av andra stralar eller typer. Vi anser att var egen strale eller typ ar den bésta. Teoretiskt
torde vi medge att de andra maste vara lika bra, men mycket fa av oss kan kanna verkligt
hjartlig sympati med dem. Sa till exempel kan en som arbetat pa filosofins eller vetenskapens
omrade finna det en smula pafrestande att behdva vanda sin verksamhet till konsten eller det
rituella tjanandet. Det &r svart att fa vara sympatier att gora helt om och ge dem fritt utlopp i en
annan bana, men det &r nagot vi maste lara oss att géra, om det befinns nédvandigt.

Sa snart en manniska kanner enheten, vinner hon det lidelsefria sattet att betrakta tingen.
Alla arbetets omraden eller riktningar blir da i sjalva verket desamma for henne — icke i den
meningen att hon med samma latthet kan dgna sig at dem alla men att hon inser dem alla leda
till samma mal. Den outvecklade manniskan forstar aldrig detta. Alltid tror hon att den méan-
niska, som intar den hogre standpunkten, &r kall och hard och saknar medkansla. Sa ar det
darfor att den lagre manniskan tanker pa sig sjalv och onskar all méjlig personlig tillfreds-
stallelse, medan daremot den andra tanker bara pa det arbete som skall utféras och lagger all
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sin energi pa detta. Nar planen for logos’ arbete val stiger 6ver horisonten for en manniska,
ser hon denna plan, sa att den tranger undan allt annat. Hon gar da upp i denna plan med all
sin kraft, och allt som d&r bast for arbetet enligt planen férsoker hon gora, dven in i
vardagslivets minsta detalj.

Hon spanner en stjarna for sin vagn. De ideal, hon stéller upp for sig, &r mycket héga och
mycket fjarran fran den allménna forstaelsen, och det &r alldeles ofrankomligt att de manniskor,
som alltjamt betraktar tingen ur den personliga synvinkeln, missforstar henne. Om hon pa grund
av denna brist pa forstaelse far lida, sa finns det alltjamt en anstrykning av personligt i detta;
hon onskar fortfarande att man forstar henne, men ocksa detta maste hon uppge. Hon maste
Overge hoppet om att hennes bemdédanden skall réna uppskattning och inse att det ingenting
betyder, om de uppskattas eller icke. Det enda som betyder nagot &r att arbetet blir utfért. Om
manniskorna inte skanker oss erkannande for vart arbete, sa vad gor det? Utfor det bara sa
fullandat som mojligt! Vi kommer att fa méastarens erkannande — atminstone detta &r visst och
sakert — men icke ens detta far vara vart motiv for att gora det. Vart motiv for att gora det ar att
det ar guds arbete, och liksom vi &r ett med honom, &r det han vill ocksa det vi vill, och vad han
skulle ha gjort ar det som &r var hogsta gladje och forman att soka gora.

Nér vi inser att allt liv & gudomligt liv, visar vi naturligtvis aktning for alla yttringar av det.
Vi som har delsyn, aktar inte alltid livet i alla sina former och i alla sina yttringar. Vi ser att
manga av dessa vore ytterligt ovalkomna for oss, och darfor finns en tendens att betrakta
dessa sérskilda manifestationer med forakt. Detta &ar alltid ett misstag. Vi ser omkring o0ss
atskilligt som fran var synpunkt betraktat gar alldeles pa tok och ofta faktiskt gar pa tok. Alla
de yttringar av sjélviskhet, girighet och otyglat begar vi ser i vérlden ar forvisso felaktiga i
den meningen att det vore mycket battre, om de vore annorlunda. Det &r inte alls ett misstag
av oss att tanka s, eftersom det ar ett faktum. Men nér vi tillater oss att hysa forakt for de
manniskor som star pa detta stadium, gar vi langre dn vi har nagon ratt till. Dessa yttringar
beror pa deras utvecklingsstadium, och de & mycket ofta de enda yttringar som ar mojliga for
dem pa detta stadium och de som de kan lara nagot av.

Nar vi ser en manniska visa prov pa sjalviskhet, girighet och brist pa sjalvkontroll, séger vi:
Sa trakigt!” Men det &r trakigt bara i den meningen att det ar trakigt att en fyra ars gosse inte
annu ar en fullvuxen man. Om vi tillater oss att forlora sjalvkontrollen eller visa prov pa
girighet och sjalviskhet, kanske vi k&nner ett slags forakt for oss sjélva, eftersom vi vet béattre
med 0ss, men det vore oratt att kdnna det gentemot en annan manniska. Om det synes som om
hon formadde battre, ar det kanske sa att hon inte tagit vara pa sina mojligheter. Da borde vi
hysa medkansla med henne och férsoka hjalpa henne, nar vi kan, att se vad som &r béttre, de
hdgre mojligheterna. Men det &r ett storsta misstag att draga sig undan henne, &ven om vi inte
alltid kan avsta fran att kanna motvilja mot det hon gor. Om en manniska till exempel super sig
full, ar det darfor att hon star pa det stadiet. Hon ar en yngre sjal, varfor det & mojligt for henne
att ge efter for detta slags frestelse i stallet for att sta den emot, vilket hon ju borde. | manga fall
har hon kanske férsokt men hittills misslyckats. Allt vi kan gora for att hjélpa henne, skall vi
gora grundligt och fullt ut, men vi far inte kdnna motvilja mot henne. Det ar den gamla kristna
tanken: vi far hata synden men maste hysa medkéansla med syndaren, annars gor vi vérre &n han,
eftersom vi mister kanslan av broderskap och forstor var formaga att hjalpa.

Det enda livet star bakom allt, och vi maste akta det, dven nar det yttrar sig pa satt som vi
ogillar och anser icke dnskvarda. Vi far aldrig glomma att det ar gudomligt. Det ar svart att
minnas detta ibland, nar sadant som gores ar sa ytterligt ogudligt; likval maste vi forsoka. Det ar
den gamla tanken om det dolda livet, som vi undervisades om i de egyptiska mysterierna for
tusentals ar sedan. Det dolda livet, sd sades det, finns inom varje manniska, och hur djupt det an
ar begravt och hur litet det an visar sig, maste vi alltid minnas att det finns dar, dven nér vi inte
kan se det. Det dolda ljuset inom oss kan inte genast lysa pa och framkalla det dolda ljuset inom
en annan, men om vi ar tillrackligt talmodiga och tillrackligt starka, maste vi kunna framkalla
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ett gensvar, nagon gang och pa nagot satt. | var tid framstaller vi laran i ndgot annorlunda orda-
lag, men den ar lika sann nu som da.

Den som lever i det eviga, ser det som skall komma likaval som det som nu &r, och nar han
betraktar en livets manifestation, som &r i hog grad ovdlkommen, sager han: “Ja, just nu, ur
tidens synvinkel betraktat, ar detta vad jag ser det vara — en lag och ovardig manifestation,
men det gudomliga liv, som finns darinom, skall en gang blomma fram.” Manga tanker inte
pa hur ytterligt illusoriskt nuet &r. Knappt har vi tankt pa det, och det har férrunnit. Om nagot
visst sager vi: "Det sker just nu.” Och i samma 6gonblick, vi yttrar dessa ord, har detta nu gatt
in i det forflutna. | verkligheten finns inte nagot, som kunde kallas nuet. Det &r ett slags
knivsegg, som skéar mellan det forflutna och framtiden. Det &r bara ett ord, som vi brukar foér
bekvamlighetens skull — sjalva tinget forandras i varje sekund. Vi maste lasa in framtiden i
nuet och se vad som komma skall. Om vi kunde taga oss ur denna kropp och denna hjérna om
sa blott for nagra dgonblick och intrada i ett alltigenom hogre slags liv och blicka ner pa det
liv vi lever har, skulle vi forsta detta exakt. Vi skulle inse att vi genom att tanka pa denna
framtid gor den lattare att uppna for det narvarande. Om vi ser pa en méanniska, som avgjort
begar ett misstag, och vi tanker pa detta misstag, vecklar vi det annu narmare om henne. Men
om vi ser pa henne och tanker pa den framtid, nar hon har rest sig ur det, 6ppnar vi vagen till
denna framtid at henne och for den narmare inom hennes rackhall.

3. Doda begaret efter bekvamlighet.
Var lycklig sasom de ar som lever for lyckan.

A.B. — Pa de tidiga stadierna av sin utveckling riktar en manniska alla sina fysiska och
psykiska anstrangningar pa att skaffa sig de medel som gor hennes liv bekvamt och behagligt.
Begdret efter bekvamlighet utgér motivet for mansklighetens flertal. Det &r en mycket nyttig
eggelse, som driver manniskan att utveckla vissa egenskaper. Det lar henne att hon maste tygla
sin kropp, att hon maste beharska sin lagre natur och att hon ocksa maste utveckla sina kroppar,
sa att de kan tjana hennes avsikter att njuta bekvamlighet och behag i dem.

Begaret efter bekvamlighet forsvinner, allteftersom de ting, som drar méanniskan till sig, star
allt hogre pa skalan. En manniska kan gora sig av med begéaren efter fysisk bekvamlighet och
njutning genom att till exempel rikta om sina intressen mot det mentala livet. Forst uppstar da
en fornimmelse av anstrangning, en viss kansla av smarta och forlust, men manniskan foredrar
de mentala njutningarna framfor de fysiska, eftersom hon vet att de varar langre. Senare och
allteftersom hon 6var sjalvfornekelse, finner hon att kanslan av att ha mistat nagot forsvagas,
samtidigt som de intellektuella gladjedmnena 6var en allt starkare dragningskraft, tills de lagre
begéren inte lockar henne alls.

Pa varje stadium rader i borjan den avsiktliga sjalvfornekelsen. Darefter kommer mistandet
av begarsforemalets dragningskraft. Senare installer sig samma slags forandring med avseende
pa intellektets frojder. Nar manniskan skadar upp mot det andliga livet, avtar stegvis hennes
dragning till intellektuella ting och kanner hon sig allt mindre lockad att njuta av intellektets
maktiga kraft. Hon nekar sig da intellektets frojder och har i stallet sin gladje i andens; hon drar
sig tillbaka fran intellektet och faster sin medvetenhet pa det andliga.

Forstoringen av begaret efter bekvamlighet medfor sin egen fara. Denna &r den tredje stora
faran. Den forsta var overksamheten, den andra var foraktet och den tredje &r tendensen att icke
vara lycklig utan att vara varken lycklig eller olycklig, varken det ena eller det andra.

Hur skall méanniskan bli lycklig? Svaret blir: genom insikten att jaget &r sallhet. Det sags i
Brahma-sutraerna att brahman ar séllhet, brahman ar ananda. Ménniskan har nu att inse detta.
Hon paverkas inte langre av njutning eller smarta. De har upphért att 6va dragningskraft pa
henne. De uppstar genom formers dmsesidiga beréring, men hon har natt jamvikt. Det ar darfor
sannolikt att hon rakar i det tillstand, dar hon varken ar lycklig eller olycklig. Men hon maste
lara sig att vara lycklig sasom de ar som lever for lyckan.

Det ar jagets séllhet, den djupa bestaende sallheten, den fornimmelse av férndjsamhet och
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gladje som utgor ett vasentligt inslag i det andliga livet och som &r det svaraste av detta liv att
forverkliga i medvetenheten. Det ar ett uppenbart faktum om de stora mystikerna och man-
niskornas fréalsare att sorgen starkt framtratt i deras liv. Jesus var en smértornas man. Gautama
Buddha lamnade sina lysande palats och tradgardar och karleksfulla vanner for att soka boten
for varldens sorg. Detsamma ser vi gélla, nér vi betraktar andra stora ledare av ménskligheten
och deras liv. Sorgen berérde dem mycket djupt. Men de lat icke sorgen Overvaldiga dem.
Hos dessa man fanns en forblivande glédje, och sorgen overdrivs kraftigt av den som
betraktar dem utifran. En bedrévelse svavar over dem, da angest, upprivenhet, fortvivlan,
angslan och bekymmer haglar 6ver dem fran alla hall, anser manniskor naturligt dem vara
sorgsna. Men en dylik slutsats ar inte given. De later sig inte oroas, nedslas eller plagas av
dessa forhallanden, hur mycket de an uppmarksammar dem, och kan gora det som befinns
vara nodvandigt for varldens basta. Under allt detta rader hjartats frid. Darfor finner man dem
alltid séga: "Min frid forbliver.”

Larjungen ké&nner varldens lidande. Detta kan han inte undfly. Det kastar en skugga over
honom — en oundviklig skugga. Hela véarldens sorg maste finna sin genklang inom honom. Han
kanner sorg och fortsatter att hysa medkansla for de okunniga och lidande, foér deras upprérdhet
och uppror. Pa det stadium vi betraktar rader en fara fér honom — att han kan upphora att kanna
med andra. Om sa sker, mister han sin anvandbarhet i samma man som han upphér att kanna.
De stora hyser hjélplos medkansla med dem som drabbats av karma, medkéansla pa grund av sin
oformaga att hjalpa dessa, ty det finns omstandigheter, dar de inte kan hjalpa, dar méanniskorna
sjdlva maste genomga sina erfarenheter. Med sin vetskap om att detta maste ske och med sitt
ovillkorliga samtycke till lagen star de vid sidan om och iakttar dess verk, och likval finns
smarta och medkénsla i detta — medkéansla som rymmer ett visst inslag av sorg.

Detta blir alltid kvar sasom nagot av en skugga. Med formagan att hysa medkansla skulle en
manniska forlora dven formagan att hjalpa. Liksom hennes liv flodar in i de okunniga, kanner
hon de okunnigas gladje och smérta och lattar deras borda genom att kdnna det inom sig sjélv.

Nar allt detta trycker larjungen, &r det alltid nddvandigt for honom att paminnas om att jaget
ar séallnet. Han maste bevara sitt hjarta glatt, maste avsiktligt odla fornéjsamhetens och lyckans
anda inom sig. Ett satt att gora detta ar att meditera pa den gudomliga séllheten — den djupa,
innerliga sallheten, som ingenting pa denna jord kan mata sig med, eftersom den &r jagets sjalva
vasen och natur. En ménniska kan utveckla denna sida hos sig bara genom att avsiktligt odla
gladjen och forndjsamheten och genom att betrakta virlden och inse att det onda &r avidya,
okunnighet. Mitt i bedrévelserna ar hon lycklig. Hon maste lara sig att smartan sitter i holjet,
medan livet alltid &r gladje.

C.W.L. — Denna regel betyder inte att manniskor inte skall fa ha det bekvamt eller behagligt,
aven om manga uppfattat den i denna innebdrd. Yogier, eremiter och munkar har fattat liknande
utsagor i andra skrifter i denna mening, men det ar alldeles felaktigt och daraktigt. P4 medel-
tiden bar vissa munkar tagelskjorta, och somliga indiska yogier sitter pa spikar och sover i
hetaste tiden mellan flera eldar allt i syfte att géra det obekvamt for sig. Sa blir det nar man
valjer ut en viss text och tolkar den in absurdum. Det framhalls sarskilt i Bhagavad-Gita att de
som plagar kroppen, plagar den gudomlige som uppehaller sig i denna kropp, och att deras vag
inte dr framatskridandets vag. Denna regel betyder alltsa inte att vi inte far ha det behagligt, utan
endast att vi aldrig far lata vart begar efter behag och bekvamlighet sta i vagen for det arbete vi
har att utféra. Om det som maste goras vallar oss starkt obehag, far vi likval inte av den anled-
ningen avsta fran att gora det.

Att bereda oss sjalva onodigt obehag endast staller svarigheter i var véag. Folk talar mycket
om att lidandet ar en dygd och hur mycket framatskridande som erhallits pa den vagen. Men om
vi granskar kalla fakta, finner vi att framatskridandet sker efter att lidandet gatt 6ver. Det ar inte
lidandet i sig, som astadkommer framatskridandet, utan det som i manga fall vacker en man-
niska till insikt om forhallanden, som hon annars inte skulle ha tillrackligt uppmérksammat.
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Ibland rensar det ut ur henne sadana egenskaper, som gjort det svart for henne att ga framat,
men det ar forst sedan lidandet ar dver, som framstegen gores, eftersom det ar forst da som hon
befinner sig i ett sinnestillstand, som lampar sig for beaktandet av hgre ting.

Vi skall inte tanka att det ligger nagon dygd i att gora det obekvamt for oss. Tvartom &r det sa
att vi formar mycket béttre tanka pa hogre ting, nar organismen befinner sig val. Likval har jag
ként manniskor, som framhéardat i obekvamlighet. I Indien, till exempel, dar man bast forstar sig
pa meditation, rakar det vara sed att sitta med korslagda ben. Jag har kant tjogtals vita man-
niskor, som varit beredda att trétta ut sig och aven valla sig smarta genom att forsoka folja den
indiska seden vid meditation utan att forsta att detta blott ar en yttre detalj och att indiern intar
denna sittstallning bara darfor att han &r van vid den sedan barndomen. Att patvinga sig en
obehaglig sittstallning &r alltigenom fafangt for dem som inte ar vana darvid. Patanjali anvisar
att intaga en sittstallning, som &r ’stadig och bekvam”,

Det finns tva andamal med kroppens stallning under meditationen. For det forsta skall
kroppen befinna sig val, sa att den mediterande latt glommer den, ty det ar vad han vill gora.
For det andra skall den vara i en sadan stallning, att den inte skadar sig, om vi under medita-
tionen lamnar den - vilket kan handa nar som helst. I ett dylikt fall blir verkan pa kroppen som
om vi hade svimmat. Indiern, som sitter pa golvet, bara faller bakat, vilket inte vallar ndgon
skada. Nar vi mediterar, gor vi darfor klokt i att sitta i nagot slags fatolj, sa att vi inte faller ur
den, om kroppen forlorar medvetandet. Den liggande stéllningen &r inte bra, om den Okar
tendensen till sémn.

Det finns kénslornas gladjeamnen och intellektets. Manga manniskor, som med forakt
skulle avvisa tanken att deras fysiska bekvamlighet betydde det minsta for dem, &r likvél
ytterst olyckliga, nar de erfar kanslomassigt obehag, det vill saga nar de inbillar sig inte fa den
uppmarksamhet de fortjanar rorande sina kanslor. Manga manniskor ar smartsamt sentimen-
tala, véntar sig av 6vriga manskligheten att vara det i lika man och kanner sig mycket sarade
da den inte ar det. De later vad de kallar sin tillgivenhet floda, men denna har ofta en
anstrykning av sjalviskhet. De vallar allehanda storningar och gor dven sadant som skadar
dem de pastar sig alska, allt for att fa, som de sager, sin tillgivenhet besvarad. De forstar inte
att det finns olika slag av tillgivenhet och att det kan vara fullkomligt omgjligt for méanniskan
ifrdga att besvara tillgivenheten pa det sarskilda satt de onskar. Svarigheten kommer av
fasthallandet vid begaret efter kanslans bekvamlighet, som aldrig borde tillatas hindra vart
eget framatskridande eller deras som vi élskar.

Pa motsvarande satt finns det intellektuell bekvamlighet. Folk vill att andra tycker och tanker
exakt likadant som de sjalva, sa att de kan vara mentalt till freds, ostorda. Standigt rakar vi pa
denna svarighet. Dar har vi till exempel en lovande ung ménniska, som fattar ett djupt intresse
for teosofin och vill ansluta sig till samfundet, men foraldrarna sétter sig energiskt emot detta.
De skulle inte kdnna sig intellektuellt val till mods vid tanken att deras son eller dotter anslét sig
till en askadning de inte kunde dela. De kénner sig vissa om att de har ratt och att det inte kan
finnas nagon verklig visdom bortom deras egna sérskilda asikters raméarken. Om en son eller
dotter tanker annorlunda &n de sjélva, blir de saledes mycket upprorda, da de inte formar inse att
den omstandighet att ett visst jag fotts in i deras familj inte nddvandigtvis innebdr att detta jag ar
av samma laggning och lynne som de sjélva.

Varje jag har sitt eget sétt, sin egen formaga att uppskatta sanningen, och det maste fa taga
emot denna pa sitt eget satt. Det ar misstag av andra att forsoka tvinga ett jag att taga emot den
pa deras sétt, som inte &r jagets eget. Hela det inre jaget reser sig daremot. I sddana fall, dar barn
har utsatts for intellektuell patryckning, har resultatet mangen gang blivit att barnet fullstandigt
Overgivit foraldrarnas tro. Om och om igen slutar préastens son som ateist, eftersom forédldrarna i
sin ovishet sokt tvinga honom att tycka och tdnka som de. Detta slags skada vallar de bara
darfor att de sjalva vill ha det intellektuellt bekvamt. Larjungen mast alltid taga sig akt att hans
begér efter att kanna sig val till mods emotionalt och intellektuellt inte formar honom att kranka
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andras ratt och att han inte later detta begér hindra honom fran att gora sin plikt eller ge den
hjalp han kan ge.

Det ar vasentligt att vi ar lyckliga, sdsom chohanen sager har, dven om vi forvisso inte skall
leva for lyckan. Jag tror att manga glommer var plikt att vara lyckliga. De betraktar det inte som
en plikt, fastan det alldeles bestamt &r det. Det ar en nodvandig del av framatskridandet. Den
som alltid &r sorgsen och nedstamd for det som hander, gor inget framsteg, och det &r lika sa
gott att man later honom veta det. Sdsom jag tidigare sagt, ar det noédvandigt att vi blir allt
kéansligare, ty om vi inte forsatter oss i detta tillstand, kan vi inte genast svara pa den minsta
signal mastaren sander. Utom all fraga ar det svart att vara mycket kénslig och samtidigt
stralande lycklig, anda &r det vad vi maste vara. Det finns atskilligt, som vacker var djupaste
medkansla, och det ar svart att hysa medkéansla med dem som lider utan att samtidigt kénna
sorg. Sasom jag forklarat, &r det likval sa att mastaren hyser langt stérre medkansla an vi kan
gora men anda sakerligen inte kanner den sorgen som sorg.

Det kunde rada mycket mindre lidande och mycket mindre sorg, om de manniskor, som nu
drabbas av sorgen och lidandet, hade levat alldeles annorlunda i andra liv for kanske tusentals
ar sedan. Men med tanke pa att de levde som de gjorde &r det som nu sker dem det basta som
kan ske for deras framatskridande. Det kan inte hjélpas att vi kanner sorg for att det inte ar
battre, men var sorg avser inte det som nu sker, utan det som skedde tidigare och gjorde detta
nodvandigt. Detta kanske later en smula kallt, men néar vi forstar att verkan helt och hallet
beror av orsaken, kan vi inse att det som nu hander faktiskt &r resultat av de orsaker som
manniskorna sjalva satte i gang for lange sedan och att det inte kan bli annorlunda, néar lagen
om orsak och verkan rader.

Allt detta lidande kan nu &ndras bara genom infGrandet av nya krafter. Vi kan ibland lindra
sorg och lidande till en viss del. Nar vi gor detta, betyder det ingalunda att vi upphaver lagens
verkan. Det &r inte alls sa att allt inte sker i dverensstimmelse med denna lag, utan det handlar i
stallet om att vi infor en ny kraft, som ocksa denna verkar inom lagen och mildrar mycket av det
som annars skulle ha blivit verkan av det som forut skett och gjorts. Men dven om vi ibland kan
lindra och hjélpa, ar det, sasom jag nyss forklarade, mycket svart for manga av oss att alltid ha
den installningen att hysa full medkénsla och likval inse lidandets nédvandighet, ehuru vi
mycket val kan gora detta vad galler vissa ting. Antag att en van, som vi haller mycket av,
maste genomga ett kirurgiskt ingrepp. Naturligtvis ar vi ledsna for att s3 maste ske, men det
faller oss inte in att sdga att detta inte borde goras, da vi ju inser att ingreppet i fraga ar avsett att
gora god verkan och vi litar pa att resultatet blir att hans halsa forbattras. Hur sorgsna och
angsliga vi an ma vara, betraktar vi det saledes som nagot olyckligt, beklagligt, men likval
nodvandigt. All sorg och allt lidande ar just sddant — operationer som ar nodvéandiga for
avlagsnandet av farliga svulster.

Mycket av vérldens sorg kan undvikas, da den till stor del inte harror fran det forflutna utan
beror av manniskors darskap i nuet. De tar det som sker pa fel sétt. Exempelvis tillater vi oss
ofta att bli sarade eller oroliga. Dylikt beror inte pa karma i det forflutna. 1 manga fall har sju
attondedelar av de bekymmer som drabbar méanniskor ingen yttre orsak alls, utan beror helt och
hallet pa det sétt de behandlar sina upplevelser pa. Den karma som tréffar oss utifran ar bara en
liten del, men vi forstorar den valdeliga. Detta &r vart nuvarande fel, och det kan rattas till.

Manga som lever for lyckan soker uppna denna lycka pa olika satt: genom att omge sig
med de manniskor i vilkas séllskap de kénner sig lyckliga, genom att resa till platser dar de
kan roa sig och sa vidare. Dylikt bor larjungen inte gora, ty han bor kunna vara fullstandigt
lycklig i sig sjélv, utan att gora sig beroende av yttre forhallanden. Detta ar svart for oss,
eftersom vi manga liv igenom i stort sett varit lekbollar for omstandigheterna. Om vi iakttar
manniskor, finner vi att de flesta av dem alltjamt befinner sig i ett dylikt tillstand. De flesta
manniskor anstranger sig mycket litet for att dndra de forhallanden, vari de befinner sig. Om
de finner sig vara nedstamda eller l&ttstotta och darfor olyckliga, bor de skrida till verket att
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andra dessa forhallanden. | stéllet for att gora detta klagar de 6ver dem som sarar dem och
sager att det ar alldeles omajligt att ha med sddana manniskor att géra. Anda ar nog dessa
andra mycket lika évriga manskligheten. Var lycka beror pa hur vi férhaller oss till dessa
manniskor, pa var installning till deras installning. Om vart studium av esoteriken burit nagon
frukt, sa sager vi: "Det bekommer mig inte, vilken installning de har. Det ar deras sak, inte
min. Det & min sak att se till att jag inte later mig saras och oroas, att jag behaller en fridfull
sinnesstdmning, vad dessa andra &n gor eller sager.”

Man kan nog sdga att det ar mycket svart att ha den installningen, om andra &r aggressiva
eller foroldmpar en. Men &r det inte uppenbart att den verkan, forolampningen eller aggressivi-
teten kan fa, beror pa det satt, pa vilket man beméter den? Om vi tillater oss att drabbas av den,
inféres mycken storning. Vi a var sida visar nagot av samma natur, och for den utomstaende
betraktaren torde det synas som om denna aggression vore till viss del befogad. Men om vi
haller oss alldeles lugna, ar den férolampande ensam om att gora oratt och kan den utomstaende
se att vi inte gor det. Givetvis ar det inte for att synas gora ratt, som vi skall halla oss lugna, utan
vi skall antaga en filosofisk installning, emedan vi inte kénner av dessa forsok att angripa eller
hindra oss, och darmed kan vi vara lyckliga.

Det synes finnas ett slags negativ lycka, som bestar i att undvika smarta eller lidande. Vi kan
gora mycket mer an sa. Vi som forsoker leva enligt esoterikens anvisningar — vi som studerar
det inre livet — maste géra nagot av varldens arbete. Sakerligen kan ingen se logos’ plan och det
arbete som skall utforas enligt denna plan utan att forsoka gora sa mycket han kan for den, och
att han agnar sig at detta arbete gor honom upptagen och lycklig. Vi borde inte ha nagon tid for
nedslagenhet, nagon tid for oro for allt detta yttre. Om vi hela tiden &r ivrigt upptagna med att
sénda ut goda tankar, starka onskningar, strommar av god vilja till alla som omger oss, ar vi
fullt upptagna och lyckliga i sjélva arbetet.

Det ar sorgligt att hora hur manniskor 6verallt omkring oss standigt talar om att gora det ena
eller det andra “for att fa tiden att ga”. Det &r bade 16jligt och 6mkligt, ty varlden ar full av
tillfallen att utféra goda och &dla handlingar, och dessa manniskor inte ens soker dessa tillféallen.
De soker bara ett eller annat satt att roa sig for att inte kdnna alltfor svar leda — en hogst anméark-
ningsvérd installning.

Den som studerar esoteriken, finner att han inte kan fa tiden att racka till for allt han skulle
vilja gora. Alla som verkligen ar villiga till arbete, ar dvervaldigade med goromal. Det finns
alltid mer att gora &n de nagonsin kan hinna med. Dr Besant arbetar outtréttligt fran bittida till
sent pa natten utan att vila, och hennes uppfattning om arbete skiljer sig mycket fran den van-
liga manniskans. Somliga man i naringslivet &r forvisso strangt upptagna hela tiden, men de
flestas forestallning om arbete ar att gora nagot litet, taga rast och sedan aterupptaga arbetet
for en liten stund till. Detta torde de kalla att dgna arbetet stor uppmarksamhet. Men det &r
inte s& hon arbetar. Aven nar hon lyssnar pd ndgon redogérelse, som man lamnar henne,
fortsatter hon att skriva och uppfattar likval vartenda ord av vad som sagts och &r vid
redogorelsens slut fullstandigt beredd att hjélpa eller rada. Hon forlorar icke ett dgonblick.
Hon &r alltid beredd, om hon far vanta pa en jarnvagsstation, att taga fram ett litet
dokumentskrin och genast borja skriva en artikel eller ett brev. Det &r inte allom givet — och
tank pa den alder hennes organism nu har natt — att gora detta, i synnerhet som hennes arbete
ar av en mycket forskande beskaffenhet och fordrar snara beslut i manga olika riktningar.
Manniskor som avlonas for sitt arbete, utfor det inte pa detta satt. Det ar just emedan hon
alskar det hon gor, som hon kan géra s mycket. Sannerligen ar hon lycklig i sitt arbete, alltid
redo att méta manniskor med ett vanligt leende och ar salunda en stor inspiration for alla dem
som kommer i ber6ring med henne. Det vore gott for oss att folja henne i sparen sa langt vi
formar och darvid alltid minnas plikten att vara lycklig. Om vi inte ar lyckliga, sa gor vi inte
tillrackligt; det ar ett sakert bevis pa att vi slosar med tiden. Vi borde skrida till verket och
gora nagot. Da forsvinner genast bedrovelsen, eftersom det inte langre finns tid for den.
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Intresset for arbetet ar da sa starkt och méangden uppgifter sa stor att vi tanker pa detta och inte
har tid for att tanka pa nagot som har med bedrévelse att gora.

Sok i hjartat det ondas upphov och utplana det. Det lever fruktbart i den hangivne
larjungens hjarta likaval som i den at begar hemfallnes hjarta. Endast de starka kan
doda det. De svaga maste vanta, medan det vaxer, bar frukt, dor. Och det ar en véxt,
som lever och frodas tidsaldrarna igenom. Det blommar, nar méanniskan samlat pa
sig orékneliga liv. Den som vill antrada maktens vag, maste slita detta ur sitt hjarta.
Och sedan skall hjartat bléda och manniskans hela liv synas i grund upplost. Detta
prov maste bestas. Det kan komma vid forsta steget pa den farofyllda trappa, som
leder upp till livets vag. Det kan komma férst vid sista. Men, o larjunge, minns att det
maste bestas, och rikta din sjéls krafter pa uppgiften. Lev varken i nuet eller i fram-
tiden, utan i det eviga. Detta jattelika ogras kan inte blomma déar: denna flack pa
tillvaron utplanas av den eviga tankens sjalva narvaro.

C.W.L. — Detta ar aterstoden av fjarde regeln, chohanens kommentar till de forsta tre
reglerna. Det jattelika ogréset ar avskildhetens villfarelse — forestéllningen om det avskilda jaget
— som sannerligen &r det ondas upphov. Vi anvisas att ddda det steg for steg. Vi tillsags forst att
forena det lagre jaget och det hogre jaget, det vill séga lata personligheten sammansmalta med
individualiteten. For de flesta av oss ar det personliga jaget fortfarande sa néra att det tenderar
att utestanga de hogre tingen. Vi maste arbeta oss igenom detta och gradvis 6vervinna det for att
gora oss av med all sjalviskhet. Sedan maste vi borja med individualiteten.

Individualiteten, det hogre jaget ar nagot mycket underbart — sammansatt, ytterligt sként och
forunderligt val anpassat till sin omgivning, i sanning en harlig varelse. Likval maste vi inse att
ocksa denna blott ar ett redskap, som vi skapat genom manga tidsaldrars arbete for monadens
framatskridandes skull. Eftersom vi pa de tidigare stadierna av vart framatskridande behovt
utveckla forestallningen om det avskilda jaget, finns det jattelika ogréset eller dess fro i vars och
ens hjarta. Det maste dodas nagon gang. Likval kan endast de starka riva ut det ur sig sjalva i
borjan av sin utveckling. De svaga maste vanta och lata det véxa, medan de forvérvar styrka
nog att doda det. Detta ar olyckligt for dem, ty ju langre det far leva kvar, desto tatare snor det
sig samman med méanniskans natur. De som kan uppbada modet att riva ut det nu, kommer att
ga snabbare och mycket sikrare framat. Fruktansvard, som kampen for att driva ut detta av-
skilda jag alltid &r, blir den tusen ganger svarare, om vi skjuter upp den till de senare stadierna
av vart framatskridande. Forran det ar slutgiltigt forintat, kommer vi att anséttas av allehanda
svarigheter och faror, som vi kan undga bara genom att gora oss av med det hér och nu. Det ar
alltsa uppenbart att det &r bast att doda det i forsta borjan.

Alla esoteriska larosystem &r Gverens i att ge de studerande radet att soka fran allra forsta
begynnelsen gora sig av med denna illusion. Svarigheten att gora detta ligger inte bara i var
vana att tdnka oss sasom avskilda utan aven i att denna forestallning varit upphovet till all var
styrka i det forflutna. Nar det individuella jaget forst bildades, var det alldeles tydligt svagt.
Jaget hade dittills ingatt i en gruppsjal och forestallningen om en fran andra avskild identitet var
inte stark hos det. Den behévde forstarkas genom livet pa vildens stadium. Méanniskans styrka
vaxte gradvis ur kénslan ”jag ar jag”. | ett tidigt skede kunde den innebéra: ”Jag ar en valdig
krigare och en snabb I6pare, jag ar en maktig hovding, jag kan leda hérar, jag kan leda mén, jag
kan fa dem att gora mig till viljes.” Senare och pa ett hogre stadium torde det uttrycka sig
sasom: "Jag har ett maktigt intellekt, jag kan lita till mig sjalv, jag &r en stor manniska, jag kan
tanka starkare an andra och har darfor makt éver deras tankande och kan forma dem till det ena
eller andra.” Det &r genom denna uppfattning om avskildhet, som vi har lart att ha sjalvtillit.

Senare kommer ett stadium, pa vilket sjalvtillit betyder tillit till det hogre jaget. Manniskan
litar dd inte langre till sin hands skicklighet, sin fots snabbhet, sina musklers styrka eller sina
intellektuella formogenheter, utan nar insikten att det finns en andens styrka, som ar langt storre
an dessa yttre manifestationer, och nar hon nar detta stadium, borjar hon snart inse att hennes
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andes styrka &r styrkan av detta odndliga som ligger bortom anden, eftersom detta &r ett med
gud sjélv. Saledes blir var sjalvtillit slutligen tillit till honom — pa den méktiga kraften bakom.
Vi ar han, och genom att lita till gud litar vi till oss sjalva, eftersom envar av 0ss ar en gnista av
det gudomliga och gudomen finns inom oss. Vi behdver bara inse detta och utveckla det, och da
blir det jag vi litar till det stora jag som dr alltet.

Denna forestallning om det avskilda jaget ar ingrodd i oss och tillhor just det ego som, sa vitt
vi vet, ar det enda bestaende hos oss. Vi har alltjamt att lara att monaden finns, vilken kommer
att synas vara det verkliga jaget, nér vi val 6vergivit individualiteten. Likvéal skall vi, nar den
tiden kommer, se langt klarare &n vi nu gor att dessa monader ar blott gnistor av den eviga
lagan. Vi vet det nu teoretiskt, och den sanna insikten om det nar alla i sinom tid. Den har redan
natt somliga. Jag har tidigare forklarat att, nar medvetenheten ar fokuserad i kausalkroppens
hogsta del, det & majligt att skada uppfor den linje som forenar monaden och egot. Nar vi
skadar uppfor denna linje till monaden, som vi vet sa litet om, och bortom den, kan vi se och
veta med en bestamdhet, som inga ord har nere kan uttrycka, att det, vi uppfattat sdsom jaget
och sasom oss tillhorigt, icke &r vi utan han; att, om vi dgde nagot intellekt, nagon hangivenhet
eller tillgivenhet, det inte alls var vi, utan var det intellekt, den hangivenhet eller tillgivenhet
som &r gud och som visade sig genom oss. Nar en manniska haft en dylik upplevelse, kan hon
darefter aldrig bli densamma igen. Hon kan inte komma ner igen, pa samma satt, till det
personliga betraktelsesattet, eftersom hon vet med den visshet som dvertygar. Nagon dylik upp-
levelse behdvs att motverka resultatet av det avskilda jagets utveckling, detta avskilda jag som
for narvarande &r oss till stort besvar och vallar oss mycken sorg och mycket lidande genom att
fordunkla var syn pa livet. Vi befinner oss i den egendomliga situation att var sjalvutveckling
upp till ett visst stadium beror av var uppfattning om avskildhet och att det ar forst nar vi natt
detta stadium, som denna uppfattning blir nagot ont och vi maste géra oss av med den. Mansk-
ligheten har nu natt ett stadium, déar den borde inse detta. Detta forklarar varfor osjalviskhetens
plikt inskarpes i oss sa eftertryckligt av all esoterisk och hogre religios undervisning. Mansklig-
heten sasom helhet behdver detta. Den befinner sig alltjamt pa sjalviskhetens stadium, vill taga
for sig an det ena, an det andra. Hela var kraft maste vandas emot denna tendens.

Samtidigt maste vi forsoka att i denna sak vara mycket toleranta. Vi kénner ofta otalighet
med den hejdldsa, brutala sjélviskhet som finns 6verallt, men en dylik reaktion &r vérdel®s.
Dessa beklagliga ménniskor bara fortsétter det som var nodvéandigt for deras utveckling for flera
tusen ar sedan. Vi bor hjélpa dem, om det ar majligt. Vi bor alltid vara vanliga och toleranta
men mycket bestamda om nédvandigheten av att 6verge denna installning. Somliga av oss
finner det anvandbart att forsoka uppfatta mansklighetens framatskridande sasom en helhet och
gora till vana att tanka pa oss sjalva sasom ingaende dari. Vi forsoker da handla enligt det rad
som en av vara mastare en gang gav med dessa ord. "Om ni lyckas med att genomféra nagot
visst, om ni lyckas gora ett bestamt framsteg, bor ni inte tanka: *Jag har gjort detta, jag gar
verkligen framat.” Det &r battre att uttrycka det sa: *Jag &r glad over att detta har skett, eftersom
manskligheten genom mig har kommit just si mycket narmare att finna sig sjalv — sa mycket
narmare slutmalet, som gud avser att den skall na. Genom mig har méanskligheten tagit detta
steg, och att den gjort detta innebar ett litet framsteg for var och en.” Man kan salunda tanka pa
hela manskligheten sdsom en manniska tanker pa hela sin slakt, sasom en enhet, fran den
nyfddde till gammelfarfar, och darmed beaktar allas valfard.

Vi har fatt veta att vi bor leva varken i nuet eller i framtiden utan i det eviga. Den som lever i
det eviga ar logos, gudomen. Da han lever i det eviga, ser han framtiden likaval som nuet, ser
allt detta fullbordas. Om vi kunde hoja oss upp till hans synsétt, skulle vi kunna leva i det eviga
sasom han gor. Detta ar inte nagot vi kan uppna i dag eller i morgon. Vi maste kdmpa oss fram
mot det. Ett gudomligt missndje ar nodvandigt for vart framatskridande mot det. Vi far aldrig
vara nojda med de forhallanden vi natt, det skulle genast innebara stillastaende. Vi maste alltid
sikta mot att gora béattre och béttre, och genom att leva i framtiden skall vi lara oss att gora det.
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Medan vi standigt stravar framat, standigt stravar uppat, ar det samtidigt ett misstag att tillata
oss att kanna missbelatenhet eller oro med avseende pa dvergaende handelser, som traffar vara
egna och andras for stunden radande forhallanden. Det &r klokare och béttre att rikta in sig pa
framtiden och leva i denna. Vi bor séga: Jag ar for stunden den eller den med vissa fel och
brister. Jag kommer att 6vervinna dessa fel och brister. Lat mig se fram emot den tid, da de inte
langre existerar.” Det ar nagot stort att leva for morgondagen och inte for den dag som i dag ér.
Maénniskorna i gemen lever for de arhundranden som ligger bakom dem och klamrar sig fast vid
gamla fordomar. Vi bor skada framat mot framtiden och leva for denna.

Hall tanken riktad med hopp pa framtiden, inte med beklagan pa det forflutna. Nuet ar till
mycket stor del en illusion, sa att vi egentligen inte ar missnéjda med vad vi ar i fard med att
gora utan med vad vi just gjort. Om vi vill komma vidare, maste vi ha 6gonen riktade framat.
Att se bakat ar inte sattet for att ga framat. Om man sa ginge till vaga i fysiska varlden, skulle
man inte komma langt utan att raka ut for en olyckshandelse, och motsvarande géller aven i de
hogre varldarna. Ju mer vi funderar pa det, desto klarare star det for oss att i de tre aforismer vi
nyss undersokt, ndmligen ”ddda &aregirigheten”, ”ddda begaret efter liv”’ och “doda begéret efter
bekvamlighet”, allt som driver den vanliga méanniskan fullstandigt skurits bort.

En manniskas liv styres forst och framst av hennes begér att halla sig sjalv och familjen vid
liv, att "halla huvudet ovanfor vattnet”. Dartill stravar hon alltid att na hogre nivaer av inkomst
och anseende och storre bekvamlighet eller komfort for sig sjélv och familjen. Detta &r just de
motiv som driver den vanliga manniska, och det ar uppenbart att, om de alla fullstandigt av-
lagsnades fran henne, hon skulle alldeles forsloas, berévas varje bevekelsegrund till att alls
anstranga sig. Hon skulle da saga: ”Om jag inte far ha nagon stravan som driver mig, om jag
skall sluta att hysa begér efter ett bekvamt liv eller ens efter livet som sadant, varfor skall jag da
gora nagot dver huvud taget?” Hon skulle ldmnas utan nagon lamplig drivkraft for nagot slags
bemd&dande, och for henne skulle da allt framatskridande upphora. Det ar tydligt att dodandet av
dessa motiv skulle fa en dalig inverkan pa henne.

Aven den ménniska, som nastan star redo att antrada vagen, som har upphort att hysa nagot
intresse for lagre ting, nar ett stadium, dar det &r fara for att hon sjunker ner i ett tillstand av
overksamhet. Intellektuellt & hon da fullstandigt 6vertygad om att intet av dessa lagre ting ar
vart att efterstrava, och eftersom de upphort att éva nagon dragningskraft pa henne, kanner
hon ingen bojelse att forbruka energi i ndgon riktning. Detta dr en upplevelse, som kommer
nastan envar till del under evolutionens lopp, och det ar ett mycket patagligt bekymmer for
manga. De har 6vergivit det lagre men inte tillagnat sig det hogre. De befinner sig pa ett
stadium av dvergang fran det lagre till det hogre. De har inte tillrackligt forverkligat enheten
for att denna skall bli den stora drivkraften i deras liv, men de har forverkligat den tillrackligt
for att veta att det avskilda jagets begér inte &r varda att tillgodoses. Det forblir ddrmed i ett
tillstand av skenliv. For somliga aspiranter ar det mycket svart att hoja sig ur detta tillstand.
Sasom de da uppfattar det, ar ingenting vart besvaret, ingenting langre av intresse. De vill do
och fa det dverstokat.

Det enda séattet for en manniska att 6vervinna detta meningslosa tillstand &r att ga framat litet
langre. Da skall hon borja inse att det finns ett hogre och sannare liv, som &r oandligt val vart att
leva. Hon skall finna att, nar hon val fatt en glimt av den gudomliga ordning, som hon vill kasta
sig in — hon inte kan gora annat. Genom att identifiera sig med det enda livet och verka sasom
en del av detta liv, finner hon den enda kraft som kan driva henne till handling. Néar hon tar
detta ytterligare steg och borjar forverkliga det enda jagets liv, skall hon inte langre 6nska sig
doden och forintelsen utan i stéllet l&ngta efter att &ga mer och mer energi att sétta in i detta
hérliga arbete. Det enda jagets kraft skall da driva henne till langt storre verksamhet dn nagonsin
forut, eftersom den ar omaétligt maktigare an nagot lagre slags drivkraft och den méanniska, som
arbetar med den for att fullgéra gudomens hoga avsikt, skall vinna andlos lycka och andls frid.
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KAPITEL 5

FEMTE, SIATTE, SJUNDE OCH ATTONDE REGLERNA

5. Ddda all féornimmelse av avskildhet.

Sta likval ensam och isolerad, ty intet som ar forkroppsligat, intet som &r medvetet
om att vara avskilt, intet som &r utom det eviga, kan hjalpa dig.

A.B. — Denna undervisning &r sarskilt given i denna bok, avsedd for larjungen, eftersom
han har att lara sig sta ytterligt ensam. Intet som &r forkroppsligat, intet som &ar utom det
eviga, kan hjalpa honom. All hjalp som kommer fran det forkroppsligade ar hjalp av under-
ordnat slag och kan svika honom i den stund hans ndd ar som storst. De stora Kkristna
mystikernas levnadsskildringar visar att det varit ett oforanderligt kdnnetecken for deras liv att
de kant sig dvergivna av alla och mast sta fullstandigt ensamma. Samma sanning framtrader
aven i de kristna evangelierna, som i den symboliska framstallningen av Jesu liv innehaller en
beréttelse om de erfarenheter varje sjal maste genomga pa larjungaskapets stadier. Det finns
dar tva scener, som sammanhanger med detta yttrande. Den forsta & den som omtalas sasom
den angest som betog Jesus i Getsemanes Ortagadrd, nar han fann att hans vanner och
anhangare icke kunde vaka med honom ens for en kort stund och han insdg att han maste
fortsatta ensam. Den andra var utropet fran korset: "Min Gud, min Gud, varfor har Du
évergivit mig?” Dessa erfarenheter sammanhanger med den fjarde stora initiationen, da
manniskan ar hanvisad till sig sjalv och lar sig att lita till det inre jaget ensamt, att inse att hon
sjalv ar bara ett uttryck av det eviga i yttervarlden. Det finns en alltid en fara for att larjungen
vid detta sista stora prov bryter samman.

En tvafaldig uppgift ligger framfor larjungen. Han maste doda all fornimmelse av avskildhet,
men han maste lara sig att std ensam for att kunna vara stark med styrkan av det gudomliga som
finns inom honom sjalv. Han maste vara liksom en stjarna pa himlen, som skanker alla ljus men
tar ljus av ingen. Detta kan han lara endast genom att uppleva isoleringen. Likval ar fornim-
melsen av isolering en illusion, ty han finns i det eviga. Illusionen beror pa att alla former synes
forsvinna, innan insikten om enhet — om att vara det eviga — utvecklas i medvetenheten.

Denna aforism med sin kommentar innehaller dven andra viktiga tankar. Det finns ett
stadium, pa vilket aspiranten maste sta atskild fran manniskornas méngd pa grund av sin
svaghet, icke sin styrka. Ibland star en manniska sa nara de tillstand som rader hos de mén-
niskor som omger honom, manniskor som alltjamt lever det lagre slags liv han sjalv har lamnat,
att han ké&nner att han genom att vistas bland dem riskerar att dragas ner i deras laster. | det
skedet ar kanslan av repulsion nyttig, och dven om den visar att han star pa ett lagre
utvecklingsstadium, gor han likval klokt i att félja den och undvika deras sallskap.

Nar en manniska talar med fasa om en viss last, kan man vara saker pa att hon i det nara
forflutna varit i dess vald. I det icke fjarran forflutna har det utkdampats en strid mot denna last,
och hennes inre medvetenhet, fran vilken intet férsvinner, varnar henne nu for den. Det finns ett
stadium, pa vilket en manniska natt hogre och dar hon inte behover soka att pa sadant sétt draga
sig undan dem som alltjamt syndar. Men sa lange detta icke rader, sa lange hon fortfarande
riskerar att falla for lasten pa grund av nagon ingivelse utifran, ligger manniskans trygghet i att
halla sig langt ifran frestelsen, tills hon &r stark nog att uppehalla sig i dess néarhet utan att kdnna
sig dragen till den. FOrst nar en manniska natt bortom mojligheten att kdnna av lastens
dragningskraft, 6vervinner hon vanligen denna fasa och repulsion.

Da har hon natt det stadium, dar hon bor tanka pa syndaren sasom i behov av hennes hjalp.
Redan tanken pa hennes egna fel i det forflutna gor henne nu férmdgen att hjalpa andra. Vi kan
inte bista dem sa lange vi sjélva riskerar att falla, utan forst nar vi varken kanner oss dragna till
eller bortstotta fran lasten, nar vi kanner var samhorighet med dem som kampar. Vi minns da att
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varldens synd &r var egen synd — den djupa sanning som ligger i att ingen manniska kan vara
fullstandigt ren, sa lange en annan forblir oren. Salange hon &r en del av manskligheten, ar dess
liv hennes liv; for att undslippa det maste hon Iamna méanskligheten. Varje ménniskas last &r var
last, tills ocksa hon frigjort sig fran den. Pa denna sanning vilar vérldens hela raddning.

Detta bor vara varje larjunges tanke, om hon rakar i en sérskild frestelse. Hon bor inse att hon
inte far ge efter for frestelsen, eftersom hennes fall ar ett fall for hela manskligheten. En dylik
kunskap bor racka for att halla henne ifran det onda. Antag att man i sin medvetenhet soker inse
vad mansklighetens liv bestar i och sedan soker 6vervinna en sarskild svaghet. Da erfar man att
det egna Overvinnandet &r en seger inte bara for en sjélv, utan for alla. Hela ménskligheten ar
hjalpt darmed, eftersom en ingaende del av den har kdmpat och segrat. Denna idé ger o0ss
mycket ofta en stor styrka. Det ar sannerligen modan vért att kd&mpa for det hela, icke endast for
det egna personliga jaget.

C.W.L. — Manniskor gor ibland dessa anvisningar svarare for sig an de behover vara, och
kanske dven en smula overkliga genom att 6verdriva dem. Vi maste inse faktum att det har nere
i fysiska varlden rader atskillnad. Vi ma kénna oss sa fullstandigt broderliga som vi formar, men
icke desto mindre kvarstar faktum att vara fysiska kroppar ar atskilda i rummet. Ibland vill
manniskor forneka detta faktum. De forsoker driva idén om icke-atskillnad till en sadan spets att
den blir oférnuftig. | esoteriken kan dylikt aldrig vara ratt. Esoterik ar alltid sjalva inbegreppet
av vett och sunt fornuft, och sa snart man pastar nagot for oss som ar uppenbart orimligt, kan vi
vara vissa om att det foreligger ett misstag nagonstans. | somliga fall kan det vara sa att det blott
forefaller orimligt, da vi inte &ger alla fakta. Men om vi har tillgang till alla fakta och pastaendet
alltjamt synes orimligt, har vi rétt att betvivla det och avvakta ytterligare klarhet.

Aven om vara fysiska kroppar ar skilda at i rummet, rader det i verkligheten mindre
atskillnad an vad det synes gora. Vi reagerar alla pa varandra i en sadan utstrackning att ingen
manniska i nagon bemarkelse egentligen lever bara for sig sjalv. Om en fysisk kropp lider av
en viss sjukdom, kan det hénda att andra kroppar i dess nérhet smittas av den. Om emotional-
kroppen ar sjuk i betydelsen av att vara benégen for irritation, avund, svartsjuka, sjalviskhet
och sa vidare, ar den ocksa smittsam, eftersom den avger sina vibrationer och andra
emotionalkroppar i omgivningen maste till viss del paverkas av en dylik utstralning. Nar till
exempel manniskor sitter i ett mote tillsammans, genomtranger deras emotionalkroppar
varandra, eftersom en vanlig manniskas emotionalkropp stracker sig ungefér 45 cm utanfor
organismen — och nar i vissa fall &nnu langre ut — sa att de maste reagera pa varandra i en
avsevard grad, dven om de ar helt skilda at. Detsamma galler mentalkroppen, och aven vara
kausalkroppar ar skilda i rummet och olika i sitt tillstand. Vi maste alltsa forsta detta dédande
av fornimmelsen av atskillnad i enlighet med naturens fakta.

Det finns ingen avskildhet i den buddhiska varlden. Dar forenas medvetenheter inte nod-
vandigt genast pa den lagsta nivan, men de gor det gradvis allt mer, anda tills vi nar hogsta
nivan i den buddhiska véarlden, fullt utvecklat oss genom alla dess olika underavdelningar och
finner att vi blivit medvetet ett med méanskligheten. Detta ar den lagsta niva, dar avskildheten
ar fullstandigt obefintlig. I sin fullhet hor den medvetna enheten med allt till ndsta vérld — den
nirvaniska.

Antag att vi alla kunde utveckla den buddhiska medvetenheten inom oss samtidigt. Envar
skulle da inse att han hojt sig till den nivan och att hans medvetenhet inneslot alla andras, men
han skulle alltjamt ké&nna att denna allt inneslutande medvetenhet var hans egen. Ingen av 0ss
skulle alls ha mistat sin fornimmelse av individualitet, blott att han i denna skulle innefatta
mycket, mycket mera &n han nagonsin forut gjort. Han skulle kdnna sig som om han
manifesterade sig dven genom alla dessa andra. Det vi da egentligen upplever ar den enda
medvetenheten, som innesluter oss alla, logos’ egen medvetenhet.

Det ar i den nirvaniska varlden, som vi mest intensivt inser att allt vi ansett vara var med-
vetenhet, vart intellekt, var hangivenhet, var kérlek i verkligheten ar hans medvetenhet, hans
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intellekt, hans karlek, hans hangivenhet, som manifesterar sig genom oss ungefar sasom ett ljus
kan skina genom en lins. Denna insikt kommer inte fullt till individen i den buddhiska vérlden,
men den gor det till honom i den n&rmast hogre varlden.

| Dzyans sanger sags med avseende pa méanniskan: “Gnistan hanger fran lagan med fohats
finaste trad.” Detta kan nog tillampas rorande flera olika nivaer. FOr oss kan det betyda att jaget
hanger fran monaden med den finaste trad, och att denna trad I6per genom den buddhiska
varlden. Den finaste trdd man kan tdnka sig ar allt vad den vanliga ménniskan har pa dessa
buddhiska nivaer. Sa snart hon riktar uppmarksamheten pa hogre ting — nar hon regelbundet
tanker pa sadana och inriktar sig pa dem — borjar denna trad att forstarkas. Den blir alltmer lik
en kabel, och senare framtrader den som en tratt, eftersom den vidgar sig uppat (jag talar nu om
den som man skulle se den med hogre slags syn) och nar ner i kausalkroppen, som i det skedet
natt en bestdamd storlek. Senare vidgas sjalva kausalkroppen genom det maktiga inflodet av
krafter och blir tratten avsevart mycket storre, sa att den vidgas bade langst nertill och upptill.
Vid forsta initiationen (hos manga kommer denna erfarenhet dessforinnan) 6verger manniskan
kausalkroppen och stortar in i den buddhiska varlden. Sasom jag tidigare forklarat, forsvinner i
detta skede kausalkroppen helt och hallet, forsvinner detta enda som synts henne bestandigt
genom den langa foljd av liv hon levat sedan hon lamnade djurriket. Nar detta sker formar sig
tratten till ett klot. Det finns fler dimensioner dar, varfor jag egentligen inte kan beskriva det,
men detta &r hur det ter sig for den som kan se det.

Efter att en manniska genomgatt forsta initiationen, ar fornimmelsen av atskillnad den forsta
brist som maste fullstandigt évervinnas, innan hon kan genomga andra initiationen. Den ar det
forsta av de tio bojor, fran vilka hon maste befria sig under vandrandet av vagen. Genom denna
upplevelse, som ingar i forsta initiationen, mojliggores det for henne att slutgiltigt och oater-
kalleligt befria sig fran den. Hon far da bara en glimt av buddhimedvetenheten. Det betyder inte
nodvandigtvis att hon kan aterkomma till detta medvetenhetstillstand narhelst hon sa onskar,
men hon har atminstone upplevat det, och nar hon vl en gang fornummit enheten, vet hon att
den finns, d&ven om hon ma vara oférmdgen att utan mastarens hjalp aterintrada i den. Hon vet
saledes att kanslan av atskillnad ar en illusion. Det ar praktiskt taget omaéjligt for oss har nere i
fysiska kroppen att verkligen fatta detta. Vi talar om det jamt och samt och forsoker intala oss
att vi kanner det, men jag tror uppriktigt sagt inte att man kan kénna det, sa lange man befinner
sig i en fysisk kropp och forran man haft denna hogre erfarenhet. Vi intalar det oss intellektuellt,
men att verkligen kanna det &r nagot annat.

Nar en manniska borjar fungera i den buddhiska véarlden, intrader hon pa dess lagsta niva men
ar da i forstone oformogen att till fullo utnyttja ens denna lagsta region. Hon erfar dar sallhet av
en intensitet, som icke kan uttryckas i ord, och ett vidgande av medvetenheten i jamférelse med
vilket hon otvivelaktigt far uppfattningen att hela varlden ar innesluten déri. Likval ar detta alls
icke fallet. Nar hon blivit tillrackligt van vid denna hogre niva for att kunna analysera den,
finner hon att detta medvetenhetens vidgande, &ven om det & mycket stort, ingalunda ar fullt
eller universellt. Steg for steg vidgar hon det klot hon kan verkligen besitta. Det liknar nagot det
satt pd vilket en armé besétter ett erdvrat territorium. Hon uppréttar forst sin egen narvaro dari
och utvidgar sedan stegvis den del, hon avgjort bemaktigat sig, tills denna omfattar hela landet.
Hon fortsatter sedan med att soka vidga sin medvetenhet till n&rmast hogre region. Men &ven
sedan hon arbetat sig igenom allt hdgre regioner anda till den hogsta, har hon inte nddvandigtvis
byggt buddhihéljet. Den som genom meditation eller anstrangning har buddhimedvetenheten
inom rackhall, kan alltid hoja sig till detta tillstdind. Den som avgjort byggt buddhihéljet, har
denna medvetenhet hela tiden i bakgrunden av sin lagre medvetenhet: fysisk, emotional eller
mental. Detta ar en annan bedrift, en prestation for sig, och en svar sadan, ty for att utféra den
maste han eliminera kausalkroppen, forstora den sdsom skiljemur.

Den vilkens medvetenhet under meditation fungerar i buddhivarlden, finner att han visser-
ligen ar ett med all den underbara medvetenhet som rader i denna varld, men att det likval finns
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en liten cirkel av tomhet som utestanger honom fran det Ovriga. Detta hinder ar forstas
kausalkroppen. For att buddhiholjet skall utvecklas maste dven denna forsvinna. Nar detta skett,
kanner individen det ohindrade livets verklighet pa ett satt, som ar omojligt att beskriva har
nere. Madame Blavatsky uttryckte denna idé med bilden av en cirkel vars medelpunkt &ar
overallt och sjalva cirkelbagen ingenstans — en mycket skon och uttrycksfull beskrivning.
Naturligtvis &r den en paradox, men allt som kan ségas om dessa hdgre tillstand maste med nod-
vandighet vara paradoxalt.

Nar enheten ar fullt forverkligad, kanner individen, hur paradoxalt det an ma lata, som om
hans buddhihélje fyllde hela denna véarld, som om han kunde 6verféra sin medvetenhetspunkt
overallt inom denna varld och alltjamt vara cirkelns medelpunkt. Det &r en upplevelse, som ar
alldeles obeskrivlig. Jamte denna fornimmelse, alltid genomtrangande och beledsagande den,
rader en fornimmelse av den mest intensiva séllhet — sallhet varom vi ej kan ha nagon upp-
fattning alls i dessa lagre varldar — nagot levande, verksamt, eldigt bortom all forestallning.
Den mesta sallhet vi upplever har, vid de sallsynta tillfallen da vi kanner nagot vart det
namnet, bestar huvudsakligen i franvaron av smarta. Vi dr lyckliga och salla har nere nar vi
for en stund ar fria fran trotthet och smarta, nar vi kan slappna av och kéanna att vi tar emot
behagliga inflytanden. Detta ar snarare en negativ fornimmelse. Buddhivérldens sallhet &r den
mest intensivt aktiva, levande férnimmelse. Jag vet icke det ringaste hur jag skall uttrycka det.
Om man forestaller sig den mest intensiva aktivitet man nagonsin erfarit och sedan ersatter
denna livliga och energiska aktivitet med férnimmelsen av sallhet, sedan pa nagot satt hojer
den — forandligar den — till ett alltigenom hdogre plan, till n:te digniteten, skulle det férmedla
nagon uppfattning om vad denna férnimmelse ar for nagot.

Det &r en aktiv verklighet, som i sin styrka &r alldeles dvervéldigande. Det har ingenting
passivt i sig; ingenting av vila. Har nere lever vi vart liv med sadana anstrangningar och
pafrestningar att vilan alltid spelar en mycket framtradande roll i varje ideal vi kan ha, men dar,
i buddhivarlden, finns icke den ringaste ké&nsla av vila eller 6nskan att vila. Man &r energin
forkroppsligad, en oerhord energi, som uttrycker sig genom att forsa fram, och forestallningen
om vila eller behov av vila ligger helt utanfér den egna medvetenheten. Det som for oss har
nere forefaller sasom vila, skulle dér uppe synas vara ett slags negation. Vi har i enheten blivit
ett med den gudomliga kraftens uttryck, och denna gudomliga kraft ar verksamt liv. Folk talar
om vilan i nirvana — men det &r fran det lagres synpunkt. Det dr kraftens intensitet, som &r det
verkliga kannetecknet pa detta hogre liv — en sa intensiv kraft att den inte visar sig i nagot slags
vanlig rorelse over huvud taget utan i stallet i ett valdigt, oemotstandligt framsvepande, vilket
kan forefalla sdsom vila underifran betraktat men betyder medvetenheten om absolut makt. Det
ar omojligt att uttrycka detta i ord. Nar vi uppnatt detta, har vi antligen rensat ut det stora
ograset, besegrat den store vedersakaren, férnimmelsen av atskillnad. Det ar pa det hela taget
den svaraste uppgift som forestar oss, eftersom den inbegriper allt det 6vriga.

Det ar forst sedan buddhikroppen fullt utvecklats i alla sju underavdelningarna, som individen
har fulla tillgangen till hela buddhivarlden, en fullstandig formaga av identifiering med hela
manskligheten, sa att han genom detta forhallande kan fa erfara vad alla dessa manniskor tanker
och kanner. Innan denna buddhimedvetenhet vinnes, kan vi kdmpa for att minska fornimmelsen
av avskildhet, och detta kan géras med stor framgang intellektuellt sett, medan vi alltjamt forblir
utanfor i bemarkelsen av att inte forsta andra. Dessa kommer fortfarande att vara ett fullstandigt
mysterium, ty manniskan ar det storsta mysteriet for sina medmanniskor. Vi kan under lang tid
sta manniskor mycket nara och likval inte kanna dem i deras inre. Forran han nar buddhi-
medvetenhetens stadium, kanner ingen nagon annan manniska i grunden. Nar en manniska nar
detta tillstand, ar hon i stand att ga in i andras medvetenhet och se vad de gor och varfor de
handlar pa visst sétt. Dar finns alla ting inom i stallet for utom henne, och hon studerar dem som
delar av henne sjalv. Det later omojligt har nere, men detta ar nagot av vad hon uppfattar. Hela
varldens gladje ar hennes gladje, dess lidande ar hennes lidande. Nér hon véljer att na ut genom
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nagot av de miljoner kanselsproten — hennes kontaktvag till nagon av de miljoner ménniskor
med vilkas medvetenhet hon &r férenad — kan hon uppleva och upplever dven allt som denna
manniska upplever. Pa detta satt ar alla varldens lidande inom hennes rackhall, men hon vet
med absolut visshet att detta med nodvéandighet ingar i planen och inte existerar i dessa hogre
varldar. Hon k&nner ingalunda mindre sympati med det, likval vet hon att "brahman &r sallhet”
och att detta att vara ett med det gudomliga ar ett tillstand av evig inre gladje. Det ar forst nar
man nar detta stadium i utvecklingen, som man kan hjélpa andra helt och fullt.

Nar en manniska nuddar denna medvetenhet, har hon for en stund dragit sig tillbaka fran
dessa lagre fysiska regioner, dér hon kan bli oroad eller uppréord, och &r sjalv del av den
gudomliga gladjen. N&r hon aterkommer till sina mental-, emotional- och fysiska kroppar, kan
hon tilldta sma bekymmer att oroa sig. Detta borde inte ske, men det finns alltjamt en stor
klyfta mellan det hogre livet och det liv hon lever i fysiska kroppen, dar smasaker alltjamt kan
vara mycket irriterande. Mojligheten att for en kort stund forargas 6ver nagot i fysiska varlden
kvarstar aven sedan individen natt en mycket hog niva men ligger da bara pa ytan. De for-
hallanden, som méanniskor verkligen lider av i denna varld, &r de som de anser vara hoppldsa.
Ingen kan nagonsin hysa nagon kansla av hoppldshet efter att ha nuddat denna hdgre
medvetenhet, ty nér vi &r fullkomligt vissa om att verkligheten alltid &r glédje, vet vi att allt
lidande i lagre vérldar bara &r tillfalligt och att inte ens detta skulle drabba oss, om vi vore
narmare fullkomligheten.

Formagan av identifikation vinnes icke endast med avseende pa méanniskors medvetenhet
utan med allt annat i buddhivarlden. Allt lar man dar kénna inifran i stallet for utifran. Om vi
onskar studera nagot amne, nagon organism, nagon naturlags satt att verka — vad som helst —
anda till och med kausalkroppens medvetenhet, maste vi studera det utifran, genom att
betrakta det utifran inat. | kausalkroppen kan vi undersoka det med en oerhort vidgad
medvetenhet, med férmagan att veta ofantligt mycket mera om det &n vi nagonsin kan veta i
de lagre varldarna. Men nér vi kommer in i buddhivérlden, blir det en genomgripande
skillnad. Det som vi undersoker har dér blivit en del av oss sjélva. Vi undersoker det da sdsom
en yttring av oss sjalva. Det ar svart att uttrycka detta i ord, eftersom vi har nere inte har nagot
riktigt motsvarande, men detta uppfattande av tingen inifran i stéllet for utifran medfor en
mycket stor fordel. Det &r i sina sardrag sa annorlunda att vi nog har ratt i att sdga att detta ar
den forsta glimt vi far av det satt pa vilket gudomen betraktar sitt universum, eftersom han
maste ha just denna erfarenhet — att det han betraktar maste vara en del av honom sjélv, da ju
det icke finns ndgot som ej ar en del av honom. Darfor maste hans medvetenhet vara denna
buddhimedvetenhet upphdjd till nte potensen och med all den insikt och hérlighet, varom vi
annu icke kan ha ndgon uppfattning i nagon varld. Man kan mycket klart forsta varfor man
talar om denna varld sdsom verkligheten och alla dessa lagre vérldar sasom overklighet, efter-
som skillnaden &r sé& stor och installningen blivit sa fullstandigt en annan att varje annat satt
att betrakta tingen synes overkligt, rent av 16jligt, nar man val lart sig se dem inifran.

Det &r inte sa fullstandigt omdjligt, som manga studerande tror, att uppna detta hogre seende.
Ett hyggligt antal manniskor har och dar har lyckats med det i denna inkarnation. Det ligger
forvisso inom rackhall for dem som anstranger sig tillrackligt, om de &r villiga att félja reglerna
— villiga att antaga den yttersta osjalviskhet som kravs, ty sa lange det finns nagot personligt i
larjungens synsatt, kan han inte gora nagra framsteg i forvarvet av denna buddhimedvetenhet,
vilken forutsatter personlighetens undertryckande.

Forestallningen om avskildhet yttrar sig pa vissa satt i det dagliga livet, och det &r gott att
vara pa sin vakt mot dessa yttringar. Ett satt, pa vilket manniskor visar det véldigt mycket, ar
genom deras begar efter makt 6ver andra avskilda jag. Halva manskligheten forsdker oupp-
horligt blanda sig i den andra halvans liv. Denna vana ar sa ingrodd i oss att vi inte marker den.
Vi ser den vanligen sasom givandet av goda rad. Kanske det ar sa i ett fall av tva tusen, men i de
flesta av de andra handlar det blott och bart om att gora det avskilda jaget gallande och lata det
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tranga sig pa andra manniskor.

Fysiskt soker vi fa andra att handla sasom vi vill och att ge efter for oss. Vi soker standigt
att fa dem att flja var sarskilda plan, vad denna &n ma vara. Eftersom det ar var plan, ar den
den basta tankbara, och den vill vi patvinga alla andra. Vi finner samma tendens yttra sig pa
det intellektuella planet. Folk soker standigt tvinga sina asikter pa andra. Nar en méanniska
utvecklat ett skarpt intellekt, borjar hon utstuderat, sakta vilja behédrska andra medelst detta
intellekt. Just emedan hennes tdnkande blivit skarpare och starkare &n andras, forséker hon
forma dessas tankande efter sitt eget. Det ar gott och val att vi vill dela med oss all var
kunskap med andra, att vi vill upplysa dem om det vi funnit vara gott fér oss sjélva. Men i
regel &r det inte detta som ligger bakom detta begédr att behdrska andras sjalsliv. Det
samexisterar vanligen med ett visst matt av forakt for andra. Vi tanker da: "Dessa manniskor
ar liksom en skock far. Jag kan fa dem att ga vart jag vill.” Det ar till stor del sant att en
manniska, som lart sig tanka sasom vi borde lara oss genom meditation och studium, mycket
latt kan behdrska andras tdnkande. Men detta bor vi inte gora, eftersom allt slags beharskande
av en annan ar daligt for dennes evolution och inte gott for var heller. Alltsa maste man sta
emot dven detta begdr att intellektuellt beharska andra. Det hor avskildhetens last.

Nar vi har gjort oss av med denna, finns alltjamt en hogre mojlighet i detta avseende — pa det
andliga omradet kan vi aven soka forma andra manniskor att vandra var vag. Detta begar ligger
till grunden for all stravan att omvanda manniskor fran en religion till en annan. Det & mahanda
inte alldeles rattvist att uttrycka det pa detta satt, eftersom kristendomen atminstone utgar ifran
den gigantiska villfarelsen att manniskor maste tro pa dess sarskilda dogmer, om de vill klara
sig undan ett mycket obehagligt liv efter detta, varfor dess forsok att omvanda andra far en
anstrykning av altruism. Den antar: ”Min lara &r den rétta laran, och din ldra ar en villolara” och
"Det jag tror ar det enda ratta, och du maste tro detsamma.” Nér vi utvecklat andligheten, nar vi
lart mycket som andra inte vet, blir det ratt och riktigt att vi forkunnar vart evangelium, att vi
Onskar saga andra vad vi funnit och erbjuda dem varje tillfélle att folja oss in i dessa den hogre
tankens riken. Men om denna tanke &r blandad med ett begér att beharska dem — ett begér som
ofta aterfinns bland manga goda egenskaper — sa har den alltjamt nagot av det gamla, avskilda
jaget i sig och &r det ”jattelika ogréset” icke slutligen utrotat.

Vi maste fullstandigt gora oss av med viljan att beharska andra, ty sa lange en méanniska
arbetar for det avskilda jaget, hor hon till denna stora massa av avskilda jag som &r en sadan
forfarande belastning for evolutionen. | det 6gonblick hon bdrjar fatta enheten, upphdr hon att
vara en del av denna borda som maste avlyftas och ingar i skaran av dem som lyfter av den.

Att std ensam och isolerad betyder att man inte far vara beroende av ndgon utom en sjalv,
eftersom ingen avskild manniska eller sak egentligen och ytterst kan vara till gagn for oss.
Hjdlpen maste vi finna inom oss sjalva. Mastaren kan hela tiden hjalpa oss i vara
bemddanden, men icke ens han kan gora det egentliga arbetet at oss. Han ger oss standigt
forslag, ingjuter pa varje satt hjalp i oss, men vid varje steg ar det vi sjalva, som maste utféra
arbetet. Alltmedan vi fortsatter arbetet, maste vi lara oss att synbarligen sta fullstandigt
ensamma, utan mastarens omedelbara hjalp, men denna ensamhet &r likvél en illusion, da ju
ingen i verkligheten kan vara skild fran mastaren eller fran gudomen, varav mastaren &r en
del. Likval maste vi handla som om vi vore ensamma, och pa vissa stadier i var evolution
kommer vi att kdnna oss fullstdndigt ensamma. Men om vi kan bruka intellektet i denna sak,
aven om det ar svart under dylika omstandigheter, inser vi genast att vi egentligen aldrig kan
vara ensamma. Vi ar delar av gud och kan inte sluta att vara det, ty om vi gjorde det, skulle vi
alldeles upphdra att finnas till, skulle vi bli omedvetna.

Vi ar alla delar av nagot som aldrig kan upphora att vara, varfor forestallningen om ensamhet
ar en illusion, ehuru den vallar stark smarta och svart lidande. | fysiska varlden ar en manniska
ofta minst ensam, ndr hon tror sig vara som mest ensam. Nar hon befinner sig mitt i en folk-
massa, kanske hon har svarare for att berdras av de hogre tingen och darfor ar mer skild fran
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dessa. Men nar dessa avskilda jag inte dr sa nara henne, kan det icke avskilda jagets inflytanden
paverka henne starkare, varfor det verkligen &r riktigt sdga att manniskan ar minst av allt ensam,
nar hon tror eller kanner sig vara som mest ensam.

Det ar knappast mojligt att bilda sig nagon uppfattning om den hemska férnimmelsen av att
vara absolut ensam i varldsalltet — en punkt som svavar i rymden. Detta &r det tillstand som
kallas avichi, vilket betyder “det vaglosa tillstdndet”. Det ar ett medvetenhetstillstdnd, vari det
forefaller en manniska som om hon stode utanfér det gudomliga livets vibrationer, och det sags
vara den hemskaste upplevelse en ménniska kan ha. Detta ar slutet for den svarta magikern, som
i manga liv bestamt och malmedvetet stravat efter avskildheten, som avgjort riktat sig emot
evolutionens enande krafter. Méastarens larjunge maste lara sig att hysa medkansla dven med
den svarta magiker, som lider av avichi, och dirfor maste en méanniska en gang i sin utveckling
uppleva detta medvetenhetstillstand. Hon nuddar det bara for ett 6gonblick, men hon kan aldrig
glémma det, och dadanefter kommer hon alltid att kunna férsta hur de lider som i langa tider
forblir i ett dylikt tillstand. Nar denna stund &r inne for oss, skall vi alltid minnas att allt som
finns ar gud och att vi inte kan vara skilda fran honom ens da vi tror oss vara det — skall vi inse
att detta ar den sista illusion som maste 6vervinnas.

Vi maste alla sta ensamma och isolerade, ty var och en av oss maste ldra att lita till sig sjalv
och inse att han &r gud, att den gudomliga gnista han bar inom sig i sanning ar en del av alltet.
Forran vi kan gora detta, ar vi icke helt palitliga for de hogre delarna av méstarens arbete. Under
tiden, for allt vart vanliga arbete i livet, antingen det &r fysiskt, emotionalt eller mentalt, &r
vetskapen om att méastaren omsluter oss och star nara bakom oss, en mycket stor styrka och
trost. Vi utfor vart vanliga arbete varje natt i emotional- eller mentalvarlden allt efter om-
standigheterna, och déarunder vet vi alltid att mastarens makt skyddar oss. Om vi i nagot 6gon-
blick méter nagot, som ar oerhdrt mycket starkare an vi sjalva och hotar att vervaldiga oss,
liksom en kraftig storm eller jordbdvning kan gora i fysiska varlden, vet vi alltid att vi kan
obegransat, oandligt hamta kraft ur hans. Aven detta maste larjungen lara sig att undvara, nar
den tiden kommer, men endast pa det att han ma bli ett lika starkt centrum som mastaren sjalv.

Inbilla dig icke att du kan halla dig undan fran den daliga méanniskan, den dar-
aktiga manniskan. De ar du sjélv, ehuru i en lagre grad an din van eller din maéstare.
Men om du later tanken om atskillnad fran nagot ont ting eller nagon ond ménniska
véxa inom dig, skapar du darigenom karma, som skall binda dig vid detta onda eller
denna onda, tills din sjélv inser att den icke kan isoleras.

C.W.L. — Detta &r forsta delen av mastaren Hilarions langa anmarkning. Naturligtvis anser vi
alla i teorin att méanskligheten &r ett stort broderskap och faktiskt en enhet. Mastaren medger har
att det finns grader i denna enhet och att det alltsa finns grader av atskillnad, att vi till viss grad
ar mer atskilda fran de daliga och de daraktiga an fran var van eller var mastare. ldén om
manniskornas broderskap forvrangs ofta till att innebdra manniskornas jamlikhet, som den
egentligen inte kan betyda. | varje syskonskara maste det rada avsevérda aldersskillnader, och
det maste pa liknande satt rada skillnader i sjalens alder mellan medlemmarna av den stora
manskliga syskonskaran. Alldeles som i den fysiska familjen, att det dr de aldres sak att hjélpa
och undervisa de yngre, ar det i ménsklighetens familj de &ldres plikt att skydda de yngre och
hjalpa dem pa alla satt de kan. Broderskap innebar mangfald, forutsatter aldersskillnad och dven
att de manga manniskorna utfor olika slags arbete.

En av de finaste symbolerna for broderskap jag patraffat var en vision en av vara medlemmar
hade om ett Osterlandskt tempel, som bars upp av manga hundra pelare. Han sade: "Alla dessa
pelare hjélper till med att béra upp templet, och de ar darfér symboler for enskilda sjélar, som
utgor delar av mansklighetens tempel. Somliga av dessa pelare reser sig pa utsidan, ses och
beundras hela tiden. De &r aven utsatta for solljus och vind. Andra star langt inne i skogen av
pelare, har aldrig fatt solen skina pa sig, aldrig beundrats av de forbivandrande manniskorna.
Somliga av dessa pelare star pa stéllen, dar tempelbesokarna samlas och sitter lutande mot
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pelarens fot hela dagen lang. Andra pelare star pa mindre tillgangliga platser, men var och en
utgér en nodvéandig del av templet och utfor sitt arbete. Det ar liksom mansklighetens
broderskap. Somliga manniskor kan kanna att de far atskilligt utrattat. Andra kanske aldrig vet
om att ett enda tillfalle att hjalpa yppar sig for dem, och likvél bar de alla sin del och &r lika
mycket pelare i templet som de vilka i allmanhetens 6gon ar mera framstaende.”

Manga av vara studerande ar ivriga att havda sig vara ett med mastaren och helgonen men &r
inte lika angeldgna om att hdvda sig vara ett med brottslingen, alkoholisten, den ofretag-
samme, den sinnlige, den grymme. Men eftersom manskligheten &r en enda, maste vi vara ett
med de mindre utvecklade liksom med de mera utvecklade. | det senare fallet &r det en del av
oss sjalva som vi maste na upp till, men i det forra fallet ar det en del av ménskligheten vi maste
sOka hjalpa. Hur kan vi hjalpa dem? Forst och framst genom att tédnka ratt om dem. Om vi drar
oss undan dem med fasa, om vi hatar dem, gor vi deras vag svarare for dem att ga. Om vi later
den naturliga och beréttigade kansla mot det onda hon gor paverka var instéllning till den
manniska som gor det, begar vi ett misstag. Det &r ibland knappast méjligt att lata bli att gora
det, men vi kan alltid i ndgon man genom vart tankande frigora oss fran det.

Lékare far behandla de vamijeligaste och mest fasansfulla sjukdomar — vilka i manga fall den
sjuke sjalv adragit sig. Men ingen lakare, som verkligen tar sitt yrke pa allvar, tanker pa detta,
nar han har patienten framfor sig. Han drar sig icke undan i fasa utan betraktar sjukdomen
sasom en fiende, som skall bekdmpas och besegras. Detta ar ett mycket gott exempel pa den
installning vi maste kunna antaga, nar vi har med en avsigkommen manniska att géra. Otvivel-
aktigt ar det icke sarskilt sannolikt att vi kan astadkomma nagot med en fullstandigt nedgangen
alkoholist, som néstan helt mistat sin viljekraft, men att sky honom med fasa eller hysa forakt
mot honom &r inte att hjalpa honom. Likasa, nar en manniska begar ett ohyggligt brott, kan vi
kénna den storsta fasa for brottet men far inte gora det for brottslingen. Det ar svart for oss att
skilja dem at, men vi maste gora det.

Det finns ytterligare en liten markvardig sak om detta. De ting, som upprér oss mest, ar de
som vi sjdlva har en viss bojelse for — de som vi sjélva &r i fara for. Nar man ar fullstandigt fri
fran den ringaste tendens till ett sarskilt slags brott, betraktar man det utan fasa. Men om man
kanner sig fyllas av fasa infor ett sarskilt manskligt fel, kan man utga ifran att det &r ett fel, som
utgjort en verklig fara for en sjalv for icke sa lange sedan — kanske ett liv eller tva bakat.

Nar vi ror oss bland onda inflytanden, maste vi stundom omge oss med ett skal for att halla
dem pa avstand. Detta ar ofta det basta forfarandet, eftersom vi alltjamt ar mycket méanskliga,
men att behtva gora det ar till viss del ett medgivande om svaghet. Den alltigenom starke kliver
rakt in bland dessa faror, viss om att de inte kan drabba honom, men det vore icke klokt for oss
att gora. Var kraft ar begransad, och genom att gora oss ett skal kan vi bespara oss fran att
forbruka en viss mangd av den i onddan. En manniska, som ar fullstdndigt viss om sin egen
kraft, kan ga oskadd igenom alla slags faror, eftersom hon ju &r viss om sig sjalv. Fullkomlig
styrka utplanar allt tillbakaryggande. Vi ryggar undan for ett fall av smittsam sjukdom, emedan
vi &r radda for att smittas. Om vi vore vissa om att vi vore oemottagliga for denna sjukdom,
skulle tanken pa att smittas av den inte uppsta hos oss.

Tanken att vi inte far tdnka pa oss sjalva sasom skilda fran den onda eller daraktiga man-
niskan medfor inte nodvéandigtvis att vi alltid maste vara i nara samrore med dylika
manniskor, dven om kontakt med dem ibland &r nyttig. Det finns manga goda manniskor, som
stravar, exempelvis i en storstad som London, att hjalpa de fattiga genom att bo bland dem i
slummen. Somliga av vara studerande anser att detta ar var plikt &ven med avseende pa onda
och daraktiga manniskor. Detta dr inte det basta sattet att hjalpa dem. Vi kan i detta hanseende
lara av mastarnas upptradande. De stora kommer inte ner och bor i vara storstaders slum.
Varfor gor de inte det? En grund dartill ar att de da inte skulle kunna fortséatta sitt arbete for
manskligheten. Det skulle taga méstarens néstan hela tid att r6ja och stdda en plats, dar han
alls kunde arbeta, och den méngd arbete han sedan utférde skulle minskas till kanske en
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hundradedel av vad den annars skulle vara.

Liknande ar det for oss. Det &r icke det ringaste nodvandigt att vi forsétter oss i de vérsta
forhallandena. Tvartom kan vi ofta hjalpa mer effektivt genom att inte hamma oss pa detta sétt.
Om en méanniska befinner sig i en sérskilt obehaglig folksamling, som kanske &ar uppfylld av en
vild kénsla eller ett utbrott av lidelse, kan hon satta upp ett skal omkring sig och sa skydda sig
for den onda paverkan, men hon kan inte géra sa mycket med denna folksamling, medan hon &r
upptagen med detta. Om hon daremot befunne sig pa avstand fran den, skulle hon kunna gjuta
mera kraft 6ver den. Aven i det fallet kan man fran de hogre varldarna utratta mycket litet med
massa bestaende av outvecklade manniskor beharskade av en grov lidelse, eftersom den kraft
som skickades ut knappast skulle paverka den medan den befann sig i detta tillstand. Darfor
behdver vi inte ga in i onda miljéer, annat &n da vi klart inser att vi kan gora nagot avgjort gott
dar, dven om det &r sa att vi maste gora vart béasta, om vi hamnar i en dylik omgivning. Jag har
till exempel hort talas om predikanter, som gatt in i krogar och borjat en gudstjanst dar, och det
har funnits fall, dar en dylik modig atgard faktiskt krontes med framgang. Naturligtvis torde ett
dylikt foretag mangen gang ha slutat i ett fiasko. | dessa ting liksom i krig kan en mycket djarv
och synbarligen overilad handling nagon gang lyckas, men vanligen kan man astadkomma mera
genom att arbeta pa fornuftigt satt.

Minns att varldens synd och skam &r din synd och skam, ty du &ar en del av den.
Din karma ar oupplosligt forbunden med den stora karman.

Detta inser vi icke har nere, men nar vi natt buddhivérlden, inser vi att det ar en verklig
sanning. Dar fornimmer vi: ”Jag &r delaktig i det som manskligheten inte kan undvika. Det finns
dari nagot jag skams for”, och vi fornimmer det sa, darfor att vi sasom ingaende i mansklig-
heten har vallat det. A andra sidan har vi dven var del i allt gott som gjorts. Nar en manniska
tagit ett steg framat, kanner vi det sasom en triumf for alla. Genom henne har hela mansklig-
heten kommit sitt mal ett litet stycke narmare.

Och innan du kan na kunskapen, maste du ha gatt genom alla stallen, saval
smutsiga som rena. Minns darfor att den solkiga kladnad, du drar dig for att berdora,
kanske var din i gar, kanske blir din i morgon. Och om du ryggar undan med fasa,
nar den kastas 6ver dina axlar, smiter den narmare at pa dig. Den sjalvrattfardiga
maéanniskan reder sig en badd av smuts. Avsta darfor att det ar ratt att avsta, icke for
att du sjalv skall forbli ren.

Detta stycke, som mastaren Hilarions anmarkning avslutas med, har ofta missforstatts.
Somliga har tolkat det sdsom innebdrande att varje individ nagon gang maste ha gjort sig
skyldig till alla slags synder och brott. Detta &r inte vad det betyder, ty den vise lar faktiskt av
andras erfarenheter. Nar vi sett nagon branna sig genom att sticka handen i elden, behéver vi
inte sjalva sticka handen i den, forrédn vi &r vissa om att det klokt att gora det. Vi behdver
alltsa inte bega alla mojliga brott for att komma till klarhet om dem. Vi har alla pa nagot visst
stadium av evolutionen hojt oss fran primitiva manskliga forhallanden och genomgatt de olika
stadier som ligger emellan detta och vart nuvarande tillstand, men det finns ingen anledning
antaga att vi uppforde oss illa pa varje dylikt stadium. Det finns viss anledning antaga att de
flesta av oss under loppet av en lang rad liv visat prov pa de olika slags misstag som en
méanniska kan gora, men vi har sékerligen inte gjort dem alla. Nar den visa sjalen kommer i
berdring med ett sarskilt slags ondska, uppfattar den nog denna erfarenhet sasom omfattande
en stor mangd liknande misstag.

Sedan finns annu nagot att beakta. Varje manniska, som nar buddhimedvetenheten, skadar
ut genom denna och upplever allt det som andra upplever. Vi tanker pa det hérliga och under-
bara med buddhimedvetenheten, eftersom den forenar oss med mastarna. Vi far inte glomma
att den forenar oss dven med de lastbara och brottsliga. Deras kanslor maste vi uppleva lika
val som det hogre livets harlighet och glans. Néar vi blir i stand att nudda buddhivarlden, kan
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vi alltsd uppleva livets lagre och mindre behagliga sidor genom att forenas med de man-
niskors medvetenhet som genomgar just dessa utvecklingsskeden. Vi behdver inte gora detta
sasom en léxa for oss, eftersom vi redan pa hypotesens grund vet att detta ar sadant som ar
omajligt for oss. Men vi maste ha tillracklig erfarenhet och upplevelse for att ha den
fullkomliga medkanslan, ty annars kan vi inte hjélpa andra. Den fullkomligt medké&nnande
manniskan vet intuitivt vad slags svarigheter och frestelser andra brottas med och ar darfor
fylld av karlek ocksa for den felande. Av medkéansla gér hon den “solkiga kladnaden” till sin.
Nar vi fullstandigt dvergivit fornimmelsen av atskillnad och forverkligat enheten, kommer vi
att finna att vi ingatt i det gudomliga livet och att kérlekens installning ar den enda vi kan
intaga gentemot nagon medmanniska, antingen hon star hogt eller lagt.

6. Doda begaret efter sinnesfornimmelse.

Lar av sinnesintrycket och iakttag det, ty endast sa kan du begynna sjalvkanne-
domens vetenskap och satta din fot pa trappans forsta steg.

A.B. — Lérjungen maste iakttaga sinnesfornimmelsernas arbete i honom sjalv, sa att han kan
vinna sjalvkannedom darav. Han kan forvarva sadan kannedom enbart genom att avsiktligt iakt-
taga sina egna tankar. Forsta verkan av forsoket att iakttaga de egna tankarna ar att man star vid
sidan om dem, skiljer dem fran en sjalv. Sjalva faktum att man iakttar dem, studerar dem, drar
det egna livet ifran dem, sa att ens vanemassiga identifiering med tankarna for tillfallet upp-
l6ses. En manniska identifierar sig icke med foremalet for sin iakttagelse, sitt studium. Det &r ett
talesétt hos Shankaracharyas anhdngare att subjekt och objekt aldrig kan vara detsamma. Sa-
ledes far sjalva iakttagelsen, studiet, till verkan att formerna forsvagas, och i denna blotta hand-
ling vinner man frihet.

Nara forbunden med detta rad ar lardomen att préva upplevelser, varvid andamalet ar att
manniskan skall erfara tillstindet av att icke langre beroras av dem. Nar en méanniska iakttar
sina egna sinnesférnimmelser for att lara av dem, kan det hénda att hon upplever dem men kan
samtidigt gora nagot hogre med dem — hon kan da méata denna kraft utan att ge efter for den.
Det kommer &ven tillfallen, da den larjunge, som Gvar detta slags iakttagelse av sinnesfornim-
melser, finner att slumrande fornimmelser hos honom sjalv ateruppvéacks.

Alla har vi hagkomster av det forflutna, vilka kan sagas svava omkring oss liksom ddda jag
och ar bendgna att aterupplivas utifran. De kan uppsta till nytt liv genom kontakt med andra
manniskors tankeformer av liknande beskaffenhet eller vackas genom avsiktlig handling av
nagon makt som arbetar for var rening eller prévar oss fran antingen den svarta eller vita sidan.
Antag att en manniska far ett dylikt dott jag upplivat; hon kommer da att kanna det som
vanligen kallas frestelsens makt. Larjungen, som studerat det satt, varpa dessa ting verkar, inser
vad som hant. Han mater den aterupplivade tankens makt och sager till den: ”Du é&r inte mitt
levande jag. Du &r bara mitt forflutna skenbara jag — avlagsna dig alltsa fran mig.”

| frestelsens stund &r det ibland till hjalp att inse att detta bara ar ens forflutna som ater-
upplivats och att man da har ratt att saga: ”Detta ar inte jag.” Da betraktar man det sdsom nagot
utanfor en sjalv, sasom icke horande till ens vara eller verksamhet, och vet att det inte kan halla
en fast eller flacka en. Den talmodiga tillit, som uppstar ur denna kunskap, har ett stort inslag av
styrka i sig. Man vet att man nalkas den tid, da man inte skall kdnna ens denna frestelse. Snart
kommer den inte att ha makten att alls paverka en.

Allt under det att larjungen véger, mater och iakttar sina egna forflutna kanslor och tankar,
dodar han den allra sista mojligheten till liv for detta doda jag. Det &r detta Tystnadens rost
menar, nar den med avseende pa begaret sager: “Tag dig i akt pa det att de doda icke ma
ateruppsta.” De gamla kénslorna och tankarna har 6vervunnits, inte nar de endast begravts utom
synhall, utan nér allra sista smulen av dem bearbetats till sitt slut, nar manniskan betraktar dem
och fullstandigt klart inser att de inte ar nadgon del av henne sjélv. | denna stilla iakttagelse dodar
han dem, sa att de inte har den minsta majlighet att aterupplivas.

C.W.L. — Vi maste forst lara oss iakttaga utifran hur sinnesfornimmelser verkar i oss. Sa
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lange vi rycks med av dem, kan vi inte lara nagot av dem, eftersom vi da &r slavar under dem.
Men om vi kan hoja oss och se pd dem ovanifran och tanka pa dem sasom horande till vart
forflutna, sa blir vi i stand att iakttaga och studera dem.

Vagor av sinnesfornimmelser strommar 6ver hela varlden, och vi maste lara oss att forsta
dem, sa att vi kan hjalpa andra, men givetvis kan vi gora detta forst nar vi inte langre later oss
styras av dem. Detta ar otvivelaktigt en temperamentsfraga, men for manga ar det en av de
storsta svarigheterna att sinnesfornimmelser och kénslor driver dem hit och dit och de &nnu sa
lange ej fullt forstar hur de skall styra dem. Det ar som att sta bland branningarna och forsoka
bemaéstra dem. En manniska kan ej styra nagot, som gang efter annan slar omkull och kastar
ivag henne, men manniskor inser ej att kanslan egentligen icke ar en dylik yttre kraft utan finns
inom dem och att den kan bringas under full kontroll, om man férstar hur man skall géra det.

Sattet ar att fa den i ett fast grepp fran allra forsta borjan. En vag av vrede, nedslagenhet,
svartsjuka eller en liknande lidelse borjar i ett 6gonblick och véaxer snabbt till ndgot mycket
stort. Den uppstar sa plotsligt och manniskor ar sa vana vid att betrakta den som “jag” att de for
stunden icke erkd@nner den for vad den &r och darfor icke genast tar sig samman, hejdar den och
sager: "Detta ar inte jag. Jag avstar fran att ryckas med. Jag star fast.” Om vi minns att gora
detta i tid, forsvinner emotionen genast. De flesta manniskor beslutar att inte 6vervéldigas, nér
de &r alldeles lugna, men i den stund kanslovagen stortar 6ver dem, vill de tyvarr inte sta emot
den. Den inre sjalen &r inte genast pa det klara med faran, varfor den later sig ryckas med och
vara identifierad med kanslan eller sinnesfornimmelsen. Vi maste darfor lara oss att fanga den
exakt i det 6gonblick den kommer, ty om vi later tillfallet glida oss forbi, blir det mycket svart,
nar kénslan ar som starkast, att plotsligt hejda den, d&ven om ibland en annan méanniska kan gora
det at oss. Efterat, nar vi minns vad vi borde ha gjort, beklagar vi att vi glomde. Det praktiska vi
skall gora ar att forsoka styra kanslan litet tidigare varje gang. Om vi en gang kan hejda den,
innan den natt styrka, blir det troligare att vi skall kunna gora det varje gang darefter.

| forstone ar det svart, eftersom manniskan sa manga ganger forut frantratt sin ratt sasom ett
jag att hon vant sig av med att havda den. Men om hon havdar den en gang i ett avgorande
dgonblick, skall hon finna att hon kan gora det om och om igen, eftersom den elemental, som &r
svarighetens orsak, da kommer att bli radd, bérja inse att den inte kan rycka med sig allt den har
framfor sig. Till att borja med ar den ganska sjélvséker, liksom en hund som rusar emot en
manniska. Men om méanniskan inte vander sig och flyr, tvekar hunden och borjar nagot tvivla pa
det kloka i det den just foretar sig. Elementalen har inte hundens intelligens. Den kanske vet
eller inte vet att vi ar starkare &n den sjalv, men om den inte vet det, ar det bara darfor att vi inte
har gjort oss gallande. Vi bor lata den fa veta att det ar vi som ar dess herre. Nar den val kanner
detta, tvekar den i allra forsta borjan, nar den skall sanda ut sin vag. Hejda elementalen i forsta
bdrjan, och det blir inget ytterligare besvar.

Vi maste lara av kanslor genom att iakttaga dem ocksa hos andra. Pa detta satt far vi forsta-
else for den manskliga naturen. Vi kan se hur andra gor sig till atléje under kanslors inverkan,
och nér vi iakttar hur daligt det ter sig hos dem och hur mycket det uppenbart skadar dem, lar
vi oss att undertrycka varje tillstymmelse till motsvarande hos oss sjélva. Det ar forstas
mycket lattare att se dylikt hos andra an hos en sjélv, nar vi star vid sidan om som askadare.
Vi bor dock inte se pa andra for att klandra dem och hacka pa dem for deras fel, utan bara se
vad vi kan ldara av dessa. Nar vi tydligt ser att de pa grund av nagon lidelse, kansla eller
motvilja inte lever enligt sina basta och hdgsta ideal, kan vi i tanken notera det utan den
ringaste kénsla av att vi &r battre &n de och kan vi tdnka: ”Skulle inte detsamma ha kunnat
hénda mig? Jag skall se till att det inte hander.” Utan att falla in i vanan av att kritisera, vilket
alltid ar daligt, kan vi saledes ldra av andras misstag. Hur mycket vi an hyser medkansla med
nagon som rakat illa ut, skadar det likval inte att tanka: "Jag skall se upp, sa att det inte gar
utfor med mig ocksa. Det racker med att en har gjort det.”

Valdiga kanslovagor svepte éver varlden under kriget. I dem fanns ett ohyggligt matt av av-

50



sky och hat mot de makter, med vilka vi rakade befinna oss i krig. Jag avser inte att det ringaste
forsvara de illdad dessa makter forévade. Jag vet att de skedde, ty jag har sjalv i det emotionala
sett atskilliga av dem, och de fyllde mig med skam for manskligheten. Jag vill icke for ett 6gon-
blick forneka dessa fakta, slata dver eller ursakta dem. Men det lag dven en stor fara och skada i
den starka vag av kanslor som slog mot dem som begick dessa brott. De som var ansvariga for
dessa illdad var de som forévade dem och de som gav order om att forova dem — icke hela
nationen. Alldeles sakert har i det forflutna &ven engelsmén gjort sig skyldiga till garningar,
som vi inte vill kdnnas vid — och detsamma géller varje nation. Vi far inte lata oss ryckas med
till att bega en ofdrratt i tanke lika litet som i tal eller handling.

Vara fiender arbetade avsiktligt med att uppegga hat emot oss. Detta kan mahéanda ha varit
effektivt for stunden, sasom ett led i krigsanstrangningen. De kanske hade funnit att detta
betalade sig i form av rekryter och pengar med mera, men det var ett allvarligt misstag ifraga
om ratt och oratt. Darigenom stallde de sig alldeles avgjort pa oréatt sida vad sakens hogre
aspekter anbelangar. Men det ligger en fara i ett dylikt fall, namligen om ocksa vi hyser hat.
Man maste i kampen mot det onda vara fullstandigt beslutsam att genomfora den till det yttersta
och likvél vara helt och hallet fri frAn nagot slags hat. Minns vad herren Buddha sade: "Hat
upphor aldrig genom hat.” Tvartom uppammar hat alltid hat.

Nar man hor om grésliga illdad forévade mot kvinnor och barn, kan man icke annat an kanna
djup harm. Det skadar inte att kanna harm 6ver dylikt ondska. Den &r nagot fruktansvért, och
alla rattsinniga manniskor skall och bor bestamt forkasta den utan férmildrande eller ursaktan-
de. Men det vore ett stort misstag att hata den olycklige, som begatt brottet i fraga. Han &r vard
medkansla mer an klander. Det &r inte var sak att klandra honom, men det ar var plikt att
omdjliggdra for honom att forova dylikt igen. Var instéllning skall vara densamma som en
manniska intar gentemot ett vilddjur, som angriper hennes barn. Hon skulle inte hedra det med
sitt hat, utan skulle oskadliggdra det. Vi bor kdnna stor sorg for de olycksaliga ménniskor, som
begatt dylika brott, emedan vi inser vad det maste bli for skord av dem. Det ar fruktansvart att
kvinnor och barn massakreras, kanske mer fruktansvart for deras narstaende an for sjalva offren,
men det &r allra vérst for brottets forovare. Med dessa skall vi hysa den storsta medkénsla,
eftersom deras lidande till sist blir betydligt varre.

Sa langt det star i var makt skall vi vidtaga atgarder for att hindra att det gjorda upprepas,
men vi far icke hysa nagot hat. Det &r ett fall av noblesse oblige. Vi star omatligt hdgt ovanfor
det slags manniska, som gor nagot dylikt; vi ar tidsaldrar fore henne i evolutionen; vart avstand
till henne ar ungefar hennes avstand till djurriket, och da det sa dr, bor vi visa var hogre
utveckling genom att inte deltaga i hatets lidelse.

Vi kan studera kanslans verkningar endast om vi avskiljer oss fran den, om vi staller oss vid
sidan om, forsoker styra kanslan och lara av den. Vi far inte lata oss ryckas med i nagon dylik
stromvirvel av masskansla, utan vi maste forsoka se vari den ar oréatt och gora vad vi formar for
att ratta till den. Manga méanniskor, som star under paverkan av en sadan stark lidelse, uppfattar
oss som ganska likgiltiga och kénslokalla. Det &r rent av mojligt att de ibland anser oss brista i
fosterlandskhet, om vi véagrar hata. Detta ar naturligtvis inte logiskt, men sa ar manniskor inte
logiska nar de paverkas av dylika starka vagor av hat. Vi kan klargora for dem att fosterlands-
karleken inte krdver av oss att hata andra lander och folk, men ibland inser de inte att vi kan
alska vart eget land utan att darmed tvingas hata ett annat.

Var instéllning till dessa ting liknar mycket den vi bor intaga till sma barns bekymmer. Ett
barn har sonder en docka och rakar in i en storm av sorg och saknad darfor. Vi gor allt vi kan
for att visa medkansla med barnet, men vi ar alldeles filosofiska, vi deltar inte i sorgen eller
saknaden. Vi blir inte fortvivlade darfor att en docka ar trasig eller darfor att den ena eller andra
lilla handelsen intraffat i barnets skolliv. Vi inser att det finns en framtid och att i jdmforelse
med denna framtid alla dessa smasaker gar dver och saknar storre betydelse, aven om de for
barnet ar oerhort viktiga. Vi forsummade var plikt, om vi inte visade medkéansla, men vi vore
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daraktiga, om vi kénde lika starkt som barnet kande — da uppforde vi oss sjélva barnsligt.

Det &r exakt detsamma med den manniska som lar sig att forvarva en filosofisk instéllning.
Hon hyser medkansla med dem som é&r sa lidelsefullt upprorda éver dessa ting, men hon sjéalv
later sig inte bringas ur fattningen. Liksom man séger till barnet: "Bry dig inte om det dar, det
blir bra till sist”, borde vi saga till dem som latit sig dragas med av dessa kanslor: ”Om ni bara
ville tro det, sa kommer allt att bli bra och ga bra.” Om vi sager detta, sa betraktar man oss som
om vi saknade medkansla, men det ar alldeles sant. Vi finner det ofta svart att inte férundras
éver hur manniskor kan vara sa blinda. Vi ser hur de blir valdsamt upprorda 6ver saker, som
inte dr ett dugg viktiga. De &r ofta ménniskor med lysande mojligheter, men dessa ser de inte,
och de later sig 6vervaldigas av ofornuftiga begérs svallvagor. Vi kanske gjorde detsamma for
tusentals ar sedan. Darfor lar vi oss att vara talmodiga i forstaelsen av att detta ar ett stadium i
medvetenhetsutvecklingen, ehuru ett stadium som rymmer manga oonskade ting. De av oss,
som alltjamt I6per fara att ge efter for dylika emotioner, maste alltsa taga sig samman och séga:
”For tjugo inkarnationer sedan var detta kanske urséktligt, men nu ar tiden for detta forbi.” Om
vi i vardagslivet ser en manniska slésa all sin tid pa ndjen, vet vi att detta kan ha varit ratt for
henne nar hon var tjugo ar yngre men att hon nu borde skéanka livets allvar sin tanke.
Sammaledes bor vi ha hojt oss till en niva, dar vara kanslor ar av de hogre slagen, dar vi har den
enda stora tanken om det arbete gud vill att vi skall gora.

7. D6da hungern efter vaxande.

Vax sasom blomman vaxer, omedvetet men ivrigt angelagen om att 6ppna sin sjal
for luften. Sa maste du strava framat att 6ppna din sjal for det eviga. Men det maste
vara det eviga, som framkallar din styrka och skénhet, icke begéaret efter vaxande. Ty
i det ena fallet utvecklar du renhetens frodighet, i det andra fallet hardnar du genom
den valdsamma lidelsen for personlig storhet.

A.B. — Pa vixandets senare stadium kanner sig larjungen 6ppnas mot det eviga och alltmer
inse dess skonhet. Onskan att vaxa sig storre an sin broder blir dd oméjlig for honom. Innan han
nar detta stadium, svéavar han alltjamt i fara pa grund av storheten i det han redan uppnatt. Om
han tanker pa sitt vaxande sasom horande till det egna avskilda jaget och kénner sig sjélv bli
stor, kommer han nog att falla. Det enda sattet att undvika denna fara ar att géra sig av med
onskan att vara stor, att icke ge efter for onskan att vaxa for ens egen skull. Ty nar larjungen star
pa det manskliga vaxandets hogre stadium, maste han vara likgiltig for huruvida han véxer eller
ej. Han skall bry sig endast om det gudomliga livet och den gudomliga viljan och tdnka endast
pa den gladje detta kan bringa alla som valkomnar det i sitt eget liv.

C.W.L. — Vi skall vaxa sasom blomman véaxer. Varfor det? Darfor att blomman véxer
osjalviskt, fullkomligt oegennyttigt. Den véxer icke for att visa sig utan for att dess slékte skall
bli storre genom dess egen dod. Den finns icke till for att erhalla frukt for sig sjélv, ty frukten
kommer ej forran blomman ar dod. Dess véxande ar helt och hallet for andra, framtida individ
av dess art, icke for den sjalv. Det ar alltsa inte genom att tanka pa oss sjalva utan genom att
arbeta for andras basta, som vi maste strava framat. Den enda stora idén — den om att hjalpa till i
logos’ arbete — maste draga oss framat. Vi maste arbeta for att forvarva alla dygder och
formagor helt enkelt for att kunna vara till gagn i hans tjanst, genom att glémma oss sjélva i
osjalviskt arbete vaxer vi sasom del av helheten, och s& "utvecklas i renhetens frodighet”.

KAPITEL 6
NIONDE, TIONDE, ELFTE OCH TOLFTE REGLERNA
C.W.L. — Sa langt vi hittills hunnit i denna bok, har vi haft tingens negativa sida for

6gonen. Vi har tillsagts att doda vissa begar, men nu kommer vi till den positiva sidan och far
veta vad vi far och verkligen maste begéra. Det kan forefalla oss markvardigt att vi behover
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tillsagas att begéra nagot. De som studerat de indiska bockerna, minns att detta ar en sak, dar
aven upanishaderna har skiljaktiga uppfattningar. En upanishad uttalar skarpt ogillande av allt
slags begar. Den havdar att vi maste avsta aven fran att begara det ratta, eftersom vi Gver-
huvudtaget icke far foredraga det ena framfor det andra. En annan av dessa betydande skrifter
anvisar att vi maste &ga begaret for framatskridande och séager att nar alla begar évervunnits
utom begaret efter sjalens véxande, kan manniskan inte mera erfara sorg. Vi kan forlika dessa
bada standpunkter, om vi uppfattar att den forsta innebéar att om vi dger begaret att medverka i
ocksa det hogre arbetet for varlden sasom sarjag och tanker pa oss sjalva och de stora ting vi
kan utratta, sa finns det alltjamt en anstrykning av avskildhet, men att om vi tanker pa oss
sjdlva sadsom delar av manskligheten och sasom vinnande vart framatskridande for den
mansklighets skull, varav vi ar delar, och det inte langre finns nagon tanke pa det egna jaget,
sa har vi hojt och renat vart begar till en stravan, som ar alltigenom 6nskvérd.

9. Begar endast det som finns inom dig.
Ty inom dig finns varldens ljus — det enda ljus som kan spridas 6ver vagen. Om du &r
oférmdgen att uppfatta det inom dig, ar det gagnlost att soka det annorstades.

Den tanke, som uttrycks i denna kommentar, ar gemensam for alla religioner, d&ven om den
formulerats olika i dessa. Vi har den i kristendomen, men i regel synes bara de kristna
mystikerna ha forstatt den. Vi har den i den skona psalmversen:

Though Christ a thousand times in Bethlehem be born

But not within thyself, thy soul shall be forlorn;

And on the cross of Calvary He hangeth but in vain,

Unless within thy heart it be set up again.

Om Kristus i Betlehem sé foddes tusen ganger om

Men icke i dig sjalv, sa vore din sjél forlorad.

Och pa Golgatas kors hangde han forgaves,

Om ej i ditt hjérta det sattes upp igen.

Det ar latt att inse vad detta betyder. Om en manniska inte tror pa sin egen inneboende
gudomlighet, finns intet hopp om framatskridande for henne, eftersom hon da icke hade nagot
inom sig som hon kunde arbeta med, icke nagot inom sig som kunde lyfta henne till nagot
hogre. Men om hon vet att hon inom sig har den underbara kristusprincipen, sa inser hon att
utvecklandet av denna gudomlighet endast ar en tidsfraga och att hennes egen del i arbetet ar att
fa sina yttre héljen i harmoni, sa att den inre harligheten kan lysa igenom. Detta ar inneborden
av orden: “Kristus i eder, hoppet om hérlighet.” Hoppet att vi inom oss har denna gudoms-
gnista. Den manniska, som véagrar tro att hon inom sig har detta, stéller ett odverstigligt hinder
pa sin egen vag, och det forblir dar tills hon insett sitt misstag.

Det ar forvisso sant att fralsningen kan vinnas endast genom Kristus — men darmed menas
inte en manniska, som levde och dog, utan kristusprincipen inom oss. Var fralsare finns inom
oss. Detta dr den sanna kristna laran, som vi kan stodja med citat ur manga texter. Alla de sétt,
pa vilka nutidens framstéllning av kristendomen — om man sa far saga — farit vilse och gjort sig
I6jlig, beror pa att denna stora tanke missuppfattats. Vi maste alltid minnas att kristendomen
borjade med den harliga gnostiska filosofin, men att de okunniga bland dess anh&ngare vagrade
att i sin religion taga med nagot som overgick deras forstaelse eller nagot som det tog manga ars
studier att lara sig. Darfor drev de ut de stora gnostiska doktorerna sasom heretiker. De till-
lampade pa religionen den okloka metoden att na ett avgérande genom omrdstning med
majoritetsutslag, med katastrofala foljder.

Ursprungligen &gde kristendomen en mycket skon filosofisk lara — en och samma filosofi,
som ligger till grund for alla religioner. Nar evangelieberattelsen, som var menad sasom en alle-
gori, nedsattes till en skenbart historisk skildring av en mans levnad, blev religionen obegriplig.
Foljaktligen har alla de texter, som i sjalva verket syftar pa denna tingens hogre sida, forvrangts
och stammer déarefter naturligtvis inte dverens med den sanning som ligger bakom tanken.
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Emedan kristendomen glomt mycket av sin ursprungliga lara, ar det i vara dagar vanligt att
forneka att den nagonsin &gt en esoterisk lara. Det finns emellertid tillrackliga bevis for att
Overtyga den oforvillade studerande om att denna hdgre kunskap fanns och var valkand for
apostlarna och kyrkofaderna. Jag kan ej ga in pa detta fullt ut just nu. Ma det racka med
anmarkningen att Origenes, den storste av kyrkoféderna, hdvdar den hemliga larans existens.
Han gor skillnad mellan den folkliga oférnuftiga tron”, som leder till det han kallar den
’somatiska kristendomen”, och den ”andliga kristendomen”. Med ”somatisk kristendom” menar
han tro, som bygger pa evangelieberattelsen, och tillagger att det & en mycket god lara for
massan men att den andlige kristne har gnosis och saledes forstar att alla handelser som omtalas
dari — fodelsen, dopet, forklaringen eller upplysningen, korsfastelsen, uppstandelsen och
himmelsfarden — intraffade icke en gang pa en viss plats, utan ar steg pa den vandring varje
kristen gor, alltmedan han skrider framat i sitt andliga liv.

Den nutida renlarigheten bygger alltjamt sina trossatser pa den outvecklade mangdens
okunniga tro och framhardar i att icke kannas vid det som numera aterstar av dess en gang
storslagna arv i gestalten av det fatal oskattbara brottstycken av den gnostiska laran. Sedan
den mistat den hogre tolkningen, gor den en fortvivlad anstrangning att framldagga den lagre i
ett begripligt skick, men det gar inte. Esoterikstuderande har den kunskap som satter dem i
stand att tolka alla dessa underliga laror och se mening och skénhet ocksa i gatupredikantens
enkla och olarda utsagor, eftersom de forstar vad han skulle mena, om han blott visste litet
mera i &mnet.

Det vi skall begéra ar saledes det som finns inom oss hela tiden, vi finner det icke pa annat
hall. Alldeles samma tanke framlades for oss for lange sedan i det gamla Egypten. Dar
samlade man alla religionens ideer i det ”dolda ljuset” och det “dolda arbetet”. Det "dolda
ljuset” var det ljus som finns i varje manniska, och det dolda arbetet” var det som skulle
mojliggora for henne att manifestera det, frambringa det ur sig sjélv och sedan hjélpa det att
utvecklas dven hos andra. Detta var hjartpunkten i deras religion — att ljuset finns dér, hur
overtackt det &n ma vara; och hur hopplost det an ma se ut, bestar vart arbete i att draga
slojorna at sidan och lata ljuset skina fram.

Maénniskor gor ofta misstaget att soka efter det pa annat hall. De séager: Vi vill att méastarna
hjalper oss, vi vill att méstarna hojer 0ss.” Men jag sédger med den storsta vordnad och aktning
att mastaren inte kan gora det, att inte ens logos sjalv kan gora det. Mastaren kan sé&ga 0ss hur vi
kan hoja oss sjalva. Forfarandet ar exakt analogt med hur man forvéarvar muskelstyrka. Ingen
kan gora det at ndgon annan, men om han &ager kunskapen, kan han saga den andre hur denne
sjalv kan gora det, och det &r all hjalp den andre kan fa utifran. En annan manniska kan saga oss
att hon foljt vissa regler, utfort vissa évningar och funnit att de medfért goda resultat. Méastaren
eller den framskridne larjungen kan ocksa otvivelaktigt lata oss fa del av kraft, som underlattar
vart arbete, men det ar ocksa allt. Detsamma géller hela vagen. Om vi icke inom oss kanner
formagan att gensvara pa naturens skonhet och harlighet, sa gar oss denna skonhet och harlighet
forbi. Om vi icke kan se gud inom oss, &r det gagnlost att soka honom utom oss. Nér vi for-
verkligat oss sjalva sasom del av honom, da skall guden i det inre motsvara guden i det yttre och
skall vi borja bli till verkligt gagn i hans verk, vilket, nar allt kommer omkring, ar vart
huvudsakliga mal i livet.

10. Begar endast det som finns bortom dig.
Det finns bortom dig, ty nér du nar det, har du mistat dig sjalv.

C.W.L. — Detta ar aterigen ett yttrande, som har sitt motstycke i den kristna laran. Kristus
sjalv sager alldeles tydligt: ”Den som finner sitt liv, skall mista det; och den som mister sitt liv
for min skull, skall finna det.” Detta sker om och om igen pa olika stadier. Betrakta en vérldslig
manniska, som lever sitt vanliga liv, vilket till mycket stor del &r ett k&nslornas liv — i vissa fall
ar det helt och hallet de lagre kanslorna. Sa snart hon borjar forsta tingens hogre sida, inser hon
att det finns nagot hogre och adlare &n detta liv. Men hon finner ocksa att hon egentligen inte
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kan fatta detta hogre, savida hon inte &r villig att lagga detta lagre och grévre liv bakom sig.
Hon maste mista det lagre for att vinna det hogre.

Pa nasta stadium lever manniskan till stor del i det mentala. Hon inser att det egentligen &r
ovardigt att kastas an hit, &n dit av lidelsernas svall och att intellektet borde valja mellan och
beharska emotionerna och tillata bara dem som det godkanner for framatskridandets skull.
Darefter nar hon bortom detta och finner att icke heller intellektet ar alldeles tillfredsstéllande,
utan att det finns ett hogre slags liv &n det mentala. Gradvis borjar hon da leva i det kausala och
att betrakta allt fran dess standpunkt, vilket ar ett mycket stort steg framat. Men till sist racker
inte ens detta till fér henne. Hon inser att det finns en enhet, som ligger bortom detta stadium,
och darmed borjar hon fa ndgon erfarenhet av buddhivérlden, och nar hon nar denna, skall
ingenting lagre nagonsin tillfredsstélla henne igen.

Aven den underbara buddhimedvetenheten skall i sinom tid 6vervinnas. Bortom den finns
atmavarldens, nirvanas medvetenhet. Ovanfor och bortom denna dr monaden. De som dnnu inte
ar adepter, ser monaden manifesterad sasom trefaldig ande i vérlden narmast lagre dess egen,
men nar de forvéarvat adeptskapet, har monaden och jaget blivit ett och ar de medvetna sasom
monaden — den gudomliga gnistan.

Pa vart och ett av dessa stadier tycker vi oss ha fattat sanningen och intrétt i det verkliga livet,
men snart nog inser vi att det finns nagot annu hdgre, anyo lika hogt som det lag bortom var
dittillsvarande erfarenhet. Hela vagen uppat maste vi slappa det lagre, innan vi egentligen kan
vinna det hogre. Det vill séga, vi maste mista det liv vi kanner, innan vi kan na det hogre liv vi
hoppas forvarva. Pa varje hogre stadium vi nar finner vi att vi mistat det jag vi tidigare kant,
emedan vi évervunnit det. Vi har mistat det genom att finna ett hogre jag.

Det star skrivet i bockerna att vi blir ett med logos, ingar i honom. Om detta slutresultat vet vi
intet, men sa mycket kan nagra av oss saga av egen erfarenhet att manga dylika foreningar pa
olika nivaer sker under det att vi skrider framat, och i var och en av dem forefaller det som om
vi helt och hallet forenades med det hogsta vi da kan na, likval mister vi darigenom aldrig nagot
av vart verkliga jag. Nar vi stiger upp i exempelvis det buddhiska medvetandet och forlorar
kausalkroppen, har vi mistat det lagre livet, men detta var aldrig mer an en mycket otillfreds-
stallande yttring av en liten del av oss. Allt vi vunnit genom den langa féljden av liv finns
alltjamt kvar. Det vi avlagt ar bara den yttre form, vari vara olika egenskaper kom till uttryck.
Vi har fortfarande egenskaperna, pa en hogre niva, och de lyser fram med n storre glans, men
den form som bar dem har forsvunnit. Eftersom manniskor sa genomgaende identifierar livet
med formen, synes det manga av dem att intet skulle bli kvar, om de forlorade denna form.
Tvartom &r det sa att ingenting som vunnits nagonsin gar forlorat.

11. Begéar endast det som &ar ouppnaeligt.
Det ar ouppnaeligt, emedan det alltid viker undan. Du skall intrada i ljuset, men du
skall aldrig berora lagan.

C.W.L. Detta betyder inte att det hogre vi efterstravar ar ouppnaeligt, utan att vi, nar vi natt
en hojd, alltid ser annu en topp bortom denna. Vi kommer gudomen allt ndrmare, blir ett med
honom pa allt hdgre nivaer, men lagan, hans verkliga medvetenhet, skall vi aldrig berdra. Det
finns manga stadier pa vagen, och de blir allt svarare att beskriva i sin skonhet, medan vi
stiger. Till vilken hojd vi &n stiger i var medvetenhet, till vilken hérlighet vi &n kan hoja oss,
ser vi likval alltid nagot dnnu harligare bortom detta. Lagan viker alltid undan. Sa langt all
kunskap vi har nar, ar denna kedja av tilltagande harlighet och skonhet andlés. Mahanda ar
det till foga gagn att spekulera harover. Herren Buddha sade for lange sedan att det var
gagnlost att tala om begynnelse och slut, emedan ”Sl6ja efter sl6ja skall lyftas, men det maste
vara sloja efter sl6ja dar bakom.”

Jag Onskar att jag kunde klargora for envar, lika fullt och levande som jag sjalv uppfattar den,
denna absoluta visshet om det framatskridande som forestar, om dess underbara harlighet och
skonhet och makt och vishet och kérlek, hur det steg for steg hojer sig och blir allt svarare att
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beskriva har nere och allt harligare, skonare och sannare dar uppe. Véagen till det gar genom
osjalviskheten. FOrst nar vi reser oss ur det lagre jaget och gar upp i det hogre livet, i det vidare,
universaljaget, 0ppnas vagen och finns det ingen gréns for den harlighet och glans som
méanniskan da kan uppna.

KAPITEL 7
TRETTONDE, FJORTONDE, FEMTONDE OCH SEXTONDE REGLERNA

13. Begar ivrigt makt.
C.W.L. — Chohanens kommentar till detta ar:

Och den makt, som larjungen skall begara, ar den som far honom att synas sasom
intet i manniskornas dgon.

Den makt, som far oss att synas sasom intet i manniskornas égon, ar makten till sjalv-
utplaning i arbetet — att gora det utan att 6nska nagot erkannande for det. Manga vill sta i forsta
ledet. Detta betraktas ofta sasom blott ett slags oskadlig fafanga, men det betyder att de &nnu
icke har glomt det lagre jaget.

Larjungen soker inte erkannande for nagot han gor. Han soker fa arbetet gjort, och bara det
blir gjort, bryr han sig icke det ringaste om huruvida han sjalv eller nagon annan far berom for
att ha gjort det. Om han maste trada fram och samla manniskor omkring sig, gor han det, men
inte darfor att han vill ha nagot erkannande for det. Han vet att det alltid ar bast att halla sig i
bakgrunden, om mgjligt.

Det ar alltid bast att inte alls tanka pa resultat, utan att gora det basta vi formar och glomma
oss sjalva. All esoterisk undervisning leder tillbaka till detta enda, grundldggande faktum —
glom det lagre jaget och satt i gang med att arbeta. Somliga tanker standigt pa sitt eget framat-
skridande. Det ar forvisso béattre att tanka pa att gora framsteg i det andliga an att onska
varldslig rikedom, men det &r alltjamt sjalviskhet, lat vara i en mer forfinad form. Min egen
erfarenhet skulle sdga mig att det allra basta sattet att komma framat ar att glomma allt om sitt
eget framatskridande och agna sig bara at mastarens arbete. Om man gor detta, foljer det dvriga
av sig sjalvt. Det &r den gamla sanning som uttalats i evangelierna: "Nej, soken forst efter hans
rike och hans rattfardighet, sa skall ocksa allt detta andra tillfalla eder.” Detta ar helt och hallet
sant: detta andra skall tillfalla oss. Nar vi inte ser till framstegen, finner vi plotsligt att vi faktiskt
gjort sadana, och det ar ocksa gott.

Nar en manniska forst ser vad livet i kausalkroppen egentligen ar for nagot, inser hon aven till
vilken stor nytta hon kunde vara i det tillstandet, hur manga arbetsomraden det finns, dar hennes
verksamhet kunde komma till uttryck. Da kan hon mycket val kanna sig hagad att fraga: "ar det
inte battre, om jag gjorde detta nya och lysande arbete, som jag nu ser yppa sig for mig?” Jag
har gjort till vana att soka mastarens rad eller énskan, sa jag snart sett nagot, som synts vara ett
stort tillfalle som yppar sig och da likval mojligheten funnits att det hade varit dannu béttre att
avsta darifran. Jag skulle saga: "Mastare, vad vill du att jag gor?” Ofta blev hans svar: "Det &r
din sak att avgora det.” Da aterstar bara att bruka sitt eget basta omdéme. Ingen regel kan ges
for dylika fall. Jag skulle anda vara hagad att prova det hogre, men det maste ihagkommas att vi
varnas om och om igen: ”Lat inte begaret om egen utveckling sta i vagen for det nyttiga arbete
du kan utfora. Din utveckling kommer i sinom tid.” Jag har alltid foljt denna plan, och jag tror
att det ar den sékraste instéllningen.

Genom det arbete vi utfor i denna anda av sjalvglomska vinner vi den makt som later oss
synas sasom intet i manniskornas dgon. Lat oss, om sa behdvs, valkomna férodmijukelsen, ty
den hjalper oss att stalla personligheten utom synhall, och det &r vad som mest av allt behovs.
Nar tillfallen yppar sig, maste vi gripa dem, men vi bor alltid tanka: "Det &r inte mitt verk, det &r
mastarens verk.” Det har ingen betydelse vem av dem som foljer méastaren som har foretrédet
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att utfora ett sarskilt arbete for honom. Det &r var sak att vaka over att vi inte forsummar nagot
tillfalle att gora nagot av hans arbete.

Vi bor forsta att det inte finns nagot litet eller stort i hans arbete, utan att allt, hur litet det an
ar, som goéres och framlaggs for honom, &r i hans 6gon lika viktigt som det som i varldens
6gon &r en langt storre prestation. Vi dr nog en smula benagna att vilja gora det som vi tror
vara det storre arbetet. Sa ar det, eftersom vi icke inser att arbetets alla delar ar lika
nodvandiga. Inse for ett 6gonblick hur han maste blicka ner pa det hela fran sin hisnande héjd
av storre makt och kunskap. Dessa arbetets alla delar ser darifran mycket sma ut, men de har
alla sin givna plats i helheten.

Alla de problem i livet som synes komplicerade, om icke obegripliga har nere, blir langt
enklare, nar de betraktas fran en hogre varld. Detsamma géller om mycket lagre nivaer av
medvetenhet. Nar man undersoker mikroskopiska varelser, saidana som lever i en vattendroppe,
finner man komplexa och skona livsformer. Ju langre man tranger in i dessa oandligt sma ting,
desto mer upptacker man av deras hdpnadsvackande komplexitet. Man undrar hur dessa vérldar
kan vara enkla ens for gudomen sjalv, och likvél ar de det, ty nar vi betraktar dem fran ocksa
dylika hogre synpunkter, som vi kan na, ser vi att det handlar om sammanséttningar och for-
eningar av det enda livets sju krafter, som frambringar allt detta underbara. De faktorer, som
medverkar i detta frambringande, ar fa och enkla. Darfor galler att ju hogre man stiger, desto
mer kan man forsta, och det som har nere forefaller ofattbart visar sig vara alldeles inom rack-
hall, nér det betraktas med en hogre vérlds hogre medvetenhet.

Vi kan vordnadsfullt och rimligen antaga, tror jag, att logos kan halla hela sitt system sam-
tidigt i sin tanke och utan nagon svarighet se vad som utfores i varje yttersta forgrening av det.
Hela systemet i hela sin mangfald maste vara omedelbart sjalvklart — nagot som man sa att sdga
kunde skriva ner pa ett ark papper. For Manu och Bodhisattva maste arbetet med att forma och
leda manniskoraserna, vilket for oss synes sa invecklat och dven forvirrande, vara alldeles klart
och sjélvfallet.

Var sak &r att tjana mastaren pa vart lilla omrade. Detaljerna ar var sak, icke hans. Vad han
vill ar att hela arbetet utfores val. Allt som vi kan gora for att det sa skall bli ar var del dari.
De som star honom narmare i tanken och genom en dylik samhdrighet nagot vuxit in i hans
installning till den, &r alltid ivriga att gora nagot, hur enkelt det 4n ma vara, som kan synas
vara till gagn. Vi kanske kan skriva ett litet brev, som andrar en manniskas livsinriktning.
Eller vi kan halla ett foredrag och s6ka andra ett hundratal méanniskors uppfattning och inte
lyckas. Det lilla brevet ar ett verkligt arbete. Somliga av oss ar kanske sa upptagna att vi inte
kan gora nagot personligen. I ett dylikt fall tjanar vi nog pengar, och kanske vi kan da skanka
pengar, sa att andra kan utfora arbetet. Det finns véldigt manga sma satt man kan arbeta pa.
Det finns ingen anledning att véanta pa det stora tillfallet i tanken att nar detta kommer, skall vi
vara redo att gripa det. Det & mycket troligare att vi &r redo, om vi redan gjort till vana att
alltid gora de sma saker vi kan gora nu.

En manniska, som arbetar utan tanke pa egna intressen och alltid ar villig att sta kvar i
bakgrunden, missforstas ofrankomligen av varlden. Folk forstar och beundrar en man som ager
en stark vilja och foresatter sig att bli kand och berémd, att géra intryck, och som armbéagar sig
fram till en position i taten. Enligt deras sétt att se har en dylik lyckats. Han har visat vérlden att
han &r stark. Esoterikern kan i verkligheten dga en mycket storre kraft men visar den inte pa det
sattet. Han soker vanligen utplana sig sjalv. Han inser att en av de storsta egenskaperna ar att
veta nar man skall stiga at sidan, att veta nar man skall lata den gudomliga makten utfora sitt
verk utan att fordarva och hindra det genom att stalla sig i vagen for det. Det forefaller sa enkelt,
och likval visar faktum att det finns hundratals, som arbetar och inte kan gora det, att det
verkligen ar nagot mycket svart.

Den varldsliga manniskan betraktar nog esoterikern sasom en manniska, som inte har nagon
sarskild viljekraft, sisom nagon som alltid ar beredd att stiga at sidan. Det ar han ocksa, vad
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galler de mindre tingen i livet. Han later andra fa sin vilja fram i saker, som inte betyder nagot.
Han ar rent av villig att lata sig styras av dem i viss man. Men nar det géller en principsak, ar
han orubblig. Han bryr sig icke det ringaste om vad andra sager. Manniskor, som talar och
spekulerar om andra, har fel i nio fall av tio, sa vad har det for betydelse vad de rakar tanka om
0ss? Sasom Tennyson sager, "Lat dem rasa.” Naturligtvis menar jag inte att vi borde full-
standigt strunta i alla varldsliga konventioner. | borjan ansag somliga medlemmar av teosofiska
samfundet att det var ratt att framstd sasom avvikare fran andra i att bara aftondrakt och
liknande. Vi behdver inte kranka samhéllets seder pa dylikt sétt. Dessutom anser jag att om vi
vill frimja vara ideer, maste vi avsta fran att stéta oss med varlden onddigtvis. Det &r inte ett
gott och fornuftigt handlingssatt att valdsamt angripa andras uppfattningar. | sadana fall, dar
ingen princip ar berérd, maste vi ge vika, helt enkelt darfor att det inte &r ndgon mening med att
Oppet trotsa radande seder och bruk.

| alla principsaker maste vi intaga en bestamd hallning. Exempelvis &r strang vegetarism en
princip hos oss, emedan vi anser denna i alla avseenden bast, inte bara for oss sjalva utan for
hela den omgivande vérlden. Det blir en smula obekvamt, nar vi bestker en restaurang eller
befinner oss pa resa, men vi later oss inte bekomma av dylikt bagatellartat omak, utan haller
oss till var standpunkt. Men i ett stort antal andra arenden, som i verkligheten inte har nagon
betydelse, besparar vi oss fortret genom att anpassa oss till tidens vanliga seder. Ett annat
exempel géller kladedrékten. Den moderna manniskans kladedrékt &r sarskilt ful, obekvam
och ohdlsosam, men det besparar oss omak att anvdnda den. Om vi motsatter oss den och
anlagger nagon, som ma vara aldrig sa fornuftig, estetiskt tilltalande och bekvam, skulle vi
likval tilldraga oss odnskad uppmérksamhet och nog betraktas sdsom mer eller mindre
forryckta. Detta ar inte vart att gora. Det &r battre att inte vacka onddigt uppseende genom ga
till storms mot obetydligheter. Men nar fragan galler en principsak, maste vi bestamt halla fast
vid vad vi anser vara rétt.

Om vi kunde intaga en fullstandigt opersonlig instéllning till allt arbete, skulle det vara oss till
mycket stor hjalp. Ruskin talar om detta ifraga om konsten. Han séger att sjalvberém och
inbilskhet visserligen ar ytterligt vulgéra men att 6verdrivet sjalvforringande blott &r en annan
form av vulgaritet. Vi bor sikta pa det slags sinnesforfattning, vari vi kan betrakta arbetet utifran
och saga: "Oavsett om detta ar mitt eller ert eller vems det &n ar, ar det ocksa gott.” Vi maste
kunna berémma ett gott arbete, nar vi ser det, inte emedan det &r vart eller var vans eller emedan
det bar en stor manniskas namn, utan just emedan det ar gott och darvid helt och hallet bortse
fran fragan om vem som utfort det. Det &r nog tyvarr sa att vi inte alltid gor detta. Om vi citerar
nagot, ar det inte alltid darfor att det ar traffande och vackert, utan darfor att madame Blavatsky
sagt det eller dr Besant skrivit det.

Det finns emellertid en sida av det som ar alldeles ratt och riktig. Nar ménniskor rakar pa ett
yttrande om nagot, som de inte vet nadgot om och inte kan sanna for sig sjélva, ar det viktigt for
dem vem som sagt det. De kanske da sager: "Dr Besant gjorde detta uttalande. Jag har ett starkt
skal att antaga att hon vet allt om detta, darfor godtar jag hennes uttalande.” Né&r allt kommer
omkring, ar detta inte mer dn vad vi gor ifraga om vetenskapen. Det finns i vetenskapen manga
fakta, som vi inte ar i stand att sjalva bevisa, men eftersom vissa framstaende man undersokt
dessa ting och kommit till vissa slutsatser, godtar vi dem. Men ndr vi betraktar ett skont etiskt
uttalande, har det ingen betydelse om det harrér fran Bibeln, Bhagavad-gita, Koranen eller
Veda, utan vi bor godtaga det for dess eget varde. Det ar da fraga om att uttalandet ar traffande
och att den uttryckta tanken &r skén och god.

Liksom vi godtar saker och ting eller soker gora det for vad de ar varda, maste vi soka
vardera vart eget arbete for vad det &r vart och inte anse att det nédvandigtvis maste vara val
utfort, darfor att vi gjort det. De flesta manniskor, som kan utféra nagot arbete mycket val,
kénner aven det egna arbetets ofullkomligheter. Nar nagonting ar gott, bor vi med gladje medge
att det ar gott. Nar vi ser fel och brister hos vart eget eller ndgon annans arbete, bor vi icke tveka
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att saga: "Jag haller inte med. Jag anser att detta kunde ha gjorts béttre.” Det ar gott och vél att
intaga den tankens instéallning som inte bryr sig om varifran ndgot kommit, om det ar nagot gott,
och dven inte tvekar att forkasta det daliga, nar det harror fran en sjalv.

Detta ar sannerligen svart, ty nar det ar fullandat utfort, betyder detta att manniskan skadar
ner pa denna lagre varld fran jaget. Ocksa bruket av det mentala ger mycket av denna kraft,
ehuru vi far det fullandat forst i kausalkroppen. Det mentala kan 6va urskillning, och om vi
brukar det fran den hogre standpunkten och inte later det grumlas av personlig kansla, ar det
nagot utmarkt och skont, nar det fullt utvecklats. Vi ar ganska stolta 6ver var intellektuella
utveckling i denna femte rotrasens femte underras, som betonar det mentalas arbete med
urskillning, men det vi kallar intellektet ar blott nagot mycket obetydligt i jamforelse med det
som kommer att utvecklas under loppet av nasta rund, som verkligen skall &gnas at intellektet.
Vi &r stolta 6ver det mentalas prestationer, och icke utan visst skal, ty det har utfért underbart
arbete i vetenskapen och med uppfinningar. Men endast de som kan blicka in i framtiden och
aven sett méstarna, vilka ar framtidens manniskor, inser vad vi kommer att vara kanske under
loppet av nagra tusen ar. Jag kan vittna om att den hogsta intellektuella aktivitet vi nu
uppvisar ar en barnlek i jamforelse med vad denna blir i framtiden. Det ar alltsa tydligt att
lysande utsikter yppas for oss.

Det som den vanliga ménniskan kallar sitt intellekt &r uteslutande den l&gsta delen dérav. |
hennes intellekt finns fyra underavdelningar, bestdende av mentalvarldens sjunde, sjatte, femte
och fjarde molekylarslag. Hon anvénder dock praktiskt taget bara det lagsta eller sjunde mole-
kylarslagets mentalmateria. Detta materieslag star emotionalvarldens materia mycket néra.
Darfor ar alla hennes tankar fargade av avspeglingar fran emotionalvarlden och alltsa mycket
uppblandade med emotioner, kanslor och begér. Mycket fa manniskor kan annu befatta sig med
sjatte molekylarslaget. Vara stora vetenskapsman anvander det forvisso mycket, men tyvarr
blandar de det ofta med materia av lagsta molekylarslaget, och da blir de avundsjuka pa andras
upptackter och uppfinningar. Om de kan hoja sig till femte molekylarslaget, ar de redan mycket
friare fran risken av att snarjas av det emotionala. Om de kan hdja sig till fjarde molekylar-
slaget, som &r mentalkroppens hogsta materieslag, befinner de sig i mitten av mentalvérldens
materiesammansattning, och da ar kausalkroppen dem som narmast. De ar da fjarran fran
mojligheten att deras tankar paverkas av emotionala vibrationer.

Vi kan forsta hur dessa ting fungerar. En vibration mottas lattast av det som ar i samklang
med den. Om en manniska kénner vrede, l6per hon risken att réra upp kanslan av vrede i
emotionalkroppen hos andra, omgivande manniskor. Detta stor da aven deras lagsta slags tankar
men beror inte deras hdgsta slags tankar, om de har dylika — och de flesta har det annu inte . En
av de uppgifter, vi sasom studerande soker utfora i vart tankande och var meditation, &r att
vacka mentalkroppens hogre slags materia och fa denna att fungera. De som regelbundet
mediterar pa mastarna och darmed forbundna ting, maste i ndgon utstrackning anvanda mental-
kroppens hogre slags materia, och ju mer denna anvands, desto mer blir vara tankar opaverkade
av begar, lidelser och andra emotioner. Men eftersom de flesta méanniskor inte nar dit, ar den
stora massan tankar i varlden mycket fargad av begér och de flesta tankeformer vi ser laddade
med emotional- saval som mentalmateria.

Vi lever alla alldeles for tatt tillsammans med féljden att andra manniskor paverkar oss, dven
om de inte tanker pa oss. Givetvis paverkar vi dem i var tur, och vi bor alltid bestamt forsoka
paverka dem i riktning mot det goda. Om foreséatter oss att vara ett centrum av yppersta frid och
kérlek, blir vi till mycket stor hjalp for alla som omger oss. Men sa lange vi ar centrum for
begér och sjalviska kanslor, omojliggor vi utvecklingen inte bara for oss sjalva utan for alla i
var narhet, och detta & nagot mycket allvarligt. Varje aspirant bor noga beakta att han hindrar
andra att skrida framat, om han ger efter for detta personliga begar.

Sjalvutplaningens makt ar ouppnaelig, sa lange vi inte rensat ut allt personligt begar. Vi talar
om var hangivenhet for vart arbete och for mastarna; detta ar sakerligen inte for mycket att gora
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for deras skull. Aven om det maste till en mycket stor anstrangning, bor vi vara villiga att gora
den for dessa storas skull, vilka gjort s& mycket for oss, genom vilka all esoterisk undervisning
kommit oss till del. Det handlar inte om att skdnka dem tillfredsstéllelse genom att gora dessa
ting — dven om de sékerligen glads over att se hur de, som de soker hjalpa, skrider framat — utan
det &r dven sunt fornuft. Om vi vill hjélpa till i evolutionen, &r det forsta och nédvandigaste att
vi tar itu med oss sjalva. Vi maste vinna denna kontroll 6ver det lagre jaget som later oss
framsta sdsom intet i manniskornas 6gon. Ma det sa vara; manga av de stora krafterna verkar
utan att synas. Vi kan vara bland dessa krafter, och som sadana kan vi kosta pa oss att synas
obetydliga i vérldens asyn.

14. Begar innerligt frid.
Den frid du skall begéra ar den heliga frid, vilken intet kan stéra och i vilken sjalen
vaxer liksom den heliga blomman pa den stilla tjarnen.

C.W.L. — Denna korta aforism &r nara knuten till den foregdende. Den makt vi tillsags att
begara leder till frid. Om vi inte har makt Gver oss sjélva, kan vi inte ha nagon frid.

Forst nar vi vunnit frid kan vi ge andra den. Att kunna gora detta ar forvisso en av de storsta
och skonaste av alla formagor. De flestas liv ar fyllt av oro och &ngslan, av avund och
svartsjuka. Hela tiden &r de liksom en virvel icke blott av kénslor utan dven av otillfreds-
stallda begdr. Manga av dem som borjar studera esoteriken, det viss sdga studera den
verklighet som ligger bortom, véntar sig alltjamt kunna fortsétta leva detta slags liv. Till och
med nagra av dem som séger sig ha studerat esoteriken i aratal och soker nalkas méastarna, kan
tydligen annu inte avsta fran sina begar. De gor inget allvarligt menat forsok att frigéra sig
fran alla sina daraktiga och storande kanslor, och sedan undrar de varfor de inte gor nagra
framsteg och varfor andra synes ga om dem. Hur kan de vénta sig gora framsteg, forran de
lamnat allt dylikt bakom sig? Forran vi blivit alldeles fria fran dylika storningar, ar det all-
deles omgjligt att gora nagot verkligt framsteg i hégre mening. Om vi vill trada i forbindelse
med méstarna, maste vi ha fullkomlig frid inom oss.

Det sdgs att kamp ar nodvandig for framatskridande. Det ar visserligen sant att det i sjalens
evolution lange rader ett stadium, dar den befinner sig i ett standigt tillstand av kamp och
strid. Nar vi blickar tillbaka pa det forflutna, kan vi se att framatskridandet da skedde
snabbare i ett liv av storm och strid an nar forhallandena var lattare. | denna karaktarens grov-
huggning lar sig manniskorna utan tvivel nagot av de besvar och svarigheter som drabbar dem
och det motstand de moéter. De lér sina laxor av dem. Men pa det hogre stadium larjungen natt
har detta kampens tillstdnd inte langre nagot varde. For det hogre slagets véxande &r
fullkomlig frid nodvéandig. En mastare skrev en gang: "Lagen om de livsdugligastes dver-
levnad &r lagen for djurens evolution, men offrandets lag ar lagen fér manniskans evolution.”
Manga tror att de far frid, nar deras galna begar tillgodoses, men av erfarenhet finner de att
det inte ar sa. Da borjar de tycka att det ar nagot sorgligt att de givit efter for dem och inser att
de borde ha hdjt sig 6ver dem. Ingen frid vinner man genom att tillgodose begéret. Friden nar
man bara pa ett satt: genom att asidosatta de lagre begéren och utveckla den makt som far oss
“att synas sasom intet i manniskornas 6gon”.

Det sags har att den heliga blomman véxer pa den stilla tjarnen. Det &r blott i stilla vatten,
som lotusblomman kan utvecklas till det bésta. Den kan inte gora det, om den knuffas hit och
dit av vind och storm. Det ar endast i friden, som sjalen kan utvecklas. Lidelsens och begérets
stormar ar alldeles som de stormar som slar ner blommorna i fysiska varlden. All utveckling av
hogre slag ar liksom mycket émtaliga blommor, och om den utsétts for lidelsens valdsamma
stormar, krossas och forsvinner de. Ménniskor som alltid befinner sig i eller ndra ett
vredesutbrott, som standigt &ltar alla maéjliga idiotiska personliga bekymmer, som alltid tanker
pa sina egna kanslor och ar fyllda av svartsjuka och avund pa andra, kan inte utveckla de fina
och dmtaliga blad och klangen som innebar framatskridande.

Folk i allmanhet har mycket ringa vetenskaplig uppfattning om vad framatskridande i eso-
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terisk mening, verklig evolution betyder. Redan deras uppfostringsmetoder visar att de inte
forstar det. Det finns ett visst matt av den evolution vi genomgatt — ungefar upp till vildens niva
och litet hogre an denna — som vi kan betrakta sasom ganska vél befast. Det vill saga vi skulle gj
kunna falla tillbaka under denna punkt under nagra omstandigheter. Men det vaxande, som nar
bortom denna — bortom den narapa djuriska delen eller i alla handelser lagre och emotionala
delen av manniskan — handlar om en ytterst 6mtalig utveckling av manga slag. De ting, som
skiljer den hogt kultiverade och konstnarligt begavade méanniskan fran den alldeles grova och
outvecklade, ar alla av mycket subtilt slag — foremal for langvarig, langsam och omsorgsfull
odling. De ar émtaliga men mycket l6ftesrika skott, som knappast ens satt blommor och saker-
ligen annu icke natt vad de kommer att vara i framtiden. Ogynnsamma forhallandens forsta
vindpust forstér denna finare utveckling. Den oké&nsliga moderna uppfostran, dar barnen skrams
och ibland rent av misshandlas, slar sénder kulturens och forfiningens 6mtaliga blomma, som
sjdlarna i dessa barnakroppar kan ha forvarvat under mycket lang tid i det forflutna — kanske
tjugo eller trettio liv. Till f6ljd darav blir barnen mycket lika primitiva vildar. De ar ofta fulla av
radsla, hat och en stark kéansla av bestdende orattvisa, och all den finare utveckling, som
egentligen markerar skillnaden mellan en senare och tidigare underras, utplanas.

Maénniskor inser icke det ringaste vad de gor, nar de forstor dessa ting, vilket de sa ofta gor.
Jag ser jamt och standigt gossar och flickor, som kanske &r barn till vanliga féraldrar men sjalva
ar riktigt lovande, sa att, om de finge en vardad uppfostran och leddes pa den ratta vagen, de
skulle avgjort skrida framat i detta liv. Men deras omgivning ar fullstandigt olamplig for en
dylik utveckling, allt finare véxande &r avhugget och h&mmat, och de vandrar genom livet som
alldeles vanliga manniskor. Jag har sett fall, dar detsamma skedde om och om igen i sd manga
som femton till tjugo liv, sa att det framsteg, som kunde ha gjorts i det forsta fallet, inte gjordes
forran i det tjugonde. Den hopade goda sadden av att pa ett stillsamt satt leva litet béattre i vart
och ett av dessa liv gjorde det till sist nodvandigt att jaget forsags med en béattre omgivning och
darmed fick sitt gynnsamma tillfalle. Men sa langt vi kan se, kunde samma utveckling lika
gérna ha skett tjugo liv tidigare, om blott omgivningen varit en smula battre.

Det ar sorgligt for dem som undertrycker dessa 6mtaliga nyanser. Det finns nog inget varre
brott dn att trycka ner dem som forsoker skrida framat. Detta hor till det som Kristus menade,
nar han talade om synden mot den helige ande, den synd som icke forlates vare sig i denna vérld
eller i den kommande. Ordet "forlata” ar dock en feléversattning. "Overge”, “lagga &t sidan”
aterger battre inneborden. Vad som menas ar fullt klart. Synden mot den helige ande &r under-
tryckandet av den gudomliga anden hos manniskan. Den ger ett karmiskt resultat, som icke
torde kunna réattas till vare sig i denna vérldsperiod eller kanske ens i nasta. Sa allvarlig &r den.

Manga begar detta brott mot sig sjalva liksom mot sina barn. De ger inte det hdgre inom sig
tillfalle att vaxa. Barn kan ofta se naturvasen och annat vackert, som &ldre ménniskor inte kan
se. Det finns ingen orsak till att inte ocksa de aldre skulle se dem, om deras kanslighet inte hade
forstorts genom det slags liv de ofta kastats in i. Ibland sker det att de senare i livet med stor
svarighet borjar atervinna formagan icke endast av klarvoajans utan dven formagan att upp-
skatta allt konstnarligt och skont, alla de fina nyanser av kansla och férnimmelse som betyder
kultur och verklig bildning.

Det som inverkar pa det hogre framatskridandet ar ytterst omtaligt — sa noga, sa exakt
balanserat att minsta knuff i fel riktning ger ett bakslag, som varar i veckor och manader. Det &r
mojligt att pa en enda dag fordréja manaders utveckling. Alltsa beror valdigt mycket pa om-
givningen. Man kan inte alltid rakna pa att aterfa samma slags omgivning, varfor esoterikern
alltid stréavar efter att gora basta mojliga bruk av de forhallanden han for tillfallet befinner sig i,
samtidigt som han dr pa sin vakt, sa att inget av dem drar ner honom. I en av puranaerna sigs:

Utan kropp nar ingen sjalens mal. Darfor skall man taga vara pa kroppen sdsom en skatt och utfora
goda garningar. En by eller en aker eller ett hus eller god eller dalig karma kan man aterfa — men

denna kropp aldrig ater. Garuda purdna saroddhara XV1, 17,18,
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Somliga sager. “Jag kan inte gora sa mycket i detta liv. Jag far forsoka gora vad jag kan i
nasta.” Det ar alltid gott att ha tanken pa nasta liv och vad vi kan gora i detta for 6gonen, men
det &r inte vart att lita for mycket pa det, eftersom den karma var och en bar pa sakerligen &r
mer eller mindre blandad, och detta gor sig understundom géllande i vagor. Vi kan vid vissa
tillfallen ha karma, som ger oss en god omgivning. Dérav foljer inte att vi i nasta liv hamnar i
lika goda forhallanden. Pa det hela taget ar det sannolikt att var skord fortsatter i samma spar,
men det kan ocksa bli en anhopning av dalig skord, namligen da skordeinstanserna anser
manniskan inte stark nog att bara den i detta liv men daremot i nasta, sd att hon i detta
kommande liv inte far sa goda tillfallen.

Det ar synnerligen Kklokt att gripa alla tillfallen som bjuds i det liv vi lever nu. Om vi gor det
och darmed visar skordeinstanserna att vi tar vara pa dem, far detta en betydande inverkan pa
var skord i nasta liv. Det blir ett slags fordran pa goda omstandigheter. Det &r inte sa klokt att
antaga att vi, darfor att vi far manga goda tillfallen i detta liv, kommer att fa dem ocksa i nasta.
Vi kan fa, men vi kan ocksa bli utan sadana. Jag tycker inte om att hora manniskor saga: "Jag ar
for gammal for att géra nagot i detta liv.” Om vi gor gott bruk av det vi har och gar framat sa
langt vi formar, skapar vi ett sakernas tillstand, vari det vore mycket svart for skordeinstanserna
att inte ater ge oss goda tillfallen. Vi kan sa dylik god sadd pa nagot visst omrade, sa att vi kan
taga himmelriket med storm — vi kan férma skordeinstanserna att sa ordna var skord att tillfallet
maste komma, eftersom de orsaker, vi satt i gang, inte kan utlésas annat &n pa ett liknande
omrade. Alldeles sakert &r det bast att gora fullt bruk av varje gott tillfalle som yppas for oss, sa
att vi inte genom att forsumma det fordrojer var evolution med nagra tusen ar.

Nagra tusen ar ar inte mycket i sjalens langa liv, men vi vill inte forsenas pa det sattet. |
boken Lives of Alcyone finner vi till exempel fallet med en ung man, som fick synnerligen goda
tillfallen i samband med en individ, som sedermera blev en av de stora méstarna, i ett tempel i
Egypten.

Dumt nog 6dde han sin tid, kastade bort sina tillfallen och mistade dem. Hans végledare sade
da att han alltid skulle vara redo att ataga sig honom igen, nar han kom tillbaka. Det ar forst i
detta liv, sex tusen ar senare, som han kommit tillbaka. Detta slarv kostade honom atskillig tid.
Tank pa vad han kunde ha fatt gjort pa dessa sex tusen ar, om han antagit erbjudandet. Vid den
tiden hade hans végledare annu inte natt adeptskapet. Om larjungen hade antagit erbjudandet,
hade han sékerligen nu sjalv hunnit mycket langt pa véagen till adeptskapet. Det kan inte vara
likgiltigt om en manniska tar ett dylikt steg sex tusen ar tidigare eller senare. Den som tog det sa
mycket tidigare, kunde rakna sig till godo allt det arbete han under aren daremellan, arbete pa
hogsta niva — detta kan omdjligen gora detsamma.

Jag vet inte hur stor betydelse som tillméts det vi kallar tid i de evigas radslut. Det finns ett
synsatt, till vilket man kan hdja sig och for vilket det forflutna, nuet och framtiden alla synes
sasom ett enda evigt nu. Men aven i detta eviga nu finns sadant, som ar mer och annat som &r
mindre Oppet. Darfor maste det gora skillnad, om man griper eller forsummar ett erbjudet
tillfalle, aven om det kan finnas nagot satt att ratta till ett dylikt misstag i framtiden, da
manniskans anger over att inte ha lyckats pa nagot satt kan bli en kraft, som majliggér for henne
att arbeta dubbelt sa val for att soka taga igen vad hon gatt miste om. Har kan man endast gissa,
blott stka forestalla sig hur nagot dylikt skulle fungera. Det finns dock en mycket bestamd
grund till att antaga att det finns en mojlighet att ratta till det forflutna.

Fran en hogre varld betraktat ter det sig ungefar sa har. Vi sager att det forflutna blev nagot
visst och att vi inte kan andra det. Det var sadant det var, nér vi levde i det. Hur vet vi vad det
ar nu, nar vi avlagsnat oss fran det? Det forflutna finns alltjamt; det ar narvarande for nagon
annan nagon stans. Denna tanke ar svar att forstd. | fysiska varlden vet vi att vi ser nagot
foremal; vi vet det genom det ljus som harror fran det. Det ljus, som visade oss nagot i gar, ar
nu manga miljoner kilometer avlagset och visar nu samma foremal langt borta. Det som var i
gar for oss kan vara i dag for nagon annan vad galler det budskap detta ljus formedlade. Om
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analogin haller streck, vet jag inte, men nagonting dylikt forefaller vara sant. Det forflutna
fortskrider pa nagot sétt.

Att blicka ner fran den hogre varlden pa livet hér nere ar nagot liknande att sta uppe pa ett
berg och betrakta ett tag, som rullar fram i dalen nedanfor. Taget har for passagerarnas vid-
kommande gatt forbi vissa stallen och orter. Dessa har passerats, men de finns alltjamt kvar.
De trad och djur, de resande sag pa dessa stallen, lever fortfarande. Det forflutna ar alltjamt
verksamt, men eftersom de resande inte langre befinner sig i detta, tdnker sig de flesta av
dem att deras delaktighet i det ar dver. Jag &r inte sa saker pa att detta ar riktigt. Jag tror inte
att det ar sarskilt fruktbart att soka forsta denna tanke, eftersom man har nere i var varld inte
kan satta in den i nagot begripligt sammanhang. Men jag tror att det forflutna inte ar
oaterkalleligt forbi och att, nar vi i var tur nar det stadium, dar vi kan skada ner pa allt detta,
det kommer att synas langt mycket battre an vart nuvarande minne av det torde utvisa, da ju
pa nagot satt allt forflutet ocksa ror sig framat sasom del av tingens gudomliga verklighet
och att &ven detta kommer att forharligas och blomma ut till vad det var &mnat att vara — jag
gor inte ansprak pa att kunna séga hur. Likval &r idén stimulerande — mojligheten av att det
som vi misslyckats med, de misstag vi begatt, kanske till sist inte ar misslyckande och
misstag, ehuru detta ar vad de nu synes oss vara. Detta ar en idé, som &r svar att forsta har
nere, men jag ar saker pa att det ligger nagon sanning bakom den.

15. Begar agodelar framfor allt.

Men dessa agodelar maste hora till den rena sjalen allena och darfor agas lika av alla
rena sjalar och séledes vara det helas sarskilda egendom, forst nar detta forenats. Atra
dylika &godelar, som kan innehas av den rena sjalen, sa att du ma samla rikedom for
denna livets forenade ande, som ar ditt eget sanna jag.

C.W.L. — De agodelar vi skall begara ar egenskaper, som skall vara hela méanskligheten till
gagn. Varje seger vi vinner skall vinnas for ménskligheten, icke for oss sjalva. Begéret att 4ga
maste vara begaret att &ga med alla andra — ett begér att alla skall dela samma arv. Detta ar
den gamla idén om opersonlighet i en annan form. Vi ser denna skont uttryckt i mastarnas liv.
Jag minns att jag for lange sedan mycket undrade hur det kunde komma sig att mastarna synes
vara utan dalig skord. | nagra av Osterlandets heliga skrifter sags de rent av ha hojt sig ovan
karma. Jag kunde inte forsta det, eftersom lagen for sadd och skord ar en lag lika vél som
tyngdlagen ar det. Vi kunde stiga anda upp till solen, men vi skulle da inte komma undan
gravitationen; tvartom skulle vi kdnna av den annu starkare. Det férefoll mig lika omgjligt att
undga lagen for orsak och verkan, emedan enligt dess verkan envar far sina garningars I6n.
Om de stora mastarna hela tiden gor gott i en skala, som vi icke det ringaste kan hoppas
komma upp till, och de likval icke ger upphov till ndgon karma, vad blir det da for oerhorda
resultat av alla deras energiutgjutelser?

Efter att ha studerat detta problem borjade vi genast se efter hur det fungerade. Om jag
beskriver hur sadd och skord ter sig for klarvoajans, bidrar det kanske till att gora amnet be-
gripligare. Skordelagen synes i hogre vérldar verka ungefar sdsom féljer. Varje manniska ar
centrum i en ofattbar stor serie koncentriska klot — varav nagra ar ganska nara, medan andra
ligger pa oerhorda avstand. Varje tanke, ord eller handling, vare sig god eller ond, sjalvisk
eller osjalvisk, skickar ut en strom av kraft, som rusar mot dessa klots ytor. Denna kraft traffar
nagot av klotens inre yta i rat vinkel till denna och kastas tillbaka till den punkt, varifran den
kommit. Vilket klot den kastas tillbaka fran, synes bero pa kraftens beskaffenhet, och denna
reglerar dven tiden for dess aterkomst. Den kraft, som alstras av vissa handlingar, traffar ett
forhallandevis narbelaget klot och studsar tillbaka igen mycket snabbt, medan andra krafter
rusar vidare nastan i det oandliga och atervander forst efter manga liv — varfor kan vi inte
saga. Allt vi vet ar att de hur som helst ofrankomligen atervéander och att de inte kan atervanda
till nadgot annat an det centrum, varur de utgick.

Alla dessa krafter, som slungas ut fran méanniskan, maste aterverka pa henne, sa lange som
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han later dem ga ut fran henne sjalv pa detta satt. Emellertid har varje manniska en inre for-
bindelse med gudomen, en forbindelse, som inte gar genom nagot av dessa koncentriska klot,
utan genom sjalva centrum. Genom att vanda sig inat kan hon na sjalve logos. Sa lange hon
sander ut all sin tankes och all sin énskans kraft pa detta sétt, aterverkar den inte alls pa henne
utan forenas med det stora utflode av gudomlig kraft, vilket gudomen alltid later genomga sitt
universum och med vilket han haller det vid liv. Hans kraft valler fram i centrum, den kommer
inte utifran. Om vi klarvoajant betraktar ett antal fysiska atomer, ser vi att somliga av dem drar
in kraft, medan andra sander ut den. Denna kraft maste de taga emot nagonstans ifran. Den gar
inte in pa ena sidan och ut pa andra, den véller fram ur centrum skenbart fran ingenstans men
kommer i verkligheten fran ndgon hogre dimension, som vi inte kan se. Alltsa finns for-
bindelsen med gud i tingens sjalva innersta, och den manniska, som alltid riktar blicken pa
gudomen och tanker bara pa honom i det arbete hon utfor, gjuter all sin kraft i den riktningen.
Den forsvinner vad henne sjalv angar men, som jag tidigare sade, forstarker i stéllet den gudom-
liga kraft som alltid utgjutes Gverallt. Det blir da inget personligt resultat for méanniskan i de
lagre varldarna, men for varje dylik anstrangning narmar hon sig den gudomliga sanningen
inom sig — blir ett battre och fullare uttryck for den, och déarmed vore det inte sant att sdga att
hon inte far nagot resultat. | ett lagbundet universum kan ingen handling bli utan resultat, men
det blir inget sadant resultat i det yttre som kunde fora henne tillbaka till jorden.

Detta, tror jag, ar vad som menas, nar det sags att de stora undgar karmas lag. De forbrukar
hela sin méktiga andliga kraft pa att gora gott i mansklighetens namn och sasom delar av
manskligheten, och darmed undgar de att bindas av lagen. Vilket resultatet an blir, kommer det
manskligheten, inte dem sjalva, till del. Skoérden av alla de hérliga handlingar méstaren utfort
undanhalls inte for att han skall fa resultatet; den gar till manskligheten sasom helhet.

Det ar ocksa i denna opersonlighetens anda, som vi bor handla. Om vi gor nagot, ocksa en
god gérning, med tanken. ”Jag gor detta, jag vill ha erk&nnande for det”, eller &ven om vi inte
tanker pa att fa erkannande for det, utan bara tanker: "Jag gor detta”, liksom fariseerna gjorde,
kommer vi att liksom de fa ut var I16n. Resultatet kommer tillbaka till det personliga jaget, och
detta binder oss vid jorden lika sakert som om det vore ett daligt resultat. Men om vi glomt det
personliga jaget helt och hallet och handlar blott sasom delar av méanskligheten, sa kommer
resultatet till ménskligheten, som var och en av oss ar en del av. Ju sannare vi kan handla utan
tanke pa egna jaget, desto narmare kommer vi alltings gudomliga hjérta. Det ar sa sjalve logos
betraktar allt. Det kan for honom icke finnas nagon tanke pa jaget. Han handlar alltid for det
helas bésta sasom foretradare for det hela. Om vi handlar och darvid tanker bara pa honom, sa
kommer resultatet att bli ett utflode av hans gudomliga kraft och kommer inte oss till del sasom
nagot som binder, utan i stallet sdsom nagot som gor oss till allt storre uttryck for honom och
hojer oss allt mera i guds frid, som 6vergar allt fornuft.

KAPITEL 8
REGLERNA 17, 18 OCH 19

17. Sok ratt pa vagen.

C.W.L. — De tre korta aforismer, vi nu kommit till, & néra foérknippade med varandra, och i
bade chohanens kommentar och mastaren Hilarions anméarkningar ar de praktiskt taget
sammanforda. Darfor ar det knappast mojligt att ordna dem i skilda grupper, sasom hittills
gjorts, och alltsa skall jag anféra dem i den ordning, vari de forekommer i boken. Det ar
tydligt att vi kommit till en mycket viktig del av undervisningen, ty det finns en langre
kommentar fran var och en av dessa stora an det finns till nagon av de tidigare yttrandena.

Maéstaren Hilarions anmarkning till den sjuttonde regeln bérjar salunda:

Dessa fyra ord synes kanske alltfér obetydliga for att std ensamma. Larjungen
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kanske sager: "Behover jag alls studera dessa tankar? Har jag da inte sokt ratt pa
vagen?” Ga anda inte hastigt forbi dem. Stanna och begrunda ett 6gonblick. Ar det
den vag du begar eller ar det sa att det rader en oklar uppfattning om dina visioner av
de stora hojder du sjalv skall bestiga, av en storslagen framtid du skall omfatta? Tag
varning! Vagen skall sokas for sin egen skull, icke med hansyn till dina fotter, som
skall trampa den.

Den anda, vari vi bor nalkas vagen, uttrycks skont i dessa ord. Personligheten maste man
helt och hallet glomma, och man maste arbeta ur det hogre jagets synvinkel. Att gora detta ar
att soka ratt pa vagen. Vi har redan sett att, 4ven sedan manniskan lamnat den vanliga
aregirigheten bakom sig, hon finner den om och om igen i finare former. Hennes &regirighet
bestar nu i att na en hogre niva. Hon har beslutat att inte langre begara nagonting for det
personliga jaget, att stélla all makt hon dger fullstandigt i det stora vita brodraskapets tjanst.
Hon tanker bara pa att bli ett gott redskap, pa att na en sadan stallning i forhallande till
mastaren att hans krafter kan verka genom henne med sa ringa hinder som majligt.

Alla krafter, som kommer ner fran hogre varldar, hammas naturligtvis mycket, nar de skall
borja verka i en lagre varld. Den kraft, som kommer genom en l&rjunge, kan aldrig vara mer
an en mycket liten del av det inflytande nagon av de stora kan sanda genom honom. Sa maste
det vara av de ifragavarande tingens sjalva natur. Men den som, med alla de ofullkomligheter
som vidlader oss i fysiska varlden, gor sig till ett sa fullindat redskap som mojligt for
mastarens kraft, kan utfora mycket nyttigt arbete. Larjungens mal ar att lata sa mycket som
mojligt av denna kraft fldda genom sig och darvid avfarga den sa litet han formar.

Kraften far stromma genom honom for att han skall kunna sprida den, men han forvéntas
inte vara blott en maskin som fordelar den. Han lagger faktiskt nagot till den, nagot av sin
egen farg; detta ar avsett och véntat, men det maste ske i fullandad harmoni med méstarens
installning och avsikt. Detta ar mojligt, eftersom larjungen blir ett med méastaren pa ett mycket
underbart satt, som jag forklarat i boken Mastarna och vagen. Det &r inte bara det att allt som
finns i larjungens medvetande finns dven i mastarens medvetande, utan ocksa att allt som sker
I larjungens narvaro finns dven i méstarens medvetande — inte nddvéandigtvis nér det sker,
savida mastaren inte valjer detta, men alldeles sakert i hans minne. Om mastaren for stunden
rakar vara mycket upptagen med nagot av sitt hogre arbete, foljer det inte nédvandigtvis att
han uppmarksammar ett samtal, vari larjungen samtidigt &r inbegripen, men vi har hapnads-
vackande bevis for att han ibland kan gora det, eftersom han ibland kastar in en tanke eller
anmarkning och rattar nagot som sags.

Jag har ju i ett annat sammanhang forklarat att varje kéansla, som larjungen tillater sig hysa,
aterverkar pa mastaren. Om det forekom en sadan kansla som forargelse eller vrede, skulle
mastaren genast utestanga den. Naturligtvis vill larjungen inte valla honom besvaret att géra
detta, &ven om man med all vérdnad mahéanda kan séga att det inte ar nagot sarskilt stort
besvar. Mgjligen gér mastaren detta mycket snabbt, med en enda tanke, men likval vill man
inte valla ens detta obetydliga avbrott i hans arbete.

Naturligtvis vill ocksa larjungen slippa stangas ute, vilket ju nodvandigtvis sker samtidigt.
Alltsa forsoker han, s langt han formar, hindra varje oonskad tanke eller kansla fran att
tranga in i hans medvetande. Han torde halla sig undan en vasnande folkmassa eller varje
stalle med sarskilt dalig magnetism, savida han inte behdvde bege sig dit for att utfora
maéstarens arbete. | det fallet skulle han omge sig med ett skal och se till att inget obehagligt
nadde mastaren. Likval ar det sa att rent fysiska ting i larjungens medvetande finns aven i
maéstarens medvetande. Om till exempel larjungen rycker till vid ett plotsligt ljud, ger detta
honom en liten chock. Denna lilla chock dverfores till méstaren. Denne bryr sig inte om den,
han bortser fran den. Men faktum kvarstar att den 6verfores, och detta visar hur nara for-
bundna de ar. En klok larjunge soker undvika varje slags chock. Han &r snarare en manniska
av den milda och stillsamma sorten, just pa denna grund.

65



Det dr ett av larjungens kénnetecken att han aldrig glommer sin mastare eller sin mastares
narvaro. Darfor tillater han icke inom sig, om han kan lata bli, annat an av slarv, nagon tanke
eller kansla, som han inte vill ha registrerad i mastarens tanke eller kénsla. Han soker rent av
undvika, sa langt mojligt, yttre stérningar, som kunde vara sadana att de kunde foranleda hans
tillfalliga avstangning.

Djup ar den frojd detta starka band med mastaren bereder larjungen. Gladjen Gver att sta i
forbindelse med en sadan harlig intelligens, med sadana lysande kéanslor eller snarare for-
magor — ty sadant som hangivenhet, kéarlek och medkéansla hos en mastare kan inte kallas
kanslor. De ar maktiga formagor — underbara, skona, trotsande all beskrivning. Ju mer lar-
jungen oppnar sig for dessa hogre inflytanden, desto mer strommar dessa in i honom och
desto mer blir han lik den mastare han tjanar. Det ror sig om ett stadigt vdxande, men detta
vaxande frdmjas mycket av det standiga kraftflodet mellan méstaren och larjungen.

Denna forening ar ett slags forsmak i en lagre skala av den hogre enhet som uppstar, nar
buddhimedvetenheten &r fullt utvecklad, men i avsaknad av denna utveckling finns nog inget
som kommer den sa nara som forhallandet mellan larjunge och mastare. De som vill na lar-
jungens privilegierade stallning, bor redan nu, sa mycket de formar, leva pa det satt de kanner
att det aligger dem att leva, nar de verkligen blir larjungar. Ju mer vi kan lata vart liv praglas av
detta allménna lugn och upphdjda jdgmnmod i handling, kénsla och tanke, desto mer skickade
blir vi for den narmare foreningen, nar den val kommer. Utom all fraga &r séttet att gora sig
fortjant av ett dylikt privilegium att leva som om man redan &gde det. Jag vet att ménniskor ofta
anser att de sma handlingarna i det yttre inte har nagon betydelse. De sager ibland: "Ja, kanske
det eller det haller en tillbaka i utvecklingen, men det kan inte betyda sa mycket, da det ar en
sadan liten sak.” Jag har hort det talas sa om kottatande och rokning. Men vi kan inte kosta pa
oss att forsumma den minsta sak, som kan vara oss till hjalp. Det arbete, vi star i begrepp att
ataga oss, ar mycket stort och pa intet sétt en enkel uppgift. | ett dylikt lage ar det den klokes
foresats att inte forsma ens den ringaste hjalp. Och dessa ting ar i verkligheten icke ringa.

Méstaren sager vidare, i sin anmérkning:

Det finns en motsvarighet mellan denna regel och den sjuttonde i den andra serien.
Nar efter tidsaldrar av kamp och manga segrar slutstriden ar vunnen, den sista
hemligheten begérd, star du beredd att vandra ytterligare en véag.

Denna sjuttonde regel, vilken anfores i bokens andra del och till vilken mastaren hanvisar,
lyder: ”Fraga hos den innersta, den enda, om den sista hemligheten, som den bevarar at dig
tidsaldrarna igenom.” Detta betyder att liksom vi nu maste soka ratt pa det hdgre jaget, maste vi,
nar vi natt denna hogre niva, soka den enda, monaden. Den slutliga hemligheten &r alltid hur
man skall utféra mera och hogre slags arbete. For manga ter sig detta som en ganska trakig
utsikt. Det finns stora grupper av manniskor, som hett 6nskar att fa vila. Det finns sa mycken
anstrangning och pafrestning 6verallt hos oss att de ser fram mot en fullstandig vila. Detta ar ett
synsatt, som hor uteslutande den fysiska kroppen till. 1 de hogre vérldarna blir vi aldrig trotta.
Jag har kant manniskor, som blivit kvar i emotionalvarlden ett antal ar i vantan pa en kropp,
som mastaren ansag lamplig. | ett fall behdvde en méanniska véanta tjugofem ar, i ett annat tjugo.
Bada hangav sig alldeles utan avbrott at mastarens arbete hela denna tid. Alldeles klart &r att
ingen av dem erfor den minsta kansla av trétthet eller var pa nagot séatt mindre ivrig att arbeta
vid slutet av denna tid. Om det i emotionalvarlden finns nagot som heter trotthet, maste det
alltsa vara nagot som intrader langt efter nagon sadan tid som vi maste ha med att géra.

Nar denna stora laxas slutliga hemlighet yppas, avsldjas dari mysteriet om den nya
vagen — en vag som bar utdver all mansklig erfarenhet och som ligger fullstandigt
bortom mansklig uppfattning eller forestallning. Vid var och en av dessa punkter ar
det av ndden att drdja lange och begrunda val. Vid var och en av dessa punkter ar det
nodvandigt att forvissa sig om att vagen valjes for sin egen skull. Vagen och sanningen
kommer forst, darefter foljer livet.
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A.B. — Nér den frigjorda sjélen fullbordat stadierna i framatskridandet till arhatskapet och
gar vidare till den forsta av de stora initiationer som ligger bortom detta, gor den sitt val bland
flera vagar som ligger 6ppna for den — det finns sju vagar att valja mellan. Somliga sager att
det vid denna punkt kan finnas endast en mdjlighet — att individen maste valja att bli en
mastare — varvid den bakomliggande tanken &r att det ratta valet ar att atervanda for att hjalpa
varlden. Mycket talar for ett dylikt beslut, nar tanken ar pa manskligheten sjalv, men jag
maste paminna om att detta ar en férhastad slutsats. Vi far en antydan om hurudant detta val
ar, dar anmaérkningen lyder: ”Vid var och en av dessa punkter &r det nddvandigt att forvissa
sig om att vagen valjes for sin egen skull.” Orden sin egen skull” ger nyckeln. Valet skall
traffas for vagens skull enbart. Att det finns fler végar an en enda borde hindra oss att yttra
nagot bestamt ifrdga om vart val. An mera borde det avhélla oss frdn att bruka orden, ”Om
han valjer ratt”, som om nagon kunde vélja orétt, nar sjalen ar frigjord.

En tanke likval — en mycket [6msk dylik — uppstar i oss, namligen att vi kan diktera valet.
Ibland finner vi oss vélja for var egen framtid — den avlagsna framtiden — vad vi skall vara
och vad vi skall gora, och da ar det verkligen den lagre medvetenheten, som véljer at den
hogre. Denna lomska tendens ar genomgaende i vart liv. En del av var medvetenhet kanner
sig som ’jag” och har den naturliga tendensen att vélja véag for framtiden, medan den betraktar
denna, och glémmer da att den darvid véljer at den hogre medvetenheten, som ensam borde
traffa valet. Att redan nu fatta det beslut som skall fattas forst vid arhatstadiets slut &r som att
lata ett litet barn vélja sitt framtida yrke. Utan kunskap att leda sig kan barnet inte gora det
val, som dess mogna omdome senare skulle godkénna. Ett litet barn kan inte valja sin
levnadsvég, och motsvarande galler i dessa ting. Det hdgre jaget valjer utan att beakta det
lagre, ja det lagre forgas innan valet traffas. Det enda viktiga att tillhalla det lagre ar darfor
tanken om tjanande — om att det skall goras till ett redskap for tjanandet. Savida det icke gor
detta, blir det ett hinder for den hogre medvetenheten. Minns att det kan resa hinder i vagen
for denna medvetenhet. Sdsom ofta sagts, korsfaster det denna hogre medvetenhet.

Nagot annat, som bor ihdgkommas, &r att vi inte kan bedéma nagot stadium i medvetenhetens
utveckling, vilket vi sjalva inte har erfarit och vilkets relativa vérde vi inte kdnner. Nar man
tanker pa ett hogre medvetenhetstillstand, som man inte sjalv upplevat, ar det omojligt att bilda
sig en riktig uppfattning om det. Nar man ndr detta tillstand, ter sig det omgivande varldsalltet
annorlunda for en, eftersom ens egen natur forandrats, sa att man vet hur en dylik medvetenhet
kan handla. Man maste uppleva denna forandring, innan man kan veta. Nar man bildar sig en
uppfattning om en framtida vég, ar det saledes fraga om att soka bedoma ett medvetenhets-
tillstand, varom man ingen kunskap ager, varfor ett dylikt omdéme saknar varde.

Om vi betraktar detta ur en hogre synvinkel, inser vi att endast ett bestammer vart val, och
det ar varldens néd i denna tid. Dar en plats star tom, dar hjalp behovs — detta avgor valet. Av
de olika vagar, som ligger 6ppna for den renade sjalen, valjer denna den vag som leder dit, dar
hjalp behovs. Sjalvbestamd valjer den att kunna besta den hjalp hierarkin behdver sasom ut-
tryck for logos’ vilja. En av de stora sade mig att det var ett misstag tro att detta val alls kunde
tréffas hér nere, att man alltid skall valja att ge den hjalp som behovs for att logos’ vilja skall
komma till uttryck.

En enda grupp av arbetare star for hjalpen i vérlden. Forst nar gruppen behover forstark-
ning, forst nér ett redskap behovs, skall valet riktas mot arbetet i varlden. Jag har understrukit
detta, eftersom det gavs som varning till mig sjalv att inte lata mina tankar avledas fran
gagnelig verksamhet till annat slags arbete, vi annu inte fatt att utféra. | Bhagavad-gita varnas
vi om att en annans dharma ar farofylld — vart arbete ligger dar var dharma ligger.

C.W.L. — Den véag, som leder vidare fran all ménsklig erfarenhet, dr adeptens vég, som
ligger 6ppen for honom med valet mellan sju végar, sasom vi redan sett. Jag har hért manga
medlemmar saga: A, det ar naturligtvis utom all fraga vad vi bor vélja, vi bor stanna for att
hjalpa manskligheten.” Det ar klokast att inte 6da kraft pa att fundera éver ett dylikt beslut, ty
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I sjalva verket vet vi ingenting om det. Det & som né&r en liten gosse avgor vad han skulle
vilja g6ra som vuxen man. Han vill bli sjérovare eller lokférare. Vi vet lika litet om de villkor
som kommer att avgora vart val som den lille gossen vet om dem som kommer att bestimma
hans framtid. Det & omajligt att nagon av de sju vagarna skulle i sig vara mer onskvard an de
andra, ehuru de alla leder till olika slags arbete.

Alldeles sékert &r denna tanke den mest framtrddande, nér tiden for valet &r inne: ”Var kan
jag bli till storst gagn?” Det vi mahanda tryggt kan forutsdga om vart handlande &r att vi da
skall saga: "Har star jag, herre. Skicka mig dit, dér hjalp ar mest av ndden!” Men aven under
dylika betingelser kan det bli sa att vi under utvecklingens gang forvarvar en sarskild fallenhet
for arbetet pa nagon av dessa vagar, och da blir det uppenbarligen bast for helheten att vi
anvands pa det omrade, dar vi kan gora den storsta nyttan.

Varje gang vi nar en hogre medvetenhetsniva, vidgas var uppfattning av verkligheten sa
mycket att denna blir liksom helt ny for oss. Nar vi nar adeptskapet, far vi en omatligt vidare
synkrets. Da forstar vi exakt vad det ar vi gor, eftersom vi ser solsystemet sdsom dess skapare
ser det, uppifran i stallet for nedifran. Vi kommer da att se det monster som vévs och allt vad
detta betyder. Varje ytterligare steg, varje vidgande av medvetenheten for oss narmare till att
se allts mening, sa att vi nar vi fortskrider 16per allt mindre risk for att gora misstag eller
missforsta. Den fullkomliga kunskapen kan dock finnas endast hos den adept, vilkens med-
vetenhet blivit ett med solsystemlogos’ medvetenhet, &ven om detta hitintills kan vara endast i
nagon av hans lagre manifestationer.

Hur som helst ligger valet hos monaden, sa att vi sakerligen inte nu behdver bekymra oss om
detta. Den mojligheten finns alltid att monaden redan nu beslutat allt detta och att nér ett dylikt
val traffats, monadens lagre foretradare helt enkelt intar sin plats, ndr den tiden kommer, oavsett
vilka forestéllningar de tidigare bildat sig. Det enda som nu &r viktigt for oss att foreldgga
personligheten med avseende pa ett dylikt val ar tanken om tjanandet. Om vi kan fa person-
ligheten att forstd denna tanke om att alltid ha uppméarksamheten riktad pa att tjana, blir den
mycket latt ett fullandat redskap for det hogre jaget, och detta paverkar i sin tur individualiteten
till att bli ett fullandat redskap for monaden. Tjanandet &r livets hogsta ideal. Sade icke Kristus
sjalv: ”Den som vill bli framst bland er, ma han bli er tjanare”? (Matteus 20:27)

18. SOk vagen genom att draga dig tillbaka i det inre.
19. SOk vagen genom att modigt rycka fram i det yttre.

C.W.L - Att s6ka végen genom att draga sig tillbaka i det inre betyder i borjan att séka och
folja det hogre jagets ledning. Sasom tidigare forklarats, ar vagens forsta etapp personlig-
hetens forening med det hogre jaget. Senare blir det hogre jaget ett fullandat uttryck for
monaden, och individen ar da redo for asekha-initiationen. Bortom denna stravar adepten efter
att hoja sin monads medvetenhet till logos’ medvetenhet. Det ar alltid sig sjalv pa allt hogre
nivaer han soker.

Varje gang en manniska, vilket stadium hon an befinner sig pa, séker rikta hangivenhet upp
pa en hogre niva, rusar en sadan strom av gudomlig kraft ner Gver henne att den alldeles
overvaldigar hennes bemddande. Verkan darav blir icke sa mycket att hon hojt sig som att
kraften sénkt sig ner 6ver henne. Detsamma sker mellan larjungen och mastaren. Larjungen
sénder ut sin karlek mot mastaren, men den Overtraffas av det gensvar méstarens karlek utgor,
sa att det synes honom att han mottagit en véldig flod av karlek, fastan det ursprungligen var
hans egen handling, som gjorde utgjutelsen mojlig.

Sa blir det pa ett hogre stadium, nar den helige ande, logos’ tredje aspekt utgjutes Gver
adepten. Denna utgjutelse har symboliserats med “de kluvna tungorna, liksom sadana av eld”
vid den forsta pingsten. (Apostlagarningarna 2:3) Salunda blir adepten ett med logos’ tredje
aspekt, som manifesterar sig i den nirvaniska varlden. Hans nésta steg ar att bli ett med den
aspekt som framstalls sdsom Kristus i faderns famn. Senare kommer han nog att narma sig
vart solsystems gudom allt mera, men om detta vet jag inte nagot. Vi skall komma ljuset allt
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narmare, men vi skall aldrig nudda lagan. Detta betyder icke att vi ej nagon gang skall na den
hojd dar solsystemets gudom star, men han star icke stilla for att mottaga oss. Ocksa han
utvecklas, varfor vi inte skall nudda lagan, ehuru vi kommer den allt narmare. Den underbara
sallhet denna upplevelse medfor kan inte beskrivas har nere, eftersom den &ar av en sadan
natur, som ingen motsvarighet har i den lagre varlden.

Hos varje manniska finns mycket, som hon kan finna genom att soka sig inat. Personlig-
heten, vilken de flesta manniskor tanker pa som sig sjalva, ar bara en liten brakdel av mén-
niskan. Vi ar mycket storre méanniskor &n det vi visar i det yttre. Det hogre jaget kan fora ner
endast en liten del eller fasett av sig sjalvt i en sérskild inkarnation, och &ven om denna del
manifesterar sig fullandat, ar det endast en liten del. En stor manniska ar nagot ypperligt och
skont, ocksa har nere, men vi kan vara vissa om att helheten ar mycket storre an den del vi
kan se. Ingen enda personlighet skulle kunna uttrycka hela den mangfald av méjligheter som
ligger inom det hogre jaget, som inom sig hyser essensen av erfarenheten av alla liv det levat.
Det hogsta och bésta av oss har nere kan fattas sasom ett hyfsat genomsnittligt prov pa de
egenskaper vi torde upptacka hos det hogre jaget, om vi kunde se det.

Vi far dessa prov ibland och borde da soka forsta dem som sadana. Vi finner till exempel
ofta att en alldeles vanlig manniska visar stort hjaltemod, nar ett nodlage plotsligt uppstar. En
arbetare offrar sitt liv for att radda en kamrat. Mojligheten att gbra detta visar att den inre
manniskan faktiskt star pa motsvarande niva. Vad som an &r det hogsta en manniska kan na,
ar detta verkligen hon sjalv, ty kunde hon inte na det, inte tanka sig det, vore det inte hon
sjalv. Alla de l&gre uttrycken — lidelsens stormar, de grovre kanslorna — hor till personlig-
heten. De borde inte finnas — det &r sjalvklart — och de &r inte den verkliga méanniskan. Om
hon nagon gang nar hdga hojder, ar dessa de nivaer, déar hon alltid borde strava att halla sig.

De hdga och &dla ting, en manniska langtar efter, maste vara i en viss utstrackning utvecklade
hos det hogre jaget, annars skulle hon inte langta efter dem hér nere. De manniskor, som inte
onskar sig dylika ideal, ar sadana hos vilka dessa sérskilda egenskaper inte finns ens i sin linda.
Om vi langtar efter nagot hogre, finns detta hos oss icke endast sasom majlighet, utan sasom
levande faktum. Da aterstar det oss att leva pa var higsta niva och salunda na en annu hogre.

Det hogre jagets hela andamal med att fora ned en del av sig sjalvt &r att bli mera bestamt,
att alla dess oklara, skona kénslor skall kristallisera till beslutenhet att handla. Alla dess
inkarnationer utgor en process, varmed det kan forvarva tydlighet och bestdmdhet. Darfor ar
specialiseringen vart sétt att skrida framat. Vi stiger ner i varje ras eller underras for att kunna
forvarva egenskaperna for den fullandning denna underras arbetar for att uppna. Det brott-
stycke av sig, det hogre jaget for ner, &r mycket specialiserat. Det ar avsett att utveckla en viss
egenskap, och nér detta gjorts, upptar det hdgre jaget det i sig sjalvt i sinom tid, och detta gor
det hogre jaget gang pa gang. Personligheten sprider nagot av sin sarskilda prestation 6ver det
hela, nar den dras tillbaka i det hogre jaget, sa att detta blir nagot bestamdare an forut.

Med alla sina maktiga formagor ar det hogre jaget mycket mindre exakt an det lagre
mentala. Personligheten, som vardesatter framfor allt det lagre mentalas urskillningsformaga,
som den har foresatt sig att utveckla, kommer darfor ofta att forakta det mycket hogre staende
men mindre bestdmda jaget och lagga sig till med en vana att tro sig vara oberoende av det
hogre jaget.

Aven om det hogre jaget pa sina tidiga utvecklingsstadier ar obestamt och darfor i samma
man otillfredsstéllande, ager detta hogre jag likval intet ont — intet fel vad avser ratt och oratt.
Det finns i kausalkroppen ingen materia, som skulle kunna gensvara pa de lagre vibrationer-
na, men Overallt dar det rader en brist i dess utveckling, finns ocksa alltid risken att de lagre
holjena tar sig fore nagot slags ond handling. Om sa ar fallet, hander det ibland, nar ett
nddlage intraffar, att emotionalelementalen tar manniskan i besittning och hon sticker kniven i
en medmanniska eller ar hon i stort behov av pengar och befinner sig i en stallning, dar hon
kan tillagna sig sadana oarligt och faller for frestelsen. Det hogre jaget ar da inte tillrackligt
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vaket for att ingripa och hindra handlingen eller kanske inte forstar att emotionalkroppens
lidelse eller girighet kan tvinga det lagre jaget att bega ett brott. Nar vi finner drag av ondska
ovantat framtrada i en manniskas karaktar, far vi inte tro att det harror fran det hogre jaget.
Likval beror det pa en brist i det hogre jaget, ty om detta vore mer utvecklat, skulle det hejda
manniskan, innan hon tankte den onda tanken, sa att hon inte begick brottet.

Att soka vagen genom att draga sig tillbaka i det inre betyder for oss att vi alltid maste
bemdoda oss om att leva pa var hogsta niva, sa att vi kan fora ner allt mer av de skatter det
hogre jaget samlat under orakneliga inkarnationer. Men medan vi salunda soker forverkliga
det hogre jaget, maste vi minnas att vi maste séka vagen dven genom att rycka fram i det
yttre. Vi kan inte kosta pa oss att vara okunniga om det som finns utom oss, och vi maste gora
vart basta i att studera och bekanta oss med varlden och vad som sker i den.

KAPITEL 9
TIJUGONDE REGELN

20. Sok den inte pa en enda bana. For varje temperament finns en bana, som synes
vara den mest onskvarda. Men vagen finner man ej med hangivenhet allena, med
religios betraktelse allena, med ivrigt framatskridande, med sjalvuppoffrande mada,
med flitig livsiakttagelse. Ingen dylik bana kan fora larjungen mer an ett enda steg
framat. Alla steg behdvs for trappan.

A.B. — Regel 20 &r chohanens kommentar till de tre korta aforismerna 17, 18 och 19, vilka
behandlades i det narmast féregaende kapitlet. Den sager oss att en manniska har att utvecklas
icke endast pa den bana, dar hon méter minsta motstandet, utan maste lata sin formaga véxa
pa varje bana, innan hon nar det allt omfattande malet: att vara till gagn. Hon siktar pa att bli
ett fullandat redskap for den goda lagen, och ingen ménniska kan bli detta utan att véxa i alla
avseenden. Varje typ eller temperament maste darfor tillhandahalla det som fattas i det egna,
innan fullandningen kan erhallas. Méanskligheten nar malet icke med hangivenhet, icke heller
med religios betraktelse, ej heller med sjalvuppoffrande moda, ej heller med iakttagelse och
djup eftertanke allena. Till slut behdver vi alla dga allt detta, men medan de vandrar vagen,
begransas manniskorna av sina temperament, och for en lang tid framat &r varje larjunges
arbete till mansklighetens fromma begransat huvudsakligen till nagon av dessa banor.

Det ar tydligt varfor vi maste bemastra alla banorna. Allteftersom méanniskor gar framat,
maste de narma sig varandra, maste de svetsas samman till ett organiskt helt. Om en méanniska
agde en stor formaga av religios betraktelse men mycket litet av de andra formagorna, vore
det alltsa till foga gagn for henne att ha narmare att géra med en manniska, som framst agde
formagan av sjalvuppoffrande arbete. Hon skulle inte kunna gora gemensam sak med den
andra manniskan, vilket skulle begransa hennes anvandbarhet. Det &r saledes Onskvart att
larjungen, alltmedan han stravar efter att lara allt pa den bana han féljer i sitt sarskilda arbete,
samtidigt inte forsummar att lara nagot om allt annat, sa att han kan fullt ut na kontakt med
manniskor, vilka ar av olika temperament och med vilka han maste arbeta.

Nyckelordet ar balans — vi maste kunna arbeta till viss del pa alla banor. Tolerans behdvs
ocksa, sa att vi kan hjélpa alla. Vi maste se varje manniskas bana sasom den ratta for henne —
sasom en av de banor som bar framat maste den erkannas vara god. Vi maste hysa aktning for
maéanniskor av alla typer, och forran vi kan sjalva hjalpa dem alla, bor vi soka leda dem vi inte
kan hjalpa till andra, som kan hjélpa dem, och inte nedvéardera de banor de foljer och sdka
omvanda dem till att folja var egen.

C.W.L. — Ménniskor &r nastan alltid ensidiga i sin utveckling. Somliga &r starka i sin han-
givenhet, andra i sitt intellekt, ater andra i fysiskt arbete. Varje manniska leds enligt sitt
temperament naturligt pa den bana som éar lattast for henne. Likval far hon inte glomma att

70



allsidig utveckling ar nédvandig, innan hon kan na adeptskapet. Adepten ar framfor allt en
allsidig individ, och om vi stéller upp honom infor oss sasom ett ideal, maste vi gora allt vi
formar for att utveckla oss i olika riktningar. Det ar en utmarkt sak att vara full av hangivenhet,
men dartill maste vi ha kunskap, ty den som endast ar blint hangiven éar till ringa gagn. Det
omvanda galler dem som gar framat genom intellektet. De maste beflita sig om att dven
forvarva hangivenheten, annars leder deras intellektuella utveckling dem vilse. Det ar visser-
ligen battre att utvecklas i ett enda avseende &n att inte utvecklas alls, men samtidigt som varje
manniska foljer sin egen bana, bér hon icke desto mindre minnas att det finns andra banor.

Ofta rader tendensen att kritisera andra vagar och anse dem vara av mindre gagn an var
egen. Det kan sa vara att de ar av mindre nytta for oss men inte alls &r det for de manniskor
som foljer dem. Var vi an ma sta i var utveckling for narvarande, behdver vi sakerligen bli
balanserade. Om vi saledes nu uppskattar tanken pa arbete enbart, kommer vi snart nog att
behova forsta hur den tanker som skrider framat genom visdom och ater hur den tanker som
utvecklas genom hangivenhet och inte tillata oss att utan vidare anse dem vara mindre till
gagn an vi ar. Jag befarar att de som gar framat genom hangivenhet ofta ar en smula
intoleranta mot dem som vill studera och arbeta. De sager ibland: ”Allt det ni gor hor till det
yttre planet eller den rent intellektuella sidan av tingen. Det &r ju &nda sa att det inre i allt,
dess hjarta, alltid &r det viktigaste, och ni kan inte gora nagra verkliga framsteg, om ni for-
summar detta.” Det ar fullkomligt riktigt att det som hor till hjartat maste utvecklas, men
likval géller att det finns de som gor bast framsteg genom att arbeta och andra som inte kan
frammana det bésta i sig sjalva utan foregaende noggrant studium och full forstaelse.

Somliga méanniskor kanner sig dragna till det hogre livet och agnar sig enbart at kon-
templation. Det finns ockultister, som anser detta vara den basta vagen, atminstone pa de
tidiga stadierna. En manniska kanske sager: ”Jag maste forst utveckla mig for att kunna tjana.
Nar jag ar adept, skall jag tjana fullkomligt. Da kommer jag inte att gora nagra misstag.” Men
det finns arbete att gora pa alla nivaer, och den som uppfyllt kraven for att bli adept maste
arbeta pd mycket hogre nivaer &n nagra vi kan na. Om vi vantar tills vi nar adeptskapet,
kommer vi darmed att lamna ogjort mycket av det arbete vi kunnat utféra pa lagre nivaer.
Vara mastare arbetar huvudsakligen pa nivaer, som hor till den nirvaniska véarlden, med
miljontals manniskors hogre jag. Pa denna hégre niva gor de sadant som vi inte kan gora, men
det finns atskilligt som vi kan gora i de lagre véarldarna.

Somliga har varit bendgna att anse att méstarna borde gora detta arbete i lagre vérldar, att
de till exempel borde arbeta med individer har nere. Jag har tidigare forklarat att de inte gor
detta, utom i de forhallandevis sallsynta fall, som avser dessa som de inser mycket snart
kunna atergélda dem for deras anstrangning. Det &r sa fullstandigt en fraga om vad som éar
bést for arbetet att intet slags kansla har med saken att gora 6ver huvud taget. De arbetar med
en larjunge, om denne kan utfora ett gott arbete i gengald och om den mangd energi, som
forbrukas pa att undervisa och leda honom, ger storre resultat pa detta satt pa en given tid an
som skulle erhallas med samma méngd energi forbrukad i hogre och bredare sammanhang;
det vill saga: endast om manniskan ifraga ar laraktig och beredd att gora atskilligt sjalv, nar-
helst tillfalle yppar sig. Intill sa ar fallet torde deras intresse for honom vara av det slag man
kunde kalla allm&n omténksambhet.

Det finns mycket arbete att utféra pa dessa lagre utvecklingsnivaer, och faktum ar att en
stor mangd och mangfald av det inte utforts tidigare. Nya sétt att tjana yppas allteftersom
manskligheten gor framsteg i broderskapet. Vara méastare hade manga larjungar innan Teo-
sofiska samfundet uppstod, men de flesta av dem var 6sterlanningar, huvudsakligen hinduer
och buddhister, sufier och zoroastrier. Den Osterlandska mentaliteten har inte alldeles samma
inriktning som var vasterlandska. Jag tror inte att nagon tar illa upp, om vi sager att den i
nagra avseenden ar mindre praktisk ar var och att flertalet indiska larjungar agnat sig huvud-
sakligen at sina egna studier, varav de haft en oerh6rd méngd att bedriva, och att de forst
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sedan de hunnit mycket langt pa denna bana vént sin hag mot att hjilpa andra. De har inte
kant den drivkraft vi har att gora de osynliga hjéalparnas arbete. Ingen i Indien — inte ens en
kuli — &r alldeles sa okunnig som genomsnittliga kristna om tillstinden efter doden, sa att det
inte finns samma behov av att radda dem fran de villfarelser forestallningen om evigt helvete
vallat. Sa snart vara studerande borjade fa klart for sig vad arbete i emotionalvarlden inne-
fattade, insag de att det radde ett skriande behov av hjalp. Har fanns tusentals manniskor, som
led av en mardrom, ett slags spoke de sjélva gjort sig pa blotta grundvalen av en daraktig lara.
Har man sett nagot dylikt, far man genast drivkraften till att géra ndgon insats for att lindra
denna ndd. Sasom en foljd darav begynte de osynliga hjalparnas arbete och véxte liksom en
rullande snéboll. Envar som sjalv far hjélp, borjar hjalpa andra i ett liknande nodlége, sa att pa
de omkring trettiofem ar, som gatt sedan arbetet regelméssigt sattes i gang, den sammanlagda
verkan sannerligen blivit mycket stor.

En manniska kan na stora hojder genom att dgna sig bara at sin egen utveckling, men pa
den banan nar hon icke adeptskapet. Den méanniska, som véntar sig att na adeptskapet, innan
hon skall tjana i1 vérlden, blir aldrig adept. Hon kan fly till nirvana eller erhdlla frigorelsen,
men eftersom hon ej insett vad logos 6nskar av henne, blir hon snart omsprungen av andra
manniskor, som ar mindre framstaende och samre utrustade men insett detta enda viktiga. Da
far hon avsta fran sitt liv i hogre vérldar och komma tillbaka for att lara vad hon inte forut lart
— att méanskligheten ar en och att en manniska, som icke inser detta, ej kan na framat-
skridandets hogsta hojder.

Sasom har sagts, racker dock inte sjalvuppoffrande moda for att manniskan skall na den
hdgsta utvecklingen. Hon behdver utveckla ven sin hangivenhet och framfor allt utveckla sin
formaga att svara pa det inre ljuset, ty utan den blir hon inte ett fullandat redskap. Utan denna
formaga kan hon visserligen arbeta med storsta energi men &r ur stand att tillrackligt snabbt
svara pa den latta beroringen, blotta antydan ovanifran. Hon skulle behova liksom knuffas
framat med kraft i stallet for att bara svagt beroras, vilket ar allt som borde behdvas, och
darmed valla den mastare som skolar henne en stérre méda. Hon maste dven inhamta nagot
om den stora planen, ty hur harligt arbetet dn ar, kan ménniskan inte utfora det fullandat forr-
an hon dger kunskap. For att forvarva denna maste hon darfor strava bestamt pa studiernas
bana. Mycken kunskap erhaller hon genom att gora arbetet, men vi har all anledning att draga
fordel av vara foregangares samlade erfarenhet och genom studium lara allt vi kan, sa att vart
arbete blir béttre utfort.

Manniskornas laster blir var och en till trappsteg allteftersom de 6vervinns. Man-
niskornas dygder ar forvisso trappsteg och nédvandiga — kan ingalunda undvaras.
Men &ven om de skapar en god stamning och en lycklig framtid, &r de vardeltsa i och
for sig sjalva.

A.B. — Har kallas bade laster och dygder for trappsteg. Denna vidsynthet kan inte skada
studerande och ar forvisso nédvandig for larjungen. Men ute i vérlden vore det rétt att an-
lagga ett trangre synsatt, ty for outvecklade manniskor maste last vara last och dygd vara
dygd. Vidsyntheten skulle forvirra deras moralbegrepp. De kan inte tillampa principer med
forstaelse och téanka pa den moraliska innebord varje handling har, varfor de maste ha en for-
teckning Over allt daligt, sa att de kan avhalla darifran, en uppsattning religiésa och sociala
bud till sin ledning. Det vore misstag att soka upphédva den allmanna synen pa last och dygd,
aven om den medger manga handlingar, som larjungen vuxit ifran.

Men esoteriker bor lara sig forsta vad bada innebar sdsom yttringar av det gudomliga. Sattet
att betrakta detta ar att tanka pa varje sjal sasom ett gudomligt véasen, sasom ett centrum for
energier, som riktas utat och strommar in i virlden. Méanniskans liv bestér i att uttrycka atmas
liv, och detta tar sig uttryck i det yttre. P4 medvetenhetsutvecklingens tidiga stadier fanns inget
som kunde ha kallats last eller dygd utan blott energiyttringar, till mycket stor del av en sadan
art som inte skulle ha godkéants enligt de mattstockar dagens samhélle brukar. Alltsedan var
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vandring genom manniskoriket borjade, har visserligen de flesta av oss kunnat bruka sin
intelligens i ndgon man och sa kunnat lara mycket genom att iakttaga andra, och detta galler i
synnerhet dem som 6vergick fran djurriket pa en hog niva inom detta. Men faktum kvarstar att
vi alla likval pa tidigare stadier maste ha gjort mycket sddant som numera betecknas sasom ont.
Dessa erfarenheter larde oss att gora béattre. De var alltsa steg i eller medel for framatskridandet.
Och de bidrog &ven till att mojliggora for oss att forsta och hjalpa andra, som nu genomgar
dylika erfarenheter. Alla slags erfarenheter ar lika nédvandiga. Utan alla slags uttryck kunde vi
inte ens delvis veta vad de &r for nagot och kunde vi aldrig hjélpa andra, om vi inte forstod.

Tidigare kan vi ha varit mordare eller alkoholister. Om dylikt har ingatt i var sarskilda
erfarenhet, vet vi nu att det ar oratt, eftersom vi handlade sa innan vi visste béttre och sedan
fann att dessa handlingar forde lidande med sig. Pa ett hogre stadium larde vi att dylikt for-
senar vart framatskridande och darfor ar felaktigt, men utan nagon erfarenhet darav skulle vi
aldrig ha insett detta medvetet. Inga goda rad, om &n aldrig sa manga, kunde ha givit oss den
livslevande kunskap vi vunnit av erfarenheten. Sedan vi lart var laxa pa en viss bana, kan vi
aldrig igen under trycket av nagon som helst frestelse géra om just detta misstag. Man vore
aldrig trygg, om det funnes nagon risk for att falla. Man maste ha medveten kunskap om dessa
ting, det typiska man maste veta, den grundlaggande erfarenhet man maste dga, om man vill
vara trygg och hjalpsam.

C.W.L. — Har paminner oss chohanen aterigen om att andamalet med esoterisk skolning
inte bara &r att frambringa goda méanniskor utan ocksa stora andliga férmagor, som kan arbeta
intelligent for logos. Godhet i moralisk mening &r forvisso en forutsattning men dr ensam
gagnlos.

Nar en manniska borjar sin medvetenhetsutveckling pa stadiet av ytterlig primitivitet, har hon
ingen uppfattning om rétt och orétt, varfor vi knappast kan tala om henne sasom tyngd av laster
och utrustad med dygder. Néar allt kommer omkring &r vilden blott ett centrum for utflodande
energi — det slags ansvarslosa utflode vi ser sd mycket av i djurriket. En sadan varelse som
flugan har en mycket liten kropp men &r en energimassa, som &r fruktansvard i jamforelse med
sin storlek. Forestall er en varelse i var egen storlek och utrustad med lika mycken energi som
flugan har i proportion till sin kropp och lika ringa forstaelse om vad den skall utratta med den —
det vore en skrdmmande, vild varelse, en allvarlig fara for hela sin omgivning.

Vilden har detta slags energi. Denna bryter ut i alla slags strider och lustar, som forvisso ar
laster fran var synpunkt betraktade, ehuru vi knappast har ratt att se dem som sadana hos
honom. Han dréper, men inte med nagot slags oheligt, forvant behag i drapandet, sasom skett
hos méanniskor av hogre staende raser. Han har forvisso ett slags stolthet i att kunna hérska
over och doda andra manniskor och far salunda utlopp for en véldig méangd energi, som
manga tusen ar senare kommer att riktas i valgérande banor. Han maste lara sig hur han skall
hantera denna energi, hur han skall lata den stromma genom honom utan skada for honom
sjalv och andra och att detta ar en fraga om langvarig skolning och utveckling och om det
hogre jagets forvarv av kontroll 6ver holjena.

Vi ser hur detsamma tar sig uttryck pa ett mycket hogre stadium, hos en oerhort méaktig
manniska, en amerikansk mangmiljonar av det gamla slaget, en man som gjort sig en
betydande formogenhet, mycket ofta genom att ruinera andra. Han gjorde nagot mycket ont
men utvecklade samtidigt en valdig formaga av koncentration och ledarskap. Sedan han i
denna stallning lart att gora allt detta och styra sina medmanniskor, kanske han i ett senare liv
blir general for en armé. Mycket sannolikt ar da att han brukar sin stallning av befélhavare
liksom Napoleon gjorde — for att frdmja sina egna intressen och att tillgodose sin arelystnad.
Senare far han léra sig att bruka sina krafter for att tjana medménniskorna. Pa detta satt ar det
tydligt att manniskornas sjélva laster ar steg pa vagen till ndgot hogre och béttre. Framat-
skridandet fran last till dygd handlar till mycket stor del om att méanniskan lar sig styra sina
energier och rikta dem ratt. Vi borjar forvandla vara laster till dygder, nar vi inser att den
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energi, som sa Odslas och far valla sadan allvarlig skada, kan véandas till goda andamal. Varje
gang en ond egenskap slutligen besegras, forvandlas den till den dygd som &r dess motsats
och blir darmed ett avgjort steg uppat i evolutionen.

Maénniskans hela natur maste anvandas vist av den som vill intrada pa vagen.

A.B. — Ordet "vag” betyder har det verkligt andliga livet. Manniskan &r en andlig varelse,
varfor att leva det andliga livet betyder att vara det sanna jaget. Om hon vill vandra véagen,
maste hon anvanda alla sina formagor och krafter, hela det som &r hon sjalv. Vad méanniskan &r
till sitt vasen, det blir hon i sanning — en manifestation av det gudomliga. Néar larjungen star pa
ett visst stadium, far han hora: ”Du ar vagen.” Dessforinnan ar hans mastare vagen for honom —
han ser det gudomliga manifestera sig i méstaren, men nar det gudomliga hos larjungen sjalv
manifesterar sig, ar han sjalv vagen. Han blir vagen allteftersom han skrider framat. Darfor skall
manniskans hela natur anvandas vist. Nar detta gores, kan gudomsgnistan med hjalp av det han
skapat for eget bruk utveckla sin potentiella formaga till aktivt och positivt liv.

Ordet "gudomsgnista” brukas icke blott som en poetisk fras. Det bar en sanning, vi ej kan
kosta pa oss att gldomma; en sanning andra ord icke skulle kunna uttrycka. Samma tanke ater-
finns i den katekes som anfores i Den hemliga laran, dar lararen fragar larjungen vad denne
ser. Han ser orakneliga gnistor, vilka forefaller atskilda men av de visa ses sasom en enda
laga. En dylik gnista &r en punkt utan storlek, men eftersom den &r ett centrum av medveten-
het, kan den inte vara atskild. Alla centra &r i grunden ett, eftersom det finns bara en yttersta
sfar, ett universum. Men varats enhets mysterium kan inte forstas i lagre varldar &n den
nirvaniska. Det kan inte uttryckas i de lagre varldarna, och alla forsok att aterge det med sym-
boler maste bli ofullkomliga.

Gudomsgnistan & monaden, som aterges i den trefaldiga anden i den nirvaniska varlden.
Dér ar atma trefaldig och lagger ner en av sina formagor i buddhivérlden och en annan i
mentalvarlden. Den innehaller logos’ moéjligheter men &r i borjan alldeles oférmdogen att ut-
trycka dem. Nér atma utgjuter sig sjilv, framtrdder detta 1 manas sasom den individuali-
serande principen, den "jag”-gérande formagan, som ger upphov till individualiteten i tiden i
motsats till evigheten. Den drar till sig och omger sig med materia for att uttrycka sig i den
hogre delen av den manasiska véarlden och bildar déarmed sin vehikel, kausalkroppen, som
bestar genom hela den langa cykeln av manskliga inkarnationer. Det ar denna kropp, som
skapas med smérta, den kropp varmed manniskan avser att utvecklas.

Tank pa atma sasom utgjutande sig i1 tredje virlden nedifran rdknat, manasiska vérlden. Den
drar till sig denna vérlds hogsta materieslag och bildar darav kausalkroppen. Denna kropp ar
sedan dess vehikel eller holjet for dess manasaspekt i denna varld. Det d& manas verkande
genom kausalkroppen. Detta manas blir tvafaldigt i manniskans inkarnation. Det nar ner i
mentalvarldens lagre materieslag och formar dér ett holje — det lagre manas — som i sin tur
bygger emotionalkroppen. Denna bestar i sin ordning den kraft som bygger eterhéljet och
organismen. Varje kropp &r i sin egen varld ett redskap for insamlande av erfarenhet som, om
den ar andamalsenlig, befordras vidare till det som bildade holjet. Efter att individens inkarna-
tion &r dver, dverlamnar det lagre manas till kausalkroppen all den erfarenhet det samlat,
varpa personligheten forgas. Kausalkroppen Gvertar de erfarenheter som ar av sadan art att de
kan hjalpa den att utvecklas, och dessa forblir hos denna kropp genom alla dess framtida
inkarnationer.

Kausalkroppen har ett samband ocksa med det som ar hogre an den sjélv. Det som sker i det
inre eller hogre av detta holje ar att essensen av alla erfarenheter som ingatt i det dverfores till
atmas tredje aspekt. Det som sdlunda far stromma in i atmas manasaspekt sétter denna i stand
att handla utan kausalkroppen — det vill séga utan ett permanent holje som begrénsar den.

Den studerande, som tanker igenom detta, finner att det kastar ljus éver fragan om individu-
alitetens forganglighet. Samma tanke finns framstalld i hinduiska och buddhistiska skrifter.
Kausalkroppen &r individualiteten, det som bestar genom cykeln av inkarnationer. Den upp-
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star vid en bestamd tid, den maste forgas vid en annan tid. Den fods och den dér. Sasom Gita
séger: Viss ar doden for dem som fotts.” Detta géller inte bara i fysiska varlden utan aven i
vidaste mening: eftersom kausalkroppen uppstar, maste den ocksa do. Den &r det som
gudomsgnistan byggt at sig sjalv med mycken smarta. Den ar “jaget” for larjungen. Hos som-
liga uppfattas "jaget” sdsom nagot lagre, i personligheten, men detta "jag”, kausalkroppens
"jag”, maste nas vid vagens begynnelse. Det dvervinns till sist vid slutet av den utveckling
som kallas arhatstadiet, vid den verkliga frigorelsen. Fram till denna tid minskar det och for-
andras det till naturen allteftersom arhaten utvecklas. Det befinns slutligen vara ett bristfalligt
jag”, alls icke det verkliga "jaget”. Pa detta stadium av manniskans evolution bleve varje
forsok att beskriva dess framtida tillstand vilseledande.

Men all ratt stéller larjungen upp sasom sitt mal att forverkliga och rena individualiteten.
Denna ar ett vdsen som dess skapare skapat for eget bruk. Ibland kallas den med ett fack-
uttryck “skapat véasen”; i dylikt sammanhang talar om att ménniskan — den verkliga man-
niskan — moter sin skapare. Sa moter ocksa individen, det skapade vasendet, sin egen skapare.
Detta mote sker forst pa ett hogt utvecklingsstadium. Nar manniskan moter sin skapare, &r
hon fulldéndad och dvertréaffar individualiteten.

Individualitetens skapelse sker pa ett lagre stadium. Manniskan ar lange traget sysselsatt
med att bygga upp den. Mansklighetens mindre utvecklade medlemmar ar for lang tid inne-
slutna i sina lagre holjen — detta ar nédvandigt for deras framatskridande, innan individuali-
teten ar fullt utbyggd — varfor kausalkroppen lange forblir ett omedvetet skal, medan verk-
samheter pagar i personligheten. Tank pa de langa tider som togs i ansprak for organismens
byggande, tank pa de runder och stadier pitrierna genomgick pd mankedjan, innan de var
rustade for att 6verga till manniskoevolutionen. Det ar en ofantlig skillnad i den tid det tar for
manniskor att bygga individualiteten, d&ven om alla tar Iang tid pa sig. Byggandet gar snabbare
pa de hogre stadierna under inspiration av det hogre jaget, som da &r mer utvecklat an det ar
pa de lagre stadierna. Nar intelligensen nar ett hogt stadium, anvander den hogre slags krafter
och lar sig att inte sl6sa bort dem, och da gar byggandet framat med oerhord fart. Detta ger
oss en stark uppmuntran, ty nar vi tanker tillbaka pa mankedjan och pa den tid det tagit for oss
att skrida framat, skulle det synas vara mycket lange, om den behovde upprepas, men nér vi
skadar framat, inser vi att utvecklingen kan ske nastan ofattbart snabbt.

Gudomsgnistan kan inte gora nagot sjalv, all dess utveckling maste ske genom kontakt med
utifran verkande krafter och genom holjena — den kan inte véxa dem férutan. Sdsom H.P.B.
sade ar anden medvetslos i de lagre varldarna. Den kan inte alstra nagon kraft utan nagot hoélje
for uttryck i den varld, déar den skall handla. Vidare géller att den kan styra holjena forst nar
de ar fullandade. Arbetet med att bringa héljena till fullandning utvecklar andens formagor till
fullandning, varfor de bada utvecklingsvagarna I6per parallellt. Och nar detta arbete &r
fullbordat, har anden i sig makten att upplésa sina individuella héljen i det dégonblick den
lamnar dem och att aterstalla dem pa ett dgonblick, nar den valjer att sa gora.

Tank pa de fullandade andliga varelserna. Endast sa lange de utvecklades och pa lagre
stadier dn det manskliga, var holjen ndédvéandiga for deras vaxande, men ndr en dylik varelse
in i sin essens ha dragit alla erfarenheter fran denna evolution och darefter vill manifestera
sig, kan den vid varje tillfalle skapa det den 6nskar for manifestationen, och sedan den gjort
bruk av krafter som forekommer i den varld, vari den manifesterat sig, kan den draga tillbaka
holjet igen. H.P.B. ndamner pa tal om planetandarna att de kommit genom manskligheten. De
hade inte kunnat framtrada sasom hjalpare, om de inte genom att utvecklas pa de manskliga
stadierna dragit den nddvandiga erfarenheten upp i sin essens. Saledes finns det varelser, som
inte ar manifesterade men manifesterar sig genom att fran sin essens draga den erfarenhet de
behover och skapa ett holje, vari de sedan arbetar.

Det ar inte svart att forsta hur holjena finns for varelsernas "eget bruk”. Allteftersom vi
skrider framat, hojer vi oss fran den ofrihet vi belastas med i varje holje, som manifesterar sig i
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det yttre, och lar oss att anvanda héljet endast for hogre slags arbete, utan nagot beaktande av
det egna jaget. Att gora detta vad den fysiska kroppen angar borde vara larjungens dagliga
évning. Fysiska kroppen maste bemastras, sa att den inte kan kasta sin egen spegelbild pa en.
Den finns till bara for individens bruk, och man maste lara sig styra den fullstandigt, sa att den
inte kan tvinga en att fasta sig vid nagon upplevelse man inte 6nskar. Den skall vara blott och
bart ett redskap for individens bruk. Man skolar den till att 6verlamna sin erfarenhet till det
hogre jaget. Det kommer en tid, nar man inte langre vill 6verlamna nagon erfarenhet alls. Da tar
"jaget” vad det vill for sitt eget syfte. Det ar ett hogt tillstand att na, ty det ar adeptens stadium.

| Den hemliga laran star det att mastarens kropp ar illusorisk. Det betyder bara att fysiska
kroppen inte kan stéra honom. De krafter, som spelar omkring honom, kan inte paverka
honom genom denna kropp, annat &n i den man han later dem gora det. De kan inte rubba
honom fran hans medelpunkt. H.P.B. har ocksa sagt att mastarens fysiska kropp &r bara en
vehikel. Den 6verlamnar inte nagot utan ar blott och bart ett medel for kontakt med fysiska
varlden, ett verktyg han behdver for det arbete han utfor och han éverger, nar det har gjort sin
tjanst. Detsamma géller emotional- och mentalkropparna. Nar dven kausalkroppen blivit bara
ett redskap, forgas individualiteten och har atma vunnit formégan att manifestera sin tredje
aspekt i mentalvarlden sasom den vill och behdver inte langre ett permanent holje i denna.

C.W.L. — Denna utsaga synes i férstone motsaga nagra av de tidigare gjorda. Till exempel
tillsades vi att doda begaret — att doda olika delar av oss sjélva. Det s&gs i Tystnadens rost att
larjungen maste lara sig att doda manformen med vilja — att gora sig av med sin emotional-
kropp. Orden "med vilja” ger oss nyckeln till detta uttrycks rétta tolkning. Vi skall inte for-
stéra emotionalkroppen, ty om vi det gjorde, skulle vi bli odjur med starkt utvecklat intellekt
men utan nagon medkansla. Manga uppfattar att kanslan ar ett stort problem for dem, efter-
som den Gvervaldigar dem, men de far likval inte soka forstéra den utan bor i stéllet rena och
styra den. Den maste vara en kraft, som vi kan bruka; den far inte vara ndgot som &ver-
valdigar oss. Vi far inte doda den, ty utan den kunde vi aldrig forsta andras kanslor och kunde
vi darfor aldrig hjalpa de méanniskor som ror sig mycket pa kéanslornas bana, men den maste
forfinas och allt ”jag” maste rensas ut ur den.

Pa samma satt far de intellektuella inte forstora intellektet utan maste tygla och leda det.
Det ar alldeles riktigt att intellektet liksom héngivenheten kan skena ivdg med ménniskor.
Detta inser de icke alltid. De kan sdga att sjalva intellektet &r sin egen forsakring mot varje
slags ytterlighet, men jag befarar att det inte ar sa. Manga gor intellektet till ett slags avgud.
Da kan de saga: "Vart fornuft ar det enda vi har till var vagledning, och vi maste alltid folja
det till sin logiska avslutning.” Det vore nog alldeles sant, om de antaganden, de lagt till
grund for sina slutsatser vore riktiga, men vanligen &r de anmarkningsvart bristfalliga. All-
mént sett beaktar de endast den fysiska sidan av ett problem och tar inte med i berdkningen
den langt viktigare dolda sidan, varfor deras slutsatser oundvikligen blir felaktiga.

Som jag tidigare sagt, maste vi vara balanserade. Vi maste lara oss att se alla sidor av en
viss fraga, och vi maste akta oss for att utveckla en viss egenskap, hur god denna an ar, till
sadant 6vermatt att den inte star i rimlig proportion till alla de évriga egenskaperna. Den mest
beundransvérda egenskap blir namligen ofta farlig, om den far leva sitt eget liv, skild fran hel-
heten. Den manniska, som dger ett skarpt intellekt, kan skatta sig lycklig just tack vare denna
intellektuella utveckling, men hon bor da desto mera akta sig, sa att hon inte vare sig for-
summar eller gldommer den andra sidan, ké&rlekens och medkénslans sida.

Pa exakt samma satt maste de som &ager formagan av karlek och medkansla se till att de
utvecklar den intellektuella sidan av sin natur, sa att deras medkansla inte forleder dem till
tokigt handlande, som inte hjélper utan hindrar. En ménniska, som har den djupaste med-
kansla men saknar kunskap, ar ofta fullstandigt hjalplos, liksom mangen méanniska torde vara,
om hon rdkade narvara vid nagon svar olyckshandelse men saknade medicinsk kunskap.
Manga manniskor, ehuru fulla av medkénsla och angeldgna om att hjalpa, vet inte vad de
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skall géra, och de anstrangningar de gor pa grundval av okunnighet kan lika garna gora skada
som nytta. Det ar tydligt att vi beh6ver bada kunskap och kansla.

Kanslan &r drivkraften i var natur. Det ségs i de gamla indiska bockerna att kanslorna ar
som hastar men det mentala kdrsvennen som styr hastarna, att det mentala har tommarna i sitt
grepp. Darfor behover vi utveckla badadera. Vi maste ha vara héstar, ty de ar medlen for vart
framatskridande, var kraftforrad. Men vi maste dven ha fornuftiga styrmedel, ty annars skenar
hastarna ivdg med oss. Allt detta inskérps ideligen i allt esoteriskt studium. Likval kan det
icke ségas for ofta, eftersom manniskor glommer. Det finns alltid de som utvecklar bara den
ena sidan och lider sorglig brist pa den andra, och detta &r ett av de satt, pa vilka dven en
framskriden manniska kan komma till korta.

Varje manniska ar for sig sjalv obetingat vagen, sanningen och livet. Men hon ar
detta forst nar hon fattar ett stadigt tag om hela sin individualitet och med kraften av
sin vakna andliga vilja erkanner denna individualitet icke som sig sjalv utan som
detta som hon med smarta skapat for sitt eget bruk, detta med vars hjalp hon avser,
alltmedan hon sakta utvecklar sin intelligens, att na livet bortom individualiteten. Nar
hon vet att det ar for detta hennes underbara, sammansatta liv finns till, da forst ar
hon sannerligen pa vagen.

C.W.L. — Végen — det vill sdga det sanna andliga livet — kan man finna forst sedan man haft
erfarenheten av att ha byggt upp individualiteten. Det uttryck den venetianske méstaren hér
brukar — detta sammansatta som ménniskan byggt med mycket besvar och mycken smérta for
sitt eget bruk — avser individualiteten och aterigen varje personlighet. Monaden bygger sa
individualiteten sjalv. Denna bygger i tur och ordning sina olika personligheter, men alla for
det hogres bruk och for detta ensamt. Det misstag alla ménniskor gor &r att identifiera sig med
den lagre naturen och lata denna forleda dem till antagandet att denna &r "jaget”, nar i stallet
“jaget” & monaden, som ar langt bortom och anvander alla dessa holjen.

Manniskans hela evolution kan betecknas sasom ett tillbakadragande inom henne sjalv. Nar
hon salunda drar sig inom sig sjélv, tar hon likval med sig nagot fran livet i lagre varldar,
kommer aldrig darifran tomhéant. Detta forfarande, att erfarenhetens frukter 6verlamnas av det
lagre till det hogre, pagar hela tiden och pa alla stadier och nivaer. Det finns manga sétt, pa vilka
vi gor detta i vardagslivet; det ar bara det att vi inte tanker pa det i den belysningen. Till
exempel kan vi lasa: vi har forvarvat denna férmaga i denna inkarnation genom en mycket
langsam inlarningsprocess. Nu kan vi sla upp en bok och genast forsta vad texten sager utan att
behdva tanka pa att vi lart oss att lasa. Vi har glomt detaljerna i denna erfarenhet, och det skulle
icke vara oss till ndgot gagn att minnas dem. Somliga av oss har lart sig att lasa noter och att
kunna spela efter sddana fran bladet, men nar de forst larde detta, behdvde de noga granska
varje not och sedan véanda blicken ner pa pianot for att finna dess motsvarighet i klaviaturen. Nu
har de glomt att de behévde genomga all denna mdéda. De behdver inte minnas alla de enskilda
pianolektionerna for att kunna spela, vilket var andamalet med hela processen.

Det ar detsamma med minnet av forflutna liv. Manniskor, som tror pa reinkarnation, har
ofta en bakomliggande kansla av forbittring, eftersom de inte minns detta som de nu far lida
for, inte ens nér de ar beredda medge att det &r resultatet av orétt handlande i det forflutna.
Denna kénsla ar kanske alldeles naturlig men betyder egentligen icke det ringaste. Sjalen vet
och har iakttagit vad det var som gav det onda resultatet och kommer att gora allt den formar
for att paverka personligheten och forebygga att samma slags misstag begas pa nytt

Ménniskor tror att det skulle goéra det lattare for dem i livet om personligheten kunde
minnas alla dessa forflutna inkarnationer. | somliga avseenden kunde det kanske gora det,
men jag tror anda att, om vi i personligheten hade fullt hagkomst av alla vara forflutna liv
innan vi natt adeptskapet, det skulle gora oss storre skada an nytta. Till att borja med har vi gj
formagan att lugnt betrakta alla dessa ting. Att skada tillbaka pa de grésliga brott, vi begatt i
tidigare liv, skulle bestamt sla ned oss. Jag larde for lange sedan att skada tillbaka pa mina
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egna forflutna liv, men det &r pa intet satt nagot noje att gora detta. Det finns enstaka vackra
handlingar, nagra fina handelser i vars och ens tidigare liv, och det & med en visst behag man
kan se tillbaka pa dessa. Men det vi funnit och det som omedelbart slar en med kraft vid
dylika tillbakablickar ar de manga tillfallen man lat sig ga forbi. Har och dar, 6verallt,
yppades tillfallen, och vi kan inte lata bli att hdpna Over att vi utnyttjade sa fa av dessa.
Vanligen berodde dessa forsummelser inte pa att vi inte ville gripa tillfallena ifraga. Vara
avsikter var goda, men icke starkt utan svagt goda, och hade vi sett tillfallena, skulle vi ocksa
ha gripit dem. Nu skadar vi tillbaka och forundras dver var egen blindhet. Vi séger: "Om jag
bara hade handlat si eller sa, skulle det ha givit vissa resultat och skulle jag vid det har laget
kanske ha natt adeptskapet.” Men det gjorde vi inte. Nar vi en gang hojt oss till detta stadium,
blir formagan att skada bakat till gagn for oss, men med det matt av intellekt och fri vilja vi nu
har, bleve det forvisso icke ett oblandat behag.

Lat oss betrakta de allmanna principer som har tillampas. Hela denna plan, vari vara liv
innefattas, ar avsedd att framja ménniskans medvetenhetsutveckling. Om det vore bést for
individen att minnas alla sina tidigare personligheter, skulle det sakerligen ha sa ordnats for
honom. Eftersom detta inte har skett, bor vi atminstone ha tillit nog att inse att det ar bast for
oss som det ar. Nar en manniska ager formagan att skada bakat, vinner hon darmed ocksa en
bredare insikt och en mer balanserad syn pa tingen. Vid det laget ar hon aven sa uppfylld av
vissheten om det rattvisa i planen att, &ven om hon inte kan se exakt hur en viss verkan
uppstar av en orsak, hon likval sager: "Jag ser visserligen inte orsaken till detta, men jag &r
viss om att jag snart nog kommer att gora det.” Det skulle inte falla henne in att tdnka att hon
behandlats orattvist. Det slags manniska, som ideligen talar om att hon fatt lida orattvisor och
standigt anklagar hogre makter for att ha struntat i henne, saknar de mest elementéra grunder-
na i den nodvandiga forstaelsen. Vi vet att lagen ar orubbligt rattvis — alldeles sasom tyngd-
lagen — men av denna vetskap foljer inte formagan att alltid séga exakt hur den verkar.

Det hogre jaget gor, som sagt, iakttagelser om sadant, som ger onda resultat. Eftersom det
hogre jaget tar varning av dylika erfarenheter i det forflutna, soker det paverka personligheten
innan denna blivit sa stark, sa bestamd och beslutsam att den inte later sig ledas av de mindre
klara pastétningarna av det bakomliggande hogre jaget. Personligheten anser klart att den vet
bast pa sitt eget omrade. Mycket ofta avvisar den hjalp fran ovan, varfor det hogre jaget inte
kan paverka den i den fulla omfattning det skulle 6nska. Likval soker det hogre jaget att vinna
kontrollen, och allteftersom vi utvecklas, marker vi att detta hogre jag allt oftare bemddar sig
att gripa tommarna. Om vi identifierar oss med detta hogre jag, skall vi finna att detta da kan
gora mycket mera for oss. Dess huvudsakliga svarighet bestar i att den genomsnittliga person-
ligheten identifierar sig med de lagre holjena och snarare ogillar det hogre jagets ingripande,
men om den kan Overtalas att identifiera sig med detta hogre, sa blir det genast mycket lattare.

Nar det dessutom rader fullstandig kontroll av emotional- och mentalkropparna, kan det
verkligen ga undan med framatskridandet. Normalt géller att, nar det hogre jaget vill fa ett
bestamt drende utrattat genom sina lagre holjen, dessa envisas med att fora fram hundratals
andra, att skicka in rapporter som det hogre jaget inte begért och inte dnskar fa. Kontroll 6ver
det mentala maste vinnas, sa att det mentala till det hogre jaget rapporterar endast det som
detta vill veta. Nar sedan det hogre jaget dverlamnar nagot problem till sin mentalmedveten-
het med befallningen: "Tank igenom det har och lamna mig sedan de uppgifter jag begart”,
lyder det kontrollerade mentala fullkomligt, medan déremot den genomsnittliga mentalmed-
vetenheten under liknande omsténdigheter rapporterar hundra ting, som det hdgre jaget icke
har bruk for, och sa blir det eftersom alla slags okontrollerade, irrande och flackande tankar
tranger sig pa och gor sig gallande.

Detta system, att resultaten av arbetet i 1agre vérldar men inte erfarenheternas detaljer dver-
lamnas, &r verksamt hela tiden &nda tills vi nar adeptskapet. Medan det hogre jaget utvecklas,
blir den forsta avgjorda forandring individen genomfor den att han drar upp intellektet,
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manas, i buddhimedvetenheten. Han forblir da alltjamt trefaldig, men i stallet for att vara i de
tre vérldarna, dr han nu 1 tva, varvid atma utvecklas i sin egen vérld, buddhi i sin egen vérld
och manas tillsammans med buddhi, sedan det dragits upp 1 intuitionen. Dérefter éverger han
kausalkroppen, da han ju inte har vidare bruk for den. Néar individen darefter vill komma ner
och manifestera sig i mentalvérlden igen, maste han gora sig en ny kausalkropp, men annars
behdver han ingen dylik.

Till stor del pa samma satt dras de tva manifestationerna i buddhivérlden — buddhi och det
forhdrligade intellekt som intuitionen &dr — snart nog upp i den nirvaniska vérlden, atmas vérld,
och blir den trefaldiga anden i denna varld fullt vitaliserad. Sedan sammansmalter de tre
manifestationerna till en enda. Detta ar en formaga, som ligger inom adeptens rackhall, efter-
som han férenar monaden med det hogre jaget, liksom larjungen soker férena det hdgre jaget
med personligheten.

Detta att det hogre manas dras upp fran kausalkroppen, sa att det finns i buddhivarlden sida
vid sida med buddhi, &r den aspekt eller det tillstand hos det hogre jaget som madame Blavatsky
kallade det andliga jaget. Det ar svart att gora en detaljerad jamforelse med det tillstand kristna
mystiker uppger sig ha genomgatt, da de ju nalkas det fran en sa annorlunda utgangspunkt, men
tillstandet ifraga synes motsvara det dessa mystiker brukat kalla "andlig illumination” — det vill
saga arhatens tillstand. Det &r utvecklandet av kristusprincipen. Vi talar om att kristusprincipen
fods, nér buddhimedvetenheten forst borjar aktiveras i ménniskan. Nar det sdgs att Kristus &r
fullt utvecklad hos henne, maste det nog avse detta tillstand.

Nar méanniskor en gang nar nagon av dessa hogre nivaer, tar deras utveckling mycket storre
fart. Jag minns att jag en gang i Indien fick fragan om huruvida en manniskas framatskridande
kunde uttryckas sasom en aritmetisk talserie. Jag svarade: "Jag tror att, nar det verkligen
borjar ga framat, det & mycket likt en geometrisk talserie.” Detta betvivlade de flesta av
ahorarna. Indierna tycktes anse detta uttalande ga till ytterligheter, varfor jag fragade méastaren
Kuthumi huruvida geometrisk serie vore ett riktigt séatt att framstélla utvecklingen av en
individ som just intratt pa vagen, "Nej”, sade han, "det vore icke ett riktigt satt att uttrycka
den. Nér en individ val intrader pa vagen, om han da samlar alla sina krafter pa den, uttrycks
hans framatskridande varken i en aritmetisk eller geometrisk serie utan i potenser.” Det torde
alltsa inte uttryckas i proportionen 2, 4, 8, 16 och sa vidare utan i 2, 4, 16, 256 och sa vidare.
Detta kastar ett helt annat ljus dver saken, och vi bdrjar inse att det som ligger framfér oss inte
ar sa omojligt och trottande som det ibland synes. Vi har tagit alla dessa tusentals ar pa oss att
na vart nuvarande stadium, och det synes icke vara nagon markvardig prestation, nar vi be-
grundar hur lang tid vi forbrukat pa detta. Om var framtida evolution vore lika langsam,
skulle tanken baxna infor de eoner vi skulle behéva for att na malet. Det ar en uppmuntrande
insikt att vi, nar vi avgjort antratt vagen, gar framat med verkligt hog fart.

Den genomsnittliga goda manniskan &gnar nog bara en hundradedel av sitt tinkande at att
soka forbattra sig litet grand. Manga gor icke ens detta. Vi som studerar och forsoker leva
enligt esoterikens principer, har kommit langre och borjar agna en avsevard del av var tid at
detta. Nar vi en gang natt det stadium, dar all var kraft och tanke samlas pa denna stora upp-
gift, kommer vi att ga framat med sprang. Nu ma vi vara an sa efterblivna. Nar vi kan satta in
alla vara krafter pa det arbete som skall utféras, kommer vi att kunna gora det langt mer
fullandat an som nu alls synes mojligt.

S6k den genom att tranga in i de gatfulla och harliga djupen av ditt innersta vara.
Sok den genom att prova all erfarenhet, genom att bruka sinnena till att forsta
individualitetens vaxande och mening och det skona och svarfattliga hos de andra
gudomsgnistor som kampar jamsides med dig och bildar det slékte du tillhér. S6k den
genom att studera varats lagar, naturens lagar, det 6vernaturligas lagar, och sk den
genom att lata sjalen 6dmjukt hélsa den stjarna som svagt lyser darinne. Alltmedan
du vakar och dyrkar, skall dess ljus stadigt bli starkare. D& kan du veta att du funnit
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vagens begynnelse. Och nar du funnit dess ande, skall dess ljus med ens bli det
oandliga ljuset.

A.B. — | denna kommentar begrundar vi ater igen den trefaldiga metoden att soka végen.

For att halla isar begreppen kan man féra naturlagarna till fenomenens varld, det iakttag-
baras varld; det évernaturligas lagar till det hogre manas och buddhi och varats lagar till den
verkliga tillvaron, nirvana. Med naturens lagar menar vi de lagar som verkar i fysiska och
emotionala varldarna och de underavdelningar av mentalvarlden som kallas rupa.

De lagar, som &ar 6ver dessa men under “varats” lagar, kan kallas det Gvernaturligas lagar.
Dessa omfattar bade den del av mentalvarlden som kallas arupa och buddhivarlden. Detta &r
det omrade, dar livet kommer mer till uttryck &n formen, dar materien ar underordnad livet
och férandras i varje stund. Dér finns ingenting som utgor ett skarpt avgransat vasen. Vésen-
det &ndrar form for varje forandring av tanken, materien ar ett verktyg for vasendets liv och ar
icke nagot uttryck for vasendet sjalvt, formen bildas 6gonblickligt — den forandras med varije
forandring av vasendets liv. Detta galler for arupadelen av manas och pa ett svargripbart satt
aven for buddhivérlden. Det géller &ven for det andliga jaget, som &r buddhi plus manas-
aspekten av det enda, som drogs upp i buddhi, nar kausalholjet lades at sidan. Detta tillstand
kallas av kristna mystiker den andliga inlysningens tillstand. Det &r arhatens stadium, stadiet
for Kristus i ménniskan.

Ordet "6vernaturligt” anvénds vanligen for att beteckna allt som inte kan forklaras med den
allmanmanskliga erfarenheten av varlden. Allt som forefaller icke lyda vanliga regler eller
naturlagar har fatt denna etikett, och detta har i mangt och mycket forvirrat tainkande man-
niskor. Det rasar i varlden ett vida utbrett uppror mot allt som kallas dvernaturligt. Man anser
att det inte kan finnas nagot 6vernaturligt, da det ju i naturen inte finns nagot som strider mot
regler, inget omrade dar lag inte galler. Lagen verkar éverallt och ar en enda. "Sasom ovan, sa
ock nedan” &r den Overallt gallande sanningen. En enda natur uttrycker sig pa olika satt men
ar i sig alltid densamma. Men nar vi kommer till det som har kallas Overnaturligt, &r vi
framme vid ett tillstdnd, som ligger bortom allt som kan beroras av sinnena — dven om Vi
anvander ordet “sinne” i dess fullaste innebord. Vi har natt bortom allt som hér till feno-
menen, in i sjilva de andliga vérldarna.

Atmas virld, bortom detta, &r nirvana, det omrdde av varat, dir allt ir verklighet, dir den
sanna medvetenheten dvaljes. Vi skall soka denna vag genom att studera vart innersta vara.
Icke forrdn vi kan nd nirvanas vérld i hogre meditation, kan vi f4 en svag kinning av den
verkliga atmamedvetenheten, men vi kan likvél s6ka den. Vi borjar soka den genom att for-
soka fatta dess existens. Tank pa den sasom ett omrade, dar allt ar verklighet, dar alla
begransningar upphort, dar enheten &ar insedd. Sok i meditation forestalla dig den, sok bilda
dig en uppfattning om den. Detta kan du gora endast med en rad negativa uttryck. Du tanker:
”Hor den till fenomenen? Det gor den inte. HOr den till intellektet? Det gor den inte?” Du
soker den genom att utesluta det den inte ar. Sedan sdger du: ”Den &r inte nadgot som sinnena
kan fornimma, den &r inte nagot som intellektet kan forestalla sig, den patraffas inte ens av
den inlysta intelligensen med dess véldiga omfattning” och sa vidare.

Fragan kan stallas: "Varfor skall man soka den genom det som den inte &, om man anda
kan ha en svag kdnning av atmamedvetenheten? Uppriktigt sagt dr det inte atmamedvetenhet
man erhdller 1 hjdrnan utan en liten vibration fran atmas manasaspekt, en vibration som skiljer
sig fran alla andra vibrationer i manasmedvetenheten. Sadana vibrationer, som igangsatts i
hogre varldar, skiljer sig fran sadana som uppstar i mentalvarlden. N&r en individ nar hogsta
stadiet pa vagen i egentlig mening - fjarde stadiet eller arhatens stadium — kan han i tillstand
av meditation utanfor kroppen dverga i samadhi och nd atmamedvetenheten i nirvana.

C.W.L. — Att de metoder, med vilka vi skall soka végen, och de lagar, som svarar mot dessa
metoder, tva ganger indelats i tre, ar upplysande och utan tvivel avsiktligt. Intrdngandet i
djupet av ens innersta vara leder till studiet av varats lagar — lagarna fér den vérld som ligger
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bortom allt som for oss dr manifestation, det vill sédga nirvana. De hogre vérldarna ér givetvis
alltjamt manifestationsvarldar, och dven det som ligger bortom dem &r egentligen inte omani-
festerat men ar det for oss, pa vart nuvarande stadium. Endast genom att studera varats lagar
kommer vi att kunna na det verkliga malet med att tranga in i djupet av vart innersta vara,
vilket &r att "halsa den stjarna som svagt lyser darinne”. Tydligt &r att detta ar ett mycket hogt
stadium 1 utvecklingen — nér vi foljer atma och foljer den allena.

Att prova all erfarenhet motsvarar att studera naturens lagar, det vill sdga fenomenvarldens
lagar, de lagar som verkar i fysiska, emotionala och mentala varldarna, vari personligheten
tranger in. Sedan skall vi lara forsta individualiteten genom att studera det dvernaturligas
lagar, varmed tydligen menas lagarna for de varldar, dar det hogre jaget som sadant verkar,
det vill sdga lagarna for buddhivarlden och hogre delen av mentalvarlden. Naturligtvis finns
ingenting overnaturligt, men ordet "6vernaturligt” brukas uppenbart har sasom ett slags fack-
uttryck. Genom alla varldar kommer det enda livet till uttryck pa olika satt, och det fore-
kommer intet brott mot naturens lag och ordning i hela varldssystemet. Forst nar vi kommer
till ett omrade bortom allt som vara fysiska, emotionala eller mentala sinnen kan beréra, nar
vi upp i nagot som ligger bortom den natur de flesta av oss kanner, dar andra lagar verkar med
storre vidd i sina effekter. Jag tror att det &r i denna innebdrd chohanen brukar ordet "Gver-
naturlig”. Bortom de namnda sinnenas sfar 6vergar vi till ett omrade ovanfor det fenomenella,
till det som grekerna kallade numenvérlden, vilken &r kélla och orsak till fenomenvérldarna.

Detta textstyckes innebord synes alltsa vara foljande: Nar vi grundligt forstatt personlig-
heten, har vi fattat “naturens lagar”; nar vi soker forsta individualiteten, kommer vi att hand-
skas med “’det 6vernaturligas lagar”; och nér vi bortom detta soker fatta atma, kommer vi att
studera "varats lagar”.

Skillnaderna mellan dessa olika stadier ar tillrackligt stora for att réttfardiga en dylik indel-
ning. | fysiska varlden beror allt mycket pa vilken form det har, och detsamma galler i
emotionalvérlden och lagre mentalvérlden. Vad géller kausalvérlden, &r det visserligen inte
alldeles sant att vi dar ar formlosa, atminstone ar formerna dar annorlunda och mer direkta.
Kausalkroppens tanke ar liksom en blixt, som ilar direkt till sitt foremal i stallet for att bilda
en bestamd, atskild form. Den ar blott och bart en strém, skickad rakt pa foremalet, av den
impuls tanken givit.

Nar vi hojer oss over detta till buddhivarlden, nar vi ett tillstand som, vilket jag tidigare
forklarat, knappast kan uttryckas i ord. Déar ar varje individs tanke en pulsslag, som gar genom
hela vérlden, varfor varje individ i denna vérld sluter inom sig tanken pa alla andra och kan
liksom lara och uppleva genom denna. Man kan inte forvanta sig att géra detta forhallande
sérskilt klart, man kan bara géra antydningar.

Det gor oss gott att soka forsta dessa hogre tillstand. Nastan det enda sétt, varpa vi kan gora
detta, ar den metod som tillampas i de hinduiska béckerna och som alltid &r en férnekelse.
Dessa bocker beskriver inte ett medvetenhetstillstand, de utesluter steg for steg vad det inte ar.
Om vi darefter lyckas behalla ett slags sublimerad essens av tanken pa detta nagot, kommer vi
litet ndrmare vad det egentligen &r.

Buddhas anhangare fragade ofta:

”Vad ér nirvana?” eller ibland: ’Finns nirvana eller finns det icke?” — det vill séga: dger det
existens eller €j? Buddha svarade en gang: “Nirvana finns, otvivelaktigt existerar det, och
likval, om ni fragar mig om det finns, kan jag sdga bara detta att det varken ér ett tillstand av
vara eller av icke-vara med den betydelse ni l&gger in i dessa ord.” Kanske inte ens han kunde
klarlagga det for oss pa var niva. | var egen langt mindre skala har vi samma slags erfarenhet.
Jag kan vittna om att, n&r man utvecklar buddhimedvetenheten och anvénder den, mycket av
det som vi nu inte kan forklara blir alldeles tydligt, men att man i samma stund, man faller
tillbaka fran detta medvetenhetstillstand, inte langre kan uttrycka det man forstatt. Att det inte
ar sa latt att uttrycka visas darigenom att Buddha sjalv, ehuru han var sa mycket langre
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kommen, likval var oférmdgen att klada det i ord, som kunde forstds har nere, andra &n
nekande sadana.

KAPITEL 10
ANMARKNINGEN TILL TJUGONDE REGELN

A.B. — Méstaren Hilarion tillfogar féljande anmarkning till regel 20.

S6k den genom att prova alla erfarenheter, och minns att jag nar jag sager detta
icke sager: Giv efter for det sinnligas forforelser for att lara kdnna det.” Innan du
borjat lara hemlig vetenskap, far du gora detta, men icke sedan. Nar du har valt och
antratt vagen, kan du icke ge efter for dessa forforelser utan skam. Likval kan du
erfara dem utan fasa: du kan véga, iakttaga och préva dem och vanta med tillitens
talamod pa den stund, da de icke langre skall paverka dig.

Pa den manskliga evolutionens tidiga stadier &r jaget inte tillrackligt utvecklat for att kunna
skilja mellan ratt och oratt. Men i samma stund det lart att skilja dem at, att veta deras olikhet,
borjar rattskanslan. Nar jaget till exempel borjar forsta skillnaden mellan att forstora liv och
skydda liv, fods for jaget rattskanslan i just detta avseende. Det slags erfarenhet, som larde
jaget denna kunskap, behovs da inte langre. Men dven om méanniskan ej langre behover prova
denna erfarenhet, finns ibland alltjimt en sinnenas eggelse, som driver henne till oratt hand-
ling, och denna vallar henne darefter lidande, eftersom hon inser att det &r orétt att ge efter for
den. Kvasiockultisternas tal om att en manniska far gora oratt for att vinna erfarenhet ar aldrig
berattigat. Salange manniskan utfor handlingar och darvid & omedveten om att hon handlar
oratt, vinner hon nddvandig erfarenhet. Men sa snart hon har vetskap om att det hon gor ar
oréatt, betyder varje eftergivenhet ett fall, pa vilket kannbart lidande maste félja.

Tillstdndet att ge vika for omstandigheternas tryck varar manga liv. Aven efter att en man-
niska intratt pa vagen fortsatter ofta striden med de sinnliga begéaren. Innan man kan gora
snabba framsteg, rader under langa tider strid mellan den énskan, som verkar genom emo-
tional- och mentalkropparna, och vetskapen om att tillgodoseendet av denna Onskan &r ett
hinder for det hogre livet. Denna strid pa de lagre stadierna ar langvarig, och nar den fores
vidare pa ett hogre stadium och dar uppstar, nar mentala bilder blandas med de sinnliga
begéren, blir frestelserna mindre patagliga, ty intellektet idealiserar sinnesforemalen, forfinar
de grovre drifterna och framstaller begéren i sin mest lockande gestalt. Annu ett stadium
foljer, nar aspiranten befinner sig pa vagen i egentlig mening, ty aven dar ar de gamla frestel-
sernas livliga kraft tillrackligt stark for att ansatta honom. Det &r i detta sammanhang vi har
uttalandet i méstarens anmarkning, som visar larjungen hur han kan anvénda dem: han kan
vaga, iakttaga och prova dessa forforelser, varvid han talmodigt avvaktar den tid, da de inte
langre skall paverka honom.

Nar medvetenhetens centrum skilt sig fran begarskroppen och forflyttat sig till manas-
varlden, har ett avsevart framsteg gjorts. Manniskan betraktar begérskroppen icke langre som
sig sjalv utan blott som ett redskap. Likval kan dess vibrationer alltjamt paverka henne, ty den
har ett eget liv, och ibland &r det som om hdastarna skenade med henne. Detta &r det stadium
som omtalas i Kathopanishad, da kdrsvennen hallit in hastarna och dessa drar i lugn skritt
men alltjamt &r benagna att skena da och da. Genom sinnenas upprordhet vet larjungen nar de
har skenat. Detta &r ett stadium av stor prévning. Manniskans hela natur k&nner skam och
smarta av fornedringen; hon kan inte ge efter utan lidande. | hennes normala medvetenhets-
tillstand Gvar sinnena ingen dragningskraft pa henne, kanner hon inte av kroppens frestelser,
som egentligen ar emotionala. Anda kommer tider, nar hon verkligen kanner av dem. Detta
sker emedan den gamla begarsformen inte brutits ner utan har fatt nytt liv utifran. Kanalen har
inte férsvunnit, d&ven om den ar i fard med att utplanas, och fara finns for att den plotsligt kan

82



fyllas utifran och begarsformen aterupplivas. Emotionala inflytanden frambringar i denna
vibrationer, som ar starka nog att ater paverka manniskans medvetenhet. Overlamnad at sig
sjalv skulle den inte paverka henne, men hon hamnar pa en plats, vid en tid och bland méan-
niskor beroende pa vilka slags starka yttre inflytanden som vibrerar genom henne och skanker
denna gamla form ett nytt liv.

De bor inses komma utifran, inte fran henne sjélv, varfor larjungen bor forsta vad de ar for
nagot. Utan kansla av skam, fornedring och fasa kanner han detta och undrar hur han kan
kanna det. Svaret blir att det finns ett stadium i vaxandet, dar ménniskan kan uppleva forforel-
ser, som kommer fran sinnena, men inte behova ge efter for dem. Manniskan gar dem da forbi
och séager: "Jag kanner av er, jag kanner igen er, jag véager er, men jag vagrar att paverkas av
er.” Detta ar innebdrden av det stycke i Kathopanishad, dar det sdgs att manniskan natt den
punkt, dar hon kan halla in hastarna. Hon kan styra sinnena. Detta ar sista laxan med avseende
pa sinnenas frestelse. Nar manniskan lart den, ar deras makt éver henne slut for alltid. Aldrig
mer kommer de att &ga makten att paverka henne; detta ar sista kampen med dem, och nar den
ar over, har sjalen gjort sig fri.

Nér denna kampens tid kommer, och den kommer for envar, sedan medvetenhetens
centrum flyttats till manasvarlden, &r det till oerhérd hjélp att inse dess natur och att veta hur
man skall handskas med den for att kunna sdga: ”Detta ar inte jag, det ar bara en vibration,
som sants ut fran den lagre naturen till mig. Jag avvisar den. Detta ar mitt svar.” Den stund
man inte langre vill kdnnas vid den, upphér kénslan av fasa, vagrar man att kénna dess in-
flytande. Nar man gjort detta, kan man préva sig och se vilken del av ens natur den paverkar.
Da vantar man talmodigt pa den tid, da man inte kénner av den langre. Man litar till lagen.
Man sitter stilla och vantar, brukar tdlamod. Snart nog blir den ur stand att alstra nagra vibra-
tioner och kan sinnena inte fa en att ryckas med av dem. Man sager da: "Jag kan talmodigt
vanta pa den tid, da jag inte kommer att kénna av detta. Det jag kanner av ar en dod form,
som snart bryts ner och upploses.” Intet annat aterstar &n att sa vanta — kanske i manader eller
ar. Segern ar vunnen, nar man &r i stand att gora detta — da ar formen sonderbruten. Insikten
om det egna talamodet ger det sista slaget for att spranga den, och aldrig mer darefter kan den
paverka en, savida man inte vander malet ryggen, vilket synes omajligt.

Det finns ett annat andamal, for vilket denna erfarenhet ar vardefull. Férran man genomgatt
denna, kan man namligen inte hjalpa den méanniska som ger efter. Man kan inte hjélpa nagon
manniska, savida man inte star 6ver henne, och likval kan man inte h6ja nagon, savida man
inte forstar vad det ar hon kanner. Det finns ett stadium, dar man sjélv ar i begarets vald; da
kan man inte hjalpa andra, som befinner sig i samma svarighet. Senare gér man sig fri. Man
avvisar begaret och nar en niva, dar man inte kan forsta varfor en annan manniska skulle raka
i frestelse. Da man inte forstar hennes kanslor, kan man inte hjalpa henne. Man kan papeka
for henne vad det onda &r, men man kan inte ge henne andlig hjalp. Man kan inte gjuta styrka
i henne, eftersom man star utanfér henne, och da man inte kanner med henne, kanner man en
chock av fasa. Nar man kéanner denna fasa, & man obrukbar. Man kan aldrig hjélpa nagon
som man stots bort ifran. Om man kéanner sa, ar det béattre att lata henne vara. Man maste
kunna k&nna med en méanniska for att hjalpa henne.

Aven om man kan kdnna med en annan méanniska, kan man inte hjalpa henne, om hon
bygger en mur omkring sig sjélv. | ett dylikt fall ar det battre att lata henne vara nagon tid, ty
hjalp som ges utifran ar till intet gagn. Man kanske maste avsta fran att soka hjalpa en man-
niska i fysiska varlden, men man behéver inte sluta gora det inifran. Att hjalpa inifran forut-
satter storre mod an att gora det utifran. Det ar langt angenamare att rada och mana i det yttre;
detta tillfredsstéller den lagre naturen mer &n att hjalpa i det inre och osynligt.

En annan sak — om ni kan hjalpa en manniska, lat er da inte stotas bort av en annans asikt
om att hon inte fortjanar hjélp, ej heller av hennes egen forestallning om att ni inte hjéalper
henne. H.P.B. férdémdes ibland av sina egna elever. De yttrade sig ovanligt om henne, men
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hon var god och stark och stotte inte bort dem utan fortsatte att hjalpa dem inifran och lat dem
darvid tanka vad de behagade. Genom att hjalpa inifran bryter vi ner fientlighet. Nar ni kant
fientlighet, antipati mot andra, kanske rent av mot er egen larare, som ni ibland gor, kanske ni
klandrar dem. Nar ni har kant en mur, kanske ni trodde att det var deras mur men senare insag
att denna mur var en illusion — nagot ni sjalva byggt i mentalvarlden. Medan vi genomgar
detta stadium, har vi byggt den ena muren efter den andra och lidit av dessa murars existens,
anda tills vi rev dem.

Det finns ett annu hogre stadium, som &r svart att forklara. Det finns manniskor, som utgor
en lank mellan de stora och méansklighetens stora massa. Liksom sades om Jesus, k&nner de
av méanniskornas lidanden och frestelser, likvél ar de utan synd. Detta ar det stadium, dar
méanniskan befinner sig i en absolut ren begérskropp. All doéd materia har rensats ut ur denna
och bara formagan att aterspegla bilder har behallits. Manniskan ar da oférmdogen till synd.

Antag att dylika manniskor icke funnes. Det skulle da icke finnas ndgon lank mellan
manskligheten och de stora. Dessa stora behaller en lank, och i sin fullkomliga renhet kanner
de andras lidanden i sig sjalva. Detta stadium kommer omedelbart fore mastarens; det &r sista
stadiet for arhaten. En mastare kan inte kdnna smarta, hans medvetenhet &r sa fullkomlig. Han
kan ateruppleva forflutna erfarenheter utan att darvid lida. Upplevelsen blir for honom en
fullkomlig bild utan smarta. Men i det framskridna tillstand, som hor till stadiet omedelbart
fore detta, kan individen visserligen icke synda och &r personligheten ren; likval formedlar
denna en kénsla av lidande.

I exoteriska bocker sammanblandas detta stadium ibland med maéstarnas och tillaggs dem
kanslan av lidande. Det &r pa stadiet fore mastarnas som det finns lidande, pa arhatskapets
stadium, dar de befinner sig som delar mastarens arbetsborda utan att ha mistat mottaglig-
heten for kanslan av smérta. Méastaren har évervunnit allt lidande. Arhaterna deltar i byggan-
det av den ”skyddande muren”, men de bygger den med smarta. Manniskor ar bendgna att
tillagga mastaren sadant som galler hogre larjungar enbart, dem som alltjamt star pa ett
stadium, dar synden évervunnits men férmagan att lida finns kvar.

Pa det lagre stadiet kan vi kdnna med vénner, tills vi mistat all fornimmelse av skillnad, och
vi maste lida, om vi pa detta satt kanner med dem djupt. Till dess ahamkara Gvervunnits,
maste medkansla och lidande foljas at. Om vi staller oss vid sidan av detta stadium, mister vi
alltfor snart var formaga av medkansla; detta ar en av frestelserna pa vagen. De stora faller
rent av tillbaka, nar de natt det sista stadiet, ty om de alldeles mister formagan att lida, mister
de medkanslan, och om medkanslan icke ar fullkomlig, rivs atskillnadens mur icke ner.

Men fordom icke den som ger efter. Rack honom din hand sdsom en broder, en
medvandrare vilkens fotter blivit tunga av vagsmuts. Minns, o larjunge, att den klyfta
som skiljer den gode fran syndaren ma vara vid men att den som skiljer den gode fran
den som natt kunskapen ar vidare. Omatligt vid ar den som skiljer den gode fran den
som star vid gudomlighetens troskel. Var darfor pa din vakt, sa att du icke alltfor
snart tror dig skilja dig fran mangden.

A.B. — Har tillsags oss att inte fordoma den som ger efter for frestelsen. Nar man genomgatt
provningens stadium, fruktar man inte att fordéma nagon. Nar frestelserna 6vervunnits och
man tanker pa den tid da man kande av dem, férdomer man icke den som ger efter.

Skillnaden mellan den dygdiga och lastbara manniskan &r jamforelsevis liten. Bada kampar
pa de tidiga stadierna, och nar de betraktas fran vardera sidan, synes skillnaden dem emellan
liten. Men nar en manniska natt kunskap och insett vad dygd och last betyder, har hon tagit ett
mycket stort steg. Nar hon ser dygd och last sasom bara motsatsparen, star hon pa gudom-
lighetens troskel, och skillnaden ar ométlig. Vi far har en varning: om vi alltfor snart tror oss
skilja oss fran massan, kan vi frestas att forakta dem som star under oss, och da faller vi. Den
som natt gudomligheten ser icke ner pa nagon. Han kan kédnna med alla och &r ett med de
lagsta.
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Nar ni funnit vagens begynnelse, skall din sjals stjarna visa sitt ljus. Och vid detta
ljus skall du fornimma hur stort det mérker &r, vari den skiner. Fornuftet, hjartat,
hjarnan — alla ar de dunkla och morka tills det forsta slaget vunnits. Forfaras och
forskracks icke av synen. Hall din blick fastad pa det lilla ljuset, och det skall véxa.
Men lat morkret inom dig hjélpa dig att forsta deras hjalpléshet som intet ljus sett,
dem vilkas sjalar ar i djup foérstamning.

A.B. — Nér vi skadar upp i1 atmas omrade och dyrkar det inre ljuset, skall vi se ljuset, medan
det véxer sig starkare. Nar man forst ser ljuset, far man en kanning av medvetenhet, varmed
man ser det morker, vari det skiner; kontrasten visar en detta. Det &r sedan detta inre morker,
som hjalper en att forsta deras hjalploshet som inte sett ljuset. Det &r for dessa som verklig
medkansla ar av ndden. Det finns intet behov av att hysa medkéansla med manniskor, sedan
dessa insett att det finns ljus. Medk&nslan behdver de som inte vet att de befinner sig i morker
och &r upptagna av struntsaker men likval tror sig visa. Deras morker ar sa stort att de
verkligen inte vet vad det ar som vallar dem sa mycket lidande. Dessa ar de manniskor till
vilka de stora sdnder medkansla.

De som sett om sa blott ett litet ljus, skrider framat i sddant som méanniskor i varlden inte
ens skymtat. Nar ljuset vél skadats, behovs inte detta slags medkéansla. Om man ser en dylik
maénniska lida, inser man att hon &r i fard med att snabbt riva muren, och det &r gott fér henne
att hon kan gora det.

C.W.L. — Nar vi borjar fa kunskap om sjélens existens, inser vi ett viktigt faktum, om vilket
mansklighetens stora flertal ingenting vet. De flesta manniskor — aven sa kallade religiosa —
saknar visshet om sjalens existens. De flesta av dem lever helt och hallet installda pa denna
varlden. De kan ha en teoretisk tro pa sjalens ododlighet, men vérldens omsorger ar viktigare
for dem, och bara i jamforelsevis fa fall later de sitt liv ledas av denna tro.

For att "sjalens stjarna” skall kunna visa sig maste vi forst vara vissa om sjalens tillvaro, vi
maste veta att den finns inom oss. Nar vi riktat var karlek till hogre ting, nar vi vet vissa
sanningar inom 0ss och intet kan rubba deras verklighet for oss, borjar stjarnan visa sitt ljus —
finns det en otydlig aterspegling av den. Vid detta svaga skimmer ser vi hur grovt okunniga vi
varit och alltjamt ar. Detta &r den forsta insikt vi far, nar vi vunnit litet mera kunskap.

”Det forsta stora slaget” ar slaget med sinnena. I sin stdndiga kamp mot dem har manniskan
stéllt upp sig mot sin lagre natur och vunnit. Nar ljusglimten kommer, ser vi hur mérk vagen
varit, hurudana alla vara handlingar och rent av vara tillgivenheter varit utan den ledning som
gor dem verkliga. Det lilla ljuset far allt att synas hopplos felaktigt, det far oss att kanna
hjalploshet, men vi far inte forskrackas av synen.

Klandra dem icke. Rygga icke tillbaka for dem, utan forsok lyfta nagot av den
karma som ligger tung pa véarlden. Ge din hjalp till de fa starka hander som hindrar
morkrets makter fran att vinna fullstandig seger.

C.W.L. - Vi maste akta oss att inte missforsta detta stalle i texten. De fa starka handerna ar
det stora vita brodraskapet. Kampen fores inte mot djavulen, sdsom den kristne uttrycker det.
Vi far heller inte tanka pa de svarta magikerna sasom innehavare av det ondas makt. Det &r
materiens dvervaldigande styrka, som har menas med morkrets makter. | var stravan att Gver-
vinna dessa behdver vi hjélp, och denna kan vi rakna pa att fa — den ingar i planen.

Det finns endast ett fatal starka hander, som hjalper for narvarande, eftersom var mansklig-
het annu sa lange utvecklat blott mycket fa adepter. Logos har byggt sin plan pa idén att det
kommer att finns individer villiga att samarbeta med denna, sa snart de forstatt den. Detta &r
tydligt av faktum att fram till tiden for mitten av fjarde rotrasen, ja rent av nagot darefter, alla
de viktiga befattningarna i samband med varldens evolution innehades av individer som icke
tillhort var mansklighet. Somliga av dem hade kommit till oss fran Venus, andra fran man-
kedjan. Dessa var stora adepter, som verkligen var fria, som kunde ha slutgiltigt givit sig ivdg
for att uppga i hogre riken. Men efter evolutionens mittpunkt forvantades det av oss att vi
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utvecklade vara egna larare, och herren Buddha var den forste av dessa. Det ar tydligen
avsikten att var mansklighet skall besta icke endast de allra hdgsta ambetsinnehavarna, sasom
Buddha och Kristus, utan ocksa att vi alla pa mycket lagre stadier skall samarbeta pa
intelligent satt och forsoka driva evolutionen framat sa mycket vi formar.

D4 ingar du i gladjens kamratskap, som visserligen medfor en valdig moda och en
djup bedrovelse men aven en stor och alltmer tilltagande frojd.

A.B. — Detta innebér att vi kommit i forbindelse med dem, vilkas liv &r séllhet, men att det
jamte denna alltjgmt finns sorg, emedan vi kanner av det mérker manniskor lever i. Man kanner
sorg for manniskor, emedan man &nnu inte natt dit, dar man stalld infér lidande kan séga: "Ja,
det &r gott.” Pa detta stadium uppstar en svargripbar fornimmelse av behag och smarta, en
fornimmelse som inte finns i den lagre vérlden. Man ké&nner det desto skarpare, tills ljuset blivit
fullkomligt Klart, eftersom ljuset visar morkret. Likval infinner sig en gladje, som tilltar genom
insikten om lagen. An mera — intet vasen &r olyckligt i sin djupaste, mest grundldggande
medvetenhet, eftersom det ingar som del i det gudomliga livet, vilket ar sjalva gladjen.
Allteftersom larjungen skrider framat, kommer han i beréring med dessa djup, tills han inser,
for att anvanda Gitas ord, att han sorjde dem som ingen sorg behdvde, att de visa sorjer varken
de levande eller de doda. Varfor skall man sorja en varelse, som i grunden ar lycklig?

Larjungen ingar i gladjens kamratskap, men just detta kamratskap medfor moda och en
djup bedrovelse, eftersom han vacklar fran det ena tillstandet till det andra. Han maste léra sig
kanna den inre gladjen och inte forlora kontakten med andra ménniskors lagre principer, vari
de kéanner sin sorg. Han maste kanna denna ocksa men far inte 6vervaldigas av den. VVagen ar
smal som en rakknivsegg, men vi har att behalla fullkomlig jamvikt pa den, allt medan mot-
satsparen spelar pa oss. En stor uppgift mastaren har &ar att bevara var balans. Larjungen
svanger om fran den ena sidan till den andra. Nar bedrévelsen installer sig, sander lararen
honom hagkomsten av gladjens kamratskap. Nar han ar benégen att alldeles forlora kontakten
med vérldens sorger, kommer paminnelsen om sorgen.

Lénge é&r larjungen ett rov for dessa svangningar. Vi skulle inte na fullandningen, om vi inte
upplevat de olika sidorna var for sig, forran vi natt jamvikten. Det ar mansklighetens erfaren-
het vi maste inhdmta med en ldxa i taget, sa att vi kan skanka den full uppmarksamhet. Léar-
jungen, som vandrar végen, kastas fran den ena sidan till den andra, tills han lar sig att halla
balansen. Ibland betager honom en alldeles grundl6s forstdamning och finner han sig sitta i
djupt morker. Han finner ingen grund till den, han vet blott att den &r dar — en forstdmning
han inte kan skaka av sig. Om han ratt lart sin laxa, tar han stilla och talmodigt emot detta och
forsoker inte undfly det. Han lar da medkansla och tdlamod och andra laxor, som kan laras i
forstamningen, inte i ljuset. Godtaget i denna anda &r skedet av forstamning inte sa oval-
kommet, ty all oro och &ngslan har l&mnat denna. Vi bor taga emot laxorna och lara utan att
lida. Manniskor lider inte sa mycket av forstamning som av inbillningar. Liksom ett barn som
rads morkret fyller vi sjélens morker med fasavdckande gestalter. Morkret ar blott morker och
intet annat. Det innehaller intet annat &n de laxor det har att ldra oss, och alla spoken kommer
att med tiden forsvinna. Morkret kan aldrig 6vervaldiga oss. Forst far det oss att stelna av
fasa, men till sist Iar vi dess laxa.

Vid sista initiationen, méistarens, synes atma liksom ett klart ljus, en stjdrna, och nir detta
ljus sprides, nér det sista av muren rives, blir detta ljus oandligt. Dessforinnan kan arhaten i
tillstdnd av meditation kdnna den frid som ligger djupt i atma, men stidndigt dterkommer han
till sorgen. Men nér individen hojer sig till atma i full medvetenhet och buddhimedvetenheten
forenar sig darmed, synes bara ett enda ljus. Detta ges ett skont uttryck i Tystnadens rost: ”De
tre, som dvaljes i harlighet och i outsaglig séllhet, har nu i mayas varld mistat sina namn. De
har blivit en enda stjarna, den eld som brinner men inte sveder, den eld som &r lagans upadhi.”

Salange individen befann sig i kausalkroppen, sag han de tre heliga sasom skilda at, men nu
ser han dem sasom aspekter av den trefaldiga atma. Buddhi och manas, som var “tvillingar pa
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linjen” 1 det tidigare stadiets buddhimedvetenhet, dr nu ett med atma, stjirnan som stralar
ovanfor huvudet, elden som ar bararen av monadens laga. Sedan séager lararen, Var finns din
individualitet, larjunge, var &r larjungen sjalv? Den &r gnistan, som uppgatt i elden, droppen i
havet, den alltid narvarande stralen som blivit alltet och den eviga stralglansen.” Han som var
larjunge &r nu méistare. Han star vid mittpunkten, och den trefaldiga atma strélar frdn honom.

C.W.L. - Du ingér nu i gladjens kamratskap, men detta medfor aven en valdig mdda och en
djup bedrovelse, lyder mastarens anmarkning. Allt detta &r sant, men sant ar ocksa att den
standigt 6kande gladjen uppvéger bedrovelsen.

Envar studerande, som utvecklat sina formagor till fullo, &r enligt denna forutsattning en
medkannande méanniska. Han maste genomga ett skede av bedrévelse och nastan av fortvivlan
pa grund av all den sorg och allt det lidande han ser. Emedan méanniskorna blivit efter i evolu-
tionen och annu inte ar fornuftiga, framtrader mycket mer av lidande och sorg, av vrede, hat,
svartsjuka, avund och liknande &n av hoéga dygder, sa att de vibrationer manskligheten ut-
sander ar dvervagande obehagliga. Detta visar sig i emotionalvérlden, sa att varje manniska,
som blir emotionalt fullt utvecklad, samtidigt blir varse varldens sorg och angslan — varse den
endast oklart men alltid sasom narvarande hos henne och liksom en tyngd pa henne. Ocksa
enskilda fall av emotionala sorger och lidanden, som oupphorligt forekommer i hennes nérhet,
trycker tungt pa henne. Dessutom ar det sa att varje katastrof, som beledsagas av mycken sorg
hos ett stort antal manniskor, avgjort paverkar varldens emotionala atmosfar.

Den studerande maste lara sig att mottaga detta utan att tyngas av det, och det tar en avse-
vard tid. Han l&r sig stegvis att se djupare, och med tiden bdrjar han inse att all denna
bedrovelse &r nédvéandig under de omstandigheter manniskorna sjalva framkallat. Det lidande
som uppstar ar en nodvandighet pa grund av deras stora slarv och lattja. Om manniskor hade
varit litet mer betdanksamma, hade de latt kunnat slippa en stor del dédrav. Jag har tidigare sagt
att det verkliga lidande, som drabbar oss pa grund av karma fran tidigare liv, kanske ar en
tiondedel av vart lidande och att de Gvriga nio tiondedelarna &r resultatet av var egen felaktiga
instalining hér och nu, i detta liv. I den meningen finns det en véldig mangd alldeles onddigt
lidande. Men den andra sidan av saken dr att, n&r ménniskor framhérdar i den orétta install-
ningen, i att tdnka och handla daraktigt, lidande maste drabba dem enligt den eviga lagen. Pa
ett indirekt sétt ar detta avgjort gott, eftersom det med tiden far dem att begripa sin egen dar-
skap. Det ledsamma &r att de behdver sd mycken paminnelse att de inte genast forstar vinken
och andrar sin installning — sa mycket lidande kunde de bespara sig, om de gjorde detta.

Oss alla, som studerat saken, forefaller detta mycket latt att inse. Jag nér darfor ett hopp
och, som jag tror, ett valgrundat hopp om att lidandet i varlden kommer att minska mycket
snabbt, sa snart sunda fornuftets uppfattning om tingen antas av en ganska stor minoritet
manniskor. De kommer att na insikten att de bereder sin egen olycka, och allteftersom tiden
gar, kommer de att avsta fran allt icke dnskvart blott och bart av sunt fornuft. Medlemmar av
Teosofiska samfundet borde framsta for varlden sdsom exempel pa den teosofiska install-
ningen till livet, men manga av dem, som visserligen vet dessa sanningar, har svart for att
omsétta dem i praktiken. Detta &r vél bara naturligt, men samtidigt tycker man att manga av
dem skulle kunna anamma de nya ideerna litet snabbare, och det &ar sakert sa att detta slags
ideer sprids i ett bestamt vaxande forhallande. En méanniska kan yttra en tanke och gora ett
litet intryck. Tio manniskor gor tillsammans ett starkare intryck &n det blott tiofaldiga av det
forsta. Hundra méanniskor gor tillsammans ett Iang starkare intryck an det blott hundrafaldiga
av det intryck en ensam manniska kunde gora, savida hon inte rakade vara ett séllsynt geni. Vi
har omkring trettio tusen medlemmar i vart samfund. Jag anser att om de alla verkligen tog
detta hogre, filosofiska sétt att se pa livet till sig och darigenom uppenbarligen besparade sig
mycket lidande, skulle det utgora ett maktigt och slaende foredome. Pa detta satt skulle vi
kunna hjalpa manga, som annu inte vet nagot om tingens hogre natur.

Né&r vi borjar se att det som sker alltid ar till det basta — det basta under omstandigheterna
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for alla — blir var sorg inte langre av samma slag som forut. Vi hyser samma medkéansla med
andra, men vi évervaldigas inte langre av deras lidande. Vi kdnner med dem, men vi kanner
inte langre som de. Mastarna kanner djupt med méanniskor som lider, men dnda kan vi inte
sdga att de sjalva delar detta lidande, eftersom de har sin insikt. Sdsom jag tidigare sagt, ar en
maéstare aldrig sorgsen, aldrig nedslagen. Det har emellertid forefallit mig ibland att de kunnat
bli besvikna pa manniskor. Jag vet inte om jag borde saga ens sa mycket som detta, men jag
vet detta, att de ibland gor mycket kraftiga anstrangningar for att dstadkomma vissa resultat
och att dessa resultat likval inte erhalls pa grund av att deras redskap misslyckats. Jag vet inte
om de fran borjan forutser att dylika anstrangningar kommer att misslyckas. Jag kan inte tro
annat an att de i manga fall forutser det men likval gor dessa forsok, som om de forvantade
sig att de skulle lyckas. Till exempel gjordes mycket arbete fore det stora kriget i ett forsok att
hindra det. Detta bemddande misslyckades ju, men huruvida de adepter som inledde det fran
borjan visste att detta skulle bli resultatet, vet jag inte. De arbetade med det, som om de
vantade sig att det skulle lyckas.

Madame Blavatsky erbjod i manga fall manniskor tillfallen pa liknande séatt. Ibland
anstrangde hon sig till det yttersta med att Gvertala dem att gripa dessa tillfallen, nar hon fran
borjan visste att de inte skulle gora detta. Jag minns mycket val en gang, da nagra personer
besokte henne for att stalla fragor. De tycktes mig uppenbart olampliga for nagot slags teo-
sofisk kunskap eller verksamhet, eftersom deras tankar inte alls I0pte i sadana banor att teo-
sofin skulle vara till gagn for dem. Hon talade med dessa blott tillfalliga besdkare och ganska
fortroligt om sadant hon hoppades utrétta i Teosofiska samfundet. De var ganska hanfulla
manniskor, som icke det ringaste forefoll varda ett dylikt fortroende, och nér de givit sig av,
sade grevinnan Wachtmeister: "Madame, varfor sade ni dessa ménniskor detta? Det &r val
tydligt att de inte &r den sorts manniskor som skulle ha nagot gagn av det. De bara ger sig av
med ett hanleende och kanske gor oss skada.” Madame Blavatsky svarade: ”Ja, min kara,
nagon karma har fort dem till mig, och jag maste ge dem en chans och gora allt jag kan for
dem.” Hon tankte att hon genom att i ndgon man gora dem till sina fortrogna darmed ocksa
gav dem en chans. Jag kan inte avgoéra, och hon kunde, hur néra de i sitt inre var att gripa den,
men ytligt sett var deras installning den vanliga hanfulla. Vi horde aldrig av dem mera, men
de fick sin chans. Nagon karma fran det forflutna hade tydligen givit dem ratten att fa detta
tillfalle, och dven om det inte betydde nagot for dem da, kanske det kan hjalpa dem nagot pa
vagen fram till att gripa det nasta gang ett liknande tillfalle yppas.

Vid denna héndelse forverkligade madame Blavatsky till fullo idén om att inte klandra
manniskor, som befinner sig i morker. Hon visste att ju mer sjalvbelatna de var, desto mer
omkansvarda var de. Det ar gagnlost att klandra nagon for att vara det han vanemassigt ar, ty
langre har han inte kommit. Om han faller ner under sin genomsnittliga niva, kan vi rimligen
séga: "Du vet att detta &r orétt, du borde inte ha gjort det,” och det kanske kan hjalpa honom
att inte gora om det. Men den niva, varpa en manniska vanemassigt befinner sig, visar var hon
star i evolutionen, och hur langt bak hon &n star, ar intet vunnet med att klandra henne. Det
vore lika enfaldigt som att klandra ett femarigt barn for att det inte &nnu &r tio ar gammalt.

Aterigen: &ven sadana méanniskor, som ofta visar de minst tilltalande sardrag, har inom sig
potentialen till hoga och adla gérningar, som de ibland utfér med stor kraft, nér ndéden &r
framme. Sasom jag tidigare forklarade, finns det manniskor, som visserligen lever sitt liv pa
en mycket lag nivd men som anda i nagot allvarligt nddlage kan ge prov pa en osjalviskhet,
som far dem att offra livet for en kamrat. Manniskan har alltid gudomen inom sig, och detta
visar sig ibland, ndr vi minst vantar det. Eftersom den finns dér, ar det alltid mgjligt att vadja
till den. Vi kan inte alltid nd den, emedan den ar sa djupt begravd, likval kan vi oftast pa nagot
satt fanga en glimt av den.

Anblicken av lidandet i varlden for ocksa med sig en valdig moda, sags det har. Nar vi val
sett denna valdiga tyngd av efterblivenhet och elénde, kan vi inte avsta fran att alltid arbeta
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for att latta den. Det finns inget annat att gora. Vi kan aldrig atervanda till varlden och vara
likgiltig for det lidande och den sorg som finns, nar vi verkligen kant av detta. Likvél finns
bortom modan en stor och allt mer tilltagande gladje. Denna kommer av insikten om lagen. Vi
inser vad lidandet har for mening och det goda som skall uppsta ur det. Mark orden: "Du
ingar i gladjens kamratskap.” Detta ar den verkliga skénhet som detta hogre liv ager. Vi ingar
i kamratskap med de stora. Vi kanner oss arbeta for och med dem, och detta &r i sig en sa stor
gladje att den bar oss genom arbete, som vi annars kanske skulle anse omgjligt att utfora.

KAPITEL 11
TJUGOFORSTA REGELN

21. SOk den blomma vars blomning sker i den tystnad som foljer pa stormen: icke
forr.

Den skall véxa, den skall skjuta upp, den skall fa kvistar, blad och knoppar, allt
medan stormen viner, medan striden utkampas. Men icke forrdn manniskans hela
personlighet upplosts och smalt bort — icke forran den halls av den gudomsgnista
som skapade den, sdsom blott ett foremal for allvarliga forsok och erfarenheter —
icke forran hela naturen givit vika och underkastat sig sitt hogre jag, kan blomman
sla ut. D4 installer sig ett sadant lugn som kommer i ett land mellan vandkretsarna
efter ett haftigt regn, da naturen arbetar sa snabbt att man kan se hennes inverkan.
Ett dylikt lugn kommer den plagade anden till del. Och i den djupa tystnaden sker
den mysteriedigra handelse som bevisar att vagen har patraffats. Kalla den vid vad
namn dig behagar, det ar en rost som talar dar ingen finns som talar — det ar en
budbé&rare som kommer, en budbarare utan form eller substans; eller det ar sjélens
blomma som slagit ut. Det kan icke beskrivas med nagot bildsprak. Men det kan
kéannas, sokas och onskas, d&ven mitt i stormens dan.

C.W.L. — Blommans blomning betyder sjélens utveckling. Det varsta med den sorg och det
lidande man upplever har nere ar kanslan av maktloshet. Manniskor hanger sig at allt slags
kamp, och tror ofta att de &r forutbestdmda att forlora. De séger: ”Jag har hort att vissa
manniskor gor snabba framsteg, men det finns ingen chans fér mig.” De kanner hoppldshet i
detta, eftersom de saknar kunskap. Vi kan aldrig mera ha denna kénsla, nér sjélen val utveck-
lat sig, ty da vet vi. Nog for att vi dven da maste kampa och mota motgangar och svarigheter,
men da vet vi med visshet att vi som sjélar ar odvervinneliga.

Sasom har sages, ar det i tystnaden och lugnet som sjalen vaxer. Det finns de som sager oss,
och jag tror att de ofta Gverbetonar det, att sjalen vaxer genom lidande. Om man sa uttrycker
det, &r det inte en alldeles riktig utsaga. Det &r genom att gora misstag och réatta till dem, som
sjalen lar sig att vaxa. Lidande uppstar utan undantag till foljd av misstagen, men som jag
tidigare forklarat, sker vaxandet inte under lidandet utan efterat. En manniska kan ma mycket
battre efter ett kirurgiskt ingrepp, men forbattringen sker inte medan operationen utfores. Pa
liknande satt galler att manniskor inte utvecklas medan de ar invecklade i alla slags hemska
svarigheter, men genom det sétt, pa vilket de moter dessa svarigheter, kan de lara sig att véxa,
sedan de 6vervunnit dessa. Det ar i den tystnad, som foljer pa stormen, som blomman véxer.
Det &r mojligt att vaxter utvecklar styrka inom sig genom att uthérda en storm, men véxandet
kan komma forst sedan stormens harda slag ar éver. Vi maste ha genomgatt stridens mada,
innan vi vinner segerns stora 16n, sjélens verkliga utveckling, som for med sig en lugn forviss-
ning, som ingenting ens kan skaka.

Hela varlden liksom ropar efter denna visshet om de hogre tingen. Sa angelagna &ar man-
niskor att varje charlatan, som havdar sig dga direkt kunskap, kan vara séaker om att genast fa
en anhangarskara. Varje larare, som har ett allvarlig uppsat, drar alltid manniskor till sig, ty
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varldsreligionerna har 6mkligen misslyckats med att ge nagot verkligt tillfredsstallande svar.
Svagheten i det mesta religionerna lar i alla fragor &r att de inte forklarar. De bara gor en lag
gallande — en fullstandigt god lag — sasom “Du skall icke doda”, men de forklarar inte utfor-
ligt varfor det ena eller andra &r oratt. Till exempel vad galler vrede och onda tankar lar
religionen ingenting om det onda som begas i detta, sa lange det inte visar sig i tal eller hand-
ling. Likvél uttalade sig Kristus tydligt nog i dylika ting. Han forklarade med eftertryck om
det sjatte budet att den man, som med begéar ser pa en annan kvinna, redan har begatt akten-
skapsbrott med henne i sitt hjarta, men det finns intet upptecknat om att han skulle ha for-
klarat hur tankeformen verkar, vilket skulle ha gjort hans undervisning i denna sak langt
begripligare.

Forsta steget mot att fa omedelbar visshet om andlig eller 6verfysisk sanning ar det som i
sjalva verket ar forsta steget i allt framatskridande pa esoterikens vég — att beharska personlig-
heten. Nar vi astadkommit detta, kommer genast friden och finner vi da att vi levat mitt i en
atmosfar av frid och inte visste om det, eftersom vi sjalva latit en liten storm rasa omkring
oss. For oss fanns friden ej, fastdan somliga av vara narmaste kunde ha levat i den hela tiden.
Néar denna sjalens formaga forvarvats, denna visshet erhallits, synes ingenting langre vara som
forr, eftersom vi da inte langre har nagon kansla av hoppldshet. Det som vi blott tror kan
svika oss i ett avgorande 6gonblick, ty den trosgrund, som tillfredsstéller en manniska vid ett
tillfalle, gor det inte alltid vid ett annat, da hon kanske ar utsatt for en oerhérd pafrestning.
Men denna visshet tillfredsstaller alltid. Nar vi val sjalva sett och fatt veta, &ven om denna syn
och kunskap kan falla bort fran oss och vi kanske inte langre kan halla fast vid dem, kan vi
alltid sdga: ”Jag har sett, jag har fatt veta. Just nu kan jag inte se eller veta, men jag har sett,
jag har fatt veta”, och denna visshet béar oss vidare.

Nar vi fatt denna omedelbara erfarenhet, finner vi det faktiskt mycket svart att tanka oss
tillbaka i det tillstand, vari vi tidigare befann oss. Den andrar hela var instéllning till allt i
varlden. Handelser, som forut syntes oss mycket betydelsefulla, framstar nu sasom av mycket
mindre vikt. Nu nér vi vet livets stora inre mening, som verkligen betyder nagot, ser vi det
yttre livet, som inte betyder nagot, i sitt ratta sammanhang. Likval maste vi minnas att de
flesta manniskor vi moter fortfarande ar dér vi var innan vi erfor detta vidgande av medveten-
heten, och vi finner det ibland en smula svart att inte sakna medkansla med dem, eftersom de
jagar chimdrer. Vi glommer att vi anda fram till igar gjorde detsamma.

Tystnaden kan rada ett 6gonblick eller tusen ar. Men den upphor. Likvéal bar du
dess styrka med dig. Ater och ater igen maste striden utkampas och vinnas. Det &r
blott for ett dgonblick naturen kan vara stilla.

Det fullstdndiga utvecklandet kan ske vid vilken tidpunkt som helst under en ménniskas
livscykel, det vill sdaga nar den tid kommer, da sjalen skall utvecklas, kan den gora detta
antingen den har en fysisk kropp eller ej for tillfallet. Tystnaden torde rada blott for ett 6gon-
blick eller en mycket kort tid har i fysiska varlden, men den kan mycket vl vara i tusen ar,
om manniskan befinner sig i den himmelska varlden. Den kommer ndgon gang for envar, och
sedan den en gang erhallits, kan den aldrig forloras. Likval ar det blott for ett 6gonblick som
naturen kan vara stilla, eftersom evolutionen stadigt fortgar och att sta stilla icke ar att ut-
vecklas. Det har sagts att pa esoterikens vag ingen manniska star stilla, att hon alltid skrider
antingen bakat eller framat. Jag vet inte om det verkligen sa forhaller sig, men det ar alldeles
visst att, om hon ej skrider framat, hon bor granska sig och soka finna varfor det sa forhaller
sig. Stadigt och oavbrutet framatskridande skall rada.

Vi kommer nu till mastaren Hilarions anmérkning till regel 21.

Blommans éppnande &ar det harliga dgonblick, da insikten vaknar. Med denna
foljer tillit, kunskap, visshet. Sjélens stillhet &r 6gonblicket av férundran och néasta
ogonblick av tillfredsstéllelse — det &r tystnaden.
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Blommans dppnande sker gradvis. Aven medan knoppen ar fast sluten, svaller den Iang-
samt under inverkan av sol och regn och de manga andra inflytanden som traffar den.
Knoppens bristning sker jamforelsevis snabbt, men dess vaxande sker oavbrutet. Vaxandet
har pagatt dessforinnan och fortsatter darefter. FOr att ge annu en analogi: kycklingens
vaxande skedde forst inne 1 dgget och fortsétter sedan den pickat sig ut ur detta. En sarskild
tidpunkt, nar skalet krossats, &r for oss det dramatiska dgonblicket, ehuru detta i verkligheten
endast &r ett moment i ett oavbrutet vaxande. Detsamma géller sjélens vaxande.

Detta stycke avser ocksa ett sarskilt stadium i larjungens liv. Det beskriver hur manniskan
upplever det, nar initiationens forsta stora sanning framstélls for henne. Manniskor &r bgjda
for att tro att den undervisning, som ges vid initiationen, rér manga och skilda ting. Jag bryter
intet 16fte, nar jag sager att de stora sanningarna icke alla ges vid samma tidpunkt. Pa varje
stadium meddelas bara ett enda faktum — ett faktum som andrar méanniskans syn pa livet,
liksom kunskapen om reinkarnation och skérdelagen éndrat vart liv. Man skulle kunna vanta
sig att den invigde, sedan han fatt ett nytt faktum sig framlagt, det vore nédvéndigt for honom
att vaxa in i det och bevisa det. Sa ar det icke. | samma stund ménniskan ager sanningen, inser
hon den genast som sanning: hon behover inget bevis. Da kommer 6gonblicket av forundran,
hon hdpnar 6ver dess skdonhet och fullandning. Forst senare inser hon att detta icke ar allt.
Senare skadande for in mer i synfaltet, men for stunden ar det fullandning. Hon forundras
dven over att det som ar sa sjalvklart tidigare undgatt hennes uppmarksamhet. Sedan kommer
det 6gonblick av tillfredsstallelse som &r tystnaden.

Vet, o larjunge, att de som gatt genom tystnaden och kant dess frid och behallit
dess styrka, langtar efter att aven du skall ga genom den.

Forvisso gor de detta, ty de som utvecklat sjalens férmagor, kanner hela systemet och ser
det i verksamhet infor sig, och eftersom de ser det, langtar de efter att alla skall se det. De
inser att denna del av planen handlar om att vi alla bor hjélpa till. Darfor 6nskar de att var och
en sa snart som mojligt formas att inse att det ar hans plikt att bista, att detta ar det verkliga
arbetet for varlden. Vi har alla nagot understodjande arbete att utfora, vi har alla var roll att
spela pa den fysiska varldens skadebana, och vi maste spela denna roll sa val, sa adelt vi kan;
det har ingen betydelse vad det ar for roll, det enda som betyder nagot ar att vi spelar den val.
Men vi maste minnas att bakom denna roll ligger sjalens verkliga liv och att detta har den
storsta betydelsen.

Vi lever i en omgivning, dar medlen uppfattas som andamalen. Det mesta av var uthildning
bygger pa denna forestallning. Till exempel far méanniskor undervisning i geometri och annan
matematik, men ingen visar dem att dessa amnen leder till en forstaelse av hur den store
byggmastaren har satt samman sitt varldsallt. Sa lange vi uppfattar dessa skolamnen som
sjalvandamal, leder de ingenvart, men om vi studerar dem sasom de gamle som uppfann dem
gjorde det, kommer vi att finna att de &r av stort gagn. Pytagoras larde om aritmetikens och
geometrins vérde, men de han undervisade om detta var fysikoi, det vill séga de som fick l&ra
sig om livets hemligheter. De fick lara sig dem for att battre forsta livet, och det ar enligt detta
sétt att se vi borde studera allt, inte bara for att géra materiella och kommersiella berékningar.

Nar larjungen blivit i stand att intrada i larandets sal, skall han darfor alltid
finna sin mastare dar.

Det har ratt atskillig missuppfattning om detta uttryck, "larandets sal”. Det brukas dven i
Tystnadens rost. De tre salar som dar omtalas, kan uppfattas i mer an en betydelse, sasom jag
forklarat i kommentarerna till den ndmnda boken.

Mabel Collins, som skrev ner Ljus pa véagen, uppfattade uttrycket "larandets sal” mycket
bokstavligt, som om det avsage en verklig byggnad. Hon talar om att ha intratt i denna bygg-
nad i emotionalvarlden och sett nagra av dessa larosatser skrivna pa vaggen darinne. Hon kan
ha haft alldeles rétt i detta sitt uttalande. Denna upplevelse kan hora till den sarskilda metod
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hon undervisades i, och de som undervisade henne kan ha haft ett dylikt tempel. Jag vet inte
om det sa forhaller sig, jag kan bara saga att jag aldrig sett den. Men det ar alldeles uppenbart
att mycket av det som har sdgs om larandets sal tydligt avser emotionalvarlden, dar aspiranten
forst far lara sina laxor. Blott ett fatal manniskor har annu utvecklat emotionalkroppen till
fullo. De flesta ar alltjamt i fard med att lara sig anvanda den, varfor det utfores atskilligt
arbete i denna varld. Manniskorna utvecklar dven mentalkroppen gradvis men kan &nnu inte
anvanda den sasom ett holje, en vehikel ens efter doden. Den som utvecklat mentalkroppens
formagor och kan betrakta avlidna manniskor, finner att de alla ar inneslutna i ett skal av eget
tankande. | varje dylikt skal finns vissa utatgaende 6ppningar — men bara mycket fa och bara i
en mycket begransad grad. Den ddde lever i detta skal och inte alls i mentalvarlden. Darfér ar
han fullkomligt lycklig med sina mycket begransade ideer. Tvivelsutan skulle hans formaga
av sallhet vara langt storre, om han hade tillgang till hela mentalvérlden och hade utvecklat de
formagor som skulle mojliggora for honom att verka fullt ut i denna. Som det nu ar, befinner
han sig mitt i denna men kan pa grund av sin begransning komma i beréring med endast en
liten del av det han annars skulle kunna.

Fa ar de manniskor som utvecklat mentalkroppen darhan att de kan anvanda den som ett
holje, en vehikel att fardas med. Mastarnas larjungar far i sinom tid lara sig fardas i mental-
kroppen och att forma det som kallas mayavi rupa, nar de 6nskar arbeta i emotionalvarlden.
En som l&rt sig att gora detta, l&mnar sina emotionala och fysiska kroppar kvar i sangen, och
nar han vill arbeta i emotionalvarlden, forfardigar han en tillfallig emotionalkropp for detta
andamal och later den uppldsas igen, sa snart behovet av den upphort. Mastaren lar forst lar-
jungen hur detta gar till, varefter denne sjalv kan gora det, sasom jag forklarat i boken
Méastarna och vagen.

Forsdkran att larjungen skall finna sin mastare i larandets sal synes vara en rak motségelse till
den anvisning som lamnas i Tystnadens rost — "Sok icke din larare i dessa mayas omraden.” De
bada textstallena ar fullkomligt forenliga, om man forstar vad var och en av dem betyder.
Betydelsen hér &r att i emotionalvéarlden manniskan alltid finner nagon som foretrader mastaren.
Sjalv agnar sig mastaren at honom troligtvis endast vid sarskilda tillfallen, och han far i
allménhet arbeta i emotionalvarlden under ledning av nagon av mastarens aldre larjungar.

Utsagan i Tystnadens rost ar endast en varning till oss att icke godtaga nagot tillfalligt
emotionalvasen sasom vagledare utan att veta exakt vem detta dr, ty det finns manga olika
slags emotionalvasen, som &r redo att utndmna sig sjalva till larare och som ej det ringaste
later sig avskrackas av att de ofta vet mycket mindre dn de som de tar sig for att undervisa.

De som ber skall fa. Men dven om den vanliga manniskan standigt ber, blir
hennes rost inte hord. Ty hon ber med sitt intellekt enbart, och intellektets rost
hores endast i den varld, dar intellektet verkar. Darfor sdger jag att de som ber
skall fa forst nar de iakttagit de tjugoen reglerna.

| ovanstaende paminner forsta meningen om en mycket snarlik i evangelierna, dar Kristus
sager: "Be och ni skall fa, sok och ni skall finna, knacka och det skall 6ppnas for er.” Man-
niskor fattar detta vanligen i betydelsen att deras boner skall besvaras och att himlens port
skall 6ppnas for dem, om de bara knackar pa. De tanker pa nagot oklart sétt att fralsningen ar
garanterad, bara de forséker vinna den. Detta textstdlle uttrycker en hdgre standpunkt och
avser tydligtvis sanningen och utvecklingen i esoterisk mening. Den &ger inte tillampning pa
den vanliga méanniskan utan pa larjungen, sedan denne iakttagit de tjugoen reglerna och natt
fram till fOrsta initiationen.

Den manniska, som ber med intellektet enbart, forsoker vinna esoterisk kunskap, kika in i
livets och naturens mysterier med sina mentala formagor enbart, och mastaren sager alldeles
klart att detta icke ar tillrackligt. Denna méanniska kommer att fa sitt svar, men bara pa det
stadium, dar intellektet verkar. Det vill sdga: hon férvarvar bara en intellektuell uppfattning
om vissa ting. Likval ar detta nagot alldeles utmarkt och inte alls nagot att forakta. Den som
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genom studiet av teosofin far ett fast intellektuellt grepp om vad den lar, har utréttat nagot
fortraffligt. Han godtar den sasom sann, eftersom den tillfredsstaller de fordringar hans
intellekt stéller. Redan detta ar ett vardefullt resultat men &r anda inte verklig kunskap. Det &r
inte alls detsamma som den absoluta visshet man far med den kunskap man vinner i intui-
tionens varld, och esoterikern tanker enbart pa detta slags kunskap sasom betecknande ett
verkligt viktigt framsteg.

Man kan inte &ga ett alltfor skarpt intellekt, det &r nagot vi kan taga alldeles for givet. Det
ar utmarkt att vi bemodar oss att 6ka var kunskap, att utveckla vart intellekt genom att gora
nagot bestamt, ty som jag tidigare forklarat, kan intet verkligt framatskridande ske forran sa-
vél det mentala som det emotionala utvecklats. | vissa fall kan den ménniska, som intellektu-
ellt fattat det teosofiska systemet, 10pa en avsevard risk att Overdriva betydelsen av sitt
intellekt. Hon kan frestas att kritisera, att anse sig kunna battre ha planerat varldsalltet &n som
det nu ar ordnat. Den som sa gor, brukar sitt intellekt alldeles fel och skadar sig sjalv. Det
vore mycket battre for honom att utveckla sig djupare och fastare pa kanslosidan. Men om
manniskan med sin intellektuella utveckling kan behalla 6dmjukheten, om hon, alltmedan hon
soker fatta sa mycket av systemet hon formar och samtidigt i det yttre och inre avstar fran att
satta sig till doms éver det, sa kan det bli bara gott resultat av hennes utveckling.

Vi far alltid hora att vi maste lyda vart eget samvete. Samvetets maningar kommer fran
ovan och motsvarar vanligen det hogre jagets kunskap om saken. Men det hogre jaget ar &nnu
sa lange bara delvis utvecklat. Dess kunskap i ett givet amne kan vara mycket ringa eller rent
av oriktig, och det kan resonera endast pa grundval av de uppgifter det har att tillgd. Darfor
leds méanniskan ofta vilse av sitt samvete. Det sker ibland att ett hdgre jag, som ar ungt och
inte vet s& mycket, likval kan gora sin vilja gallande mot personligheten. Allmant galler att
det outvecklade hogre jaget ar outvecklat dven i sin formaga att gora sig géllande gentemot
sina lagre holjen, och det kanske ar lika sa gott. Ibland kan emellertid ett hégre jag, som
saknar utveckling av tolerans och bred kunskap, likvél ha en tillrackligt stark vilja for att ge
sin fysiska hjarna befallningar, som torde visa att det handlar om ett mycket ungt hogre jag
som saknar forstaelse.

Vi kan icke annat gora an att lyda vart samvete, men visst skulle vi kunna férsoka kon-
trollera och sanna det med vissa allmanna fakta, som ingen kan bestrida. Det ma vara att
inkvisitorerna ibland handlade pa sitt samvetes maning, men om de hade jamfort de stora, all-
manna regler om att vi skall &lska varandra, som deras foregivne ledare Kristus hade givit
dem, med det samvete som foreskrev mord, tortyr och branning pa bal, skulle de ha hejdat sig
och sagt: "Det &r tydligt att nagot inte stammer har. Lat oss atminstone radgora, innan vi foljer
vara impulser i denna sarskilda sak.” De skulle ha haft alldeles rétt i att radgora med varandra
for att prova detta samvete enligt de allméanna regler som harror fran en som de sjalva erkéant
sasom oandligt mycket storre an de sjilva. De tankte inte pa det; sa kom mycket ont in i
varlden. Mycket fa manniskor hejdar sig och tanker efter i ett dylikt fall, anda ar det latt att
inse att det &r det enda sékra att gora.

Vi maste alltsa bruka vart intellekt pa sadant satt att det blir ett verktyg for det hogre jaget
och icke ett hinder pa dess utvecklingsvag. Nar samvetet synes mana oss att gora nagot som
tydligt gar emot de stora lagarna om barmhartighet och sanning och rattvisa, gor vi darfor
klokt i att noga tanka efter om inte den universella regeln &r nagot storre dn denna sarskilda
tillampning, som synes strida emot den.

Ocksa innan vi ager nagon bestamd medvetenhet i intuitionens varld, mottar vi ofta av-
speglingar fran den. Intuitioner tranger nadgon gang igenom in i vart dagliga liv, och fastan de
flesta av dessa ékta intryck fran det hogre jaget kommer fran kausalvarlden snarare &n buddhi-
varlden, far vi likval da och da en glimt av andens verkliga kunskap som inte kan komma till
uttryck i en lagre varld an buddhivérlden. Dessa oskattbara, blixtvis framtradande glimtar ger
oss en kunskap, som vi kénner vara absolut viss, d&ven om vi i manga fall inte kan intellektu-
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ellt forklara grunden hartill.

Vi har ratt i att kdnna oss sdkra pa det, om det ar en verklig intuition. Svarigheten for de
flesta av oss pa de tidiga stadierna &r att vi inte alltid kan skilja mellan intuition och ingivelse.
Dr Besant har givit nagra regler for denna urskillning. Hon sager: Om ni har tid att vanta och
se, lat da saken ligga en tid — sov pa den, som folk ibland sager. Om det bara ar en ingivelse,
ar det sannolikt att det klingar av. Men om det &r en verklig intuition, forblir den lika stark
som nagonsin forut. Sedan galler att intuitionen alltid ar forknippad med nagot osjélviskt. Om
det i en ingivelse, som synes komma fran ovan. finns den minsta anstrykning av sjalviskhet,
kan ni vara vissa om att det bara ar en emotional impuls och inte en verklig intuition fran
buddhivarlden.

Bade emotionala ingivelser och intuitioner fran hogre vérldar nar in i hjarnans eteriska del
fran emotionalvarlden, men intuitionen kommer fran antingen kausal- eller buddhikroppen,
beroende pa av vilket slag den ar. Eftersom bade den emotionala ingivelsen och den akta
intuitionen kommer till fysiska vérlden fran hogre varldar, ar det ofta svart att skilja dem at.
Det ar forst pa ett senare stadium av var utveckling vi blir i stand att ofelbart skilja dem at,
eftersom vi da har var medvetenhet 6ppnad ovanfor den emotionala och med visshet vet huru-
vida dessa maningar uppstar i emotionalkroppen eller kommer fran en hogre varld. For néar-
varande har de flesta manniskor inte denna fordel och maste féljaktligen bruka sitt basta
omdome med det intellekt de lyckats utveckla.

Nér de tjugoen reglerna iakttagits och larjungen i samband med initiationen mottar en smula
buddhimedvetenhet, synes honom kunskapen om enheten vara ett stort andligt faktum. Efter
denna upplevelse rader det en skillnad mellan honom och den vanliga manniskan, som fragar
med sitt intellekt. Det har ofta sagts att enheten &r buddhivarldens kdnnemérke. Detta kanske
fordrar nagon ytterligare forklaring. Man kan veta nagot ganska fullstandigt i sin kausalkropp —
veta nagots vasenhet, eftersom det hogre jaget, som arbetar genom kausalkroppen, tanker
abstrakta tankar. Det behover inte sénka sig till att behdva exempel, ty dess tankar tranger in till
sakens innersta karna. Men hur underbart detta an ar, ar det alltjamt nagot som gares utifran.

Buddhivarldens viktiga kannetecken &r att dess arbete utfores inifran. Om vi vill kdnna med
en manniska, forsta henne fullstandigt for att kunna hjélpa henne och arbetar i kausalkroppen,
riktar vi bildligt talat stralkastarljuset pa hennes kausalkropp och studerar alla dess egenheter.
De ar mycket vél framtradande och kan klart iakttagas, men man ser dem alltid utifran. Om vi
onskar samma slags kunskap och ager buddhivérldens férmaga, hojer vi var medvetenhet till
denna varld och finner dar den andres medvetenhet sasom en del av var egen. Vi finner déar en
punkt av medvetenhet — eller ett hal snarare an en punkt — som representerar denna manniska.
Vi kan utgjuta oss i denna punkt och ga in i hennes medvetenhet pa vilken lagre niva vi vill, och
darfor kan vi se allt precis som hon ser det — liksom inifran henne, i stallet for att betrakta henne
utifran. Det ar latt att forstd hur mycket mera detta framjar fullkomlig forstaelse och medkansla.

Né&r vi dger den vidare syn, som dylik kunskap skanker, och sedan vi blivit ett med alla
dessa olika vésen och alla deras olika problem, studerar dem inifran i stallet for utifran, kan vi
se den riktning, vari vi borde sétta in var kraft. Detta ar en ytterligare och mycket stor fordel —
att vi da vet hur vi skall angripa problem vi moter har nere. Jag menar inte att en manniska,
som fatt en glimt av denna enhet, inte skulle géra misstag i en lagre varld, men hon skulle inte
gora dylika misstag, om hon kunde héja sin medvetenhet till denna varld, se saken ifraga fran
denna synpunkt, sedan fora ner minnet darav till fysiska hjarnan och handla dérefter. Det kan
vara sa att hon inte alltid har tid att genomga detta forfarande eller att hon for stunden inte
tanker pa att gora det. Darfor torde hon ibland gora misstag som andra méanniskor, men saker-
ligen torde hon ha en mycket stor fordel av att aga denna férmaga, icke endast tack vare den
storre kunskap den skankte henne for stunden, utan aven tack vare den vidare syn som mojlig-
gjorde for henne att se i vilken riktning hon bast skulle sétta in sina krafter for att erna
Onskade resultat.
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Att i esoterisk bemarkelse lasa ar att lasa med andens 6gon. Att fraga ar att
kanna den inre hungern — den andliga stravans langtan. Att kunna lasa betyder att
ha forvarvat férmagan att i nagon liten man stilla denna hunger.

Den andliga stravans langtan ar icke den blotta énskan att veta och forsta som vi kan ha i
samband med kausalkroppen. Den hor snarare till buddhimedvetenhetens hogre yttring, och
det &r endast i denna medvetenhet, som den kan fullt tillgodoses. Det som sker i detta buddhi-
holje, om upplevelsen darav fores ner till personligheten, avspeglas i emotionalkroppen, sa-
som jag forklarat. Foljaktligen missuppfattar méanniskor ofta en emotional hanryckning, som
hor till emotionalvarlden, som om den vore verklig andlig stréavan.

De som studerat esoteriken, borde inte gora detta misstag, men nyborjare gor det ofta. Detta
ser vi ofta exempel pa under religicsa vackelsemdten, dar ganska obildade och outvecklade
manniskor hetsas upp till tillfalligt hog extas av nagon person, som sjalv ar full av stark emo-
tionalitet och darfor kan vacka en dylik hos sina ahorare. Nagra av gangna tiders stora kanslo-
samma predikanter dgde denna formaga i mycket stort matt. Jag sager inte for ett 6gonblick
att de inte gjorde atskilligt gott. Utan tvivel gjorde de det, men det mesta av deras arbete var
alldeles avgjort emotionalt — det var riktad mot ménniskornas kanslor.

Tvivelsutan finns det manniskor, hos vilka den hdgre stravan kan framkallas nedifran, men
de ar mycket fa, och det ar inte sarskilt sannolikt att de skulle patraffas i de mindre bildade
klasserna. Att sa betrakta det ar inte att anlagga en trangbrostad syn pa saken, ty de villkor,
vari vi ar fodda, beror pa karma. Om en manniska ar fodd i en livsklass, dar hon inte blivit
kultiverad och bildad, ar det darfor att hon gjort sig fortjant av denna fodelse, och da ar det
med stor sannolikhet sa att hon ar en yngre sjél &n den som fotts med storre fordelar. Sa ar det
inte alltid, ty det finns manga undantag och specialfall, men i storsta allmanhet ar det riktigt.
Né&r evangelister av Moodys och Sankeys slag vander sig framst till mindre bildade mén-
niskor, kan det pa det hela taget vantas att de vacker dessas kanslor enbart och ar det ovisst
om resultaten blir eller inte blir bestdende. Om det intryck de lamnar ar starkt nog, lever
minnet darav kvar, &ven nar kénslan klingat av och kan den manniska, som blivit vad som
kallas "fralst”, forbli i detta sitt nya och mer exalterade sinnestillstand.

Dessa stora emotionala omvélvningar &r ibland valgérande men i manga fall skadliga. Emot
de fall av manniskor, som déarigenom kunnat for alltid overge ett daligt liv, maste vi stalla
andra, dar allvarlig skada har vallats, dar till exempel méanniskor bragts till att alldeles mista
sansen och fordummats eller rent av blivit valdsamt vansinniga. Sadana fall, dar bestaende
gagn har erhallits, ar inte sarskilt vanliga. Det stora flertalet paverkas bara for en kort tid,
upphetsningen gar 6ver och inget avgjort gott blir kvar. Icke desto mindre ar det en god sak i
de fall, dar manniskor om sa bara tillfalligtvis hojs till en hégre niva.

Dylik emotionalism ar emellertid ej tillaten for dem som studerar esoteriken, ty de har natt
forbi det stadium, dar dylik upphetsning skulle kunna gagna deras framatskridande. Dylik
emotionalitet far icke sammanblandas med det slags hanryckning som kommer av kontakten
med hogre varldars medvetenhet. Deltagare i dylika vackelseméten Gvergar ofta i ett extatiskt
tillstand, dar de forvisso mister kontrollen for tillfallet. Jag har sjalv sett fall, dar manniskor
stampade omkring, ropade hogt och blev sa hanforda att de inte visste vad de gjorde. De sager
att allt detta ar gladje. Det ar nog sa att detta ar vad de kanner, men det &r likafullt okon-
trollerad emotion och darfér nagot som esoterikstuderande skall avhalla sig fran.

Ocksa den manniska, som upplever buddhimedvetenheten, blir hanford, med en sallhet sa
intensiv att den inte kan uttryckas i ord, men hon mister aldrig vetskapen om att hon ar sig
sjalv. Hon befinner sig pa en hogre niva. Hon ar sig sjalv mer dan nagonsin forut, hon forlorar
inte sjalvkontrollen. Den extas hon kanner kan forvisso genom reflektion framkalla en viss
emotion i personligheten — en kéansla av djupaste gladje pa alla nivaer, men aldrig en
okontrollerad emotion. Den skulle aldrig leda henne till 6verilade eller obetdnksamma hand-
lingar, att glémma sig eller forlora sin vardighet. Med den hdgre upplevelsens intensiva han-
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ryckning, outsagliga séllhet kommer en ytterlig frid, som synes fylla jorden, medan de lagre
emotionerna stor jamvikten i en alldeles utomordentlig omfattning.

En klarvoajant, som iakttar ett vdckelsemote, ser vanligen att icke-manskliga vasen samlas
runt det for att draga fordel av de valdiga vagorna av okontrollerad emotion. Emotionen &r en
oerhord kraft, och dessa vagor ar av oerhord storlek och kraft, vilket framgar om man mater
dem. De slar och rusar genom den omgivande emotionalvérlden och gor all den verkan som
en haftig storm skulle gora i fysiska varlden. Det finns manga emotionalvasen, som frossar i
dylikt. De dyker ner dari och kanner den storsta glddje och upphetsning dérav. De varken vet
eller bryr sig om huruvida emotionen ifraga ar religios kansla eller hat eller kérlek, de vill
bara ha den valdsamma vibrationen, stormens virvlande och gungning. Dessa varelser finner
storsta noje i att svepa runt i dess virvlar och foras bort av den, pa ungefar samma sétt som
surfare pa havets vagor. For detta &ndamal brukar dessa varelser réra upp kéanslor hos man-
niskor sa mycket de formar. De vet bara att har finns nagot de kan njuta av oerhort, varfor de
arbetar pa att intensifiera det sa mycket som mojligt. Till mycket stor del svarar dessa vasen
for de stora kraftutbrott som sker vid dylika tillfallen, och de gor dem storre liksom en flock
valar, som nér de tumlar omkring i gropig sj0 gor denna gropigare. De har ungefédr samma
matt av intelligens som dessa djur, varfor det inte & nagot sarskilt andligt med denna fore-
teelse. Den &r inte, som manga tror, en gudomlig ingivelse, och inte heller ar det sarskilt
vardigt att 6verlamna sig till lekboll for varelser pa detta utvecklingsstadium.

Endast om jamte den intensiva hanryckningen och séllheten det samtidigt rader en fornim-
melse av ytterlig ro och frid, & man i berdring med hogre varldar. Nar det rader upphetsning,
storning och forlust av sjalvkontroll, befinner man sig sékerligen i en lagre vérld.

Nar larjungen ar redo att lara, da antages, godtages, erkannes han. Sa maste det
vara, ty han har tant sin lampa, och denna kan icke déljas.

Detta &r ett trosterikt yttrande. Larjungar &r alltid iakttagna, ehuru manga har svart for att inse
detta. De stora har sjalva forklarat att de, nar de skadar ut 6ver varlden, ser den manniska som
tant sin lampa framtrada liksom en stor eldslaga i det allmanna maérkret. De skulle inte kunna
undga att se den. Omsorgsfullt vakar de, sa snart ett ljus borjar skina, och forsoker hjalpa den
lilla gloden att bli till en 1aga, sa att ocksa denna méanniska kan bli en ljusbéarare for varlden.

Ménniskor &r ibland benégna till ovis kritik i denna sak. Kanske ar det naturligt, men det
vore béattre for dem, om de inte gjorde det. Jag har sjalv kéant fall, d&r medlemmar — vanligen
mycket intellektuella manniskor, som mycket skarpsynt urskilde fel och brister hos andra —
sagt: “Den och den &r larjunge till en mastare. Jag ser inte att han skulle vara pa nagot satt
lampligare for en sadan stallning an jag sjélv ar. Jag har varit medlem av samfundet sa manga
ar, jag har utrattat det och det arbetet, och om en dylik méanniska med vissa uppenbara brister
kan bli antagen till larjunge, varfor skulle inte jag bli det?”

Ménniskor, som féller dylika anmarkningar, glommer den allménna princip som ligger till
grund for allt framatskridande i esoterisk mening. Deras invandning ar av exakt samma slag
som den som ofta riktas mot skordelagen. Manniskor sdger att de inte kan se det rattvisa i
vissa saker som hant dem och att det alltsa enligt deras asikt inte finns nagon réattvisans lag.
”Rattvisa skipas inte — réttvisa ar bara en vanforestélining.” Detta ar precis detsamma som att
séga, "Jag har tillverkat en maskin, som skall drivas av hydraulisk kraft, och den fungerar
inte. Alltsa finns det ingenting som heter hydrauliskt tryck.” Ingen manniska med fornuftet i
behall skulle sdga nagot sadant. Hon skulle borja soka felet i sin maskin i vetskapen om att
naturlagarna ar oféranderliga och att misstag inte begas pa det omradet. Ingen torde intaga
den hallningen gentemot en fysikalisk naturlag. Anda gor manniskor motsvarande gentemot
skordelagen. Om de utginge fran hypotesen att skordelagen existerar och att den verkar ofér-
anderligt, sa skulle de, nér de icke kunde inse hur den verkar i ett sarskilt fall, forlagga felet
hos sig sjalva och sin uppfattnings begransning och icke bega ett dumt misstag som att saga
att ndgon skordelag ej finns.
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Pa exakt samma satt borde sadana, som tror sig vara i olika avseenden battre an de, vilka
mastarna valjer till larjungar, minnas att mastaren gor sitt val med osviklig omdémesformaga.
Otvivelaktigt finns i hogre varldar mycket som icke ens en mastare &nnu vet, men alldeles
sakert kan hans kunskap med avseende pa alla dessa lagre varldar, vi har nagot att gora med,
betraktas sasom ofelbar. Det finns hogre slags adepter, som Overtraffar méastarna, sasom
manun och bodhisattvan och den store varldens herre, vilka maste veta saddant som icke ens
vara mastare vet: det ar klart. Solsystemlogos maste ha @nnu vidare kunskap. Men vi kan vara
alldeles vissa om mastarens omdomesformaga och exakthet vad galler dessa vérldar, som han
fullt och slutligen bemastrat. Om han utvaljer en manniska, gér han saledes intet misstag.

Ocksa i det sallsynta fall, da en manniska sedermera avfaller och handlar ovardigt, foljer
det icke att méastaren gjorde ett misstag, nar han valde ut en dylik manniska. Hon maste ha fatt
ratten till denna stralande majlighet, och eftersom hon hade fortjanat den ratten, var det
tvunget att ge henne majligheten. Mycket besvar maste ha nedlagts pa att skola en dylik lar-
junge, och det ser ut som om det vore bortkastat, men sa ar det icke. Allt kommer med i
berdkningen nagonstans, pa nagot satt, under medvetenhetsutvecklingens lopp; sa mycket ar
visst och sékert. Mastaren erbjuder ibland en ménniska en mojlighet, darfor att hon gjort sig
fortjant av den, dven om hos denna méanniska vid sidan om vissa goda egenskaper finns andra,
icke sa onskvarda, vilka skulle géra henne olamplig till larjunge, om de finge Overtaget. Icke
desto mindre far hon erbjudandet, emedan det &r just vad hon borde fa.

Ibland foreligger mellan tva jag sarskilda forbindelser, som senare nar héjden av mastarens
och larjungens nara forhallande. Ett exempel darpa ar det vélkanda fallet med Teosofiska
samfundets forre vicepresident, mr Sinnett. For l&nge sedan var han en maktig adelsman i det
gamla Egypten. Hans fader hade latit bygga ett stort tempel och déarpa donerat till detta. Dér-
for utbvade han ett starkt inflytande Over detta tempel; ja, han praktiskt taget styrde over
detta. En av dem, som nu &r vara mastare, var vid denna tid krigsfange i Egypten, och mr
Sinnett och jag sjalv var soldater i den har som tog honom till finga. Han var en bemarkt
person i sitt eget land, varfor han anfortroddes i var vard, emedan fangar av hog rang behand-
lades mycket val i Egypten och togs om hand av ménniskor av rang motsvarande deras egen,
sa lange de inte sokte rymma. Han bodde alltsa i mr Sinnetts hus i tva ar och blev under denna
tid livligt intresserad av templets ockulta verksamhet och 6nskade deltaga i denna. Mr Sinnett
kunde ge honom den Onskade inféringen i det ockulta studiet. Han gjorde de mest hdpnads-
vackande framsteg i detta, och i varje liv darefter fortsatte han det studium han begynte i det
forna Kem. | ett senare liv blev han adept, alltmedan hans egyptiske vélgérare pa intet vis natt
detta stadium. N&r han i denna inkarnation fann att han ville sprida esoteriska sanningar i
varlden, eftersom den tid var kommen, da varlden var mogen att mottaga dem, sag han sig
omkring efter nagon, som kunde gora detta, och sag da sin gamle van och valgorare sdsom ut-
givare av en stor dagstidning och val skickad att utfora just detta arbete. Han betalade sin
gamla skuld genom att ge honom denna mojlighet. Vi vet hur val och ddelt han gjorde detta
arbete. Detta visar att man kan ha smitt en lank en gang i ett avlagset forflutet med en man-
niska, som sedan blivit adept och att dennes reglering av skulden naturligt tar gestalten av att
ge hjélp och kunskap och att draga manniskan nara till sig.

Pa skilda satt smids alltsa lankar, och det kan mycket val vara sa att den som utvalts till lar-
junge pa intet satt ar fullkomlig men anda icke skulle utvéljas pa detta sarskilda satt, om han
ej vore vardig. Att han alltjamt har vissa fel och brister lagger intet hinder i vagen for honom,
om han har andra och storre foretrdden, om fordelarna uppvéger nackdelarna. Det finns
manga omstandigheter, som kan vara av betydelse, nar en mastare utvéljer en sarskild lar-
junge. Vi kan vara alldeles sakra pa att denne inte kan antagas, savida han inte gjort sig for-
tjant av det, men vi kan inte veta hur han gjort sig fortjant. Omvéndningen av denna sats ar
lika giltig — ingen som gjort sig fortjant kan forbises och forbigas.

Det ar inte sarskilt klokt att bruka detta lagre intellekt, som vi utvecklat med sa mycken
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moda, till att kritisera méastarnas atgarder, nar de ju vet sa mycket mer an vi gor. Vi kanske
inte alltid kan forsta varfor de gor det eller det andra, men de som vill félja dem borde lita pa
dem atminstone sa langt att de séger: ”Jag vet att mastaren maste ha ratt. Jag urskiljer inte
klart varfor. Vad mig angar, vet jag att jag kommer att antagas, nar jag ar lampad. Min uppgift
att géra mig lampad. Det angar inte mig vad mastaren gor gentemot andra manniskor.” Detta
vore mycket klokare.

Det forhaller sig pa samma satt med det arbete vi far att utfora. Om detta i det yttre synes
misslyckat, bor vi inte lata det nedsld oss. Det kan vara sa att vi inte natt det resultat vi
vantade oss men att vi nadde exakt det resultat som méstaren avsag. Han séger inte alltid vad
han har i atanke. Han ger oss en viss uppgift att 16sa, och vi tror att det som for oss ar det
uppenbara resultatet av denna uppgift nddvandigtvis ar vad han syftar till att fa ut av den. Det
kan vara sa att han asyftar nagot helt annat. Det kan rent av vara sa att han vill skola arbetaren
pa ett sarskilt satt — till exempel att inte bli besviken over ett misslyckande. Eller kan den avse
nagot som arbetaren inte har nagon som helst vetskap om. Under min egen erfarenhet av
esoteriskt arbete har jag vid flera tillfallen upplevat detta. Vi blev tillsagda att gora vissa saker
och antog att de avsag bestamda resultat, vilka uteblev. Vi undrade 6ver detta, men aratal
senare visade det sig att ndgot helt annat inte hade kunnat uppnas, om detta arbete inte utforts.
Jag tvivlar ej alls pa att i detta fall mastaren gav oss denna uppgift icke med den avsikt vi
antog utan med den andra avsikt, varom vi ingenting visste.

Jag skulle darfor vilja sédga alla dem som muttrar éver vad de anser vara fel hos larjungar
och pastar att dessa inte borde ha utvalts: "Det maste vara sa att ni ser bara en del av helheten.
Ni anvander ert intellekt pa ett sétt, som inte ar till ndgot gagn. Om ni vet att méastarna finns
och forstar nagot av deras formaga, kan ni vara mycket vissa om att de vet exakt vad de gor,
och om ni inte forstar vad det ar, sa ar det nog inte sa viktigt. De vet, och det ar det viktiga.”

Erkannandet delges larjungen icke alltid genast. Vanligen gar det sa till att en méanniska, som
visat sig vardig larjungaskapets stora heder, pa nagot satt bringas i nara forbindelse med nagon,
som redan &r larjunge till hans blivande mastare och mastaren genom denne l&rjunge ger honom
nagra anvisningar. Troligen sager mastaren till den &ldre larjungen: ”For denna manniska till
mig en natt under sémnen.” Hon fores till méastaren, och da sager han till henne: "Jag har
iakttagit ditt arbete, och jag tror att du kanske kan ta &nnu ett steg framat. Jag erbjuder dig
stallningen av larjunge pa prov, om du atar dig att &gna all din kraft eller sd mycket du formar at
att tjana manskligheten i den riktning som jag skall ange.” Detta ar det vanligaste forfarandet,
men ibland kommer ett dylikt erkannande forst efter en mycket lang tid. Och dven da kan det
finnas orsaker till att manniskan ifraga inte vet nagot om det i dagsmedvetenheten.

Jag minns ett sérskilt fall i Indien. Det var en gammal man, en rattrogen hindu, som levat
ett synnerligen gott, gagneligt och verksamt liv. Han var en man, som inte hade visat nagon
sjalviskhet och som sa mycket han kunde hade dgnat sig at mansklighetens basta. Han hade
forst och hogst beundransvart fullgjort alla sina plikter mot sin familj och sedan hade han
anvant all sin tid och alla sina pengar pa att gora gott, sasom han sag det. Innan han blev varse
Teosofiska samfundet, hade han alltid ansett att de stora rishierna maste ha funnits inte bara i
det forflutna utan maste finnas aven i nutiden, och han hoppades att nagon dag fa komma dem
néra, men han var alldeles 6dmjuk infor detta. Han brukade séga: ”Jag vet att det ar deras sak
att ndrma sig mig, inte min att ndrma sig dem. Jag har sékt dem och forsokt utféra vad som
maste vara deras vilja alla dessa ar.” Till sist, en dag, talade en av vara méastare med denne
man och sade: "I fyrtio ar har jag iakttagit ditt arbete och i manga fall véglett dig, aven om du
inte visste nagot om det. Nu har den tid kommit, da det ar béast for dig att fa veta det.”

Detta ar ett mycket slaende exempel och synes visa att det kan finnas manga altruistiska
manniskor, som arbetar under vara mastares ledning, ehuru de icke vet nagot om en dylik led-
ning. Det kan finnas orsaker till att det i detta liv icke ar 6nskvart att de far veta om det. Vi
kan vara mycket vissa om att méstaren vet bast och att, om han véljer att inte ge sig till kdnna,
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vi darfor inte behdver antaga att han inte iakttar manniskan ifraga.

| dylika forhallanden gor mastaren alltid exakt det basta for manniskan liksom det bésta for
arbetet, ty han har den oerhdrda férdelen av att kunna handskas med dessa ting i hogre
varldar, dar man inte behover balansera gott mot ont, saésom man maste i de lagre varldarna,
dar man mycket ofta kan gora gott i en riktning endast da man gor nagot ont i en annan rikt-
ning. Detta svarfattliga férhallande anspelade manu en gang pa, nar han sade att det inte fanns
nagon eld utan rok. Men det finns eld utan rok, rent gott utan nagra ogynnsamma foljder eller
forbindelser, i hogre varldar, eftersom allt samverkar for det helas bésta och det helas fram-
jande innefattar ocksé delens framjande. Aven om det i vissa fall kan se ut som om skada
vallades, en manniska hindrades, ar det darfor att det ar bast for hennes framatskridande att ett
dylikt ingrepp gores — liksom inympandet av en kvist pa ett trad av tradet sjalvt kunde upp-
fattas som en grym handling men likval & menat for tradets basta.

Men att lara ar omdjligt, forran den forsta stora striden vunnits. Intellektet kan
igenk&nna sanningen, men anden kan icke mottaga den.

Det hogre jaget skickar ner sina intryck genom de lagre varldarna, sa snart det borjar
vackas, men det finns mycket som star det i vagen. Det kan ingenting utrétta forran emotio-
nalkroppen kontrolleras, ty om denna &r en ansamling av svallande kénslor, hur kan da det
hogre jaget skicka ner nagon sammanhangande eller fornuftig undervisning genom en dylik
kropp? Det forsta stora slaget utkdmpas med lidelserna, med sinnena, och det hogre jaget
maste vinna dver dem. Nar detta ar gjort, aterstar for det hogre jaget att méta intellektet, och
detta kan visa sig bli en svarare motstandare &n emotionalkroppen.

Darefter fortsatter mastaren med att tala om den kunskap som erhalles genom intuitionen.
Jag har i ett annat sammanhang forklarat att kandidaten vid varje initiation mottar en nyckel
till kunskap som ger honom en annan uppfattning om livet, visar honom ett storre djup, lik-
som en fullstandigare utveckling av den esoteriska undervisningens innebord. Varje gang
manniskan mottar en sadan nyckel, forefaller den henne slutgiltig. Hon sager: ”Nu har jag all
kunskap. Denna ér sa tillfredsstallande, sa fullstandig att det omojligt kan finnas mera.” Det
finns alltjamt oandligt mycket att lara, och hon &r bara pa larandets vag. Nar hon fortsatter sin
vandring, yppas mera for henne. Méstaren vet precis pa vilket stadium det vore mest gagneligt
att lamna viss upplysning. Manniskor tror ofta att de borde fa alltsammans pa en gang. Det ar
lika enfaldigt som det vore att vanta av lararen att forklara differentialkalkyl for ett barn, som
just ar i fard med att lara sig multiplikationstabellen. Barnet maste ga igenom manga stadier
daremellan, innan det kan fa ens en avlagsen uppfattning om vad nagot sadant innebéar. Det &r
exakt likadant med oss. Vi ar ofta en smula benagna — aterigen gor sig denna intellektuella
inbilskhet gallande — att tro oss veta atminstone tillrackligt for att betros all mojlig kunskap.
Det enda jag kan sé&ga dartill ar att de vet battre an vi vad som &r bast for oss, och det som ar
bast for envar ar ocksa det som &r bast for det hela.

Manga erkanner visserligen att det sa maste vara och att naturligtvis det hela maste ga fore
nagon av sina delar. Likval anser de ibland att delarna forbises, att allt forvisso verkar for det
helas basta, men att anda de enskilda delarna far lida darunder. Varlden styres béttre dn s, ty
det som &r bast for det hela ar faktiskt ocksa bast for var och en av delarna, och réttvisa skipas
icke endast for manskligheten i dess helhet, utan dven sa att ingen orattvisa vederfares nagon
av mansklighetens medlemmar. Lat oss vara forsakrade om detta och soka inse det med
absolut visshet. Da kommer vi inte att hysa nagon kansla av tvivel eller bestortning och
kommer vi att, vad som &n hander, kunna med upphdjt lugn lita pa att det sker for det basta.

Nar larjungen val genomgatt stormen och natt friden, kan han alltid lara, aven
om han vacklar, tvekar och vander at sidan. Tystnadens rost forblir inom honom,
och dven om han alldeles lamnar vagen, skall den likval en dag ater ljuda och slita
sénder honom och skilja hans lidelser fran hans gudomliga méjligheter. Da skall
han, med smarta och fortvivlans rop av hans évergivna lagre jag, vanda ater.
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| ett dylikt fall bleve det forvisso en fruktansvard kamp. Lat oss icke underkasta oss denna.
Det &r béattre, medan vi annu kan, att taga vél hand om oss sjalva och inte lata oss genomga en
dylik Kirurgisk operation som isérslitandet av det hogre jaget och det lagre innebér. Kampen
med det lagre jaget pagar hela tiden. Om ldrjungen later detta sétta sina tander i det hogre
jaget och draga honom bort fran sina stérre mojligheter, maste han oundvikligen lida fruktans-
vart, nar skilsmassans tid kommer, och komma maste den, ty de som stigit ned i strommen
kan lamna denna enbart genom att na den bortre stranden.

Darfor sager jag: Frid vare med eder. ”Min frid giver jag eder”, kan endast
mastaren sdga till de alskade larjungar som ar liksom han sjalv.

En mycket intressant sak kan framhallas med avseende pa den atskillnad méastaren gor har.
"Frid vare med eder” &r blott en vanlig 6sterlandsk halsning, ehuru en skon sadan. Nar vi sager
”adj6”, som betyder "till Gud”, det vill séga “till Gud 6nskar jag eder dverlamnas”, ar detta
detsamma, ty Gud éar frid. Muslimernas “’salam” dr aterigen detsamma som “’salem” i Jerusalem,
och Jerusalem betyder fridens boning. Hinduerna brukar ordet ”shanti”, som betyder frid, och
“namaste”, som betyder ”du vare hélsad”, besvaras vanligen med ordet shanti”.

| Osterlandet &r bruk att skriva "Frid vare med eder” i slutet av bocker sésom ett slags av-
slutande halsning eller farval fran forfattaren till lasarna. Men, sdsom mastaren sager har,
”Min frid giver jag eder”, kan yttras endast under sérskilda omstandigheter. Nar Kristus sade,
"Frid lamnar jag efter mig at eder, min frid giver jag eder; icke giver jag eder den, sdsom
varlden giver”, talade han till sina egna sarskilda larjungar enbart. Det sdgs hér att den lar-
junge, som kan mottaga méstarens frid, &r endast den som ar liksom mastaren sjélv, det vill
sdga, en antagen larjunge — kanske an mera, en sadan som ar mastarens “son”. Han mottar
icke blott en god dnskan om frid och valsignelse, som alldeles sékert vore nagot mycket verk-
samt, ndr det uttalas av en som hade makten att uttala den, men mer &n detta. Mdastaren ger sin
egen frid, den frid som av intet kan storas, till dem som &r liksom han sjélv, som &r hans egna
soner, delar av hans egen natur, med honom delaktiga i allt han &r sa vitt de ar i stand att mot-
taga det. Detta betyder naturligtvis icke att larjungen kan vara delaktig i allt som mdstaren ar
och har — att gora detta skulle innebara att larjungen sjalv vore en adept — men atminstone har
han storsta mojliga del dari.

Aven bland dem, som &r okunniga om den 6sterlandska visdomen, finns somliga,
som kan sdgas detta och som kan sdgas det dagligen med storre fullstandighet.

Detta &r ett mycket intressant och anmérkningsvért budskap, som nog kan synas o0ss egen-
domligt, eftersom manga av oss, som faktiskt vet ndgot om den &sterlandska visdomen, som
visar de stora mastarna vordnad, som manga ar tillnort en organisation som ar dem sarskilt
hangiven och inriktad pa att tjana dem, och likval kan mastaren inte saga "Min frid giver jag
eder” ens till de flesta av oss, utan bara till de fa han upptagit till ett mycket narmare for-
hallande till sig sjalv. Alltmedan sa ar fallet, laser vi likval att hela denna inre valsignelse kan
ges somliga, som inte kanner den osterlandska visdomen.

Hur kan det sa forhalla sig, och vilka torde de vara som far ett dylikt privilegium? De torde
pa medvetenhetsutvecklingens nuvarande stadium vara blott ett fatal, men likval finns detta
fatal. Lat oss for att forsta detta tanka pa vad det ar som majliggor for en méastare att upptaga
en larjunge till en dylik nérhet. Det &r att larjungen sjalv har trétt in i mastarens varld, har lart
sig att se pa tingen sasom mastaren ser pa dem och att leva sig in i mastarens instéllning till
varlden och allt som hor till denna. En manniska kan gora detta utan att alls veta nagot om
den Osterlandska visdomen eller mastaren. Anda kan hon utan denna kunskap vara en sadan
méanniska, som har denna upphojda syn. Det som sarskilt kdnnetecknar méstarens installning
ar dess fullkomliga osjalviskhet, att det lagre jaget icke alls forekommer dari. Han ser pa allt
fran den gudomliga planens standpunkt och later aldrig ens for ett 6gonblick den egna person-
ligheten blanda sig i saken. Sdsom gott ser han allt som framjar den ménskliga medvetenhets-
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utvecklingen, sasom ont allt som hindrar denna.

Om vi helt och hallet forstar den osterlandska visdomen, maste den medféra att vi fullkom-
ligt antar denna instéllning. Likvél kan vi inse att ocksa andra, som &r okunniga om den, kan
antaga en dylik instéllning. Den yttersta osjalviskheten &r den forsta och viktigaste forutsatt-
ningen for att std mastaren nara nog for att mottaga hans frid. Man kan sta méastaren nara, man
kan mottaga hans frid, och likval kan av tva, som star bredvid honom och mottar den, den ene
mottaga den langt fullstandigare &n den andre. Den okunnige ehuru ytterligt helgonlike far av
mastarens frid allt han kan mottaga, men den som ar den forstes jamlike i detta avseende och
dartill ager den hogre visdomen, mottar av denna frid ofantligt mycket mera.

/\ Betrakta de tre sanningarna. De ar lika.

Denna rad foregas av en triangel, vilken anvands som ett slags signatur for den som skrev
den, liksom katolska biskopar satter ett kors fére namnet, nar de undertecknar brev och andra
handlingar. Har gores detta for pakallande av sarskild uppméarksamhet.

De tre sanningar, som mastaren Hilarion hanvisar till, & de som han sjélv yttrade i en annan
bok han dikterade — Berattelsen om den vita lotusblomman. Denna har inte fatt den uppmark-
samhet den fortjanar. Den dr en redogorelse for ett hans tidigare liv, som han tillbragte i
Egypten vid en tid, da den egyptiska religionen rakat i forfall och inte langre forstods. Den
harliga och opersonliga dyrkan, den en gang bestatt i, hade urartat till dyrkan av en gudinna,
som av sina anhangare fordrade icke sa mycket fullstandig renhet som fullstandig lidelse.
Dartill rddde mycken ruttenhet i samhallet.

Méstaren, som vid denna tid bar namnet Sensa, var en klérvoajant larjunge i ett egyptiskt
tempel. Templets praster insag hans varde sasom klarvoajant men ville inte att han under-
visade folket om den sanna religionen, emedan detta skulle ha skadat det radande prastvaldets
intressen, och till slut dodade de honom. Under beréttelsens gang genomgick han manga
provningar, varefter han fann sig omgiven av en grupp adepter, daribland sin egen mastare.
Dessa sade da honom vad han skulle lara folket — dem som hade vilseletts av den oratta laran.
De sade honom att forkunna endast allmangiltiga sanningar. Vi &ger den form, vari dessa
stora sanningar da gavs. De foregas av orden: "Det finns tre sanningar, som ar absoluta och
icke kan ga forlorade men likvél kan forbli outsagda av brist pa tal.” Detta innebar att de
aldrig kan ga forlorade, eftersom de hyllas av det stora brodraskapet, ehuru det sa kan vara att
de vid nagon viss tid dr okanda i vérlden, da det icke finns nagon som uttalar dem.

Den forsta stora sanningen &r: "Manniskans sjél ar ododlig, och dess framtid ar framtiden
av nagot, vars vaxande och héarlighet icke har ndgon grans.” Denna stora sanning fordriver
genast all fruktan for helvetet och all tro pa fralsningens nodvandighet, eftersom det ar full-
standigt visst att varje manniskosjal till sist skall na det hogsta, hur langt den an ma ha synts
irra fran medvetenhetsutvecklingens vag.

Den andra stora sanningen ar: ”Den livgivande principen finns inom oss och utom oss, ar
odddlig och evigt valgorande, kan inte horas, ses eller fornimmas av de andra sinnena men
uppfattas av den manniska som vill &ga insikt.” Detta innebér att vérlden ar ett uttryck for
gud, att manniskan ar en del av honom och kan sjalv forvarva kunskap om detta, nar hon kan
hoja sig till den niva, pa vilken det kan uppenbaras for henne, och att allting bestamt och
andamalsenligt ror sig tillsammans i riktning mot det goda.

Den tredje stora sanningen &r: ”Varje manniska ar sin egen absoluta lagstiftare, sin egen
lyckas eller olyckas smed, den som befaller 6ver hennes eget liv, hennes egen bel6ning,
hennes eget straff.” Har har vi ett klart uttalande om karmas lag, skordelagen, aterstallelsens,
balanseringens lag.

Dérefter foljer orden: ”Dessa sanningar, som ar lika stora som livet sjalvt, ar lika enkla som
maéanniskans enklaste tanke. Métta de hungriga med dem.”

Har har vi grunddragen av en religion, som kan laras till envar. Den bestar av tre grund-
satser, enkelt uttryckta men likval mycket omsorgsfullt formulerade for att ej missforstas. De
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kan kort uttryckas sasom: "Manniskan ar ododlig”, ”gud dr god” och “sasom en méanniska satr,
skall hon skorda”. | denna enklare form lampar de sig for dem som befinner sig pa det
stadium, dar de maste ha en enkel dogm stadfast for sig. En mer utvecklad sjal vill forsta det
hela. En dylik kan fa vetskap om detaljerna, och i dessa finns tillrackligt att sysselsatta de
visaste manniskor.

Dessa tre sanningar kan inses, de kan hérledas ur erfarenheten, &ven om det vore mojligt att
de ginge forlorade. Hos manga vet det hogre jaget dem. Somliga vet dem av egen erfarenhet,
men det finns manga andra, som annu sa lange, atminstone vad géller deras personlighet, allt-
jamt befinner sig pa trons stadium. De godtar dem, eftersom de far hora av andra, som de litar
pa, att de &r sanna, och eftersom de synes dem sjalvklara — da dessa manniskor annars inte
kan fornuftigt forklara livet sdasom de upplever det. Detta ar ett stadium, och ett mycket nyttigt
stadium, pa vagen till verklig kunskap, men naturligtvis ar det inte direkt kunskap. Jag kan till
exempel séga er. "Jag vet att detta verkligen &r sanningar, eftersom jag i flera varldar och
under manga ar gjort undersokningar och utfort experiment, som inte kunde ha fatt de resultat
de fick, om dessa grundlaggande lagar inte vore sanna. Hittills kan bara ett fatal saga, "Jag har
sett det”, men alla bor arbeta med sikte pa detta mal, ty verklig kunskap ger oss en langt storre
formaga an daven den mest bestamda men blott intellektuella 6vertygelse.

Né&r en ménniska talar om dessa fakta, ar det alltid tydligt om hon talar om det hon sjalv vet
eller om det hon bara har hort. Det gor en skillnad i magnetisk paverkan. For andras skull &r
det darfor av vikt att vi sa snart som majligt skaffar oss egen kunskap. Det kanske ror sig om
blott en liten del av den stora sanningen, men om vi vet det av egen erfarenhet, gor detta
genast det mer an sannolikt att ocksa det dvriga ar sant, och detta ger oss ytterligare tillit. De
som é&ger den fullandade tillit, som egen kunskap skanker, kan hjélpa andra pa det satt bara
den vetande kan. Det &r detta, som gor vara brottstycken av egen erfarenhet sa gagneliga.

Det finns manga manniskor, som nagon gang, i en syn, i somnen eller i meditation sett
mastaren. Detta &r nog nagot som inte kan bevisas for nagon annan. Folk kan sidga om en
méanniska, som haft en dylik upplevelse: ”Kanske var det bara en hallucination eller inbill-
ning”. Sjalv vet hon dock mycket val med sig att det icke var nagot dylikt. Hon vet vad hon
sag och att hon dven kande nagot som gjorde henne viss om att det var en av vara stora
mastare. Detta ar ett stycke erfarenhet, litet men anda langtgaende i sina verkningar. De som
varit sa lyckliga att de haft en dylik upplevelse, ma vara djupt tacksamma. De vet dtminstone
detta, och att veta ett faktum, som hor till en hogre varld, gor med ens hela den 6vriga laran
mer lysande och klarare att félja. Dylika upplevelser &r alltsa intet att forakta.

Det skadar ej att var kunskap ar ofullkomlig. S& maste det vara, det ligger i tingens natur.
Vi far vilse, nar vi antar var kunskap vara fullstandig, nar den i sjalva verket ar mkligt ofull-
standig, nar vi tror oss veta allt och fordomer andra som téanker annorlunda, utan att inse att de
kanske ser en annan sida av en mangsidig sanning, att vi far vilse. Lat oss for allt i vérlden
halla fast vid var ofullkomliga kunskap men, alltmedan vi soker cka den narhelst vi far till-
falle dartill, 1at oss aldrig glomma att den ar ofullkomlig, sa att vi inte forleds till misstaget att
fordoma nagon som kanske vet mer an vi gor. Sanningen &r djup, sanningen &r ofta gatfull.
Den kan icke fattas till fullo av nagon méanniska, nagon sammanslutning eller ngon sekt av
manniskor. Vi maste med tacksamhet lara oss att uppskatta sanningen steg for steg, innan vi
kan veta den i nagon av dess aspekter. Sanningen om nagot ar det satt pa vilket detta nagot
framstaller sig for logos, hela systemets formare. Den som gjorde det forstar ensam allt, vet
alla ting sadana de ar. Hans syn &r den enda fullandade synen. For oss ar sanningen relativ. Vi
kan inte se det hela sasom han ser det, men dven om var kunskap maste vara ofullkomlig,
behdver den atminstone inte vara felaktig sa langt den nar. Vi kan &ga sa mycken kunskap om
nagot visst att vi, nar vi en gang far veta allt om det, nar vi nar adeptskapet, icke behdver ratta
det vi forut visste utan bara gora tillagg till det.

Det ar mycket svart att veta vad man far lov att lara ut till méanniskor dar ute. Det ar darfor
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gott att ha detta auktoritativa uttalande av en mastare om vissa saker, som kan laras ut
allmant. Vi maste ofta tala om teosofi med manniskor, som inte det ringaste delar vart synstt.
Nar man haller féredrag for allmanheten, kanner man ibland att det skulle bidraga till att gora
vissa ting nagot klarare, om man avsl6jade nagot av deras inre mening. Likval tvekar man for
att ej valla skada.

Det &r alldeles uppenbart att, om vi forsokte lara manniskor allt vi vet om teosofi, manga av
dem inte skulle forsta mycket av det. Det finns sddana manniskor, infor vilka man genast for-
nimmer att man inte skulle kunna tala med dem om méstarna, eftersom tanken vore dem all-
deles frammande. De skulle férmodligen falla nagon respektlos eller hanfull anmarkning dar-
om, och detta skulle smérta oss och innebéra en mycket dalig karma for dem sjalva. Den som
talar illa om de stora, tar pa sig ett mycket stort ansvar, och att han inte tror pa dem har icke
nagot med resultatet att gora. Vi kanske inte tror att ett visst stycke metall &r hett, men denna
var tro skyddar oss inte for att bli branda, om vi tar i det. De som talar illa om dem som agnar
hela sitt liv och all sin kraft at att hjalpa varlden, gor sig skyldiga till otacksamhetens stora
synd lika val som den som hanar heliga ting, vilket ar helgeran, och om de vet eller icke vet
att tingen ifraga ar heliga har icke det ringaste med saken att gora. Vi maste alltsa avvaga
ganska noga vad vi séger, eftersom det enda syftet med att alls tala &r att gora den tilltalade
manniskan gott. Vi kan gora henne skada i stallet for att gagna henne, om vi for henne fram-
staller nagot som hon kommer att gyckla med eller hana.

Minns Kristi uttalande, ofta icke sa val forstatt, om att kasta parlor for svin. Detta uppfattas
ofta alldeles felaktigt s& som om manniskor liknades vid svin. Detta var forvisso icke vad den
store mastaren hade i atanke. Det han menade var blott och bart detta: att ge hogre sanningar
till dem som annu inte har kunskap nog att kunna uppskatta dem vore lika daraktigt som att
kasta parlor for svin. Dessa skulle nog bara rusa fram i forvantan att fa nagot att ata och sedan
de funnit att parlorna inte gick att &ta, vanda sig om och angripa pérlornas givare, eftersom de
svikits i sin forvantan pa foda. Parlorna skulle inte ha nagot varde for dem, hur vérdefulla de
an vore for oss. Detta ar allmént sett vanliga manniskors installning, nér vi foér dem fram-
stéller sanningar, som de inte kan fatta. De inser icke deras varde, de forkastar dem och blir
vanligen arga pa oss for att vi givit dem nagot som de ser sasom vardeldst.

Det har alltid funnits en insikt om att bara enkla sanningar kan ges ut till den stora massan
manniskor, som dnnu inte ar sa hogt utvecklade. Alla stora religioner har dgt nagra sarskilda
sanningar, som de noga inskarpt. Om man fattar ndgon av dessa sanningar i dess helhet, skall
man finna att den tdcker det mesta. Det ar alldeles nédvandigt att vissa ideer inplantas hos de
manskliga jagen under deras utveckling, sa att de medan de genomgar den ena religionen och
rasen efter den andra lar nagot av var och en.

I hinduismen till exempel framhalls sarskilt den stora idén om plikten. Det ar uppenbart att,
nar tanken pa plikten fyller en manniskas sinne, detta maste leda till ett gott och vélordnat liv.
Den grekiska religionen lade tonvikten pa skonheten. Det stora grundlaggande faktum, som
inpraglades i grekens tdnkande hela livet, var att skdnheten var ett uttryck fér gudomen och
att manniskan, i den man hon kunde gora sig sjalv och sin omgivning skonare, forde dessa
narmare vad gudomen 6nskade dem vara och darmed lat den gudomliga makten manifestera
sig mer fullandat genom henne. Darfor var dven det ringaste vardagsforemal alltid vackert —
icke nodvandigtvis dyrt, icke svart att forvarva, utan skont i form och farg. Det var detta
faktum, som Grekland inpraglade i varlden — skénhetens makt.

| kristendomen ar den centrala idén hangivenheten. Den kristna kyrkan har i arhundraden
letts av idealet att frambringa helgon, goda manniskor, och den lyckdnskar sig sjalv till och
grundar sitt ansprak pa att beaktas pa de helgon den redan frambragt. Den firar dessas minnes-
dagar och skanker dem i varje avseende hogsta mojliga stallning. Var undersokning av dessa
helgons levnad har visat att det bland dessa var individer av manga skilda slag. Somliga av
dem var obestridligt stora, larda och dugliga méanniskor. Andra var inte alls sadana, utan all-
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deles vanliga och okunniga, och deras stora dygd var att de var goda. Forst nér vi studerar den
kristna religionen pa djupet, inser vi att den ar avsedd att inte bara uppamma héangivenhetens
glod utan dven att bistd sina anhangare pa alla nivaer och av alla inriktningar.

Nar vi granskar andra stora religioner, sasom buddhismen eller hinduismen, finner vi ocksa
dessa installda pa att 6verallt méta manniskorna dar de star. Var och en av dessa religioner
har vissa laror for de obildade, laror som om de noggrant foljes &r avsedda att hjélpa dessa att
leva ett gott liv. Den har ocksa mycken metafysisk och filosofisk undervisning for dem som
behover en dylik. Kristendomen i sin nutida skepnad ger egentligen ingenting dylikt. Visser-
ligen finns kyrkofadernas skrifter, och om vi gar dnda tillbaka till Origenes och Clemens av
Alexandria, finner vi hos dem antydningar om dessa hogre léaror, finner vi till exempel ut-
talandet att kristendomen har sina mysterier. Men den kristendom, som nagon av de stora
kyrkorna, sasom den grekiska, den romerska och den anglikanska, framstaller for manniskor-
na, &r sakerligen en stympad bild av vad den ursprungligen var.

Varje sann religion maste vara i stand att anpassa sig till manniskor pa alla nivaer, att mota
de kloka och larda lika val som de okunniga hangivna. Den far avgjort icke hoja den okunniga
men hangivna manniskan éver den klokare som vill forsta. Tyvarr har det i kristendomen
funnits en tydlig tendens att fordoma dem som velat veta, att forkasta deras visdom sasom
blott denna varldens visdom och anse att de som forhaller sig som sma barn, nog skrider
snabbare framat. Den outvecklade, barnsliga sjalen maste uppfora sig som sadan, och varje
religion maste vara installd pa att moéta och nara denna sjél, men detta ar ingen anledning till
att inte kunna bjuda de mera framskridna en kraftigare kost. De sjalar, som for lange sedan i
forflutna liv genomgatt de tidiga utvecklingsstadierna, vill nu forsta den stora planen — veta
nagot om den vérld vari de lever och det andamal for vilket den byggdes och uppehalles.
Manga av vara kristna broder har till sin stora lattnad och till en viss forvaning funnit att teo-
sofin kunde skanka dem denna kunskap utan att pa nagot satt forstora deras kristendom. I den
ursprungliga kristna laran finns ingenting som pa nagot satt motsager vetenskapen, dven om
det alltsedan medeltiden funnits en vetenskapsfientlig tendens parad med den kyrkliga laran.
Ursprungligen motsvarade kristendomen sitt andamal lika val som de andra religionerna. Det
ar bara darfor att den rakar ha haft den sarskilda oturen att mista den hogre laran, som den i
dagens lage uppenbarligen behéver fullstandigas.

Chohanen avslutar sedan Del | av denna bok med orden:

De regler som anforts ovan ar de forsta av dem som star skrivna pa vagarna till
larandets sal. De som ber skall fa. De som vill lasa skall fa lasa. De som vill lara
skall fa lara.

FRID VARE MED EDER

A
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LJUS PA VAGEN

DEL II
KAPITEL 1
DEN INLEDANDE KOMMENTAREN

C.W.L. — Andra delen av Ljus pa vagen forutsatter att den studerande redan genomgatt
forsta initiationen. Den leder manniskan pa hennes vandring av den véag som béar dnda fram till
adeptens stadium. Men en andra och hdgre tolkning av den bdérjar bortom dven detta och ger
véigledning at den, som redan blivit adept, till hans nésta stadium. Swami T. Subba Row, som
visste atskilligt om dessa ting, sade mig en gang att det egentligen finns sju innebdrder hos
denna bok — sju satt att tolka den — tydligen en tolkning for varje stadium. Han sade &ven att
den hogsta tolkningen vigleder individen dnda fram till mahachohanens initiation. Detta &r
naturligtvis ting, som ligger fullstandigt bortom var tankes rackvidd. Vi kan omojligen forsta
vad undervisningen innebér, ndr den &ar avsedd for ett dylikt hogt stadium, varfor det ar oss
gagnlost att ens soka en motsvarande tolkning. Mojligen kan vi gora oss nagon forestallning
om en dubbel innebord, men allt darutdver ar sékerligen utom vart rackhall.

I det vi redan studerat har vi uppmanats att avlagga det lagre jaget — personligheten. | den
hogre tolkningen skulle detta innebéra att avldgga det individuella jaget. Liksom den forsta
delen i sin lagsta tolkning var avsedd att leda till det hdgre och det lagre jagets forening, sa
avser den i sin andra tolkning det hogre jagets forening med monaden. Det som é&r forsta
delens andra tolkning maste vara andra delens forsta tolkning, eftersom den féljer efter den
forsta. Det skulle géra oss gott att komma detta ihag. Da kan vi har och dar kanske fanga en
glimt av det som maste vara inneborden av den féljande, annu hogre tolkningen.

Ur den tystnad som ar frid skall en genljudande rést horas. Och denna rost skall
saga: Det ar icke gott. Du har skdrdat, nu maste du sd. Och emedan du vet att
denna rost ar sjalva tystnaden, skall du lyda.

Du som nu ar en larjunge, som kan st3, kan hora, kan se, kan tala, som har
overvunnit begaret och natt sjalvkannedom, som har sett sin sjal i dess blomning
och igenkant den och hort tystnadens rost — ga till larandets sal och las vad som dar
star skrivet for dig.

Detta ar den andra delens inledning, skriven av den venetianske méstaren. Forst borde man
kanske hanvisa till dessa inledande ord: ”Ur den tystnad som &r frid skall en genljudande rost
héras. Och emedan du vet att denna rost ar sjalva tystnaden, skall du lyda.” Det har bland
teosofer forekommit mycken spekulation om vad som exakt menas med uttrycket “tystnadens
rost”, men det &r nu allmént insett att det inte alltid betyder ett och detsamma. Tystnaden &r
alltid det som ligger alldeles ovanfor den punkt ménniskan har natt, och tystnadens rost ar den
rost som kommer ner till henne ovanifran, det inre jagets rost, sasom vi redan sett. (Del I,
kapitel 3.)

| alla fall &r denna rost, som talar ovanifran, den som maste atlydas nar den héres, och till
den nyligen initierade (om vi fattar den i den lagre tolkningen) eller till den som natt adept-
skapet (om vi beaktar den hogre tolkningen) séger denna rost att han visst far vila i at-
njutandet av denna underbara frid, men att det &r bést att inte vila alltfor lange. | tystnaden har
manniskan stannat i forundran dver det harliga i allt hon fatt genom initiationen. Hon vilar for
en stund i begrundan, hon &gnar en liten tid at att studera allt i det nya ljus som kommit henne
till del. Hon aterkallas nu av rosten, som sager henne att hon skérdat och att hon nu maste sa
igen. Eftersom manniskan natt detta stadium och vunnit allt vad detta innebér i kunskap och
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visshet och frid, maste hon séka formedla dessa gavor till andra. Hon far inte lata noja sig
med att sjalv ha erhallit dem.

Chohanen paminner sedan den studerande om dennes kvalifikationer: ”Du &r nu en lar-
junge, som kan sta, kan hora, kan se, kan tala.” Och maéstarens forklaring &r att kunna sta ar
att ha tillit. Nu har ménniskan denna tillit, eftersom hon vet. Vid forsta initiationen fick l&r-
jungen en bestamd kontakt med buddhivérlden. Han har i samband déarmed erfarit nagot, icke
nodvandigtvis nagot sarskilt langvarigt, men det har varit bestamt, sa att han sjalv vet att en
dylik verklighet finns och att livet ar ett.

Sedan foljer en lang anmérkning av mastaren Hilarion, och vi kan av denna anmérkning
genast se att han behandlar hela &mnet mycket annorlunda i denna andra del. Tidigare gav han
oss vad vi skulle kunna kalla en allman kommentar till det sagda. Har déremot forklarar han
praktiskt taget varje ord i texten, sa att han tydligen betraktar denna sasom mycket svarare att
forstd, sasom kravande forklaring i stéllet for blott kommentar.

Han borjar med att sdga:

Att kunna sta ar att ha tillit; att kunna hora ar att ha 6ppnat sjalens dorrar.

Uttrycket “’sjdlens dorrar” paminner om palisprakets beteckning pé forsta kvalifikationen pa
provlarjungaskapets vag. Denna kvalifikation &r formagan att skilja mellan det verkliga och
det overkliga och heter pa pali manodvaravajjana, vilket betyder "6ppnandet av intellektets
dérrar”. Manniskans intellekt 6ppnas darmed for skillnaden mellan sadant som &r vart att félja
och sadant som icke ar det, och darfor sager man att hennes intellekt har 6ppnat sina dorrar
for att mottaga sanningen. Vid initiationen maste hon 6ppna fler dorrar, sjalens dorrar, med
andra ord maste hon forvarva buddhimedvetenhet. D& som forst ar manniskan en sjal och
betraktar tingen ur sjalens synvinkel. Pa detta stadium rader avskildhet, beroende pa materien,
varfor hon aven i kausalkroppen alltjamt ar fjarran fran tillvarons verkliga mening sasom
sjélen ser denna. Men né&r manniskan forverkligat buddhimedvetenheten, dras hon in i ett
tillstand, som inte bara till graden utan &ven till arten skiljer sig fran det som tidigare varit.
Darfor anses detta vara av sa stor vikt. Darfor far det aven inga i forsta initiationen, ehuru det
ar oss alldeles obetaget att uppna denna medvetenhet utom och fore initiationen.

Att kunna se ar att ha natt insikt.

Det ar visserligen sa att den invigde ser direkt avsevart mer av den fysiska varlden an den
vanliga manniskan gor, men det ar dven sa att han av vad han ser kan sluta sig till valdigt
mycket mer dn vad som kan latt omtalas eller ratt forstas. Tankande manniskor har lange
undrat och dryftat huruvida Gud finns eller ej. Ingen skolad klarvoajant tvistar om den saken,
emedan han vet. Jag menar inte att han ser Gud. ”Ingen méanniska har nagonsin sett Gud”,
séger den kristna Bibeln. (Joh. 1, 18.) Detta &r inte alldeles sant, om Sollogos avses, men dven
I den meningen galler det for de flesta av dem som studerar esoterik. Men fastéan de flesta
manniskor aldrig sett elektriciteten, har de méangder av bevis for dess existens. Var belysning
kommer av den och vara sparvagnar drivs av den; detta och mycket annat bevisar for oss att
en dylik kraft finns, ehuru vi aldrig sett den. P4 samma satt forhaller det sig med klarvoa-
janten, som aldrig sett Solgudomen men likval sett tillrackligt av Hans verk for sasom bevis
for Hans nodvandiga existens. Detta ar var hallning med avseende pa manga teosofiska laror
om hdgre ting. Vi har inte alltid direkt kunskap, men vi ser resultaten.

Ingen under adeptens stéllning kan se monaden, men arhaten kan veta att den finns. | den
nirvaniska virlden, som dr ndrmast ligre 4n monadens vérld, ser vi en trefaldig manifestation,
som vi kallar den trefaldiga anden. (Del I, kapitel 9 och 10.) De stralar, som utgor denna tre-
faldiga manifestation, sammanfaller uppenbart, nar de stiger till den hogsta punkten. Vi kan se
att de maste bli ett, &ven om den faktiska enheten ligger utom vart synhall. De fenomen, vi
kan se rorande dessa, anger att de kan vara blott tre sidor av ett enda vésen eller stort ljus.
Ehuru vi egentligen icke vet genom eget seende att monaden finns, antar vi att den finns med
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stod av sadant vi till det yttersta kan lita pa — vara mastares vittnesbord. Ocksa de fenomen, vi
kan iakttaga i den hogsta varld vi kan na, forutsatter att en dylik verklighet maste existera.

Dessa stora har talat med oss om vissa ting, som alltjamt ligger utom vart rackhall, men
varje gang vi tagit ytterligare ett steg, har vi kunnat inse fler av dessa ting, de talat med oss
om. Detta har hant oss gang pa gang. Jag pastar inte att man kommer att se Logos, nar man
nar det stadium texten asyftar, men daremot séger jag att man kommer att fa se sadana bevis
pa Hans existens att det blir omojligt att betvivla den. Nar man ser detta och &ven hur
evolutionens lag verkar, vinner man absolut visshet om att allt &r gott.

En smula av det hogre seendet medfor vissheten om att allt &r gott, och det &r sannerligen
nagot mycket stort. Innan man nar detta, vet man nog knappast vad det ar — den absoluta viss-
heten om att i det langa loppet inget kan ga pa tok, att hur morkt det an ser ut, ar det bara ett
sken och att molnen snart nog skingras for att det oférgéngliga solsken, som funnits dar hela
tiden, aterigen skall bryta fram.

Med nagon 6vning ar det nog inte sa svart att tanka sig att allt gar val for en sjalv. Men
medan vi lever vart liv, far vi mota allskons besvér och svarigheter. Den teosofiskt sinnade
manniskan inser snart att det dven i sadant, som inte galler esoteriska ting, inte handlar sa
mycket om vad som hé&nder henne som hennes egen instéllning till handelserna — att hon kan
gora sig sjalv mycket lycklig i omstandigheter, som skulle géra andra mycket olyckliga. Sant
ar ocksa det omvanda: en manniska kan gora sig olycklig i omstandigheter, som skulle gora
de flesta andra lyckliga. Det kanske alltsa inte ar sa svart att komma till den standpunkt att allt
verkar for det goda vad en sjalv betraffar. Men det ar mycket svarare att anse det om dem vi
alskar, ty vi ser dem raka i svarigheter, bega misstag och lida pa olika sétt. Det d&r mycket
svarare tro att allt skots ratt i deras fall, ty man har naturligt en skyddande instinkt; man vill se
dem utom rackhall for karmas slag.

Man séger att kérleken &r blind. Den kanske gor oss en smula blind pa det sattet. Min egen
erfarenhet ar dock den motsatta — att stark tillgivenhet gér manniskan sarskilt skarpsynt for
nagot fel, sa att hon kan hjalpa till att undanréja det. Talesattet uppfattas som om det innebure
att manniskan inte ser felen hos den hon dlskar. Vare darmed hur som helst, ndr verklighets-
sinnet en gang forvarvats, ar en av de stora fordelar man vinner darav att man da ar alldeles
viss, ifrdga om bade en sjalv och dem man alskar, att allt verkar till det basta och att slut-
resultatet i varje fall blir det basta som kunde erhallas. Det &r en viktig kalla till frid att dga
denna visshet.

Att kunna tala ar att ha vunnit formagan att hjalpa andra.

Det ar betydelsefullt att méastaren véljer att tala om det sétt, varpa vi lattast kan hjalpa andra.
Detta galler de flesta av oss. Vi kan i fysiska varlden gora det ena eller det andra, som &r andra
till hjalp, men kanske den storsta hjélp, vi som teosofer kan ge, &r den i tal eller i skrift, som ju
ar ett satt att formedla talet. Vi kan lagga fram for dem vad vi vet. Mycket fa av oss ager direkt
kunskap om dessa ting, men vi har en viss inre 6vertygelse som vi egentligen inte kan motivera,
dven om vi pressades steg for steg tillbaka till de yttersta grunderna. Vad som ger en sadan
oerhort kraft at det dr Besant sager ar att manniskor nar hon talar kanner att hon talar om sadant
hon vet. Hon &ger dartill den underbaraste valtalighet. En dylik dr inget man kan vanta sig att
forvarva pa kort tid, ty valtaligheten ar inte en gava. Den &r en formaga, som vunnits med hart
arbete genom manga liv. Hon har i manga liv riktat mycket av sin intellektuella kraft pa talet.
Resultatet av en dylik 6vning &r att hon kan gora det val. Jag minns att ndgon berémde henne
for hennes underbara véltalighet. Hon svarade: “Ja, jag har talat infor folk i tolv tusen ar. Jag
borde nog kunna nagot av det vid det har laget.” Det ar just denna Gvning, som givit henne en
sadan anmarkningsvard formaga, och det &r bara med en likmatig méangd arbete vi kan hoppas
forvarva den. Emellertid kan vi var och en, aven utan en dylik harlig valtalighet, tala om sadant
vi vet, och var 6vertygelse skall da ge dven andra tillforsikt.

Det &r blott i den man vi sjalva kanner oss vissa och sakra, som vi kan formedla var éver-
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tygelse till andra och vara dem till verklig hjalp. For den skull ensam &r det darfor modan vart
att soka na denna Gvertygelse. Vi bor studera mera och fullare och inte lata ndja oss med bara en
ytlig uppfattning av teosofiska ideer. Vi behover leva oss in i dessa. Jag vet att det finns sadana,
som varit medlemmar av Teosofiska samfundet i tjugo ar och inte vet mer nu an den dag de
intradde. Men jag vet att det ocksa finns manga av de aldre medlemmarna, som gradvis levat sig
in i larorna, sa att dessa blivit sa att saga en del av dem sjélva, och de kan tala med visshet och
sannerligen kanna en visshet, som de nyare studerande inte sa latt forvarvar, hur entusiastiska
dessa an ma vara. Detta forblir lika sant nu som det var i gamla tider: "Om nagon vill gora hans
vilja, sa skall han forsta, om denna lara ar fran Gud.” Det enda séattet att na visshet, innan man
kan se allt sjalv, ar att leva som om det vore sant. Medan manniskan gor detta, kommer bevis
for sanningen att efterhand samla sig runt henne, och dven om vart och ett av dessa ma synas
obetydligt i sig, utgor de tillsammans ett vittnesbdrd, som hon inte kan betvivla eller forneka.

Att ha dvervunnit begaret ar att ha lart sig att bruka och styra jaget. Att ha natt
sjalvkannedom &r att ha dragit sig tillbaka till den inre fastning, dar den personliga
manniskan kan betraktas med ovald.

Den inre fastningen ar naturligtvis i detta fall det hogre jaget. Det finns ett ytterligare
stadium, dar den inre fastningen ar monaden, med vilken det hogre jaget maste forenas. Jag
har redan forklarat hur det hogre jaget for ner en del av sig sjalv i personligheten. Lat oss ha
detta klart for oss. Monaden for ner en strale av sig sjalv — detta ar den narmaste liknelse vi
kan finna — i den nirvaniska virlden, den virld som dr ndrmast lagre dn dess egen. Denna
strdle delas 1 tre och blir ddrmed den trefaldiga atma eller trefaldiga anden, och dennas tre
aspekter stiger ner och manifesterar sig i de lagre vérldarna, sa att den framtrader sasom
atma—buddhi—manas, vilka tillsammans utgor det hogre jaget. Detta hogre jag dr bara en del-
manifestation av monaden, ett litet brottstycke av den, sa att sdga, men uppfor sig likvéal som
om det vore ett alldeles eget vésen, liksom den vanliga manniskan tanker pa sig sjalv som ett
eget vasen och dr bendgen att tanka pa sjalen som nagot som obestamt svavar éver henne
liksom en ballong i ett snore.

Alla teosofer, som annu inte last professor Myers bok Human Personality, borde nog géra
det, ty den &r en synnerligen beaktansvard framstallning om férhallandet mellan det hégre och
det lagre. Den é&r sarskilt intressant for vara medlemmar, eftersom forfattaren borjade som
skeptiker men till sist tvangs medge forekomsten av spoken och faktiskt allt som nddvéndigt-
vis foljer déarav. Jag har ofta traffat honom. Han umgicks mycket med madame Blavatsky.
Han tog starka intryck av vad hon sade honom men blev aldrig helt n6jd. Han sokte alltid
nagot bestamt enligt sitt intellektuella synsatt, och det kan man sa gott som aldrig fa. Det ar
hur som helst oerhort svart att ge nagot dylikt vad galler nagot i hogre vérldar. Man kan inte
alls uttrycka funktioner, formagor eller tillstand i hogre varldar i ord som avser lagre. Det ar
lika omajligt som att ange en kubs volym i ytmatt. Skillnaden ar av exakt samma slag.

Professor Myers sokte uttryck for hogre véarldar i ord som avser de lagre. Vi kan ndrma oss,
vi kan sikta pa det och forsoka stimulera vara lasares och ahorares intuition, men vi kan inte
yttra det med dessa ord — inte darfor att vi ar tillsagda att vi inte far, utan darfor att det inte gar
att gora. Manniskor maste utveckla de hogre formagorna for att kunna se i de hogre varldarna.
Vi ma sdga dem allt vi kan om emotionalvérlden. Nar de sedan nar denna emotionalvérld i
full medvetenhet, skall de saga: ”Jag hade inte fatt veta ens halften av detta.” Sa ar det, efter-
som det inte gar att uttrycka i ord. Dessa hogre ting kan man inte veta har nere, men att veta
dem atminstone till dels &r redan det en stor trést och fordel. Vi kanske inte fullt forstar, men
vi vet tillrackligt for att vara vissa om att det inte finns nagon grund till fruktan och tvivel, och
atminstone detta &r ett stort och harligt gagn vi har av det teosofiska studiet.

Att ha sett din sjal i sin blomning ar att ha fatt en flyktig glimt i dig sjalv av den
forvandling som en gang skall gora dig till mer an manniska.
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Nar en manniska nar buddhimedvetenheten, far hon denna vidare insikt, som ar mer &n
insikt, eftersom den dven ar kansla. Och det ar sa underbart, sa fullstandigt nytt i méanniskans
erfarenhet, att mastaren har syftar pa det om och om igen pa olika sétt, nalkas det ur olika
synvinklar. Att fa forsta glimten av det som skall gora dig till mer &n manniska ar att fa forsta
kontakten med enheten med Logos, det vill saga med solsystemets Gud. Men det maste ihag-
kommas att manniskan vid initiationen inte nar full buddhimedvetenhet och inte heller alls
utvecklar ett buddhihdélje.

Lérjungen har redan 6vat sig i att utveckla buddhimedvetenheten, sa att han vanligen haft
upplevelser av detta slag. Men om han inte haft det, far han nu sin forsta erfarenhet, och
denna hanger omedelbart samman med den frigrelse fran bojorna han nu paborjat. De tre
forsta han maste lata falla ar vanforestallningen om jaget, tvivel och vidskepelse. De forintas
alla genom denna glimt. Han kan inte ha nagon vanférestallning om avskildhet, nar han insett
enheten. Han kan inte langre betvivla fakta. Han far veta att inte behover tvivla pa evolu-
tionen, den stora lagen for sadd och skord och att det storsta framatskridandet vinnes med
helighet. Det &ar forvisso sant — ménniskan kan inte betvivla dessa fakta. Hon kan se dem i
verksamhet, och eftersom hon star dar manga vagar mots, vet hon att det finns manga vagar
och att de alla leder till den enda séllheten. Hon kan inte lagre halla fast vid den vidskepliga
forestallningen att den som natt detta stadium behover nagot slags tro. Hon star pa bergets
topp och ser alla de vagar som leder upp till den och ser att de alla &r goda. Sa starkt betonas
denna upplevelse av buddhi. Fran manga synpunkter betraktad ar den “glimten av det som
skall gora dig till mer &n manniska”.

For den som natt adeptskapet betyder den annu mycket mer an detta, ty han har avgjort
blivit ett med en viss manifestation av Gudomen. Sasom Gudomen visar sig i den serie
varldar som tillsammans utgér den kosmiska fysiska varlden, den lagsta kosmiska varlden,
uppenbarar Han sig sasom tre och likval en, den evigt valsignade treenigheten, som likval &r
en harlig enhet.

Om och om igen sager man oss att vi alltid maste minnas dessa tva ideer, nar vi tanker pa
Gudomen, att vi icke far "vare sig sammanblanda personerna eller dela vasendet” utan maste
forsoka, sa gott vi kan, fatta detta mysterium om de tre som likvél ar ett, detta mysterium som
inte kan fullkomligt forstas eller forklaras. Sa mycken vikt har i alla tider och i nastan alla
religioner lagts vid begripandet av detta mysterium att det tydligen &r av stor praktisk
betydelse. Manga tusen har sagt att alla dylika laror har ett blott teoretiskt varde, att de inte
gor nagon skillnad i det praktiska livet. Detta &r inte alldeles sant. Det &r obestridligt att forsta
atminstone litet grand av det. Allt av det kan vi inte fatta, men vi bor atminstone veta att det
finns tre kraftfloden och att anda all kraft ar en och samma. Vet vi inte detta, kan vi inte fatta
det forfarande, med vilket var vérld bildades, och inte heller forstd manniskan, eftersom ”Gud
skapade manniskan till sin egen avbild” och méanniskan alltsa har samma kannetecken — hon
ar tre och likval en. De tre och det enda i var kosmisk fysiska vérld framtrader genom en
ordning, som mycket liknar atma—buddhi—-manas hos minniskan — eller réttare sagt: var
ordning liknar gudomens.

Vi har den hogsta anden i den hdgsta av vara varldar och sedan denna andes andra aspekt,
som stiger ner en varld och darmed inom sig har tva egenskaper, den hogre varldens och den
lagres. Man talar om detta sasom en tvafald. | kristendomen talas om Kristus sdsom ”Gud och
méanniska” och i Den hemliga laran laser vi att ”Fadern—Moden spinner ett nat”. Denna
aspekt har alltid tva sidor: den &r Fadern lik sasom berérande Hans Gudom, likval ar den
ringare &n Fadern sdsom berérande Hans Mandom, nér den stiger ner en vérld. Andock &r
dessa tva icke skilda at utan utgor en ende Kristus, och denne Kristus ar ett med Fadern.

Sedan kommer den tredje personen i den vélsignade treenigheten. Han stiger ner till den né&st
hogsta varlden och star dar i bredd med Sonen, varpa Han stiger ner ytterligare en varld och dar
manifesterar sig i den hogre delen av det vi ibland kallar den nirvaniska eller atmiska vérlden,
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som alltjamt ar bortom nagot vi kan uppna, och forblir dar. De tre personernas manifestation
kan askadliggoras med tre linjer, som tillsammans bildar en ratvinklig triangel. Dessa tre linjer
ar den horisontella, den vertikala och hypotenusan, som férenar de tva forstnamnda linjerna.
Den horisontella linjen forenar de tre aspekterna eller personerna i dessas egen varld. Den
vertikala linjen, som drages ned fran det vi kan kalla basen i stallet for att dragas upp till denna,
forenar de tre personernas olika tillstand eller aspekter. Hypotenusan, vars kvadrat ar lika med
summan av de tva andra linjernas kvadrater, representerar Gudomen. For oss har nere
representerar den de tre personerna sasom personer och forenar dem likvél i ett enda vasen.

Individen nér adeptskapet, nér han hojer sin medvetenhet till den nirvaniska vérlden. Det som
utmarker adepten &r att han forenat monaden med det hogre jaget. Eftersom han blivit ett med
monaden, har han redan natt den hojd, dar Gudomens tredje eller lagsta manifestation verkar.
Darfor utgjutes denna manifestation éver honom pa det séatt som framstalls med beskrivningen
av andens utgjutelse vid den forsta pingsten. Sedan han genomgatt Kkorsfastelsen och
uppstandelsen, vilka framstéller arhatens stadium, har han himmelsfarden framfor sig, och efter
himmelsfarden kommer den Helige Andes nedstigande. | symbolen, sadan vi fatt den, steg
Kristus upp i himlen, och enligt den berattelse, som framlagts for oss, sankte sig den Helige
Ande Over apostlarna oberoende av Kristus och efter att Han l[amnat dessa. Men enligt den stora
gnostiska laran i Pistis Sophia stannade Kristus elva ar efter Sin himmelsfard och undervisade
darunder Sina trogna, varfor det ar tydligt att den Helige Andes nedstigande skedde icke efter
att Kristus avlagsnat Sig utan alldeles avgjort under Hans samvaro med Sin kyrka. Detta maste
innebara att alla de som framstélls sasom apostlarna (vilka de &n ma ha varit i verkligheten)
nadde adeptskapet, eftersom “tungor sdsom av eld satte sig pa dem, en pa var och en av dem”,
en uppgift som mycket tydligt pekar pa ett visst fenomen, som ar valkant i Osterlandet.

De som sett statyer av Herren Buddha eller av nagon annan av Indiens heliga eller gudom-
liga, har nog markt att det pa statyns huvud finns en egendomlig liten dubbel upphéjning.
Mycket fa har nagon uppfattning om vad denna egentligen betyder. Det finns pa hjassan ett
visst chakra, som ibland kallas ”den tusenbladiga lotusblomman”. Hos den vanliga manniskan
ar detta chakra en virvel eller fordjupning i eterkroppen, men nar manniskan nar ett visst
hogre stadium, kan hon vrida denna virvel utat i stallet for inat och darmed géra den upphdjd,
sedan den tidigare varit fordjupad. Detta ar vad man forsokt askadliggora nar man framstaller
Herren Buddha med denna egendomliga lilla dubbla upphojning pa hjassan. Den torde lysa
och darmed nara nog ge intrycket av en eldstunga. "Tungor av eld” ar saledes ingalunda en
dalig poetisk skildring.

Det andra mérkliga fenomen, som beskrivs i samband med detta nedstigande, detta att de
som talade uppfattades av varje ahorare pa dennes eget sprak, ar, sa vitt vi nu vet, ej nagot
som nddvandigtvis foljer med adeptskapet, men det hor till ett hégre stadium. Jag har sjalv
erfarit ett exempel pa detta fenomen. Det vill forefalla som om detta komme Gver apostlarna
vid samma tillfalle, om vi skall taga uppgiften harom sasom ett historiskt faktum.

Med klarvoajans har vi inte sett apostlarna ordnade pa detta satt. Icke for att det ej fanns
nagon man vid namn Petrus, utan det fanns manga Petrusar. Detta var namligen den titel som
gavs forestandaren for varje kyrka — petros, den klippa, varpa kyrkan byggdes — eftersom
kyrkans ledare var den klippa, pa vilken den reste sig. Detta &r inte en odven symbol, ty vi vet
att det mycket ofta ar sa att teosofiska loger och andra organisationer pa detta sétt &r beroende
av en enda manniska. Det vill synas som om detsamma gallde i gamla tider. Det fanns sadana
som kunde leda, och dar det finns en ledare, finns alltid anhangare. Hans kunskap &r saledes
den klippa, varpa denna sarskilda kyrka bygges. Vad galler det dvriga, har vi inte undersokt
det tillrackligt ingaende for att kunna lamna exakta besked, men man kan inte annat &n tvivla
valdigt mycket pa denna berattelse, i synnerhet som Origenes sarskild varnade oss for att fatta
den som historisk. Han jamforde den med berattelsen om Hagar och Ismael, varom det star i
Bibeln: "Hari ligger en djupare innebdrd.” Vi far en mycket vidare och mer anvandbar upp-
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fattning om dessa ting, om vi tillampar denna tanke pa dem, ty, sasom Origenes uttrycker det,
”Antingen detta skedde i Judeen eller ej, ar det atminstone visst att det genom all evighet sker
I de kristnas liv”, och detta ar det viktiga i skeendet, icke den materiella handelsen.

Séledes blir adepten ett i medvetenhet med den vélsignade treenighetens tredje person.
Detta maste vara nagot likt det satt, pa vilket vi en hel varld langre nere upplever det, nar vi
uppnar medvetenhetens enhet. Nér vi nar den nirvaniska virldens fulla medvetenhet, finner vi
att andra synes vara delar av oss sjalva. Alla uppfattas da som delmanifestationer av det Ende.

Att inse ar att fullgéra den stora uppgiften av att skada in i det klart stralande
ljuset utan att sanka blicken och utan att rygga tillbaka i fasa, liksom infér nagot
kusligt spoke. Detta hander somliga, och nar segern ar sa gott som vunnen, ar den
darmed forlorad.

Det synes mycket underligt att nagon, som natt sa hogt, skulle falla, och anda gor nagra
detta. Innan manniskan natt detta stadium, bor hon ha fullstandigt 6vervunnit varje mojlighet
av radsla, men de finns, som ryggar tillbaka for denna storslagna utveckling, emedan de
fruktar att forlora sin individualitet. P& ett mycket lagre stadium maéter manniskan nagot mot-
svarande genast efter doden. Det finns manga, som héftigt klamrar sig fast vid det fysiska
livet, da de ej kénner sig vissa om nagot annat an detta liv. Nar eterholjet, som bestar av
fysisk materia, dras ut ur den grovfysiska organismen, hanger en dylik manniska i emotional-
kroppen fast vid den eteriska motsvarigheten, som alltjamt omger henne, i stéllet for att lata
den uppldsas, som den borde, och vallar sig darmed mycket besvar. Hon lever da i “den gra
varlden”, som den kallas.

Vi finner nagot motsvarande pa detta hogre stadium. Alla sina inkarnationer igenom har
méanniskan haft en kausalkropp. Hon identifierar denna kausalkropp med sin individualitet
och ryggar tillbaka for tanken att forlora denna. Buddhivarldens séllhet och oéndliga ljus
hagrar for henne, men hon kan na denna varld bara genom att uppge sin kausalkropp, och
denna insikt skrammer henne ibland. Hon befarar att genom att mista denna mista allt och
upplosas i detta odandliga ljus. Darfor ryggar hon tillbaka pa sjalva troskeln. Hon fruktar hela
detta nya, att inga i enheten. Hon vet inte att hon, nar hon val ingatt i denna, kommer att ha
sin sjdlvmedvetenhet likaval som forut och inte k&nna att droppen smalt samman med
oceanen utan att oceanen har hallts in i droppen.

Understundom har vi andra liknande exempel pa lagre stadier. Den manniska, som fungerar i
sin mentalkropp, ar ibland radd for att slappa denna och uppga i kausalkroppen, sa att hon pa
detta stadium hejdar sig, tvekar och rads for att géra 6vergangen. Manniskans framatskridande i
vart och ett av dessa fall & avhangigt den bakomliggande kraften, den oerhérda entusiasm och
héngivenhet som hjélper henne igenom. D4 ju denna ar den kraft, som driver henne framat,
betyder tvekan for manniskan att entusiasmen sviker, eftersom radsla och dylik entusiasm inte
kan finnas samtidigt. Den stund hon tillater sig att frukta, ryggar hon genom denna blotta tanke
tillbaka och faller av, och da har hon icke langre den stéllning hon hade uppnatt.

Det finns ett visst berattigande for detta ryggande i vissa fall. Grunden dértill & nog den att
manniskan, om hon fortsétter bortom det tillstdnd, dar hon kan vara medveten, faller i trans
och forlorar sig déri. I Indien talar man om att uppgd i samadhi. Vi undrade vilket stadium
denna kunde vara och satte det lika med olika nivaer, den ena efter den andra, och fann darpa
att den inte var ett och samma tillstaind. Det dr6jde ldnge, innan vi upptickte att samadhi ar
olika for olika manniskor. Den betyder det tillstand, som ligger alldeles bortom den niva, pa
vilken méanniskan kan behalla medvetenheten. For en vilde, som dr medveten endast i fysiska
virlden, vore livet i emotionalvirlden samadhi. For de flesta, som tillhor var ras och har
studerat dessa ting, vore livet 1 kausalkroppen samadhi, eftersom de inte skulle vara till-
rackligt medvetna for att en dylik upplevelse skulle vara till nagot gagn fér dem. Manga av
oss skulle vara omedvetna i buddhivarlden, om lyckades i att trdnga in i denna. Detta torde
innebdra att vi genast efter aterkomsten i vara lagre holjen skulle vara tillbaka utan nagon
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bestamd ytterligare kunskap. Vi torde anldnda med en djup kénsla av séllhet, en fornimmelse
av att ha badat i alla slags ogripbar harlighet men utan nagon riktig kunskap och utan formaga
att gora nagot av gagn.

Detta slags samadhi — ett tillstind som ligger alldeles bortom ens medvetenhet — &r icke
nagot som vara mastare uppmuntrar oss att séka. Dessa Stora torde saga: “Strava garna efter
den hdgsta niva ni kan uppna, men gor det medvetet. Arbeta er uppat steg for steg, rusa inte in
i det. Var forsiktiga. Kdmpa stadigt uppat och behall medvetenheten hela tiden, medan ni gor
det.” Det finns mojligheter, som kan betecknas sasom farliga. Ingenting ar egentligen farligt,
ty i dessa hogre varldar har man inte nagot avskilt liv man skulle kunna mista liksom man har
héar nere, men det ar fullt mojligt att driva ifran evolutionslinjen, om man gor okloka experi-
ment. Likvél &r detta inte troligt vad géller den vanliga studerande, eftersom han arbetar sig
stadigt framat pa nivaer han kanner och avser uppna.

Mojligheten att falla tillbaka — i fruktan for att stéllas infor den hogre utvecklingens krav —
framstalldes med skarpa for oss i de gamla egyptiska mysteriernas initiationer. Kandidaterna
till dessa fick l&ra att de i sOkandet efter kunskap icke fick visa vare sig obetéanksam iver eller
radsla. Nar kandidaten fordes till den dorr, bakom vilken lag den krypta eller underjordiska
sal, dar dessa stora riter utévades, fick han en pataglig laxa om detta lampliga uppférande, ty
nar han steg in i salen, riktades ett svard mot honom, sa att det nuddade hans brost, sasom en
varning om att han inte skulle rusa fram i sokandet efter dessa mysterier, och samtidigt férde
hans ledare honom med ett rep runt hans hals, sa att han skulle ha skadat sig, om han av radsla
ryggade bakat. Efterat forklarades detta for honom. Man sade honom att en manniska maste
aga stilla tillit, att hon aldrig far rusa rakt in i nagot hon icke forstar, ej heller fly undan i
radsla vid motet med ndgot som synes henne skrammande.

Var stora grundarinna, madame Blavatsky sjalv, som ingen kunde beskylla for att sakna
mod, som iford mansklader stred under Garibaldi ar 1867, sade mig detta: Nar hon forsta
gangen fordes infor varldens herre, den ende invigaren, varldens store andlige konung, foll
hon pa sitt ansikte och kunde inte skada honom pa grund av den oerhdrda makt och majestat
hans ansikte utstralade. Det paverkar inte alls alla kandidater pa samma satt, men anda, om
detta blev denna verkan pa en sa fullkomligt oférfarad manniska som madame Blavatsky, kan
man forsta att det inte dr nagot obetydlig prov att foras ansikte mot ansikte med represen-
tanten for Sollogos pa denna planet. Det ar en oerhord upplevelse.

De som blir méastarens larjungar skall en gang i sinom tid ledas av mastaren pa den vag som
leder till initiation, och da maste de méta den ende invigaren, visserligen icke vid forsta
initiationen, ej heller andra, men vid tredje och fjarde. Men innan den tiden kommer, har de
gjort sd manga erfarenheter pa vagen att de nog skall vara till stor del forberedda. Det hade &ven
madame Blavatsky, men &ndé &r det jag har har sagt det hon omtalade for mig. Aven om jag
helt och hallet & ense med henne om att detta ansikte ar fyllt av majestdt och makt — alldeles
ofattbar makt, bortom varje forestallning av makt man kan géra sig — ar det likval sa fyllt av
karlek att det synes mig att man icke skulle kunna kanna fruktan i Hans narvaro. Jag tror inte
heller att madame Blavatsky kande det utan blott och bart en sa stor bavan att hon fornam som
om ljuset blandade henne och hon inte kunde se in i det — det blev for stort for henne.

Men det som hdr omtalas &r inte motet med den Ende Invigaren utan motet med det egna
hdgre jaget — intradet i detta vidare andliga rike. Manniskor ryggar faktiskt tillbaka infor
detta, som jag sagt, eftersom de fruktar att de, nar de dyker ner i detta skinande hav, kanske
aldrig kommer tillbaka, att individualiteten kan ga forlorad. En tankande manniska torde veta
att manga andra har dykt ner i detta hav utan att ha gatt forlorade, men man tanker inte alltid i
dylika stunder utan snarare handlar pa instinkt. Man maste strava att sa ordna sitt instinktiva
handlande att det blir fornuftigt och ratt handlande. Vi far inte rygga tillbaka for det gudom-
liga, vare sig det visar sig i oss sjalva eller i ndgon annan. Det sags har att somliga gjort det
och att, nér segern var nastan vunnen, den likvél gick forlorad. Det vore sorgligt. Men vi bor
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inte lata oss bedragas av det satt, pa vilket det framstalls.

Den varningen far vi ofta hora att ju hogre en manniska stiger, desto djupare kan hon falla.
Det finns flera grunder dértill. En kan vara att hon missbrukat den gudomliga kraft som
kommit henne till del. En annan kan vara att hon rakat i ett sadant tillstand att hon vallat en
lacka i den kanal som bestar av ett antal larjungar, varav hon sjalv ar en. De Stora sander ut en
valdig vag av kraft genom en dylik kanal och kan inte aterkalla den. Om det blir nagot fel pa
kanalen, kan en stor del av kraften ga forlorad. Det ar inte alltid en valdig utgjutelse i en enda
riktning — ibland gar en del av den at ett hall och en annan del &t ett annat for att utratta olika
saker — och endast om alla de olika manniskor som bildar kanalen star fast i sina sarskilda
uppgifter, ar framgangen tryggad. Det vore sorgligt, om man misslyckades och darmed
vallade en lacka, som bleve mycket allvarlig pa grund den bakomliggande kraftens stora tryck
och medforde att denna manniska foll. Aterigen: om nagon av radsla for ansvar avhaller sig
fran gott arbete inom den egna formagans gréanser, innebér ocksa detta ett fall.

Ju hogre en méanniska stiger, desto djupare kan hon falla, om hon faller anda ner till
bottnen. Det vore mycket sorgligt, om en manniskan foll fran denna hoga stallning, men det ar
mycket osannolikt att den, som stigit sa hogt, skulle falla &nda ner till bottnen. Vi behover inte
fatta det sa att ett fall, ocksa ett sadant som beskrivs i var text, ar 6desdigert. "Den som stiger
kan falla, den som faller skall stiga, hjulet vrider sig utan slut.” Det finns inget 6desdigert fall,
ty det ar Guds vilja att varje manniska skall ga framat, darfor kommer varje manniska ocksa
att gora det, och det ar bara en fraga om med vilken hastighet hon ror sig.

Om en sadan manniska miste sin stallning, vore det ett allvarligt sloseri med ett vardefullt
tillfalle, men darmed skulle hon icke kastas tillbaka till forsta borjan. Det skulle innebéra att
hon maste arbeta avsiktligt med att inom sig utveckla medvetenheten om sin egen gudomlig-
het och lara sig att lita till den.

Detta bleve givetvis inte alls sa latt, ty en manniska, som i avgorandets stund miste
sjalvkontrollen, forlorade besinningen, torde fa det svart att atervinna denna. Om en méanniska
i det hon klattrar uppat, skadar ner och ser en stor klyfta under sig, blir hon nog radd och
faller. Den manniska daremot som aldrig varit radd, torde med storsta sannolikhet fortsatta
hela vagen upp utan att hysa nagon som helst fruktan. Den som en gang forlorat sjélv-
kontrollen genom att blicka nedat, kommer att behdva en lang tid for att ater kunna tryggt ga
vagen. Jag vill dock inte att nagon skall tro att den som faller inte skall komma igen. Man kan
nog inte lata bli att tycka synd om en sadan och saga att det ar beklagansvart, att han borde ha
vetat battre. Likafullt aterhamtar han sig forr eller senare och gar vagen igen.

Det ar mycket latt att sdga att man borde ha fullkomlig tillit till den egna gudomligheten,
men det blir svarare, nar man val stélls infor nagra av dessa stora prov. Man kan nog vara viss
om att det arbete manniskan gjort undan alltjamt réaknas, d&ven om hon sedan faller, sa att det
aldrig kan bli fraga om ett 6desdigert slutgiltigt fall. Det ar nagot liknande att underkannas i
en tentamen i fysiska vérlden. Det medfor avsevarda besvar, men manniskan har alltjamt den
kunskap i behall som hon skaffat sig under det att hon studerade for tentamen. Nar hon sedan
blir i stand till ett nytt forsok, kan hon vara hyfsat saker pa att lyckas.

Det synes ibland vara mycket sorgligt, ndr en manniska, som gjort stora framsteg i esoterisk
mening, plotsligt dor. Da ar man benagen att saga: ”Sa synd. Om hon hade fatt fortsatta med
den hastigheten, hade hon nog initierats i detta liv.” Men det som sker ar karma och é&r till det
basta, och hon mister icke det hon vunnit. Jaget behaller allt det uppnatt. VVad det behdver
gora &r att skaffa sig herravéldet 6ver ett nytt fysiskt holje, men detta blir mycket latt for jaget
att gora fram till den punkt det nadde i det foregaende livet, och forst darefter borjar svarig-
heterna pa nytt

Att hora tystnadens rost ar att forsta det, varifran den enda sanna ledningen
kommer. Att bege sig till larandets sal ar att intréda i det tillstdnd, vari larandet
blir mojligt. D& kommer manga ord att skrivas dar for dig, och skrivas med eld-
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bokstaver, som ar latta for dig att lasa. Ty nar larjungen ar redo, ar ocksa mastaren
redo.

Vi har redan sett att larandets sal borjar i emotionalvarlden, den lagsta varld, dar man kan
lara nagot praktiskt med avseende pa hogre tillstand. Detta betyder inte att det inte finns nagot
att lara i de hogre regionerna av exempelvis den himmelska vérlden. Dar finns véldigt mycket
att lara, men for den vanliga ménniskan ar emotionalvérlden larandets sal, och nar hon lamnat
sin fysiska kropp och befinner sig emotionalvarlden far hon mycket av den undervisning som
maste ges henne.

Det finns valdigt manga studerande, som inte helt forstar vad det innebér att antagas till
larjunge av en mastare. Somliga synes vanta sig att detta stora privilegium betyder att de
standigt far mottaga undervisning av mastaren, att han ger dem sarskilda anvisningar in i
minsta detalj rérande deras framatskridande. Nar mastaren antar larjungar pa prov, betyder
detta mycket mer att han iakttar dem i det vanliga livet &n att han sarskilt undervisar dem om
nagot. Ett av hans huvudsakliga syften darmed &r att ha larjungens liv, tankar och kanslor in i
detalj infor sin syn, sa att han vet om han kan med gagn knyta denna larjunge narmare sig.
Detta maste han veta, innan han tar ett ytterligare steg. Annars kunde det valla honom
avsevart besvar och skulle inte vara modan vart fran arbetets synpunkt sett. Medan larjungen
befinner sig pa provstadiet, kan han anvandas som en kanal for kraft — detta hander ofta — men
det ar forst sedan det narmare forhallandet upprattats, som han star i standig forbindelse med
mastaren, men inte ens da behdver han nddvandigtvis veta nadgot om férbindelsen. Han kan
ibland ké&nna kraften fléda genom sig, och en underbar upplevelse &r det, ett stort privilegium
och en djup gladje att fa anvandas for spridandet av mastarens kraft, men han far ingen
undervisning av mastaren annat an vid mycket sallsynta tillfallen.

I de flesta fall utses en &ldre larjunge att se efter neofyten och ge honom nédvéndig hand-
ledning. | mitt eget fall larde mig madame Blavatsky valdigt mycket i méastarens stalle, men
jag skildes fran henne pa ungefar fem ar, da jag skickades till Indien, medan hon befann sig i
Europa. Foljaktligen var det henne omdjligt att ge mig nagon hjalp forutom genom nagot till-
falligt brev och ibland i emotionalvérlden. Déarfor anfortroddes jag i swami T. Subba Rows
vard. Han var en utomordentligt talmodig larare i varje detalj, och darfor fick jag mycken
hjéalp av honom.

Under denna tid traffade jag min egen mastare blott ndgon gang da och da, och aven nar jag
traffade honom, var det vanligen ingen undervisning han gav mig utan i stallet anvisningar
rérande nagot han ville att jag skulle géra. Men under det att man gjorde arbetet, vann man
atskillig kunskap och skolning. Manniskans forsck att i nagon man tjana, ocksa da hon i
forstone inte vet hur, visar henne i vilket avseende det brister hos henne. Da kan hon gripa sig
verket an att fylla dessa brister, sa att hon formar battre utfora nasta arbetsuppgift. For egen
del kan jag nog sdga att det var sa jag larde mig det mesta av det som kom mig till del. Jag
brukade finna ut nagot satt att gora uppgiften, och sedan se efter om forfarandet kunde
forbattras, tills jag fick veta hur man tillimpar de hogre slags metoder som swami T. Subba
Row kunde ge mig. Men detta betydde atskilligt hart arbete, mycken anstrangning och ofta
mycket langsam utveckling. Likvél behovde det goras och gjordes éven, och det &r nog sa alla
larjungar skolas. De far ett visst arbete att utféra, och medan de gor detta, lar de sig hur de
skall gora storre arbeten. Men i detta viktiga amne om forhallandet mellan maéstare och
larjunge har jag skrivit mer ingaende i Mastarna och véagen.

Olika mojligheter att lara 6ppnar sig for larjungen. Manga av dem star likaledes 6ppna for
envar av 0ss i emotionalvarlden, om vi véljer att draga fordel av dem. Vi besoker ibland fore-
lasningar i fysiska vérlden for att lara nagot om teosofi, da somliga manniskor lar lattare
genom att fa fakta omtalade for sig pa detta satt, medan andra lér lattare genom att lasa en bok
I amnet. For dem som tycker om det talade ordet finns alltid foreldsningar i esoterik. Somliga
av dem som ar arbetare och hjalpare i emotionalvérlden, dgnar det mesta av sin tid at dylikt
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arbete. Var forre vicepresident mr A.P. Sinnett sdg det som sin sarskilda insats vad géller
plikterna i emotionalvérlden. Han brukade vanligen inte agna sig at de osynliga hjalparnas
arbete, utan hade sin egen avdelning, och man fann honom alltid ge undervisning i teosofi at
sadana i den valdiga emotionalvarlden som vill lyssna. Salunda lat han méanga, bade ddda och
levande, komma i beréring med dessa stora sanningar, ty han rakade ha en viss dogmatisk
metod att framstalla sina argument som manga fann mycket anvandbar och latt att folja.

KAPITEL 2
FORSTA, ANDRA, TREDJE OCH FJARDE REGLERNA

C.W.L. — Forra kapitlet var egentligen en inledning till bokens andra del med dess regler,
och nu kommer vi till sjélva reglerna. Anda fram till tolfte regeln numreras dessa pa samma
séatt som i bokens forsta del: forsta till och med tredje reglerna, femte till och med sjunde och
nionde till och med elfte hor i grupper om tre till den gamla palmbladshandskriften, och
fjarde, attonde och tolfte reglerna ar chohanens kommentarer. Déarefter & numreringen gjort
enligt ett annat system.

| detta kapitel skall vi behandla forsta till och med tredje reglerna, och jag kommer att dela
upp chohanens kommentarer, som utgor fjarde regeln, i tre avdelningar och behandla dem till-
sammans med de regler de avser.

1. Sta vid sidan i den kommande striden, och var icke krigaren, dven om du
kampar.

Han &r du sjalv. Likval ar du blott &ndlig och begar latt misstag, Han &r evig och
saker. Nar han en gang intratt i dig och blivit din krigare, skall han aldrig full-
standigt 6verge dig, och pa den stora fredens dag skall han bli ett med dig.

Larjungen maste strida. Han maste kasta sig in i den evolution som pagar omkring honom.
Han maste kdmpa pa andens sida. Anden lar sig gradvis att anvanda materien. Sedan den
bemaéstrat materien i en region stiger den upp fran denna for att erévra en hogre region eller
varld och lara sig anvanda dennas materia. Den ar i fard med att beharska materien pa alla
nivaer. Detta pagar omkring oss saval som inom oss, varfor vi varvar oss sjalva for denna
strid, for att jamna vagen for evolutionens krafter.

Vi maste lata personligheten sta at sidan i denna kamp for evolutionens framatgaende rorelse.
Den far inte alls deltaga i striden. Personligheten maste anvandas, emedan vi endast med denna
sasom redskap kan na andra manniskor i varlden, men vi skall inte lata personligheten tranga
sig pa. | var och en av personlighetens varldar maste man frigora sig fran vidhaftningen vid
denna varld, alltmedan man behaller kraften. Vi drar oss alltsa tillbaka gradvis fran de fysiska,
emotionala och mentala kropparna men behaller likval formagan att fungera i dem.

Den hogre tolkningen av denna aforism é&r tillamplig, nar personligheten stéllts at sidan och
manniskan ar ett med det hogre jaget. Da far hon lara sig att individualiteten maste stéllas at
sidan och soker monadens medvetenhet. Monaden maste fa verka genom det hogre jaget.

Att krigaren &r evig och saker kan fattas sasom relativt sant vad galler det hogre jaget i for-
hallande till det lagre jaget. Vi kan fatta det sdsom absolut sant vad avser monaden i forhallande
till det hogre jaget. Det hogre jaget kan, som sagt, pa ett tidigt stadium gora misstag, men det &r
langt mindre sannolikt att hogre jaget begar misstag &n att personligheten gor det. Monaden gor
inga misstag. Men om man dristar sig till att uttala sig om monaden, som om man férstod den,
nar man egentligen inte gor det, kan man a andra sidan saga att monadens kunskap om
forhallandena har nere nog ar nagot oklar. Dess instinkt kan inte vara annat &n pa det rattas sida,
ty monaden ar gudomlig. Den &r evig och saker, sdsom har sagt ar, men det kan handa att de
synsatt, som bade monaden och det hogre jaget anlagger, ofta ar allméngiltiga och att vi i var
stravan att tillampa dem i denna varld kan bega misstag, da ju hela meningen med nedstigandet
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i materien dr att vinna den exakthet och noggrannhet som erhalls genom fullkomlig fértrogenhet
med forhallandena i det lagre. Emedan varken monadens eller det hdgre jagets evolution &r
fullbordad, dger de &nnu icke denna exakta kunskap. For oss &r de ledare; man bor icke annat
gora an att lyda dem, men dven dessa ledare ar sjélva stadda i utveckling.

Pa den hogre stadiet dr den stora fredens dag uppnaendet av nirvana. Pa det ldgre stadiet
innebdr den det l&gre jagets och det hdgre jagets forening.

2. Sok krigaren och lat honom strida inom dig.

S6k honom, ty annars kanske du i stridens hetta och bradska férbiser honom, och
han kénner dig icke, savida du icke kanner honom. Om ditt rop nar hans lyssnande
ora, sa skall han strida inom dig och fylla den troga tomheten i ditt inre. Och om det
sa ar, kan du ga genom striden kylig och otrottad, stélla dig at sidan och lata honom
kampa for dig. Da skall det bli dig omdjligt att utdela ett enda hugg utan att traffa.

Detta synes vara underligt tal om det hogre jaget, men det ar sant. Det utstralar harligt men
obestamt. FOrran man kan se det hdgre jaget i manniskorna, har man ingen uppfattning om
vilket stort vésen ett hogre jag egentligen ar, hur odndligt mycket visare och starkare &n det
inkarnerade vasendet. Andock finns ingen anledning for nagon att kinna sig stolt eller inbilsk
over att vara en mycket fin manniska, en storartad manniska, pa en mycket hogre niva, ty
detta galler sjalen hos varje manniska. Envar ar i sjalva verket mycket battre &n han ndgonsin
synes vara. Icke ens det storsta helgon kan nagonsin fullt uttrycka sitt hogre jag. Detta ar alltid
i denna hogre vérld ett annu storre helgon dn det nagonsin kan vara har nere. Darfor maste vi
soka lata denna hogre del av oss sjdlva visa sig genom oss. Detta hogre jag ar langt finare,
langt battre &n personligheten, men det visar fram personligheten for att kunna utvecklas, att
sjalv bli annu narmare fullkomlig. Det hogre jaget behdver denna evolution, varfor vi inte far
felaktigt betrakta det hogre jaget sasom fullkomligt, det ar det icke. Vad det huvudsakligen
behdver for sin evolution &r bestdmdhet, noggrannhet. Det hogre jaget ar storslaget men, om
vi sa far saga, oklart i sin storslagenhet.

Det hogre jaget dnskar utvecklas genom det brottstycke av det sjélv som ar inkarnerat har
nere. Det vet hur det skall stiga ner, men forran det sjalvt ar i ndgon man utvecklat, vet det
inte hur det skall leda det l&gre jaget. Det & genom det lagre jagets erfarenheter har nere, som
det hogre jaget lar sig hur det skall utratta de ting det vill. Dess vilja ar evolution, Det for ner
nagot av sig sjalvt, sa att sidga en fingertopp, i de lagre varldarna. Denna fingertopp lar
bestamdhet, men nar den aterkommer till det hogre jaget vid slutet av en kort cykel av fysiskt,
emotionalt och mentalt liv, r det som den for med sig tillbaka materiellt sett endast en ringa
méangd bestamdhet. Minns hur gruppsjalen steg for steg fargas av de individuella djurens livs-
erfarenheter. Ett lejon, en katt, en hund genomgar olika slags upplevelser och forvarvar vissa
egenskaper, som kan vara mycket val uttalade i djuret sasom en individ. Det kan finnas till-
rackligt mycket mod for att gora just denna katt, hund eller detta lejon till ett anmarkningsvart
modigt djur, men ndr denna méngd mod spads ut i en gruppsjal om hundra individer, blir det
ju bara en hundradedel for var och en, varfér det beh6évs manga liv inriktade pa samma egen-
skaps forvarv for att denna skall starkt utvecklas i gruppen sasom helhet.

Ehuru det hogre jaget ar en individ och nagot mycket annorlunda en gruppsjél, galler likval
detsamma for det hogre jaget. Det utvecklar noggrannhet i en personlighet, men nar denna
sedan atergar till det hogre jaget, maste samma méangd av denna utvecklade egenskap spridas
jamnt i hela kausalkroppen. Den mangd, som var alldeles tillracklig for att gora en person-
lighet mycket noggrann, blir, nar den uppgar i det hogre jaget, blott en ringa brakdel av vad
detta fordrar. Det hogre jaget kan behdva manga liv for att utveckla tillrackligt av egenskapen,
sa att denna blir framtradande i nasta liv, eftersom det hogre jaget inte later en sadan sarskild
del av det sjalvt bli nasta personlighet utan for ner ndgon del av hela den mangd, som utgor
det hogre jaget, dock icke samma del tva ganger.

Ett langt framskridet hogre jag, som redan forvarvat atskillig noggrannhet, forstar person-
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ligheten, arbetar andamalsenligt genom denna och forsoker gora ett effektivt redskap av
denna. Men med den vanliga manniskan i varlden &r detta icke alls fallet. Darfor maste per-
sonligheten forst sa att séga ropa pa det hogre jaget, pakalla dess uppmarksamhet, och sedan
sOka dess inflytande. Om ménniskan, som befinner sig har nere och vill hjalpa till i planens
forverkligande, gor detta, svarar det hogre jaget genast och utgjuter sig omedelbart genom
personligheten, som da bor stalla sig at sidan och lata krigaren strida inom sig.

Det hogre jaget har manga harliga méjligheter, som bara behover vackas. Detta ar en av
grunderna till de stora kliv framat, som en méanniska kan gora, kanske en grovhuggen man
som gar ut i kriget och offrar livet for sin dvertygelse eller i varje fall 16per en mycket stor
risk att gora det. FOr att utratta stordad som ett dylikt — att satta ett ideal framfor den egna
bekvamligheten, framfor risken av forskracklig smarta, framfor mojligheten, ja rent av sanno-
likheten av livets forlust, vacker hos det hogre jaget ett mycket kraftigt gensvar.

Jag har hort folk sdga emot detta. Man har skrivit till mig och sagt: ”Ni séger att en soldat
vinner i andlighet, men hur kan det s& forhalla sig, nar soldaten gar ut i krig, driven av hat
snarare &n av nagra adla kanslor?” Aven om det mé vara sant att han hyser en dylik kansla mot
fienden, gor han likval nagot stort, adelt och osjélviskt, om han frivilligt anmalt sig att strida for
det han anser vara ratt, och detta aterverkar pa det hogre jaget och vécker det mer dn nastan
nagot annan enskild handling torde gora. | privatlivet far en manniska ibland tillfalle att gora ett
offer, som ar storre an att riskera livet. Hon kanske till exempel far dgna hela sin tid at att tjana
en annan osjalviskt och utan knot, avstd fran nojen och omvéxling, sasom att vaka Gver en
langvarigt sjuk. Dylika offer ar storre dven &n soldatens idgonenfallande hjéltemod. Men de &r
blott fa, medan i krigstid manga tusen beger sig ut och griper det stora tillfallet. Mannen gor en
underbar anstrangning av sjalvuppoffring. Da vécks det hogre jaget och later till gensvar utgjuta
en harlig strom av hangivenhet, som formar orsaka an mer orygglig offervilja i ett kommande
liv. En anstrangning av mod kanske fordras. Detta framkallar hos det hogre jaget en stadig
strdm av mod, och darfor skall den méanniska, som mister sitt liv, finna det, som Kristus sade for
lange sedan. Den som pa detta sétt mistat sitt liv, har forvisso for sin nasta inkarnation vunnit ett
mycket fullare liv, vilket ogensagligen blir en storre personlighet. Det hogre jaget kommer da
att kunna fora ner mer av sin kraft och kunna béttre styra personligheten.

Ett annat satt att i stridens hetta och bradska kanske forbise honom” kan férekomma, nar
manniskor agnar sig at goda garningar och darvid later personligheten komma fram hos dem.
Detta borde aldrig ske med esoterikstuderande, men gor det anda. Det utfores atskilligt gott
arbete i Teosofiska samfundet, och alldeles sékert borde de som utfor det sta helt och hallet
ovanfor varje slags personlig kansla i avseende darpa, men ofta gor de inte detta. Nagon anser:
"Den har lilla insatsen & min, och darfor maste den ga fore annat arbete. Det &r inte sa att jag
gor den for min egen tillfredsstéallelse och darfor inte vill se ndgon annan gora den, utan jag vill
gora den darfor att jag ar alldeles saker pa att de inte skulle kunna gora den lika bra.” En dylik
installning ar full av sjalvforharligande. Det ar utvecklande for en manniska att ha nagot slags
forbindelse med sadant arbete som vart, det gor hennes kanslor finare och borde gora hennes
intellekt skarpare. Sjalva detta faktum att det har denna stimulerande inverkan tenderar att
starka personligheten, men detta ar ingen ursakt for det daraktiga i att lata det gora detta.

Motsvarande forekommer i andra slags organisationer. | mina yngre ar som prast hade jag
manga slags kyrkliga sysslor att utfora, daribland att utbilda korer. De som agnar sig at dylikt
arbete, stravar omedelbart for Guds kyrka och ar vél darfor menade att 4gna sig at nagot hogre
an vad den vanliga méanniskan darute arbetar med. Likval &r det nog inga andra kategorier, dar
det kabblas sa mycket som bland kyrkliga arbetare och korer. Envar som haft att gora med att
skola korer vet att det sa ar. Sorgligt men sant, och sa borde det forstas inte vara. Men det
forekommer just darfor att de arbetar med nagot som ligger litet ovanfor den vanliga nivan,
och ndr det gor detta, har livet inom dem véckts litet mer &n vanligt.

Larjungen far se upp, sa att hans personlighet inte gor sig gallande i dylikt arbete for det
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goda, ty om den det gor, forlorar han den hogre ledaren ur sikte. Det hogre jaget kan strida
inom honom och genom honom férst nar han &r hangiven arbetet, icke sin personliga del déri
eller andel darav. Han kanske glmmer det hogre jaget, nar personligheten rusar astad med
honom, och da ar han icke i stand att mottaga dess hjélp, lyssna pa nagon antydan det ger. Sa
kan han for tillfallet sluta sig gentemot det hdgre jaget och ga miste om den stora férmanen av
dess hjalp. Att det hogre jaget ar obestamt, savida det inte ar utvecklat, torde kanske hindra
det fran att ange en sarskild inriktning for arbetet, men nar den mer bestamda personligheten
funnit arbetet, kan det hogre jaget utgjuta sig i den, gor det aven och satter den darmed i stand
att gora det battre och i ett avgjort hogre sinnestillstand &n vad personligheten kunde uppna
utan dylik hjalp.

Men om du icke soker honom, om du forbiser honom, sa finns det intet skydd for
dig. Din tanke skall da vackla, ditt hjarta bli ovisst, och i slagfaltets rék och damm
skall din syn och ditt forstand svika dig, och da skall du icke veta att skilja dina
vanner fran dina fiender.

Allt det som har beskrivs &r vad som hénder, nér personligheten inte séker den hdgre
ledningen. Den skiljer da inte vanner fran fiender, den later sig da ryckas med i lidelsernas
virvel och under dessas inflytande tro pa vad den sager som icke det ringaste ar en verklig
van. Dylikt ser man ofta i det dagliga livet. Om en manniska ar upphetsad, vred eller svart-
sjuk, lyssnar hon pa det l6jliga skvaller som de sprider vilka kallar sig vanner men i verklig-
heten icke alls &r nagra vanner.

En skvallerbytta, en intrigmakare &r ingens vén. Han &r den varsta fiende till den han talar
med. Det ar sannerligen mycket sorgligt for den som har med en sadan att gora och tror pa
vad han séger. Nar vi hor en manniska borja tala nedsattande om nagon annan, &r det bast att
undvika henne sa fort som mojligt, ty vi kan vara alldeles vissa om att vi inte far hora nagot
gott och dven att denna méanniska, som talar oratt om nagon annan, kommer att tala likadant
om oss med nasta som hon traffar. Darfor ar det bast att inte ha nagot som helst med sadana
manniskor att géra och inte taga det minsta intryck av nagot de sager. Nar nagon hor vad en
sadan sager, blir svaret ofta, ”Jag tror inte pa det dar, jag faster mig inte vid det.” Men lika-
fullt &r han litet paverkad av det, later det dyka upp i minnet om och om igen och undrar snart
om det nog inte kunde ha funnits nagon faktisk grund till det sagda i stallet for att genast
avvisa det ur tanken, vilket &r den enda fornuftiga installningen.

Nar man kanner en manniska val, bér man vara instélld pa att lita till sin kunskap om henne
och inte lata sig ryckas med av det som ségs av andra, som nog kanner henne samre. Hos 0ss
finns alla slags olika karaktarsdrag. Allmant sett far man inte vilse, om man haller sig till sin
egen kdnnedom om vad en ménniska ar, tycker och ténker och gor, &nda tills man sjalv klart
ser att denna manniska forandrats i nagot avseende, och dven da far man inte bilda sig en
bestamd asikt av ett enda exempel, en enda handelse. Man maste vanta och se, ty ofta ar det sa
att en manniska ar forandrad blott tillfalligtvis, till exempel pa grund av sjukdom eller sémn-
l6shet och da kan sdga och gora sadant som hon i vanliga forhallanden inte skulle sdga och
gora. Man far alltsa inte doma en van forhastat pa ett enda ord eller en enda handling, utan
man maste vanta och se hur det egentligen star till med honom. Att utga ifran att han for-
andrats bara darfor att nagon pastar det, ar fullkomligt orattvist. Nar man har en van, skall
man sta pa hans sida och vanta, tills han sjélv sager eller gor nagot som stoder denna uppfatt-
ning om vad han pastas tanka eller tycka eller gora eller sdga. Godtag icke vad andra pastar
vara bevis, dessa andra som talar som de gor darfor att de missuppfattat honom, icke noga
lakttagit honom eller helt enkelt tycker illa om honom!

Liksom den, som sa later sig paverkas, rakar i ett tillstdnd, dar han inte vet att skilja vanner
fran fiender och inte alls forstar fakta i malet, sa blir det alldeles detsamma med den som later
sin personlighet hérska 6ver sig. Om avunden griper tag i honom, férblindas han fullstandigt.
Da ar hans vanliga sinnen honom till intet gagn, da varken ser eller hor han vad de vittnar, da
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har han sin asikt fardig om allt och ar det alldeles fafangt att soka vanda honom ratt. Det ar
mycket underligt och sorgligt att se hur beredvilligt folk tror andra om ont. Det onda kan
vederlaggas, man kan mycket latt visa att det inte finns ndgon grund for pastaendet om det.
Misstanken kvarstar lika fullt.

Sa borde det inte vara, men att det sa ar beror delvis pa att i mansklighetens allméanna
utveckling en sarskild del av oss sjalva blivit éverdrivet utvecklad. Det lagre mentala lar
genom urskillning, genom att allt klarare uppfatta skillnader mellan olika ting och tar darfor
alltid forst fasta pa det som skiljer. Nar en manniska forst kommer i beréring med en annan,
som hon inte kanner, med nagon tanke som ar henne obekant eller med en bok hon tidigare
inte sett, & darfor den allmanna tendensen att i detta nya forst uppmérksamma det hon inte
tycker om, det som skiljer sig fran vad hon &r van vid och sedan forstora det till orimliga
proportioner. Grunden dartill ar att vi utvecklat urskillningsformagan litet for mycket eller
réttare sagt har vi annu inte utvecklat férmagan av buddhi sasom motvikt. Det & mycket gott
att kunna urskilja. Det &r nodvandigt, men vi borde dga ocksa syntesens formaga, som ser
likheter saval som skillnader.

Den ldra, som ges 1 detta stycke, framstélls med stort eftertryck dven i Bhagavad-Gita:

N&r manniskan betraktar sinnesforemalen, later hon sig bindas vid dem. Av denna bindning uppstar
begér, av begéret vrede, av vrede kommer forblindelse, av forblindelse minnets férvirring, av minnets
forvirring buddhis forstéring, genom buddhis forstéring gar hon sjalv under.

Det &r svart for oss att inse hur monaden kan vara gudomlig och likval samtidigt outveck-
lad, hur den kan vara forandrad i slutet av sin inkarnation i individualiteten mot vad den var i
borjan. Lat oss betrakta en analogi, lat vara en ofullkomlig dylik. Manniskokroppen bestar av
miljoners miljoner celler. Dessa ar ménskliga celler, eftersom de ar delar av manniskan. Om
det funnes nagot slags evolution — och kanske det finns — genom vilken cellens sjal ndgon
gang kan bli en manniskas sjél, torde man likval inte kunna séga att det nar allt kommer
omkring inte funnits nagon evolution, da ju cellen varit en manniskocell fran forsta borjan.
Denna liknelse kan ge en antydan om hur monaden &r en del av Logos, likval outvecklad. Det
ar osakert, det vet jag, att gora dylika analogier fran det lagre till det hogre och sedan tvinga
dem pa verkligheten i formodan att de Gverensstimmer med denna i varje detalj, da de ju
vanligen inte gor det. En stor esoterisk sanning lyder: Sasom ovan, sa ock nedan”, men dess
omvandning, “sasom nedan, sa ock ovan” &r sann bara med stora och viktiga inskrankningar.
Vi kan nog tryggt resonera uppifran och ner, sasom hinduerna gor, fran det, om vilket det
omtalas for dem att det finns dar uppe, till det som de saledes maste finna nagonstans har
nere, i nagot allméant avseende. Men det ar inte alldeles tryggt att kasta om forfarandet, ty
ordningen i hogre vérldar &r uppenbart stérre och mer genomgripande, men vi vet inte pa
vilka satt den &r det. Vi kan ofta fara vilse, om vi antar att nagot, darfor att det sker har nere,
maste ske dven dar uppe. Nagot som &r uttryck for samma lag maste ske dar uppe, men det
kan gestalta sig pa ett satt, som vi inte skulle kdanna igen.

Analogin med cellerna i ménniskokroppen kan man inte alldeles tryggt tillampa sarskilt
langt, men det finns allehanda enskildheter, som moter under vart studium och som visar att
nagot dylikt forekommer. Vi vet att det liv, som besjalar alla de lagre naturrikena, i sin tur blir
ett holje for ett &nnu hogre slags liv, nar manniskan individualiseras. Den kausalkropp vi nu
anvander var sjalen hos nagot djur, av vilket vi individualiserades, varfor det som pa ett visst
stadium var det besjalande livet kan senare bli ett hélje. Sa formulerad behéver denna sanning
dock inskrankas, ty &ven om det, som hos ménniskan &r kausalkroppen, var allt av sjal man
kunde se hos djuret och vaxten, ar det likval materia av ett bestamt slag, och det maste darfor
dari ha funnits ett liv, som kommit ovanifran och osynligt besjalat denna materia, givit denna
liv. Vi maste alltid minnas att energin, anden, kan vi aldrig se, utan blott dess yttring i nagon
materieform. Lat oss taga denna fysiska kropp som exempel. Vad ar det som besjalar den, ger
den liv? Det & manniskan i sin emotionalkropp. Emotionalkroppen kan vi inte se, darfor ar
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den pa detta stadium for oss sjalen. Om vi utvecklar emotional syn, finner vi att emotional-
kroppen i sin tur far sin energi av ndgot hogre. Detta visar sig vara mentalkroppen. Denna far
i sin tur sin energi av det hogre jaget — och sa fortsatter det hela vagen upp. Det, som for oss
forefaller vara det besjalande livet, &r aldrig den verkliga anden, utan nagon manifestation,
yttring av den. Né&r vi nar det hogsta vi férmar, bubblorna i koilon — i den verkliga rymdetern
— forefaller dessa for var nuvarande synformaga vara tomma. Naturligtvis ar de inte det,
eftersom det i dem finns ndgot som har férmagan att trycka undan eterns oerhorda kraft. Allt-
sa finns det avgjort nagot i denna skenbart tomma rymd. For narvarande kan vi inte se det,
men kanske kommer vi efter ndgon framtida utveckling att kunna gora det. Da ar det, som vi
kommer att se, icke den inneboende anden, utan nagot slags materia, genom vilken denna
inneboende ande manifesterar sig. Den hogre kraften syns aldrig nagonsin.

3. Tag emot hans order for striden och lyd dem.

4. Lyd honom, icke som vore han en faltherre utan som vore han du sjalv och
hans talade ord vore yppandet av dina egna hemliga énskningar, ty han ar du sjalv,
likval oandligt mycket visare och starkare an du sjalv.

Vi maste lara att, narhelst det uppstar strid mellan det hogre och lagre, vi ar det hogre. |
forstone kanner vi inte bestamt att det ar vi sjalva. | antagandet att det enligt var lara sa ar
maste vi handla som om vi kande att det sa ar, och da skall vi mycket snart finna att det ar
sant. Faran for oss ligger i att vi kan identifiera oss med det lagre och Gverge det hogre.

KAPITEL 3
FEMTE, SIATTE, SJUNDE OCH ATTONDE REGLERNA

C.W.L. - Femte, sjatte, sjunde och attonde reglerna inordnas i en av vara bekanta grupper.
Jag delar attonde regeln, som bestar av chohanens kommentarer, i tre delar, fogar dem var och
en till motsvarande mer kortfattad regel och behandlar dem i samband med dessa regler
liksom i det narmast féregaende kapitlet. Vi har saledes:

5. Lyssna till livets sang.

Livet sjalvt har talférmaga och tiger aldrig. Och dess yttrande ar icke, som du
dove kan formoda, ett rop. Det &r en sang. Lar av den att du ar del av harmonin, lar
av den att lyda harmonins lagar.

Till aforism nummer 5 finns dven en lang anméarkning av mastaren Hilarion. Den begynner:

Sok den och lyssna till den, forst i ditt eget hjarta. 1 férstone kanske du sager. ”Den
finns icke dar. Nar jag soker den, finner jag blott missljud.” Sok djupare. Om du ater
blir besviken, hejda dig och s6k @annu djupare. Det finns en naturlig melodi, en
dunkel kéalla i varje manniskohjarta. Den kan vara gdmd och ytterligt dold och tystad
—men den finns dar. I din naturs djupaste grund skall du finna tro, hopp och karlek.

Innebdrden &r att till grund for allt liv, och framvisad i hogre eller lagre grad allt enligt
varje levande vasens utvecklingsstadium, ligger den stora kraft som haller allt i rorelse. |
kristendomen har den kallats Guds vilja eller Guds kérlek, men ménniskor brukar mycket ofta
dessa religiosa uttryck oklart, sa att dessa mister mycket av sin verklighet och kraft. | den
folkliga religionen finns atskilliga av dessa uttryck, som har en viss historisk eller traditionell
inneb6érd men egentligen inte betyder mycket for de manniskor som anvénder dem. Folk talar
till exempel om Guds nad, men det ar nog mycket sallan de har nagon klar uppfattning om
vad de egentligen menar darmed. Och vidare nér i kyrkan litanian lases, sdager forsamlingen:
”Skona oss, gode Herre.” Detta &r ett hdpnadsvdckande, ytterligt ologiskt och omgjligt
yttrande, men ingen synes tanka djupare pa det. De sager, “skona oss” och kallar honom sam-
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tidigt “gode Herre” — en sjalvmotségelse. En god herre skulle man aldrig behéva be att skona
nagon. Att be detta ar varre an felaktigt, ty det antyder ondska hos Gud. Det &r hadelse av
annu varre slag an att missbruka Guds namn till svordomar, som folk gor ibland pa gatorna,
aven om detta ar illa nog. De tillagger Gud manskliga lidelser, illvilja till pa kopet, och ber
honom sedan att inte visa denna illvilja mot dem sjalva.

Pa motsvarande sétt talar manniskor om Guds nad. Ocksa detta inbegriper i stort sett samma
tanke, namligen att Gud skulle kunna gora oss nagot riktigt forskrackligt men att han i stallet
valjer att visa oss nad. Forvisso innebéar alla dylika fraser en ytterlig missuppfattning om vad
ordet "Gud” betyder. Det ar det storsta, det finaste ord som finns. Det betyder det Goda, och han
som ar god behdver ingen bén om att visa nad i nagot visst fall, ty han ar alltid sa fylld av kérlek
att redan tanken pa nagot annat an barmhartighet vore fullstandigt omojlig. Gud élskar alla,
oavsett vad de gor. Jag vet inte hur manniskor tanker sig att en karleksfull fader skulle kdnna
det, om han fann att hans barn kralade for hans fétter och bad honom om nad.

Vi har denna svarighet att kimpa med, nar vi i teosofin forsoker tala om dessa hogre
krafter. De av oss, som kommit genom de olika kristna kyrkorna och samfunden, har tyvarr
blivit vana vid att fritt tala om dylika ting men tanka pa dem sasom ytterst oklara och utan
bestamd innebdrd. Folk gar i kyrkan och kanske ber om gudomlig vélsignelse med nagon all-
man uppfattning om att Gud ser efter dem eller nagot liknande. Jag befarar att det ar en
mycket ovetenskaplig forestallning. Vad man borde forsta ar att en gudstjanst ar en inrattning
avsedd att formedla en alldeles bestdamd kraft. Denna — Guds valsignelse — &r en kraft, som ar
alldeles bestamd liksom elektriciteten, lika verklig som den anga som driver vara lokomotiv,
och den flédar genom de kanaler som utsetts for den genom prasten eller biskopen. Nar denne
stracker ut sin hand, flodar en bestamd kraft fran denna ut éver forsamlingen. Det sker en
mycket bestdmd utstralning av kraft, som fyller hela kyrkorummet och mottas och tillgodo-
gores av sadana manniskor som gjort sig redo att mottaga den. Visserligen kan dér sitta nagra,
som inte berores av den, men i sadant fall beror detta pa att de inte pa nagot satt forberett sig.

Nar méanniskor talar om Guds karlek och nad, tanker de alltsa mycket oklart om ting, som i
verkligheten &r mycket bestamda krafter. Det &r ibland svart for oss att befria oss fran detta l6s-
liga tinkande. De som lider dérav &r inte bara de som har sin bakgrund i de kristna kyrkorna,
utan aven de, som inte har denna bakgrund, har gatt miste om nagot. De som kommit till teo-
sofin pa religionens vag har darunder forvarvat en viss installning och forstaelse, som fritankare
inte har sa latt tillgangliga. Den renlariga kyrkliga skolningen ar pa det hela taget en god
skolning med undantag for dess trangsynthet och for den gudsuppfattning den sa ofta
framlégger for sina trogna. Vad galler det Ovriga, tankarna om att tjdna Gud med dyrkan och
lovprisning och genom att samlas till gudstjénst och i denna gudstjanst uttrycka all den skdnhet
som finns att tillga, allt detta &r utmérkt och skont, och jag menar att det ar fullt mojligt for detta
att finnas tillsammans med den mest vidsynta och mest liberala lara. De har dessvarre inte
samexisterat nu i manga arhundraden utom for mycket fa manniskor har och var. Jag har lange
trott att det forr eller senare skulle uppsta en kyrka, som forenade dessa ting, och nu har vi den i
Liberala katolska kyrkan. De manniskor, som &lskar den gamla kyrkan med hennes arbetssétt,
hennes riter och musik och all skénhet och mildhet, som finns i heligheten, kan nu fa allt detta
och likval samtidigt fa det med en lara som i allt vasentligt ar teosofi.

Nér vi i teosofin anvander termer, som motsvarar dessa allmént brukade men oklara ut-
tryck, bor vi alltsa forsta att de inte ar dimmiga eller obestamda i nagot avseende. Om jag
talar om att ge ndgon mastarens valsignelse, menar jag en bestamt utgjutelse av andligt in-
flytande. Den anvénder som sin bérare oftast materia av hogre slag &n fysiska vérldens men
anvander icke desto mindre materia, varmed den allt efter omstandigheterna paverkar kausal-
kroppens, eller mentalkroppens eller emotionalkroppens materia. Lat oss darfor frigora vart
tankande fran minsta smul av den forestallning att detta &r nagot oklart, gott inflytande som
inte betyder sa sarskilt mycket.
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Den stora kraft, som haller allt i rérelse, har ocksa en annan sida, namligen offrandets lag.
Offer ar ett stort ord, som manniskor i allménhet missbrukar. De talar om att gora ett offer,
nar de avstar fran nagot, och att det ar hjartslitande att géra det. Om manniskor vill veta vad
offer verkligen innebér i religionen, maste de sopa undan denna forestallning ur sitt tankande.
De maste gora en fullstandigt ny tolkning av ett ord de ként och brukat hela livet igenom. De
kanske ibland tror att de nu har den réatta tolkningen och har évergivit den andra, nér den
gamla forestéllningens skugga alltjamt vilar 6ver dem, dyker upp och férmorkar deras
tdnkande utan deras aning darom. Det &r blott gradvis, som den fullstandigt dor bort.

Det engelska ordet sacrifice” kommer av latinets sacrificio — “jag helgar”. Att offra nagot
ar att frambaéra det till Gud och darmed helga det. Tanken att man genom att offra det till Gud
berdvar det en sjalv ar en underordnad innebord, som inforts senare. Om man, som det sa ofta
sags i skrifterna, gor sig sjalv till ett fullkomligt offer for Gud, far det i detta icke finns nagon
som helst tanke pa att uppge eller berévas nagot. Sanningen ar, den ma sedan synas para-
doxal, att det egentligen inte &r nagot offer, sa lange man kanner det vara ett sadant, och inte
alls nagot helgat. D& ger man visserligen, men med avog hand. Nar man kéanner att man icke
annat kan gora an att sa att saga ge ut sig sjalv, vid Guds eller Kristi fotter i fullkomlig
hangivelse; nar man inte alls har nagon tanke pa att uppge nagot, da ju enligt sakens sjalva
natur man inget annat kunde gora sasom man kanner det, nar det man har inom sig gor det sa
att det inte finns nagot annat i hela varlden som man kunde géra annat &n att fullt ut ge sig at
Honom, kanske ar man da ett fullkomligt offer. Det ar forst nar vi helt och hallet glomt de
tankar som vanligen &r forknippade med ordet, som vi kan gora ett verkligt offer. Det ar ett
harligt ord, men det betyder inte att uppge, det betyder att helga.

Logos sjalv bringar det allra storsta offret, ty han utgjuter sig sjélv ner i materien. Han
begransar sin makt och sl6sar sin harlighet. Sannerligen ar det sa att ”FOr oss manniskor och
for var fralsning steg Han ner fran himmelen.” Detta ar skona ord, men den innebord, som i
var tid ar knuten till dem, ar ofta langt fran denna. Den ar ofta en verklig nerdragning av den
verkliga idén. Nar man val forstar dessa ideer, inser man att de ar skona, héarliga och allt-
igenom berémliga och beundransvarda — men forst maste vi forsta dem. Kristus bringar alltsa
det storsta av alla offer, och i den man vi &gnar oss at Hans tjanst, deltar vi i detta offer och
gor oss till ett med det. Om man en gang sett verkligheten bakom, kan man inte géra annat &n
detta, men da skulle vérlden inte langre tanka pa det som ett offer, ty det skulle forefalla som
om man foljde sin egen vilja. Da fortsatter manniskan att arbeta med evolutionens kraft men
har glémt vad det var hon gav. Det handlar da inte langre om att uppge nagot utan om att ha
natt den fulla insikten om en sjalv och om varfor man &r har. Logos’ tanke ar en dylik tanke,
och vi maste nagot likna Honom for att kunna verkligen offra.

Dr Besant har sagt att faktum, att det i varlden icke finns nagon religion, som ej ar full av
tankar om offer, visar att en stor esoterisk sanning ligger bakom detta. Offrandets lag har inte
till fullo studerats annu, ehuru en méstare en gang sade att den &r lika viktig som reinkarna-
tionens lag och karmas lag.

Att se verkligheten bakom tingen &r att lyssna till livets sang. Livets sang ar den kraft som
hela tiden flodar i allt levande. Alla olika rorelser i naturen har ljud och farg sasom sina
uttryck och beledsagande yttringar — det finns andra, om vilka vi ingenting vet, men atminsto-
ne ljud och farg hor till var erfarenhet. Det & mojligt att lara sig hora nagot av naturens
harmoni och se nagot av dess skonhet, harlighet och ordning, och det ar pa detta satt mer an
pa nagot annat, man kan na visshet om att allt samverkar for det goda och att den ordning,
som ligger bakom denna skenbara oordning, ar oerhord och pa allt satt storre, viktigare, verk-
sammare. Oordningen ar intet annat &n en obetydlig stérning, skum pa ytan. Darunder ligger
det djupa havet, och det lyder fullkomligt den gudomliga lagen, dven om det pa ytan kan
synas som om lagen aktades for intet.

Det ar viktigt for oss att forsoka, om vi kan, att fornimma den verklighet som ligger bakom,
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att kanna det som icke kan avvéandas eller storas pa nagot satt. Det &r en stor trost, en stor
hugsvalelse, en stor trygghet, nar vi en gang kan komma i beréring med detta och kénna oss
fullkomligt sakra pa att allt tdgar stadigt sin vag framat och att det féljaktligen ingenting
betyder vad som sker pa ytan, ty det &r i varsta fall ett litet tillfalligt fortret, ett obetydligt
virrvarr. Standigt ror vi oss framat mot enhet med det Enda. Vi ar hela tiden del av det, och
genom oss utvecklar det Enda sin manifestation av sig sjalvt.

Det finns en sang, en sa att sdga stor samklang, som alltid ljuder bortom vérldarna. 1 antiken
talade man om sfarernas musik enligt den tanke att solen, planeterna och stjarnorna under det att
de ror sig i sina banor frambringar en méaktig harmoni. Ocksa i Gamla testamentet laser vi:
“medan morgonstjarnorna tillsammans jublade och alla Guds séner hojde gladjerop”. Manga
anser detta vara ett vackert uttryck men ocksa bara en poetisk symbol. Ett vanligt talesatt ar "for
gott for att vara sant”, men allt gott och skont maste vara sant, emedan det &r gott och skont. Om
sjdlva idén ar god, sa finns en grund for den, ty man hade ej kunnat tanka den, om det icke i
hogre varldar funnes nagot motsvarande den. Allt det hogsta, adlaste och storsta ar gudomliga
tankar, och vara tankar &r hoga, rena och sanna i samma man som de stracker sig upp mot detta
gudomliga. Vi maste soka forvarva denna idé — icke sasom en poetisk bild att leka med, utan
sasom ett verkligt, grundlaggande faktum — att utdver allt och djupast inne i allt finns alltid det
skona och det sanna. De ideer, som vanligen laggs fram for oss, & méanniskans tankar om
tingen, men verkligheten bakom tingen ar Guds tankar om dem. Eftersom Gud dar storre &n
manniskan, ar Hans tankar hogre an vara tankar. Hogre betyder inte strangare, mindre praktiska
eller mer fjarran fran det vanliga livet, utan storre, skonare, harligare.

Vi lyssnar till livets sang, narhelst vi i allt soker finna det basta och skonaste. Alla som
studerar esoteriken maste nédvandigtvis vara optimister, ty de vet att fakta évernog beréattigar
till den mest optimistiska syn som tankas kan. Sanningen bakom &r alltid storslagen. Vi miss-
forstar den och racker inte till for den, men da kan man inte lasta sanningen for detta, utan
endast var egen brist pa forstaelse. Pa manga skilda sétt — stora som sma — kan vi alltsa i det
dagliga livet lyssna pa denna livets sang, och nar vi en gang kommit till att hora den, skall vi
aldrig helt mista dess ton. Den hores i alla de olika vérldarna. Aven om vi kunde héra hela
sangen, sadan den ljuder i en enda varld, skulle vi likval ha bara en liten del av den, en enda
ton. Allteftersom vi nar den ena varlden efter den andra, kommer vi att finna mera av dess
skdnhet och hérlighet. Ju mer man hor av den, desto mer fulldndad blir harmonin. Om man lat
en oktavs alla toner ljuda pa en och samma gang, finge man ingen harmoni, men i de hogre
vérldarna nagot som jag kan beskriva endast pa ett nagot paradoxalt satt — méjligheten att ju
fler toner man kan lata ljuda, desto mer fullkomlig blir harmonin, eftersom alla ting dér passar
ihop med varandra pa ett satt man har nere icke det ringaste kan mena.

Om en del av en melodi &r i en tonart och en annan del i en annan, blir deras samverkan en
dissonans. Om vi kunde tanka oss att i rummet gora nagot slags projektion, i vilken var och en
av dessa delar skulle utvecklas i fullkomlig harmoni inom sig, och sedan i en annan riktning
en ordning, i vilken dessa delar blandades, sa att var och en av dessa harmonier blev en enda
ton, sa skulle man fa nagon uppfattning om detta. Det gar inte att klada det i ord. Men verkan
av det blir att man kan projicera ett antal tonarter, vilka har skulle vara inbérdes i dissonans,
sa att de i hogre varldar blir till en fullkomlig harmoni.

Mycken nutida musik ar mindre harmonisk &n den aldre musiken. Den rusar in i vilda dis-
sonanser och soker darigenom pa nagot satt frambringa en finare harmoni. Den lyckas ej dar-
med. Jag tror dock att de som arbetar med detta, fangar glimtar om det jag talat om och for-
soker uttrycka det. De soker efter nagon metod, varmed dissonanser kan fas att alstra harmo-
nier. Jag tror inte att det kan goras i fysiska varlden, men jag maste erkanna att jag inte tycker
om dessa underliga senare yttringar, och darfor ar jag nog langt ifran att forsta dem. De som
komponerar all denna hemska musik, siktar val mot nagot, vars emotionala och mentala
motsvarigheter inte ar dissonanser utan harmonier, men har i denna varld astadkommer de en
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verkan, som icke &r harmonisk. Kanske har de som kommit att uppskatta detta, lart sig att
frambringa verkningarna i sina hogre héljen, sa att de tycker om dessa underliga och dis-
harmoniska toner.

Manga av de egendomliga moderna konstyttringarna, icke endast de i musiken utan dven de
i maleriet, kdmpar bestamt mot framtiden och astadkommer verkningar bortom det som kan
ses och horas. Det som kan ses och horas ar i manga fall oskont, men jag kan nog tanka mig
att de siktar mot nagot, som blir mycket skont, nar resultatet val erhalles. Man onskar att det
vore hyfsat harmoniskt i alla vérldar, sa att det aven har nere i det fysiska kunde vara skont i
sig for dem som inte forstar den hogre aspekten!

Jag har hort ett antal manniskor saga att ett musikstycke for dem later ungefar detsamma
som ett annat. Manga av oss kanner ett visst oklart behag, nar vi lyssnar pa musik, men forstar
den inte pa nagot satt. Det finns andra, for vilka ett musikstycke inte bara ar behagligt for orat
utan &ven lika bestdmt som talet i ett foredrag. FOr dessa formedlar musiken en tydlig form,
som de kan se och uppskatta. Jag har hort framstaende musiker samtala med varandra och
inser darfor att den tankeform en kompositor tonséatter alldeles bestamt kan 6verforas till en
annan manniska. Jag fick erfara nagot dylikt, nar jag besokte Italien for nagra ar sedan. En
man hade skrivit ett musikstycke, som skulle framstélla en fontan i en tradgard, och denna
fontan hade tre bassdnger, den ena ovanpa den andra. Medan han skrev sin musik som
skildrade detta, hade han haft denna tankeform i sitt medvetande. Jag vet att samma tanke-
form formedlades till en annan musiker, som aldrig sett fonténen eller tradgarden och inte
hade nagon vetskap pa forhand om vad stycket ifraga var avsett att beskriva. Men nar han
spelade det, framkallade musiken just denna bild for honom, sa att han visste vilka partier,
som avsag fontanens olika bassénger, och vilket parti, som beskrev tradgarden. Jag kunde se
vissa motsvarigheter, men forran jag fick veta hur stycket skulle tolkas, framkallade det inte
denna bild for mig.

Detta ar en hogre musikalisk utveckling. Nar vi star pa den niva, dar vi kan uppfatta en dy-
lik mening i musik, férmedlar denna mer &n den nu gor for de flesta av oss. Detsamma galler
en tavla. Just vad den formedlar till en manniska skiljer sig fran det den visar en annan. Som-
liga & som mannen i Wordsworths dikt:

A primrose by a river’s brim
A yellow primrose was to him,
And it was nothing more.

(En gullviva vid flodens bradd
Var for honom en gul gullviva,
Och den var intet mer.)

For skalden frammanade gullvivan en mangd skona ideer. Néar denna formaga ar klart
befastad, kommer vi att befinna oss i ett tillstand, dar vi tanker i symboler. Detta &r vad jaget
gor i kausalkroppen, det tanker i symboler, icke i konkreta ting. Det ar alldeles tydligt att detta
ar ett av de manga satten for medvetenhetens utveckling, dven om det skiljer sig mycket fran
de vanligare.

Manga av de nyare konstriktningarna, sasom futurismen och kubismen — vilka framstaller
ting, som inte liknar nagot vare sig i himlen eller pa jorden men kan symbolisera nagot i hogre
varldar — befinner sig for narvarande i ett 6vergangsskede. De gor halvdana arbeten. Det heter
alltid att man inte skall lata barn se halvdant arbete. Somliga av oss ar endast barn i detta
avseende, varfor vi inte uppskattar det, men néar det ar fullbordat, kan det vara en stor fram-
gang. Livets sang ar inte en enda del, utan en hel orkester. Den ar en véldig mangd melodier,
som alla ljuder tillsammans, och det kan vara sa att den nya konstens foresprakare soker na
upp till en annan yttring, som vi &nnu inte ser.

Stora foréndringar kan ske i konsten och musiken liksom i religionen, samhallet och
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politiken, nar véarldslararen kommer. Vi tanker vanemassigt pa honom sasom ledande oss i
religionen enbart. Jag vet inte varfor vi skulle begransa vart tankande till denna, ty sakerligen
sker atskilligt av manniskans evolution utanfor den egentliga religionsundervisningen. Jag
menar inte att religionen inte borde genomsyra allt vart liv, det anser jag att den borde, men
denna religion kan yttra sig pa manga olika sétt. Det kan darfor bli sa att varldslararen visar
oss hur ocksa dessa andra saker borde skotas, att han inspirerar icke endast prasten utan aven
poeten, malaren, skulptéren, musikern och vetenskapsmannen. Néar vi far en mera tidsenlig
framstallning av religionen, en som &r i béattre samklang med det sérskilda utvecklingsstadium
manskligheten nu natt, kan det mycket vél vara sa att denna nya utformning ger oss en
underbar inspiration pa alla dessa omraden. Alldeles sant ar att hans budskap kommer att fora
oss narmare forstaelsen av livets sang pa alla satt. Det kommer att visa 0oss mer av den bakom-
liggande harligheten, skdnheten, harmonin och ordningen.

Det ar vasentligt att infora ordning. Vi genomlever nu ett demokratiskt skede, och i sam-
band darmed synes det ofrankomligt att det rader en avsevard oordning. Somliga manniskor
rent av jublar 6ver oordningen, kallar den individualism och séger att varje manniska maste fa
ga sin egen vag, hur det sedan an gar med de 6vriga. Nog ar det nddvandigt att manniskor lar
sig att ga sin egen vag. Men det ar ocksa nddvandigt att de, nar det gjort detta, lar sig under-
ordna sin egen vilja den gudomliga viljan. Sedan de utvecklat formagan att sta pa egna ben
och férmagan att handla och tanka sjalvstandigt, maste de lara sig att rikta sitt handlande och
tankande at ratt hall. For att underordna sin vilja den gudomliga viljan maste man ju forst ha
en egen vilja. Nar en manniska inte har nagot viljeliv, ar det mycket enkelt, ty da later hon allt
bara vara och litar till “férsynen”. Sadana manniskor, som utvecklat en egen vilja, gor denna
ibland gallande mot den gudomliga viljan. Det synes faktiskt battre for deras utveckling att de
ar starka nog att vélja fel for att de senare skall kunna valja ratt, ty manniskor, som inte har
vilja stark nog att gora vare sig gott eller ont, &r nog inte till sérskilt stor nytta och kommer
heller inte sardeles langt.

Att lyda den gudomliga viljan &r att lyssna till livets sang. Ju mer vi soker denna, desto mer
av den kommer vi att upptacka. Allteftersom vi nar varld efter varld, kommer vi att hora den
mer storslaget och mer fullédigt. Det sags har att vi redan nu kan géra oss en svag aning, kan
se nagot oklart atersken av det helas glans, eftersom livets sang finns inom oss och att vi skall
finna den, om vi sOker djupt nere. Vi dger den gudomliga anden, den gudomliga livsflékten
inom oss. Det vi kallar den ménskliga naturen har bildat en skorpa 6ver den, och darmed
tranger melodin inte sa latt igenom — gnistan lyser svagt. Men den finns dar, och gnistan &r
aldrig skild fran den, sadan vi forestallt oss den. Den é&r alltid en del av den gudomliga lagans
helhet, och var plikt ar att gora detta vart lagre jag till var lampa genom vilka lagan kan skina.

Inom oss finns av det gudomliga alltid en manifestation, som inte solkas eller pa nagot satt
fordunklas av sin forbindelse med materien. Om vi kan forverkliga oss sjalva sasom detta,
kommer materien inte langre att ha nagon makt dver oss, men att fullt ut géra detta innebar en
mycket hog grad av utveckling — kanske rent av utdver adeptskapet. Alltid finns denna mani-
festation, helt och hallet obeflackad, oférdunklad, oberord. Om vi kan forverkliga om sa blott
en liten del av var enhet med denna, kanna att den &r “jag”, kommer vi att alltid hora livets
sang. Hur mycket vi an omges av de lagre varldarnas strider och sammandrabbningar, kom-
mer da denna sang alltid att sjungas inom oss. Vi kommer da att gra vart arbete i yttervarlden
I fullkomlig frid och fornojelse, eftersom vi vet att inom oss finns den enda verkliga sanning-
en och att det Gvriga bara ar en tillfallig yttring. En latt beréring med var egen hogre med-
vetenhet eller méstarens ar ofta begynnelsen till att héra denna melodi. En dylik upplevelse
medfor en fornimmelse av detta inre liv, av gladje, av séllhet, av erdvring, en kédnsla av att
man segrat i en svar kamp.

Méstarens anmarkning fortsatter:

Den som valjer det onda vagrar att skada inom sig, vander sina 6ron bort fran sitt
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hjartas melodi, liksom han sluter sina 6gon for sjéalens ljus. Han gor detta, da han
finner det lattare att leva i begaren. Men inunder allt liv finnes den starka strém, som
icke kan hejdas, de stora vattnen ar dar i verkligheten. Finn dem och du skall férnim-
ma att ingen, icke ens den uslaste varelse, ar annat an en del av den, hur blind han
sjalv an ar for denna verklighet och for sig sjalv bygger en fasans yttre spokgestalt.

Om en manniska valjer det onda, &r det emedan hon végrar att skada djupt inom sig. Det ar
knappast fraga om att hon avsiktligt valjer det onda, men eftersom hon aldrig gar djupt inom
sig, misstar hon sitt emotionalhdlje for sig sjalv och lever darmed i sina begér, foljer den lagre
vagen, eftersom hon vill tillgodose dem. Det & emedan hon inte vill skéarskada livets fakta, som
hon verkar emot evolutionens strom. Lange efter att hon natt den punkt, dar hon kunde ha bytt
vag till det hogre livet, vander hon bort ansiktet. Det ar henne alltfér obehagligt inse att hon
vandrat for langt pa oratt vag, att hon maste vanda om for att taga itu med atskilligt hart arbete,
besvar och sorg, som allt uppstatt darav att hon satt i gang en kraft i oratt riktning. Det synes
kanske inte vara sarskilt allvarligt att manga manniskor befinner sig i detta tillstand, men om en
sa beskaffad manniska nar en stallning, dar det star i hennes makt att gora mycket gott eller
mycket ont, sa I6per hon en mycket allvarlig fara for sin utveckling i esoterisk mening.

Nar man laser ett textstycke som detta, tanker man vanligen pa en sadan méanniska, som ger
sig pa svart magi i stor skala, men det ar lika sant om mindre ting. Den som inte vill skarskada
fakta, kan mycket lattare forledas till den lattare men farligare vagen. Han blir benédgen att
vélja det latta fore det ratta. Vi maste arligen se oss sadana vi dr. Den som med vett och vilja
avstar fran att gora detta, har nog anledning frukta att han inte skulle tycka om det han i
sadant fall finge se. Samtidigt ar det mojligt att fela i motsatt riktning: att hange sig at ett till-
stand av sjuklig sjalvbespegling kan sannerligen medféra allvarliga besvar och svarigheter.
Sadana méanniskor, som alltid rycker upp sig med rétterna for att se efter hur de vaxer, skrider
inte framat. Det stora &r att forvissa sig om att man ar pa ratt kurs, att man forsoker verka for
det goda och sedan bara fortsétta stilla och stadigt och gora sitt basta. Oroa er inte for ert
framatskridande! Det ar nodvandigt att ni gar framat, men det gor ni bést, nar ni inte funderar
pa det, nar ni forlorat all tanke pa er sjdlva, alltmedan ni gor nagot gott och gagnande arbete
for andra. Det framatskridande, jag sjalv kunnat gora under loppet av de senaste fyrtiofem
aren, har kommit sig helt och hallet darav att jag kastat mig in i vad slags arbete som helst
som behdvde goras och lamnat fragan om framatskridande darhan.

Det ar visserligen sa att den som blundar fér faktum att han ar gudomlig, bygger sig sjalv
en fasans gestalt. Det svara for oss med att hjalpa honom bestar i att det vi moter hér nere ar
denna fasans gestalt och inte sjalen dar bakom. Andock maste vi forsoka inse att denna sjél
finns dar. Jag har nog tidigare namnt att jag i yngre ar gjorde vissa erfarenheter sasom lekman
i kyrkan och hjalparbetare i en av Londons vérsta delar. Under denna tid traffade jag man-
niskor, som kanske horde till de lagst staende och mest forfallna man kan finna i varlden. De
hade ingen tanke pa att skaffa sig nagot hederligt eller ansett livsuppehélle. Deras enda upp-
fattning om livet var att stjala sig fram och &ven bega andra, vérre brott. De visste ingenting
om nagot annat slags tillvaro. De som lever i battre omstandigheter, har knappast nagon upp-
fattning om hur Londons verkligt fattiga lever. Jag har kant fem familjer, som bodde till-
sammans i ett enda rum — en i varje hérn och en i mitten. De holl sams nagotsanar, ungefar
sasom rader i en svinstia, anda tills familjen i mitten tog en inneboende; da blev det brak.

| de nyare landerna finns knappast nagot, som liknar slumomradena i Storbritannien. | varje
ras vinns mer framskridna och mindre framskridna ménniskor, men i Storbritannien har vi
latit forhallandena ga till ytterlighet, eftersom vi inte alltid motsvarat var formaga och vart
ansvar. | vissa fall har vi massakrerat vilda raser, slaktat dem som vore de vilda djur, skjutit
dem som man skjuter villebrad. | manga fall har de som s& behandlades darfor inkarnerat i var
egen ras och blivit sluminvanare. Aven om de darmed fatt tillfllet till en kropp av en hogre
ras, ar de vanligen oférmogna att draga nagon sarskild nytta darav, i synnerhet nar deras
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omgivning &r sa dalig.

Av manniskor, som lever i dylika villkor, tror jag inte vi kan forvanta oss nagot sardeles
hogt i fraga om moral eller mansklighet. Dessa manniskor, som har ett brottsregister bakom
sig och med en arftlig belastning av brottslighet fran foraldrar och som lever under sadana
hemska forhallanden, som jag beskrivit, hade icke desto mindre alltid inom sig nagon liten
gnista till ndgot battre — en smula vanlighet de kunde visa mot en sjuk granne, ett barn, en
hund. Jag minns en man, som verkligen var ett mycket svart fall, och jag tror att den enda
glimt av nagot gott jag sdg hos honom var att visade en stark tillgivenhet for en hund och
kunde med denna dela sin sista matbit. Den gudomliga gnistan finns hos envar av dessa
manniskor och visar sig, ndr man minst forvantar sig det. Man vet att den alltid finns dar och
att den &r nagot man kan arbeta med. Om det nagonsin funnes nagot fall, dar man inte kunde
finna nagot spar av den, skall man likval vara viss om att den finns.

Vi bor alltid fors6ka minnas den harlighet som finns innerst inne hos en manniska och som
tydligt skall visa sig i nagot framtida liv, samtidigt som vi icke skall blunda for att dess fram-
visning i det yttre for narvarande ar mycket bristfallig. Vi maste soka hjalpa den gudomliga
gnistan att manifestera sig, dven om vi finner fall, dar vi knappast kan beréra den. Det &r icke
envar givet att finna ut séttet. Vi traffar pa manniskor vi inte kan gora sarskilt mycket for. Vi
forsoker, vi gor vart basta. Men det kanske inte ar denna méanniskas karma att vi skall kunna
hjalpa henne eller det kanske inte ar var karma att vara starka nog att finna ut sattet i detta
sarskilda fall. | dessa ting maste vi alltid minnas vikten av sunt fornuft och far inte lata oss
ryckas bort fran detta till hjalploshet eller fortvivlan & ena sidan eller till ndgot slags senti-
mentalitet, som gor oss blinda for uppenbara fakta a andra sidan. Man sager ofta att det ar
blott ett enda steg fran det upphdjda till det skrattretande, och man kan ibland g6ra nagot adelt
och vackert till nagot alldeles lojevackande genom att driva det for langt och in absurdum.
Det finns manga dylika exempel och tillfallen i samband med vart teosofiska arbete.

Det gudomliga livet finns i envar, men i manga fall kanske det visar sig blott torftigt och
svagt. Vi maste da forhalla oss till saken sadan den ar. | fysiska livet, for vart liv i samhallet,
maste vi ha vissa lagar. De som bryter mot dessa lagar, de som blir sa kallade vanebrotts-
lingar, maste man handskas med pa nagot satt, som hjalper bade dem och samhallet. Jag vet
att somliga manniskor driver idén om det inneboende ljuset sa langt att de séger att brotts-
lingar inte borde hallas insparrade. Det synes mig daraktigt, eftersom vi da skulle dverlamna
oss at brottslingarna, sa att livet, ordningen och framatskridandet omajliggjordes for tusentals
manniskor, vilkas forutsattningar for utveckling ar langt mycket béttre och vilka ar langt
viktigare for framatskridandet i varlden an dessa brottslingar ar.

Vi far inte gora vara brottslingar oratt. Vi bor behandla dem som sjuka i stallet for onda,
eftersom vanebrottslingen ar psykiskt efterbliven. Han kan férvisso vara skicklig i ndgra avse-
enden, men han ar avgjort efterbliven i andra. Han &r ur stand att inse nodvandigheten av
osjalviskhet, enhet och solidaritet, ty om han det gjorde, skulle han ju inte vara en vanebrotts-
ling. De som last professor Lombrosos verk, minns att han efter en lang rad experiment drog
slutsatsen att alla vanebrottslingar var efterblivna i hjarnans utveckling och att hos alla de
brottslingar han undersokte, oavsett hur skickliga de varit under livstiden, hjarnan végde
mindre &n den gor hos normala manniskor. Han uppgav att vissa delar av hjarnan inte annu
varit aktiva hos dem.

Den vanliga uppfattningen om att utkrava hamnd pa brottslingar ar sakerligen det alldeles
felaktiga sattet att soka komma till ratta med dem. Det synes mig ovérdigt civiliserade mén-
niskor. Vi maste skydda oss for de brottsliga klassernas angrepp, men eftersom éven brotts-
lingen dr en manniska och broder, ehuru en mycket yngre broder, b6r vi, samtidigt som vi
skyddar oss for honom, soka hjalpa och skola honom, inte hamnas pa honom. Det finns en
tanke enligt vilken andra kan avhallas fran brott genom att ett avskrackande exempel statueras
med en manniska. Detta ar att gora ont pa det att gott ma komma darav. Historien visar att det
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goda inte vinnes pa det sattet.

Alla dessa fasavackande former ar spoksyner. De finns inte i den gudomliga verkligheten. |
Kina séger man att det onda bara & en mork skugga av det goda. Det mesta av det onda i
varlden har vi astadkommit, emedan vi i detta liv eller i foregaende liv inte verkat i harmoni
med de gudomliga lagarna. Om det vore magjligt att vi alla verkade i harmoni med dem, skulle
det onda goras om intet. Det var nddvéndigt for oss att forvarva en smula fri vilja for att lara
oss att bruka den. Denna fria vilja har vi anvant orétt lika ofta som rétt; detta ar alldeles natur-
ligt och kan sdgas utan att klander behover riktas mot nagon. Féljden darav har blivit att det
onda kommit in i varlden. Men detta ar alltid en storning blott pa ytan. Alltid i de djupa
vattnen inunder rader det gudomliga livets stora strommar och den evolution som Logos har
stakat ut at oss. Detta ar livets bestaende verkligheter. Det 6vriga ligger blott pa ytan, ehuru
det for oss ofta synes vara oerhort betydelsefullt och mycket méktigt. 1 verkligheten, jamfort
med det dvriga, ar det inte alls nagot maktigt. De stora vattnen paverkas ej av nagot vi kan se.
Pa nagot gatfullt satt galler att "Blint de onda verka himlens rattfardiga vilja”, som Southey
sade.

Det & med denna innebdrd jag sager dig: Alla dessa vasen, bland vilka du
kampar dig framat, ar brottstycken av det gudomliga. Och sa bedréglig ar den
illusion, vari du lever, att det ar svart att gissa var du forst skall upptacka den ljuva
stamman i andras hjartan. Men vet att den med sakerhet finns inom dig. S6k dar
efter den, och néar du en gang hort den, kommer du att lattare igenkanna den
omkring dig.

Om vi kan betrakta tingen fran jagets i kausalkroppen synpunkt, an mera: om vi kan tranga
fram till n&sta hogre varld, buddhivarlden, kommer vi att se allt dettas verkliga mening. Det vi
da far se ar inte nagon liten del av det helas lagre aspekt, utan det hela sjalvt. Vi kan da inse
vilka proportionerna &r och se hur verkligt litet det onda &r, hur "Det onda ar noll, ar intet, den
tystnad som visar att ljudet finns.” Detta ar sannare &n Browning mahanda visste, nar han skrev
det. Vi kan vara vissa om att bakom, bortom och Over allt det onda forsar den stora strdmmen
stadigt fram, hores livets sang, om vi blott gar djupt nog for att hora den, ty tingens sjal ar ljuv
och varats hjarta ar en himmelsk vila, sdsom Herren Buddha sade oss for lange sedan.

Vi maste finna vagen till Gud genom att varda gnistan, tills den blir en laga. Denna kommer
da att branna upp de murar som individualiteten byggt, men nar den salunda forstor dem,
kommer den inte att mista den styrka och bestdamdhet den forvarvade genom att bygga och
bruka dem. Den kraft den salunda vinner kommer darmed att forma den att till slut handla
icke sasom en gnista utan sasom en sol, som stralar liv och ljus genom ett valdigt solsystem,
och da kommer manniskan verkligen ha blivit liksom Gud.

Vi kan nu begrunda chohanens kommentar till femte regeln:

Livet sjalvt ager talférmaga och tiger aldrig. Och dess yttrande ar icke, som du
dove kanske antar, ett rop. Det &r en sang. Lar av den att du ar en del av harmonin.
Lar av den att lyda harmonins lagar.

Har nere ser man pa ytan av tingen mycken forvirring, klagan och sorg, fattigdom, girighet,
oarlighet och illvilja, och man kan da garna tro att man, om man trangde djupast in i livet
sjalvt, skulle finna det vara ett rop pa hjélp, en klagan 6ver lidande. Men det ar inte detta —
man finner att det inte &r ett dylikt rop utan en sang. Vad skummet pa ytan an kan gora, vilka
sma virvlar vi an kan se har med yttre 6gon, forsar den méaktiga strommen likvél stadigt
framat, och det ar den som réknas, det &r den som avgor.

Ropet efter vila och frid &r ofta allt vi kan hora i fysiska vérlden. Né&r vi stiger till de hogre
varldarna, inser vi att hela denna livets strom som flodar inifran yttrar intet rop efter vila, utan
sjunger en harlig triumfsang, medan den stadigt ror sig framat den vag Gud utsett for den.
Sasom har sags, kan man av denna sang lara att man &r en del av harmonin och kan man dven
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lara att lyda harmonins lagar. Hela detta underbara och harliga universum ar ett uttryck for
Guds vilja. Det ror sig stadigt framat sdsom Han menat att det skall rora sig. Allt vi behdver
g6ra, om vi blott férstode det, &r att gora oss till intelligenta delar av denna rorelse, att inse
vad det ar, Han vill att vi gor, och sedan gora det.

Det dr inte svart och har aldrig varit svart att veta vad Han vill att vi gor, ty religionen i
varlden fran de aldsta tider, som lamnat oss nagra uppteckningar, har lart just detta med avse-
ende pa manniskors handlande. Det har funnits manga trosformer och lika manga olika namn
pa hogre ting som det finns religioner, men alla religioner har varit 6verens om vad det ar
manniskan borde gora. Detta ar det viktiga, och det ar underligt att ménniskor inte kan formas
att fatta denna idé och arbeta med den. Religionerna ar alla ense om att den goda manniskan
ar den givmilda, osjalviska manniskan, den vanliga méanniskan som inte fortrycker andra utan
pa allt satt forsoker hjalpa dem framat pa vagen — den manniska som skanker till de fattiga,
som ger de hungriga att dta och de torstiga att dricka, som klader de nakna och besoker de
sjuka och dem i fangelse. Det ar detta som Kristus uppges ha sagt avgdra méanniskornas ode. |
buddhismen, den sista av de religioner som Hans store foregangare, Herren Gautama Buddha
grundade, finner man exakt samma dygder framhallas. Nar den nuvarande varldslararen kom
till oss 1 Sin inkarnation sdsom Shri Krishna, forkunnade han samma ldra. Olikheter finns 1
vissa yttre former och namn, vilket ar ovasentligt, men sjalva laran har alltid varit densamma.
Oaktat att manniskorna alltid fatt hora talas om Guds vilja, alltid fatt veta vad Gud vill, ar det
likval mycket svart att fa dem att gora den.

Vi laser mycket om det enkla livet. Det allra enklaste livet & nog det som forna tiders
eremiter levde och som annu i dag i Indien de lever som vandrar ut i djungeln utan att fora
med sig nagonting och dgnar sig helt at att folja det hogre livet. Jag ar val medveten om att ett
dylikt liv gér manga av dem samre och att de, som skulle dgna sig at det hogre livet, ibland i
verkligheten dnnu inte formar gora det sa helt och fullt, inte star pa den niva, dar de kan agna
hela livet at meditation. Saledes finns det yogier, som givit anledning till kritik av yogan, och
eremiter, som dragit vanara over sin religion. Likval kvarstar faktum att det allra hogsta och
enklaste livet sannerligen ar det fullaste livet — det liv som leves i de hogre véarldarna.

Detta ar icke allom givet. De flesta av oss utdvar karma yoga, det aktiva tjanandet. Det ar
var uppgift att arbeta for mansklighetens basta i fysiska vérlden. Den som drar sig undan
varlden, bor arbeta for den langt starkare och mer bestamt, men pa en hogre niva. Han drar sig
tillbaka for att meditera i en djungel eller grotta icke darfér att han vill slippa leva bland alla
andra och desto lattare fralsa sin egen sjél pa detta satt. Han gor det, emedan han redan ar en
sjal, som é&r fralst, stralande, glad, stark, en andlig kraft och han kanner att han gora ett storre
arbete i hogre varldar &n han kunde i en stad, bland alla stérningar fran fysiska varlden.

Ibland har ménniskor dragit ut i djungeln bara for att slippa de varldsliga plikternas ansvar
och svarigheter. Men den som natt bortom den vérldsliga plikten, finner att den upphdr for
honom, och ndr vigen sélunda 6ppnas for honom, kan han tillata sig att préva sannyasins eller
munkens hogre liv. Likvél synes dven i detta fall och i detta skede av vérldshistorien munk-
livet icke vara den allmant angivna vagen. Det finns sa mycket att utratta i varlden att at-
minstone vi maste fylla alla vara plikter i denna, innan vi kan kéanna oss fria att draga oss
undan harifran och 6verlamna arbetet till andra. Nar den store véarldslararen kommer, kan det
bli sa att Han valjer dem som skall arbeta pa dessa olika omraden. Det kanske blir sa att nagra
av de unga utvaljes att leva munklivet. Vi vet inte, men alldeles visst &r att Han kommer att
behdva karleksfulla, aktiva, villiga hjalpare i fysiska varlden. Lat oss for narvarande utfora
detta arbete, ty detta kommer i vara hander att géra. Om nar Han kommer, Han valjer att
draga nagra av oss undan for att vi skall gora nagot hogre arbete, sa kommer Han att ge oss
kraften att gora det, men lat oss for narvarande gora det som uppenbarligen ar var plikt och
gora det med all var makt sasom for Herren och icke for manniskorna.

6. Lagra i ditt minne den melodi du hor.
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Endast brottstycken av den stora sangen nar dina 6ron, medan du alltjamt ar
méanniska. Men om du lyssnar till den, minns den troget, sa att intet av det som natt
dig gar forlorat och strava att darav lara innebdrden av det mysterium som omger
dig. Med tiden behéver du ingen larare. Ty liksom den enskilde har rost, har aven
det, vari den enskilde finns till.

Om du lyssnar, skall du ibland fa héra den stora sangen. Minns den da och glém aldrig vad
du fatt hora, sa att intet av det som natt dig kan ga forlorat. Genom att satta samman brott-
styckena av den stora sangen kan du stegvis av denna lara meningen med det mysterium som
omger dig.

Livet ar ett mysterium foér dem som icke ser det som en helhet, och ingen av oss kan se det till
fullo, forrén vi blir ett med systemets Logos, den Logos som allt detta liv &r uttrycket fér. Han
ensam kan se det till fullo. Vi som sma brottstycken (jag vet att det inte ar filosofiskt, jag tror att
det kommer det faktiska narmare an varje annan formulering), som sma delar av Hans
medvetenhet, kan identifiera oss mer eller mindre med denna stora medvetenhet. Och i samma
man som vi gor detta, kommer vi att kunna se detta, kdnna detta, veta detta. Var och en av 0ss
som forsoker hora livets sang, forsoker satta samman de brottstycken han ser har och dar.

Troligen &r hela naturen uttrycket for nagot enkelt. Ett mycket litet antal enkla krafter,
verkande under olika betingelser, svarar for allt vi ser omkring oss, men vi dr dnnu icke i
stand att se exakt vad dessa krafter ar och hur betingelserna verkar. Det synes i forstone darfor
egendomligt att var vetenskapliga forskning finner komplexiteten 6ka, ju mer den tranger in i
naturen. Till exempel 6kar man sitt mikroskops grad av forstoring och finner att det, som
syntes vara blott en liten prick, i verkligheten &r en underbart komplex organism. Intill ny-
ligen forestallde sig kemister ett grundamne sasom guld eller jarn sdsom nagot osammansatt,
men for ett antal ar sedan sag vi med klarvoajans, som nar langt bortom mikroskopet i for-
storing, att det ar nagot mycket komplext. Vi sag till exempel att det, som vanligen kallas en
kemisk atom av guld, innehaller tre tusen fem hundra fyrtiosex yttersta fysiska atomer och att
dessa ror sig i grupper runt sitt gravitationscentrum mycket likt ett solsystem.

Allt forefaller saledes bli mer komplext, ju djupare vi utforskar det. Likval ar detta inte
sant, ty om vi fortsatter vidare och vidare, finner vi till sist att allt & byggt av bubblor i koilon
- byggda av intet — och att hela det materiella universum pa satt och vis &r en illusion. De
indiska bockerna talade faktiskt for lange sedan om detta — att det finns en yttersta enkelhet
bortom allt det komplexa. Vi kan inte tala med visshet, eftersom vi &nnu inte sett det, men det
synes sa sannolikt att vi nastan kan anse det visst att samma regel galler overallt: att
komplexiteterna visserligen ar ofantligt mycket stérre &n vi forst antagit dem vara men att det
bortom alla dessa likval rader absolut enkelhet.

7. Lar av denna harmonins laxa.

8. Du star nu rak, fast liksom en klippa mitt i virrvarret, lyder Krigaren, som ar
du sjalv och din konung. I striden obekymrad om allt utom att utféra hans befall-
ning, utan langre nagon tanke pa stridens utgang, upptagen av det enda viktiga, att
Krigaren skall segra, vet du att han omdjligen kan besegras — star du salunda kall
och vaken, anvander den hdrsel du forvarvat genom smartan och genom smartans
upphévande.

Den store venetianske mastaren beskriver har det tillstand, manniskan bor ha uppnatt, nar
det hogre jaget ar krigaren, den som kdmpar. Nar manniskan inser att hon i sanning ar denne
krigare, att hon &r detta hogre jag och att det & gudomligt och inom Logos, bekymrar hon sig
inte langre om livskampens utgang, tanker bara pa att utféra detta hogre jags befallning.

Under var kamp i varlden, var stravan att gora vart arbete och fylla vara plikter, ar vi
mycket bekymrade om resultatet. Vi tror att det ratta inte kommer att segra, savida vi inte kan
arbeta for detta. Det vore ju sorgligt, om nagon av oss ej skulle forma att gora sin insats for
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tryggandet av detta mal, men vi kan vara vissa om att det ratta slutligen maste triumfera, vad
som an hander, och att bara vi lyder det hogre jagets befallning, bara vi gor vart yttersta,
behover vi inte bekymra eller oroa oss, om denna yttersta anstrdngning synes misslyckad.
Men vi maste vara mycket vissa om att vi gor vart yttersta och att vi icke brukar denna visshet
om att det ratta kommer att segra sasom en ursékt for lattja.

Tusentals manniskor sade pa tal om det stora kriget: "Ja, det ratta kommer att vinna, sa
varfor skulle vi behdva gora ndgot?” Ja, det ratta vann, men det var sorgligt for dem som anda
hade tillfalle att hjalpa till men avsiktligt vagrade. Pa dessa ligger karman av att ha forsummat
ett viktigt tillfalle och dven karman av allt det onda som tillkom pa grund av férseningen. Om
fler ménniskor modigt stigit fram och visat sig villiga att offra sig, skulle det ratta ha vunnit
mycket tidigare och manga liv ha sparats. De som holl sig undan blev ansvariga for det
tillkommande antalet stupade. Det finns nog manga manniskor, ehuru det synes svart att tro
det, som hellre skickar ndgon annan att do for sig an do sjalva. Det ar ett lagt utvecklings-
stadium, men det finns tydligen sadana.

Det &r absolut visst att i livets stora kamp det rétta segrar till sist och &ven att alla utvecklas
till fullkomning nagon gang, pa nagot satt, kanske ej i denna planetkedja utan i en annan. Det
finns de som tar detta som en ursékt for lattja och sager: ”Allt blir bra till sist. Jag beh6ver
inte anstranga mig. Det hogre jaget utkampar striden nagonstans i nadgon hogre varld. Det har
ingen betydelse vad jag som personlighet gor.” Dessa bereder sig en mycket sorglig karma, ty
de medverkar till att forsena det godas slutseger i denna evolutionscykel.

Det rader en stor skillnad mellan att veta att krigaren inom en maste vinna och det narmast
foregaende stadium, pa vilket man inte sakert vet. Pa detta tidigare stadium bara kénner man
oklart att han maste segra och & man mycket orolig for sin del i kampen. Ehuru denna oro ér ett
misstag, ar stadiet som sadant nodvandigt. Men den som med visshet vet, nar det fullandade
lugnet &ven mitt i misslyckandet — icke overksamhetens lugn och ro, utan den gudomliga viljans
i det hogre jaget. Fran den stora fullbordans synpunkt betraktat &r ingens arbete obetydligt. Alla
de sma bemddandena sammantagna gor den maktiga helheten, men varje manniskas del déri &r
sa liten att hon inte far vara orattmatigt stolt dver den. Det ratta maste segra, men fragan ar om
vi skall ingd i den segrande harskaran nu eller om vi skall hora till dem som lamnas bakom. Vi
maste hora antingen till dem som lyfter eller dem som lyftes. Varje méanniska maste vara en av
dem som arbetar for mansklighetens vélgang eller en av dem, for vilka detta arbete gores.

Det verkliga jaget kommer att segra, det kan ej lida nederlag. Nar personligheten kastas av
och krigaren inom manniskan strider, maste han vinna. Nar man till fullo identifierat sig med
honom, star man kall och vaken och iakttar den kamp man deltar i, alldeles som om man icke
deltoge i den. Man forsoker under allt detta lyssna till livets sdng, man anvander den horsel
man forvarvat genom smartan och genom smartans upphavande. Sa lange man har smartan
och kanner den som sadan, kampar man alltjamt, & man bara pa vag. Men genom att upphava
den kommer man in i det tillstand, vari man sa att sdga har ett annat sinne, som séatter en i
stand att hela tiden hora och se det som ligger bortom. Mitt i allt virrvarr, all kamp hér man
livets sang, mitt i all vild forvirring ser man den méaktiga strommen. Man har kommit att se att
smartan ar nagot 6vergaende. Man nar bortom den, sa att den inte langre plagar en, inte langre
vallar en lidande. Man vet dess mening, och dess makt att skada en ar darfor dod.

KAPITEL 4
NIONDE, TIONDE, ELFTE OCH TOLFTE REGLERNA
C.W.L. — Vi kommer nu till den grupp som omfattar nionde, tionde, elfte och tolfte regler-

na. Annu en gang kan vi stialla samman var och en av de korta reglerna med den del av
Chohanens kommentar som hér samman med den.
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9. Betrakta allvarligt allt det liv som omger dig.

Betrakta det liv som omger dig och standigt férandras och ror sig, ty det bildas av
manniskors hjartan, och nar du lar dig forsta hur de ar beskaffade och vad de har
for mening, skall du steg for steg kunna lasa det storre ord livet ar.

De flesta manniskor 6dslar sin tid med att betrakta icke livet utan den form som omger
dem. De later inte i ndgon storre utstrackning tanken vila pa det inneboende livet. Det ar dar-
for de kan vara sa valdsamma och vardslosa med vaxtligheten, hugga ner vackra trad och for-
vandla ett harligt landskap till en franstotande industriort eller en ful stad utan nagon tanke pa
att samtidigt bevara sa mycken naturlig skénhet som mojligt. Det ar ocksa darfor de kan vara
sa ofattbart okansliga i sin behandling av vara yngre broder djuren och dven av varandra.

Det ar ocksa darfor ondskan i varlden sa tynger battre manniskors kanslor. Om de skadade
djupare i verkligheten och sag vad som sker med det inneboende livet och att aven de mest
upprorande handelser anvéands for livets hjalp fram pa vagen mot gudomlig lycka, skulle de
kanna sig mindre plagade. Larjungen maste rikta sin uppméarksamhet pa det liv som innebor i
allt. Det forsta man skall igenké&nna i varje liv &r att det &r ett uttryck for Logos Sjalv. Visser-
ligen finns i mycket av det liv som omger oss sadant som ar franstétande, sadant vi kanner
sasom ont, och likval har dven detta sin del i véarldens framatskridande, varfor vi kan éverallt
sOka efter manifestationen av sjalva Gudomen.

Det finns alltid nagot manskligt gott i varje manniska, utom kanske i det fall, dar en person-
lighet slutgiltigt brutit forbindelsen med det hogre jaget. Detta ar nagot som ibland hander,
ehuru sannerligen mycket sallan. Det later hemskt och &ar det, men forekomsten har starkt
éverdrivits. Tanken om det som brukade kallas forlorade sjélar tjatades atskilligt i den tidiga
teosofiska litteraturen. Tva eller tre uttalanden, som avsag alldeles olika forhallanden,
sammanfordes ibland, och denna sammanblandning vilseledda somliga, sa att de kom att tro
att forlorade sjalar var ganska talrika.

Det finns i varlden en viss kategori manniskor, som starkt dras till allt grasligt. De vill alltid
tro det varsta om allt och alla. Detta ar ganska starkt framtrddande hos de lagre klasserna i
England. Av det som tidningarna meddelar torde man kunna beddéma att detta &r vanligt dven i
andra lander. Om de har daliga nyheter att fortalja, synes de ha sin fortjusning i att omtala
dem sa livfullt som mojligt och tillagga berattelsen manga hemska enskildheter. Manga méan-
niskor har nog detta slags temperament i olika grader, och det ar ej inskrankt till de lagre
klasserna, &ven om det framtrdder mycket grovt hos dessa.

Jag tror att vi i Teosofiska samfundet hade somliga ménniskor, som var litet av denna lagg-
ning och att de mycket noga tog fasta pa alla hanvisningar till detta slags amnen, till ttonde
sfaren och mojligheten att forlora sjalen, och kokade ihop en hemsk historia av allt detta.
Sedan blandade de in dari detta yttrande av madame Blavatsky att vi trangs med miljontals
forlorade sjalar varje dag pa gatan. Detta ar ett uttalande, som hur som helst skulle behdva en
viss modifiering. Att trdngas med miljoner ménniskor skulle nog taga mer &n en dag. Detta ar
alltsa en tanke, som inte kan fattas bokstavligt, utan ar ett malande satt att tala om de tva
femtedelar av manskligheten, som i mitten av femte runden kommer att ldmna var evolution.
De kan betecknas sasom forlorade sjalar endast i forhallande till dem som tryggt kommer att
fortsatta sin evolution.

Dessa tva femtedelar kommer att ga forlorade for just denna klotkedja, men sasom for-
klarats finns inget evigt straff for dem. De kommer att vila i en dasig férndjsamhet och vara
ganska lyckliga, eftersom de inte vet av nagot battre. De ar icke det ringaste émkansvarda
annat an i det avseende att de kommer att fa annu en lang cykel av liv att leva i nasta klot-
kedja, och detta dr, som vi alla vet, tréttsamt. For dem som far genomga det ar det bast — for
dem langt béttre, lattare och behagligare an att forbli i var evolution, nér de inte &r lampade
for denna och da skulle behdva drivas framat till priset av en mycket betydande anstrangning,
som troligen anda till sist skulle knacka dem helt och hallet. De har inte sl6sat bort sin tid, da
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ju allt de lart och forvarvat i just denna klotkedja rdknas dem till godo och de kommer att géra
vissa framsteg i devachan mellan klotkedjorna. De kommer darfor att sta pa ett hogre stadium
I nasta klotkedja, emedan de i denna kommande kedja bérjar fore de nyblivna hogre jagen.

Dessa ar alltsa de miljontals vi nu trangs med. Det har ingenting att géra med de enstaka
fall, vari personligheten bryter sig loss fran individualiteten. Detta ar nagot forskrackligt, men
det ar mycket battre att betrakta det icke sasom en oerhord katastrof utan endast sasom ett till
overdrift ganget fall av ndgot som hander hela tiden, ty i slutet av varje inkarnation gar van-
ligen nagot forlorat, aven om mycket ocksa kan ha vunnits. Forlusten av en hel personlighet
torde innebira ett liv av grasligaste ondska. Aven i ett sddant fall gor det hogre jaget intet ont
avsiktligt, utan later ibland personligheten slippa l6s. Det hogre jaget ar ansvarigt for detta,
det borde inte ha latit det ske, men vad det hogre jaget i detta fall gor sig skyldigt till ar svag-
het, icke ren ondska. Andock fortsatter manniskans hogre jag. Det har blivit efter alldeles for-
skréackligt, men det borjar fran borjan, kanske inte genast, ty det synes i férstone chockat.
Efter en dylik upplevelse torde ett hogre jag alltid vara nagot sareget. Det torde alltid vara
missnojt och ha hagkomster om nagot hogre och battre, som det nu inte kunde uppna. Det &r
ett hemskt tillstand, men det &r likval sa att den manniska, som kastar sig bakat sa langt, maste
bara karman for det och till sist inse att detta a&r ndgot hon sjélv adragit sig.

Jag vet inte sakert vad slags ytterligare mojligheter till forlust, som kan ha funnits i varlds-
historiens tidigare skeden. Som det nu dr, tycks det ganska sékert att det allra vérsta, som kan
ske nagot hogre jag, ar att det forlorar en hel personlighet. Detta ar forvisso en mycket all-
varlig sak och kan kasta hogre jaget tillbaka fran en ganska framskriden civilisation till ett
nastan vilt tillstand, men det skulle inte nu kunna kasta det tillbaka till djurriket. Jag ar inte
beredd sédga att det inte kan ha funnits en tid, da detta kunde ha skett, men det &r inte mojligt
numera, sa Vvitt vi kan se.

Enligt esoterikernas uppfattning om tiden &r det icke sa lange sedan, som manga av dem,
som nu tillhér var mansklighet, lamnade djurriket. Nér den tid nalkades, da dorren fran djur-
riket till manniskoriket skulle stangas, gjordes en stor anstrangning att fa sa manga som
mojligt att passera, att ge envar den allra sista chansen. Flammans Herrar kom ner fran Venus
i den uttalade avsikten att stimulera medvetenhetsutvecklingen vid just denna tid eller nagot
dessforinnan, och alla bemddanden som da gjordes hade huvudsakligen detta syfte, att ge sa
manga som majligt tillfallet att 6verga fran djurriket till manniskoriket, innan dorren slutligen
stdngdes. Liksom i ofantligt mycket mindre skala ménniskor gor en sérskild anstrangning, nar
en stor chans yppas for dem, antingen det handlar om en fordelaktig affar eller en tentamen,
tycks det ha varit nagot liknande, ehuru i en oerhort mycket storre skala, vid tiden for det sista
tillfallet att Iamna djurriket och intrada i manniskoriket i just denna var klotkedja.

Det maste da ha funnits manga, som inte natt séarskilt hogt 6ver djurriket, som med nod och
nappe tagit sig upp i manniskoriket. Dessa manniskor maste ha tillbragt flera hundra inkarna-
tioner i ett tillstand av lagsta slags vildhet och med knappast nagon tid emellan dem. De levde
praktiskt taget hela tiden ett fysiskt liv och utvecklade vissa emotionala moéjligheter bara grad-
vis. Nagra av dessa individer kan ha varit sadana som nastan hade kunnat stanna kvar i djur-
riket och atminstone sddana som nastan sékert kommer att falla bort i mitten av femte runden.
Likval kommer de da att ha en avsevard erfarenhet av att ha levat som manniskor — fran
mitten av fjarde runden till mitten av femte — sa att de i nasta klotkedja inte behdver komma
in alldeles i borjan. De kommer att ha gatt igenom nyborjarklasserna och kunna borja igen sa-
som mycket hyggliga vildar. Manniskor, som star sa lagt som dessa gor, skulle inte kunna
gora nagot som drev dem sarskilt langt tillbaka i evolutionen. De har &nnu inte formagan att
gora sa varst stora framsteg, de maste nodvandigtvis skrida framat langsamt. Men & andra
sidan har de sa liten fornuftskraft att de inte kan falla tillbaka sarskilt langt.

I somliga gamla skrifter talas mycket om sadana manniskor, som sjunker tillbaka i djur-
riket. Vi har inga direkta bevis for nagra dylika fall. Det finns andra satt, pa vilka manniskor
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kan komma i beréring med djurs medvetenhet och darigenom lida mycket svart, sasom jag
forklarat i Det inre livet, men att reinkarnera sdsom ett djur ar inte mgjligt numera. Vad som
an var mojligt i det langst forflutna, ar vi numera alltfér langt avlagsnade fran skiljelinjen for
att kunna kasta oss tillbaka over denna. Icke ens de mest malmedvetna svarta magikerna kan
gora det. Vi sdg nagot av dessa varelsers verksamhet under det stora kriget, ty nagra av det
morka ansiktets herrar fran Atlantis kom tillbaka i inkarnation. Det forklarar manga av de
fasansfulla illdad som forovades. Den karma, dessa manniskor asamkade sig, var obestrid-
ligen fruktansvard. Jag har nagon gang sett glimtar av den karma framtiden berett manniskor,
som var mycket mindre skyldiga an somliga av dessa. Det dr en syn man aldrig glommer — en
ohygglig mardrém. Det finns manniskor, som &r langt ifran dessa giganter i brott men som
anda bereder sig en fasavackande framtid — de som misshandlar barn och de som férovar vivi-
sektion pa djur. Dessa sistnamndas framtid betraktar man med en rysning, men de forst-
namnda &r langt varre. De har gjort detsamma i en kolossal skala och offrat en halv vérld for
vansinnig sjalviskhet. Likval blir de icke djur.

| dylika sallsynta fall, vari en personlighet brutit sig loss, lever den ett liv, som i ndgon man
liknar Margraves i Bulwer-Lyttons roman En underlig historia — den allt igenom sjalviska
méanniskan, utan samvete, utan en sjal bakom att leda sig. Hon blir en fruktansvart ond man-
niska och kan fortsatta med sin ondska till en andra inkarnation. Madame Blavatsky uppgav
att en dylik personlighet i somliga fall kan inkarnera pa nytt genom att bemaktiga sig ett
spadbarns kropp. Ingen kropp halls henne till handa, men hon kan lagga beslag pa kroppen
efter ett barn som just avlidit, ateruppliva den, leva i den och sa skaffa sig ett andra liv. Om
dessa @mnen talade hon mycket litet, men nar hon anspelade pa dem, var det med en livlig
fasa, som var gripande att se. For oss som horde henne stod det klart att hon sjalv vid nagot
tillfalle kommit i beréring med dylika fall, eftersom hon drog sig for att alls tala om dessa.

Av det hon sade forstod vi att en andra ménsklig reinkarnation inte var mojlig for en dylik
varelse men att det kan hénda att denna i upplésning stadda personlighet, som alltjamt hade en
viss lossliten mangd av det hogre jaget och gav den liv, sedan kunde sjunka ner i djurriket. En
gang berattade hon for oss en sannerligen mycket hemsk historia om det satt, pa vilket ett
dylikt vasen, alltjamt medvetet, kunde driva bakat i vad hon kallade "devolution”. Hon sade,
minns jag, att somliga ormar beboddes av dylika vasenden och att nagra av dessa var med-
vetna om att de en gang varit manniskor. Detta ar nagot fasavackande, det later som en mar-
drom, men vi kan trosta oss med att det ar nagot utomordentligt sallsynt, att ett dylikt tillstand
kan endast den raka i som med vett och vilja hangivit sig at verklig ondska i liv efter liv.

Vi har bara en fatalig skara verkligt onda manniskor i varlden, och &ven de urskuldar sig
mestadels pa nagot satt. Inbrottstjuven, som stjal folks vardesaker, har i allmanhet nagon teori
om att egendomen é&r orattvist fordelad och att han bara tar den andel som staten eller nagon
annan borde ha givit honom, att han tar den fran nagon som orattmatigt r i besittning av en
rikedom, som egentligen borde delas ut till alla. Det ar mycket séllan, som manniskor gor
oratt i vetskap om att det ar oratt. De urskuldar sig alltid pa nagot satt. | efterhand kanske de
inser att ursdakten var ohallbar, men i sjalva den stund de gor det oratta rattfardigar de sig
nastan alltid pa nagot satt. Mycket mer an sa kravs av nagon som skall hamna i den forlorade
sjalens fasavackande tillstand. En dylik manniska maste bestamt och avsiktligt 4gna sig at att
gora ont, maste ga emot evolutionens strom.

Dylika grasliga mojligheter blir allt mer séllsynta. Manskligheten skrider framat och vinner
allt storre kunskap, och det blir allt svarare for dem pa den morka sidan att varva rekryter. Aven
nu ar de egentligen kvarlevor fran det férgangna. Vi har hort mycket talas om vampyrer och
varulvar. Dylika varelser fanns och finns annu emellanat. Jag har sett exempel pa bada men tror
mig inte fa se nagra fler. Det blir allt mindre mojligt for manniskor att sjunka ner i sadana djup.
| stallet for att bli vampyrer faller manniskor numera in i den gra varlden. Denna ar ett tillstand,
som vi tydligen infort i vampyrismens stélle. Det &r forvisso béttre, &ven om det &r illa nog.

134



Livet i den gra varlden efter doden beror pa att emotionalkroppen &r hoptrasslad med eter-
kroppen. Det finns manniskor, som inte har nagon klar tro pa livet efter doden men anda
hungrar efter fortsatt tillvaro. De torde pa nagot oklart satt saga att de tror pa ett tillstand efter
doden, men i sjalva verket ror det sig om ett mycket starkt tvivel. Eftersom inget annat liv &n
det fysiska betyder nagot for dem, klamrar de sig fortvivlat fast vid den fysiska kroppen, sa
mycket att etermaterien efter ddden inte kan till fullo dragas ut ur den grovfysiska materien,
sasom normalt sker. Da blir manniskan for en ganska lang tid efter doden kvar i ett tillstand,
som ar varken det ena eller det andra. Hon behaller en viss mangd etermateria, vilket hindrar
henne fran att fullt ut bruka sina emotionala sinnen, sa att hon inte, som hon borde, glider in i
emotionalvérlden. A andra sidan kan hon inte halla fast vid fysiska vérlden, eftersom hon
mistat greppet om denna, ehuru det alltjamt finns nagon etermateria kvar omkring henne. Dér-
for blir hon hangande i det som ibland kallas den gra varlden. | detta tillstand far hon bara
sma glimtar, tillfalliga intryck av vardera vérlden, den grovfysiska och den emotionala, men
befinner sig i ett mycket ostadigt tillstand, kampar standigt for att fa det fulla livet nagonstans.
Allt detta skulle hon komma fran pa ett enda 6gonblick, blott hon sléppte taget om det fysiska,
men det drojer ofta lange, innan hon kan goéra detta.

Chohanen séger att det liv, som stdndigt fordndras omkring oss, bildas av manniskors hjartan.
Det ar sant att vara yttre forhallanden ar resultat av vara inre tankar och kanslor. Ibland klagar
manniskor pa tillstandet i samhaéllet, staten, politiken, religionen, naringslivet och skolvésendet,
men allt detta svarar mycket val mot det inre tillstand som rader hos méanniskomassorna sjalva.
Allt detta bildas av manniskornas hjartan. Och dven sadana forhallanden som vallar lidande och
skanker gladje och som mindre omedelbart orsakas av manniskor, sasom forandringar i jord-
skorpan och klimatet, ocksa jordbavningar och éversvamningar, blir var omgivning pa grund av
karma, som beror pa vara kanslor och tankar. Vi satter oss darmed sjélva pa det stalle vi skall ha
i den yttre naturen enligt var inre natur, vara hjartan, och sedan &r vi bendgna att missforsta det,
eftersom vi ser till formen mer &n till livet.

Atskilligt av sddant, som for de flesta av oss synes alltigenom ont, kan likval medféra nagot
gott. Ett exempel fran fysiska varlden kunde vara en fruktansvard jordbavning, lik den som
odelade stora delar av Sicilien och Kalabrien ar 1908 och dodade fler &n ett hundra femtio
tusen manniskor, manga genast men andra tyvarr efter mycket lidande. Manga skulle betrakta
detta som nagot ont. Det &r inte ont for varlden. Det forandrar mycket av jordskorpan, fornyar
jorden och gor darmed varlden gott. Betrakta Vesuvius i Italien, sa ser ni hur allt det vulka-
niska material det kastar ur sin krater efter en tid blir till den finaste fruktbara jord. Men sam-
tidigt spiller vulkanen manniskoliv. En storm, en jordbé&vning, en stor dversvamning ar inte
alls onda. De ma frigéra manniskor fran deras fysiska kropp men vallar dem i alla handelser
intet ont. Allt det som sker i dylika katastrofer ar karma, och i det langa loppet verkar det
sékerligen for deras bésta.

Teosofen borde alldeles klart forsta att doden i sig inte dar nagot ont utan mycket ofta ges
sasom en beloning. Var allméanna instéllning i denna sak beror pa felaktig religionsundervis-
ning. Nedlagd hos var och en av oss finns 6nskan om sjalvbevarelse, instinkten att séka radda
var fysiska kropp undan skada eller forstorelse. Detta ar en mycket klok och nddvandig
instinkt. Vi bor skydda var fysiska kropp, fa den att vara sa lange vi kan, ty om man skulle
vaga sa uttrycka det med all vordnad, har Logos gjort Sig besvaret att lata oss komma i denna
inkarnation, sa att det tydligt ar var plikt att anvanda den sa mycket vi formar.

Men det yppas ibland ett tillfalle, da det allra adlaste bruk vi kan gora av var inkarnation ar
att riskera den, rent av att kasta bort den, sasom hander soldaten som gar ut i ett fafangt hopp i
vetskapen om att han maste stupa och att hans dod likval ingar som en nédvandig del av en
stor plan, vars mal ar segern. En dylik man gor adlaste bruk av sin inkarnation, nar han kastar
bort den. Men for de flesta av oss och i vanliga omstandigheter ar det var plikt att vidtaga alla
mojliga forsiktighetsmatt och soka fa var kropp att vara sa lange vi formar. Annars vallar vi
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atskilligt besvar genom att forkorta vart liv.

Somliga méanniskor har varit en smula daraktiga i sin tillit till det skydd de forvéntar sig
fran Mastarnas sida. De sager: ”Sa lange jag utfor Méastarens arbete, behover jag inte vidtaga
nagra forsiktighetsmatt mot infektioner, nar jag besoker sjuka. Jag ar viss om att Han tar hand
om mig. Jag kastar mig i vattnet trots att jag inte kan simma, jag &r viss om att Han haller mig
uppe.” Kanske Han gor det, om Han anser det modan vart, men med vilken ratt vallar de
Honom besvéret att géra det som de sjalva med en smula vanligt sunt férnuft hade kunnat
gora for sig sjalva? Om det ingar i vart arbete att besoka dem som lider av smittsamma
sjukdomar, bor vi nog i stallet for att blint lita till att M&staren skyddar oss bespara Honom
det besvaret genom att vidtaga vanliga forsiktighetsmatt. Vi bor gora allt vi kan vad pa oss
ankommer. Om Mastaren valjer att ge sin tillkommande hjalp, &r det Hans sak. Det vore
mycket felaktigt av oss att rdkna pa det dessforinnan. Dylika ingripanden sker faktiskt, men vi
har ingen rétt att forvénta oss dessa. Jag har sjalv sett markliga ting av det slaget, men jag
skulle aldrig avsiktligt valla Méastaren bekymret att behova sarskilt skydda mig for nagot, nar
jag rimligen kan bevara mig sjélv.

Sjalvbevarelseinstinkten ar till slaktets fordel. Den ar ratt och riktig, men den modige &r
alltid redo att riskera smarta, fara och sjalva livet for hogre andamal. Den som vet att doden
icke &r det storsta onda, ar fullt villig att riskera den for att avvérja ett stérre ont — alldeles
som hundratusentals av vara medmanniskor gjorde i kriget. Vi vet att doden inte &r slutet pa
alltihop, som folk sa ofta tror, och att for oss en katastrof som den i Messina inte ar nagot
fruktansvart bara darfor att manga manniskor plotsligt kastades ut ur kroppen och in i emotio-
nalvarlden. Medan jag vistades i Amerika, utbrot pa en teater i Chicago en stor eldsvada, vari
ett stort antal kvinnor och barn dédades. Nagra av vara medlemmar kom fram till mig och
fragade: "Hur kan det vara sa att forsynen styr varlden, nar alla dessa oskyldiga kvinnor och
barn dddats?” Jag sade dem: "Tycker ni att det bara & man, som fortjanar beldningen att
snabbt befrias fran jordelivet?” Det var for dem ett nytt sétt att se pa saken, att det kunde ha
varit nagot gott for dessa manniskor att befrias fran olika slags svara livsbetingelser, sa att de
kunde fa borja om igen i battre omstandigheter.

Vi bor alltsa inte betrakta denna stora jordbavning sasom ett ont, endast emedan den plots-
ligt kastade in en méangd manniskor i emotionalvérlden. De som stangdes in och dog langsamt
var forhallandevis fa till antalet. Somliga brandes ihjal och andra begravdes i ruinerna. Dessa
kan synas vara fall av fruktansvart lidande, men &ven har maste vi tillampa var teosofi pa
ytterlighetsfallen savél som pa de vanliga fallen och inse att en enstaka individs svara lidande
sannolikt utplanade fran hans konto karma, som det kunde ha tagit tjugo vanliga liv att upp-
hava. Samtidigt som vi bor hysa den storsta medkansla med dem som fick lida pa detta satt
och gora allt som star i var makt for att hjalpa dem, skall vi likval inte sérja dem, som om det
som héande dem ej vore till ndgot gagn. Det var ett kortvarigt men drastiskt satt att bli kvitt
resultatet av en myckenhet ont — i sanning hemskt, men anda, nar det ar Over, se da hur
mycket som vunnits darmed.

Vi har grovt liknat olika slags smartsamma upplevelser — det &r klokt att inte driva en ana-
logi alltfor langt — vid i det ena fallet det langsamma botandet av en allvarlig sjukdom och det
hastiga botandet genom en Kirurgisk operation i det andra fallet. Operationen &r hemsk att
genomga, men nar den val ar utford, borde ocksa besvaret vara dver. En langsam bot kan som
helhet betraktad rentav innebéra ett svarare, 6ver manga ar utdraget lidande. Vi maste nog
anse hemska portioner karma sasom karmiska kirurgiska operationer. Med de doda hyser vi
inte medkansla, i den vanliga bemarkelsen av ordet "medkénsla”, eftersom vi vet att de nu har
det mycket béttre an forut. Med de nérmast efterlevande, som sorjer sin forlust, har vi givetvis
medkénsla. Men lat oss ocksa i dessa fall ratta det misstag som far manniskor att kanna fasa
for dessa ting och inger dem tron att gud inte langre kan vara god, eftersom han tillater dem
att ske. Upplevelserna &r forvisso hemska, men h&ndelsernas resultat ar utan undantag goda.
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Vi maste hoja oss ovan de personliga betraktelsesatten for att se hur allt samverkar for det
goda och hur livet hos andra banar sig vag genom karmas labyrint &ndra fram till det eviga.
Chohanen sager att vi maste lasa det storre ord livet ar, anlagga den vidare synen pa vad livet
ar. Nar vi gor detta, skall vi aldrig dela in manniskor pa det mindre séttet. Vi skall till exempel
inte tanka pa religiosa manniskor bara som statskyrkliga och frikyrkliga utan som troende.
Likasa skall vi tanka pa politiker inte bara som hoger- eller vanstermanniskor. Vi skall ha en
vidare syn och se pa vara medmanniskor sasom tanke-, karleks- eller viljemanniskor allt
enligt det slag av ménsklig medvetenhetsaktivitet som harskar i deras liv. Vi skall kénne-
teckna dem enligt deras strale, och nar vi antar detta djupare satt att dela in méanniskorna,
kommer vi verklighetens innersta narmare och finner vi att vi kan forsta livet béttre.

Det ar mycket svart att fullt forsta alla de olika typerna, men vi bor forsoka gora det.
Adepten forstar helt och fullt och hyser sympati med varje mojlig typ, men det skall en adept
till for att gora detta. Var plikt ar att forsoka. Hur omojligt den andres betraktelsesétt dn synes
vara, maste man likval soka forsta det. Detta betyder icke det ringaste att man maste antaga
hans synsatt. Vi har lika stor rétt till var egen uppfattning som den andre har till sin, men han
har ocksa lika stor rtt till sin standpunkt som vi till var. En manniska, som kan kanna sympati
med dem som alldeles och i grunden har en annan asikt an hon sjélv, har redan tagit ett stort
kliv mot att forsta atminstone en del av den varld hon lever i.

Det &r tydligt och klart att det Méastaren har uttalar ar en bestamd befallning at larjungen —
vi maste ldra oss att forsta varje slags manniska sa fullt vi kan och bruka vart inflytande sa
ofta vi formar, och sa snart vi kan pa nagot satt fa manniskor upp ur sina inkérda hjulspar, ar
det gott att gora detta. Man skall dock alltid gora det med forstaelse, ty ibland kanske vi inte
kan fa manniskan ifraga upp ur hjulsparet pa var sida. Det kan faktiskt handa att vi genom det
vi lar henne driver henne in i ett mindre 6nskvart tillstand. Jag vet att dylikt har skett.

De hos vilka minnet stracker sig tillbaka till den dldre teosofiska litteraturen, torde erinra
sig att denna inte var sérdeles valvilligt instélld till kyrkan. Madame Blavatsky sjalv var en
smula otalig med den renlariga framstallningen av religionen. Hon hade tydligen sett atskilligt
av den okunniga religiosa trons inskrankande verkan pa manniskornas fornuft och sjalsliv,
och ibland gick hon till ganska haftiga angrepp pa de trangsynta religiosa trossatser som
lardes. Hon gjorde sig nog inte alltid besvaret att upplysa folk om att det fanns en annan och
hogre sida av hela saken. Hon var den svurna fienden till vidskepelse av vad slag det vara
mande och var angelagnare om att rycka folk upp ur sina vidskepelser an att ge dem nagot
annat i stéllet. Dessa manniskor behdvde nog just denna uppryckning och drastiska behand-
ling. De kunde nog inte heller genast ha inforts i vart sétt att se pa livet.

Jag kande dr Besant pa den tid, da hennes angrepp pa kristendomen var d&nnu mer bitande
an madame Blavatskys. Hon brukade tala till stora skaror av fritinkare i Vetenskapssalen i
London. Nar nagon kristen lekman eller prast var narvarande och forsvarade renlérigheten,
var det intressant att lyssna pa henne, ty hon var nog den tidens framsta debattor. Jag horde
henne debattera bade innan och sedan hon anslutit sig till teosofin. Den teosofiska debatten
var mycket mildare an den tidigare men inte alls lika intressant. Hon papekade motstandar-
sidans svaga argument mycket milt och vénligt och avstod sd mycket som mgjligt fran
obekvama fragor av hansyn till motstandarens kanslor. Nar jag forst horde henne debattera,
gjorde hon fullaste bruk av sitt évertag. Darigenom blev debatten sa mycket mer intressant,
men knappast pa nagot angenamt satt for hennes motpart.

Hennes formaga ar lika stor i dag, men hon anvéander den sa mycket skonsammare att man i
debatter inte ser den i tillndrmelsevis samma omfattning. Hon har numera det som hon pa sin
fritankartid kanske inte hade, denna férmaga att forsta envar. Hon dger denna hogst underbara
makt, men hon har forvarvat den med bestamt arbete. Hon har vuxit in i den genom att forma
sig att forsta andra och genom att tanka sig i deras stalle. Pa sin fritankartid, nar jag forst
horde henne debattera, tankte hon sig sékerligen inte i motstandarens stalle. Denne forvandla-
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de hon ibland med sina angrepps felfria logik och valdsamhet till en stammande idiot.

Den som vill forsta alla, som vill fullt ut lara denna vidare syn pa livet, maste dven leva sig
in i de lagre rikena, maste forstd naturen sasom helhet sa langt han formar. Han maste for-
varva en medkénnande instéllning till de stora devaerna, naturandarna, tradens och lands-
bygdens andar. Vi synes ha mistat denna i dessa vara moderna civilisationer, aven om vi hér
och déar finner en skald, en forfattare eller en konstnédr, som &ger den. Emedan Ruskin och
Turner dgde den, kunde de skriva och mala sasom de gjorde.

| det gamla Grekland sag vi pa tingen mycket annorlunda &n som folk numera betraktar
dem. Allt i naturen betydde mycket mer for oss da an det gor i dessa dagar utom for det fatal
som ar konstnarer. Vi tankte mindre pa pengar och affarer, och vi njot mer av naturen. Det ar
gott att forsta ett dylikt synsatt. Genom att utveckla det lagre intellektet och skarpa det i
affarer och livets praktiska goromal har vara nutida raser mistat valdigt mycket, ehuru de
otvivelaktigt ocksa vunnit mycket — férmagan att samtidigt ombesorja manga stora saker och
aven att koncentrera uppmarksamheten under ytterst svara forhallanden, mitt i civilisationens
buller och ovasen, jakt och stress. Vi hade ingenting av detta i gamla Grekland. Vi kunde inte
resa sa snabbt, men nar vi reste, sag vi sa mycket mera.

Jag tycker att vi borde forsoka aterforvarva det gamla betraktelsesattet i nagon man genom att
leva oss in i det liv, den harlighet och skonhet som varlden omkring oss &ger. De miljoer,
manniskan formar sig i dessa tider, ar sallan skéna, men i de dagar, dd manniskor forstod
naturen battre, forstorde de hennes former inte tillndrmelsevis lika mycket. Grekerna kunde
bygga tempel, som inte var malplacerade i naturens skénaste omgivningar. Térhanda ocksa vi
skall l&ra oss att forena skonhet med nytta. Till exempel skulle vi kunna léra oss att uppféra en
byggnad liknande en katedral att anvandas som fabrik. Innan vi kommer dit, ma vi betanka att
det ar en av var civilisations svagheter att den inte kanner sig in i naturen i alla hennes djupare
aspekter, sa att vi behdver kultiveras for att forvarva det som grekerna hade medfott — sympati
med naturen. Nar man laser Ruskins Queen of the Air, borjar man forsta en smula darav.

Lat oss forsoka gora ett allsidigt framatskridande. Vi har alla i det forflutna levat i raser,
som gjorde skonheten till sin framsta paverkan — som hade frihet fran jékt och vidd i synen pa
livet. Vi har darfor allt detta i det hogre jaget. Vart nuvarande liv slar i mangt och mycket ner
detta, men det behdvs blott att vi vadjar till det, och det skall bryta igenom den mur vi rest
emot det. Detta kan vi gora, och det ar vart att gora det, om sa bara fran en sjalvisk utgangs-
punkt, ty vi borde da kunna njuta av livet i langt fullare drag.

Det finns somliga mé&nniskor, som ké&nner disharmoni med naturen, som sager att vi &r om-
givna av “onda inflytanden” och att varlden &r full av skorpioner, ormar och tigrar. Det finns
ingen inneboende ondska hos en orm, en skorpion eller en balgeting, men de ar alla ytterst
lattretade och helt och hallet — som vi torde sdga, om de vore manniskor — utan skrupler ifraga
om de metoder de brukar. De helt enkelt rusar astad och biter eller sticker den som rakar sta i
vagen for dem, om de rakar vara litet retade. Men man kan inte kalla dem elaka varelser,
eftersom de inte gor detta av illvilja. De ar mycket fulla av liv, s de stortar fram och skadar
den som rakar komma i deras vag.

Detsamma galler de emotionala och eteriska regionerna. Det finns manga slags lagre natur-
vasen, som inte &r elaka, inte s6ker gora ont, men likval &r mycket obehagliga att ha att géra
med — varelser man bor undvika. Lyckligtvis ar det lattare att undvika dylika vasen i emotio-
nalvérlden an i fysiska vérlden, emedan i den forstnd&mnda varlden en stark vilja ar tillracklig
for den ménniska som dnskar driva dem undan. Varelser av detta slag drar fordel av en, om
man blottar sig for deras paverkan. Som jag forklarat, blir manga av dem fortjusta, nar de
traffar pa en manniska, som rakat in i ett vredesutbrott. De bryr sig icke det ringaste om varfor
hon &r arg — jag ar inte alls saker pa att de vet att det handlar om en manniska — men nér de
finner en virvelstorm av livliga, grova vibrationer, som rakar passa dem, dyker de in i den,
njuter av den, stimulerar den och forstarker den pa alla mojliga sétt.
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Grymhetsvibrationer ar vad somliga av dessa varelser storligen njuter av, och de &r utan
tvivel ivriga att kasta sig 6ver den som ar hemfallen at denna last och egga honom till annu
varre grymhet an han sjalv nagonsin skulle ha tankt ut. Om man later vrede fa makt dver sig,
kan man ju gbra och sdga allt mojligt, som man annars icke det ringaste hade velat goéra eller
saga. Detsamma géller grymhet och forvisso dven svartsjuka, avund och hat. Nar en méanniska
rusar in i nagon av dessa lidelser, ar det som om emotionalkroppen plotsligt kom till liv och
ginge i forsvar, darfor att den angrips av en mangd dylika vasenden. Det ar mycket svart for
oss att alls kanna oss vanligt staimda mot dem. Vi tanker naturligtvis pa den inverkan de ut-
dvar pa oss. Den &r likval bara den stackars varelsens satt att roa sig efter sitt sinne. Detta &r
emellertid ingen ursakt for oss lata den fa makt Gver oss. Vi borde ha hojt oss 6ver den. Men
vi maste minnas att alla dylika intensifieringar faktiskt sker och att vi, nar vi studerar vara
medmanniskor, standigt maste taga dem med i berakningen.

Omkring oss ar valdiga krafter i rorelse, krafter om vilka de flesta manniskor har blott en
svag aning. Vi vet det alla pa ett mycket allmant satt. Vi vet att sadana krafter som den all-
manna opinionen Ovar sitt tryck pa oss utan att vi kdanner det, men vi inser kanske inte riktigt
utvecklingslagens enorma styrka och de manga och olika satt, pa vilka den verkar pa oss alla.
Gud ddljer sig i materien, men Han ar inte dod emedan Han doljer sig dari. Hela tiden traffar
Hans verksamheter, Hans krafter alla Hans varelser. Nér de starkt paverkar en manniska, ror
de upp henne, och da blir det liksom nér en vattenpdl réres om. Da sétts allt vatten i rorelse,
och vad som &n finns i det fores upp till ytan. Pélen kan darigenom for en stund bli mycket
grumlig, men man far da ocksa veta vad som lag pa dess botten. Det ar béattre att vattnet rores
om, aven om det ar dy déri, an att lata det ligga stilla och bli hopplost skamt. Dylika stérning-
ar, som ingar i det gudomliga livet, tjanar alltsa ibland till att lata icke 6nskvarda egenskaper
hos manniskor framtréda i det yttre.

Det kan framkastas att det vore béattre for en manniska att slippa en dylik omrorning, men sa
ar det icke. Hon har for stunden blivit mer levande — pa ett obehagligt satt forvisso, men det &r
battre att de obehagliga egenskaperna kommer upp pa ytan. Da far hon vetskap om dem, och
hennes véanner, som da ocksa ser dem, kan hjalpa henne. | annat fall hade de kanske forblivit
okanda och kunnat fa riktigt dalig verkan, nar ett tillfalle for dem att réras upp senare yppades.
Ibland &r det saledes den gudomliga kraften sjalv, som frambringar synbarligen odnskade verk-
samheter. Vi kan vara mycket vissa om att gud, som gor alla ting, gor alla ting goda. Han vet
vad han gor, och nar han ror upp nagot slags dalig materia, ar det for att den skall kastas ut,
ehuru detta, vid den tid det sker, icke alltid ter sig sa gott eller hoppingivande for evolutionen.
Vi maste standigt halla i minnet att varje manniska vi ser star pa sitt steg i evolutionens trappa,
varfor det som for en ar nagot mycket gott och rent av nddvandigt, ar just det som for en annan
vore skadligt. Vi maste iakttaga och lara oss att visa fullkomlig ovald och icke déma i hastigt
mod, vad som &n sker. Allt som lever finns i Logos och &r alldeles avgjort del av Hans liv,
varav foljer att alla dessa ting egentligen &r aspekter och uttryck av Honom. Salunda har vi
fréndskap med alla dessa yttringar och en plikt att fylla gentemot dem. Vi har kanske tillfallen
att hjalpa en men icke en annan. Vi maste taga emot det som kommer oss till del att gora.

10. Lar att fornuftigt skada in i manniskornas hjarta.
Studera manniskornas hjarta, sa att du far lara kanna den véarld du lever i och
skall bli delaktig av.

I denna regel anvands ordet "hjarta” i symbolisk mening. Vi maste sa langt vi formar skada
in i manniskans hela natur, icke endast i hennes kanslor, vilka vanligen menas med hjartat”,
utan dven i hennes tankegangar. Vi uppfordras att soka forsta henne pa djupet, och for att gora
detta maste vi soka efter det hdgre jagets yttring hos henne.

Nar vi ser manniskor i var omgivning handla pa satt som skiljer sig fran vart eget, utbrister
vi ofta: "Vad var det som fick honom att géra nagot sadant?” Vi skulle inte kunna forestélla
oss att sjalva gora just detta under nagra som helst omstandigheter, och vi kan inte inse varfor
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var medmanniska skulle gora det. De flesta av oss har sedan lange latit sadana gator vara,
eftersom de synes hart nar omajliga att forstd. Jag kan till exempel inte forsta varfor stora
manniskomassor vill ga att se att boxningsmatch. Jag kan icke inse vad det ar for intressant
med den, da den for mig bara &r en uppvisning i brutalitet. Om det vore en penningfraga,
skulle jag snarare betala for att slippa se den. Om jag noga ténker Over saken och soker
fornuftsgrunderna for det, finner jag att boxningsmatchen 6var en sadan dragningskraft kan-
ske darfor att den &r en uppvisning i skicklighet — av ett visst brutalt och lagtstaende slag, men
skicklighet ar det likafullt — och kanske handlar det &ven om mod och uthallighet.

Likaledes star skaror av folk i gathdrnen, gapskrattar och talar med grova och hesa roster.
Vad slags noje de far ut av det forstar jag icke det ringaste. Anda har vi dem dér, och det ror
sig om manga manniskor, som vi bor soka forsta atminstone nagot.

Manniskor gor alla slags konstigheter. Somliga blir utom sig av svartsjuka utan nagon sar-
skild orsak. Andra kan man se starkt paverkas av vad nagon annan sagt om dem. Man brukar
fornuft och séager till dem att det inte har nagon som helst betydelse vad andra sager, eftersom
det inte skadar dem. Men faktum kvarstar att de & mycket djupt och allvarligt paverkade. Vi
borde i nagon man forsta varfér, om vi kan. Jag medger nog att detta i manga fall ar uteslutet.
Likval ar det alldeles tydligt var plikt att soka forsta vara medmanniskor.

Somliga sager att det icke ar nagot intressant studium. Det dr nog ointressant for oss per-
sonligen, om det ar sa vi tanker pa det, men det ar intressant ur det storre perspektivet. Om vi
tror oss om att ha kommit litet langre i utvecklingen &n dessa manniskor, ar det alldeles Kklart
var plikt att hjalpa dem, men om vi inte forstar dem blir var hjalp fafang. Visserligen ar det
som fangar dessa manniskors intresse ingenting som intresserar oss, men detta ar blott ett
tecken pa att vi vuxit en smula i fraga om sjalens alder. Sjalen véxer och manniskor blir
fornuftigare, allt medan de skrider framat.

Sma barn gor allt méjligt som vi inte kan forsta. Pojkar och flickor i tretton- eller fjorton-
arsaldern har bevekelsegrunder, som ligger nagot narmare vara, men anda vet vi inte varfor de
gor det de gor. Vi maste ga tillbaka till var egen ungdom, innan vi kan inse vad det ar de
sysslar med och hur de uppfattar saker och ting. Det ar alltid svart, det vet jag, eftersom jag da
och da haft mycket att géra med barn och ungdomar. Om man lagger fram en tanke for dem
pa ett visst satt, i hopp om att de kanske uppfattar den som man sjalv gor, hander det ibland
att de gor det. Men ofta nédrmar de sig den ur en helt annan synvinkel och tar stallning till den
pa grunder, som vi aldrig skulle ha tankt pa. Ibland kan man bli klar 6ver vad de syftar pa,
men ibland inte. Skolldrare och andra, som har mycket med pojkar och flickor att géra, borde
moda sig med att soka forsta deras egendomliga tanke- och kénslobanor, ty da loper de nog
mindre risk att stota sig med unga manniskor.

Detta ar ett ytterlighetsfall, men man maste géra detsamma med vuxna i ens omgivning. Om
man onskar hjalpa dem, maste man forsoka tanka sig i deras stalle. Detta ar vad som menas med
att skada fornuftigt in i manniskornas hjarta. De har sina férdomar och vi har vara. Det ar hogst
sannolikt att fordomarna skiljer sig at i vissa avseenden, sa att man maste soka finna den andres
utgangspunkt och taga hansyn till den. Strava att finna hur han kommit fram till sin standpunkt
och varfor hans sarskilda fordom finns, sa kanske ni kan hjalpa honom att 6vervinna den!

Fordom ar sannerligen nagot svarfangat. Den ar sa stark och sa allméant ingrodd att man-
niskan inte vet att den finns dar. Hon tror inte att hon beh6ver nagon hjélp, och det ar darfor
ofta svart att ge dylik utan att sara henne. Likval ar det en manniska till mycket stort gagn, om
hon kan pa nagot satt bli av med sin fordom. For att lyckas i detta arbete och gora det
skickligt maste man finna varfor manniskan ifraga tycker si eller sa och hur denna férdom
uppstatt. Ens egen fordom i saken maste man bestamt satta asido, ty annars endast drar man
henne fran den ena felaktiga asikten till den andra.

De flesta orsaker till manniskors underliga intressen uppstar i deras emotionalkropp.
Mentalkroppen &r blott i begynnelsen av sin utveckling. Att det sa forhaller sig kan man se i
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alla de fenomen som omger oss i mentalvérlden efter doden. Nar en ménniska, som &r nagot
langre utvecklad &n genomsnittet, Gvergatt till emotionalvarlden, ar hon fullt i stand att for-
nuftigt deltaga i livet sadant det levs i denna varld, ehuru somliga gor det och andra inte, och
ater andra snart far emotionalkroppens materia omskiktad och darigenom blir mycket be-
gransade i sin formaga. Emotionalkroppen har sina formagor val utvecklade, de &r redo att
brukas, ehuru manga manniskor icke vet vad de bor gora och hur de bor bruka dem. Nér de,
som nagot studerat dessa ting, dvergar till emotionalvarlden, finner de sig leva i ett hélje, som
later dem komma till ett fullare uttryck an fysiska kroppen gjorde, men nar de senare nar den
himmelska varlden, mentalvarlden, &r detta i allméanhet ej fallet.

Dar finner vi dem vanligen arbeta inuti mentalkroppen och sa till den grad innestangda i
denna att den egentligen ar mera ett skal for dem an ett uttryck for deras liv. Detta ar vad som
menas med allt det som &r sa kraftigt utsagt i de aldre bockerna om att manniskorna i den
himmelska varlden &r avstangda fran alla de andra. Det talas ofta om detta slags tillvaro, som
om den vore en avskild del av mentalvérlden. Sa ar det inte, men varje manniska har slutit sig
inom sitt eget skal och deltar saledes inte i mentalvarldens liv ver huvud taget, hon rér sig
inte fritt i denna vérld och umgas inte med andra manniskor, sasom hon gor i emotional-
varlden. De enda Gppningar i hennes skal, genom vilka livet utanfor kan na henne, ar de
fonster hon sjalv gjort sig genom att utveckla sin mentalkropp i vissa avseenden. Allt det,
méanniskan gjort med sin mentalkropp, 6ppnar henne for mentala inflytanden. VVad detta &n ér,
kommer hon att skdrda resultatet under sitt himmelska liv, och hon kan i viss utstrackning
meddela sig med yttervarlden darigenom. Men den inverkan, hon kan utéva pa denna varlds
invanare, ar pa det hela taget sa mycket mindre &n den som dessa kan utdva pa henne, ty det
ar ofta bara genom mycket tranga kanaler, som hon alls kan uttrycka sig i denna varld.

Just detta faktum, vilket vi i det tidiga skedet av vart teosofiska studium lange inte forstod,
visar att genomsnittsmanniskans mentalkropp bara ar delvis utvecklad. Nar vi betraktar yttring-
arna har nere i fysiska varlden, finner vi att detta géller dven hér. Envar har nog erfarit dessa
begrénsningar hos andra. Vi kan finna dem hos oss sjélva, om vi vill, men vi ser dem hellre hos
andra an hos oss sjalva. Nar ni talar med obekanta om teosofi, till exempel, finner ni att somliga
av dem ivrigt tar emot det, medan andra inte vet vad ni talar om. Dessa lyssnar pa vad ni har att
séga och séger, ”Jaja”, men det ar tydligt att de icke ar intresserade. Den vanliga orsaken till
denna skillnad mellan manniskor ar att somliga av dem traffat pa detta slags ideer i tidigare liv,
medan andra inte har det. Vi kan nog med ratta antaga att alla manniskor, som varit civiliserade
i nagra tusen ar, sakerligen mott dessa ideer i tidigare liv. Den som levat ett liv i gamla Indien
eller gamla Egypten eller var en tillrackligt aktad medborgare for att invigas i mysterierna i
Grekland eller Rom, har redan kommit i viss berdring med dessa ideer. Nagra har agnat &mnet
ett djupare studium och har darigenom utvecklat den del av mentalkroppen som &r férmogen att
tanka dylika ideer. Andra kan inte forsta och bryr sig heller inte om att soka forsta. Allt de
Onskar &r att leva ett gott liv, som de uttrycker det. UtGver att betjdna dessa grovre och lagre
begar har de intet gagn av sin hjarna. Om man lyckades forma dem att lasa en sida i en bok om
teosofi, skulle de efterat inte minnas nagot av det.

Hjarnan maste utbildas i det avseende vi vill att den skall arbeta, och det ar precis vad vi
gor i teosofin. De manniskor, som borjar dgna sig at detta studium med latthet och iver, gor
detta dels eftersom det besvarar manga fragor de redan burit pa, dels eftersom de i viss ut-
strackning tankt i dylika banor i tidigare liv. Deras hjarna ar redan 6ppnad vad denna del av
den betraffar. For den, vilkens hjarna annu inte alls &r 6ppnad, ar det ett mycket hart arbete att
soka forsta teosofin vad géller dennas filosofiska del. Man ger honom en enkel forklaring, och
han tillgodogor sig sannolikt blott ett fatal av de allmanna ideerna. Faktum &r att manniskorna
behover atskillig forberedelse. Genomsnittsméanniskan kan inte finna nagot av varde i det. Nar
jag sager detta, menar jag inte nagot som har med att géra om hon &r klipsk eller dum, utan
blott och bart faktum att hon inte ar bekant med denna tankegang. Hon behdver atskillig
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forberedelse. Denna far hon for det mesta genom religionen, och det ar i religionen hon grad-
vis bor skolas. En fullt utvecklad religion bor kunna tillgodose alla klasser av méanniskor. Alla
religioner gor ocksa detta i borjan, men allteftersom tiden gar, forlorar ndgra av dem en viss
del och andra en annan, och ibland stelnar de i icke 6nskvérda former.

Om vi skall soka forstd manniskorna, maste vi minnas att de till viss del &r utvecklade, till
annan del outvecklade. Vi maste minnas att mentalkroppen annu inte ar fullt utvecklad och att
darfor nédvandigtvis kausalkroppen, som &r av annu hogre slag, dar annu mindre utvecklad, sa
att den hos de lagre klasserna knappast alls fungerar. Somliga ménniskor, som studerat teosofi
och saledes forstatt atskilligt om livet och utvecklat sin mentalmedvetenhet i detta avseende,
ar benagna att vila pa sina lagrar och anse sig ha gjort allt nédvandigt for det mentalas
utveckling. Men ofta &r detta icke fallet och maste de forr eller senare foretaga sig nagot slags
intellektuellt arbete eller mental skolning.

Vad vi skulle vilja studera hos varje manniska ar hur sjalen arbetar, men det ar inte alla som
ger oss det tillfallet, och detta & ndgot vi méste ha i atanke i var stravan att forstd. A andra
sidan maste vi alltid forvanta oss det hdgsta av varje manniska. Vi maste tillitsfullt antaga att
hon gor det vi anser att hon borde gora, ty att vi har denna mentala instéllning hjalper henne
mycket att géra det. Nagon har till exempel blivit inblandad i skumma férehavanden men
bemots hederligt och far sig darmed visat att man forvantar sig hederlighet av honom, och da
motsvarar han faktiskt denna forvantan. Dylikt kan man gang pa gang erfara. Om vi daremot
bemoter honom misstanksamt, kommer han nog snart att motsvara denna misstanke. Likvél
far man inte vanta sig for mycket av manniskor. Vi bor utga ifran att de gor sitt basta och bor
forsoka med vart tankande hjalpa dem att gdra det, men nar de misslyckas, far vi inte bli
otaliga eller arga pa dem, eftersom evolutionen ar en langsam process och en manniska kan
framvisa bara sa mycket hon utvecklat.

Det ar alltid meningslost att kanna forargelse éver att nagon inte haller vart matt. Vi bor
inte klandra en manniska for att hon &ar den hon &r, for att hon natt det utvecklingsstadium hon
natt. Nar en manniska natt ett hogre utvecklingsstadium och sedan misslyckas pa nagot satt,
kanske man kanner: "Det dar var trakigt, eftersom hon vet mycket béattre 4n sa”, men det finns
ingen anledning att forarga sig. Visst skall vi tanka det basta om vara medmanniskor och
alltid forsoka hjalpa dem att hoja sig till det béasta de har inom sig, men vi maste ocksa taga
det filosofiskt, om de misslyckas med detta. Vi far inte visa forargelse eller otalighet utan bara
forsoka hjalpa dem dar de star. Detta &r nog den léxa vi skall lara, nar vi tillsags att skada in i
manniskors hjarta och soka forsta dem.

Harnast kommer en lang anmarkning av Mastaren Hilarion. Det ar av fordel att studera den
stycke for stycke. Han séger:

Fran en fullkomligt opersonlig synpunkt, annars blir ditt synsatt fargat. Alltsa
maste man forst forsta opersonligheten.

Vi talar allmant om att vara opersonlig, nér vi menar att vara réattvis eller balanserad, nér vi
i vart omdome eller beslut inte blandar in vart tyckande for eller emot, nar vi handlar liksom
en domare pa domarsétet. Men Mastaren menar mer an detta. Han anser opersonlighet betyda
det tillstand, vari personligheten for tillfallet ar helt 6vervunnen, sa att vi i det personliga livet
icke endast betraktar allt med fullkomlig opartiskhet utan dven ser pa tingen fran det hogre
jagets synpunkt. Detta ar mycket svarare att uppna; att gora det fullt ut skulle betyda att ha
fullt utvecklat kausalkroppen. Méanskligheten i allmanhet ar alltjamt i fard med att utveckla
mentalkroppen, som ju &r lagre an kausalkroppen. De som studerar esoteriken forsoker gora
nagot mer &n detta, men annu sa lange ar det forhallandevis fa av dem som kan anvanda
kausalkroppen nagotsanar sékert. |1 borjan maste den studerande darfor resonera sig fram till
vad sjélens syn pa saken torde vara och sedan félja den och darvid utesluta allt annat.

Det ar svart att vara opersonlig. Om det uppstar ett gral mellan tva, varav den ene ar en
personlig van, som man kanner val, medan den andre dr obekant, & manskligt sett en viss
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partiskhet till vannens forman sa gott som oundviklig. Grunden till denna partiskhet ar ganska
god — man kéanner denna manniska battre, och ju mer man kanner henne, desto béttre forstar
man henne och desto storre hansyn visar man henne.

Vi kan knappast undga att vara en smula partiska till en vans forman. Vi inser nog inte
alltid hur mycket vi ar varelser praglade av omstandigheter och omgivning. Vi rakar vara
fodda i en viss forort till en viss storstad. Vi véxte upp i en viss liten krets av ménniskor. Ur
denna krets valde vi nagra vanner. Sedan flyttade vi kanske till en annan stad eller landsanda
och fick dar nya vanner, men i borjan beror de vanskapsband vi knyter vanligen pa var vi
rakar befinna oss. Om vi hade varit fodda i en annan stad eller forort eller pa landsbygden,
skulle vi nog ha haft helt andra vénner.

Det hénder ibland att en man och en kvinna, som vuxit upp i samma omgivning, forélskar
sig i varandra och ingar dktenskap. De kan inte forsta att de, om de hade rakat fodas och vaxa
upp fjarran fran varandra, sannolikt skulle ha hyst samma slags kanslor for en annan partner.
Det ligger mycket i den fysiska narheten. Jag vet att ocksa karma spelar in i manga fall, men
dessa forhallanden &r ofta resultat av narheten. Vi paverkas starkt av var manskliga omgiv-
ning saval som den av annat slag. Darfor ar det svart att utfora denna forskning i andra man-
niskors hjarta och slutligen i vart eget.

Vi har for vana att tanka pa allt sa som det rakar paverka oss. Manga ar oformogna att
anamma det vidare betraktelsesattet och se hur ett skeende paverkar nationen sasom helhet. Vi
har gott om exempel pa detta i vara dagar, nar nastan alla har rostratt. Stora mangder man-
niskor kan tanka bara pa hur valresultatet troligen paverkar dem personligen. De synes ofor-
mogna att forsta att de har en plikt gentemot det allméanna. Det ar inte sa att de avsiktligt sétter
tanken pa sig sjdlva fore tanken pa det gemensamma bésta, utan det har aldrig fallit dem in att
det finns ett vidare satt att se pa saken.

Det finns tre satt, varpa sjalen kan ha utvecklats och kan paverka vart liv, sasom jag tidigare
forklarat. Ett av dessa tre dr det som tillampas av vérldens stora vetenskapsman och forskare,
vilka utvecklat icke endast det lagre mentala utan aven till avsevard del det hogre mentala, sa
att atskilligt av dettas mer abstrakta tankande, dess underbara, allsidiga satt att tanka, tranger
ner i deras tankar, ehuru de mahanda ej kan uttrycka det i skrift. De som kénner en dragning
till detta satt, kommer att genomga ett stadium, dér de ar stora vetenskapsman eller filosofer.
Utvecklandet av buddhi kommer for dessa mycket senare.

Ett annat satt ar genom de hogre kanslorna. Genom sadana kénslor som stark tillgivenhet,
hangivenhet eller medkénsla ar det mojligt att i hog grad vécka buddhiprincipen utan att sérskilt
utveckla den mellanliggande kausalkroppen, likval icke utan att paverka den, eftersom all ut-
veckling av buddhi mycket starkt aterverkar pa det kausala. Det arbetssatt, de flesta av vara
studerande anvander bestar i att bruka de hogre kanslorna och genom dessa paverka buddhi-
holjet. Jag menar inte att de redan ar i fard med att utveckla ett sddant buddhihélje som de kan
bestandigt leva i. Det vore nagot ytterst 6nskvart, men det ligger nog bortom de flestas mojlig-
het 4n s& lange. Men anvandandet av de hogre kéanslorna framkallar otvivelaktigt vibrationer i
buddhimaterien. Det vacker det annu icke formade buddhihéljet, sa att manga av dettas vibra-
tioner kommer ner i och stimulerar ménniskans emotionalkropp. Salunda kan man réna ganska
mycken paverkan fran buddhivarlden, innan det motsvarande holjet alls ar fullt utvecklat.

Det finns dven ett tredje och mindre kant satt. Att anvanda detta bestar i att vacka viljan till
aktivitet. Liksom emotionalkroppen reagerar pa buddhi och den lagre mentalkroppen pa den
hogre mentalkroppen eller kausalkroppen, sa reagerar den fysiska kroppen i viss man pa den
nirvaniska. Jag vet sannerligen mycket litet om hur detta sker. Det sitt, de flesta av véra
studerande tillampar, &r dock det genom hangivenhet for Méastarna och djup medkénsla med
vara medmanniskor.

Intelligensen &ar ovaldig; ingen manniska ar din fiende, ingen manniska ar din
van. Alla ar jamvéal dina larare. Din fiende blir ett mysterium, som maste losas,
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aven om tidsaldrar atgar dartill, ty manniskan maste forstas.

Om ni har vénner, kan ni sannerligen vara mycket tacksamma, men i detta sérskilda drende
betraktar ni dem opersonligt, liksom fran ovan, och séger: ”Dessa ar mina vanner. Varfor har
vi sasom sjalar forts samman?” Sedan kommer ni nog att finna antingen att det rader stora
likheter mellan er sjalva och de andra eller att ni alla kompletterar varandra — ni passar val
ihop i era vibrationer och utgor salunda en tillfredsstallande helhet.

Pa samma satt ar fran den opartiska synpunkten betraktad ingen manniska ens fiende. Om
nagon daraktigt ger sig sjalv den stéllningen, sdger man: "Varfor gor han detta? Han skulle
inte hysa dessa kanslor mot mig, savida inte jag sjalv nagon gang i det forflutna gav honom
anledning till det. Lat se om jag kan klarlagga orsaken och om det finns nagot satt pa vilket
hans instéllning kan andras.”

Din van blir en del av dig sjalv, en utvidgning av dig sjalv, en svarlost gata. Blott
ett ar svarare att veta — ditt eget hjarta. Icke forran personlighetens band lossats,
kan detta jagets djupa mysterium borja skadas.

Hur val man an kanner en manniska, ocksa efter manga ars vanskap, berér man likvél nagot
underligt lager av hennes medvetenhet. Det har sagts, och det &r nog en stor sanning, att ingen
manniska fullstandigt kanner en annan, icke ens efter ett lang liv tillsammans med henne.
Adepten maste veta och kdnna. En av de viktiga grunderna till trést, som samroret med
Maéstarna ger oss, ar att vi ar sa fullkomligt vissa om att De vet sa mycket mer om oss an vad
vi vet om oss sjélva, att De verkligen k&nner oss utan och innan. Vi ser fel och brister hos oss
sjalva, och vi soker sa langt vi formar ga verksamt till ratta med dem. Men vi kanske har
ocksa andra fel och brister, som vi inte har fatt syn pa och som kan framtrada i allvarliga
nodlagen eller vid starka pafrestningar. Det ar da en trost att tanka att om dylikt finns, vet
Maéstaren om det och kommer forr eller senare att féra upp till ytan ndgot som vi inte redan
vet och darmed hjélpa oss att avldgsna det. De som Han drar narmare till sig i larjungaskapets
forhallande har atminstone denna trost, att de inte kan vara hopplost daliga, ehuru valgrundad
blygsamhet kan fa dem att ha en ganska lag uppfattning om sig sjalva.

Pa det inre framatskridandets alla stadier maste det nédvandiga arbetet goras av oss sjalva
och med var egen vilja som drivkraften. Icke ens Mastaren Sjalv kan gora det at oss, ehuru Han
kan hjélpa oss med Sin magnetism, tillgivenhet och medkénsla och dven gor detta, liksom Han
hjalper med det indirekta inflytande Han 6var genom sina larjungar. Han kan hjélpa oss fram pa
vagen endast om vi sar en sadd, som later Honom gora det. Vi maste rusta oss for ett dylikt
tillfalle och sedan, nar detta yppas, skall vi genom att fullt ut gripa det gora oss redo for nasta.

Detta forutan har Mastaren ingen ratt att hjalpa, emedan ocksa Han star under den stora
lagen for sadd och skord, och hur villig Han an vore att lyfta oss med ens upp till adeptens
stadium, kan Han icke gora detta. Men att vi skall mottaga Hans ovérderliga hjalp pa végen,
sa snart vi gjort oss fortjanta darav, ar visst och sakert, ty dven Han &r en vén i den vanliga
bemarkelsen av ordet "van”. Han kan icke giva oss nagot vi ej fortjanat. Han kan hjalpa oss
forst nér vi blivit ett med Honom.

Icke forran du trader undan fran det, blottar det sig i nagon man for din forsta-
else. Forst da kan du gripa tag om det och leda det. Forst da kan du bruka alla dess
formagor och lata dem gora vardig tjanst.

Det ar tydligt att Mastaren har tanker pa det hogre jaget, jaget som i sin kausalkropp griper
tag om och leder det lagre jaget. Sasom vi tidigare sett, maste allt detta fattas olika pa olika
stadier, aspirantens stadium eller adeptens stadium. For den forstnamnde bestar uppgiften i att
det hogre jaget i kausalkroppen skall lara sig att styra och leda personligheten har nere. For
den sistnamnde bestar den i att monaden skall styra och leda det hogre jaget. Och aven néar
adepten har fullgjort denna sin uppgift, maste han taga sig an sin nasta, som avser det mal
som dar hogre an sjédlva monaden, vad nu detta kan vara, och férvandla monaden till ett
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fullandat uttryck for detta.

11. Betrakta med storsta allvar ditt eget hjarta.
12. Ty genom ditt eget hjarta kommer det enda ljus, som kan lysa in i ditt liv och
gora det klart for dina 6gon.

Savida du inte igenkanner Gud inom dig, kan du aldrig finna Honom utom dig. Genom ditt
eget hjarta kommer det enda ljus som kan lysa in i ditt liv och géra det klart for dina 6gon.
Dess framkallande kan hjélpas mycket utifran. Sjélve din Méstare kan inte ge dig detta ljus,
ehuru Han kan hjalpa dig att vacka det inom dig. Det maste komma inifran, och det &r inom
dig, vare sig du vet det eller ¢j.

Det bor sannerligen vara en stor valsignelse och uppmuntran for oss, nér vi i den teosofiska
undervisningen finner sa starkt framhéavt att Gudomen ar inom oss och att vi till vart vasen har
del dari. Vi glommer det manga ganger och tillater oss falla bort fran medvetenheten om det, sa
att vi for stunden ser kortsiktigt och ar oférmdgna att fatta vidden, djupet och hérligheten av
Hans plan. Manniskor glommer eller kanske aldrig fatt veta att de ar ett med Gudomen och det
endast & genom att komma allt narmare uttrycket av denna Gudom, som de nagonsin kan na
verklig utveckling eller verklig lycka eller egentligen ndgon som helst sanning, som skall ratta
till deras forhallande till varlden. Det ar en allman insikt hos alla mystiker att det bara ar genom
den inre Guden vi kan komma i beréring med den yttre Guden. Detta har Méstaren sagt pa ett
annat stalle: ”Om du inte kan se det inom dig, &r det gagnlost att soka det annorstades.”

KAPITEL 5
TRETTONDE REGELN

C.W.L. — P4 detta stalle i Del Il av Ljus pa vagen andras reglernas numrering. Det ror sig
nu inte langre om grupper av tre aforismer fran den gamla handskriften, féljda av en kommen-
tar av Chohanen. Trettonde regeln, som vi nu kommit fram till, ges av Chohanen.

13. Talet erhalls forst med kunskapen. Forvarva kunskapen, och du skall for-
varva talet.

Méstaren Hilarions anmarkning till detta lyder:
Det &r omajligt att hjalpa andra, forran man vunnit nagon egen visshet.

Man kan studera det teosofiska systemet grundligt, undersoka det ur alla synvinklar, jam-
fora det med andra ideer avsedda att forklara det sakernas tillstand vi ser i vérlden, na fram till
den bestdmda slutsatsen att detta system &r den basta hypotes som lagts fram for varlden och
foljaktligen godtaga det som sant. Man kan nog inte kalla detta kunskap, men det &r atmin-
stone en fullstdndig och fornuftig dvertygelse, enligt vilken man kan handla med visshet.

Om vi granskar den renléariga kristna uppfattningen, inser vi genast att den star pa en
ostadig grund och motséger sig sjalv. Aven om den havdar sig forklara allt, kan den knappast
sagas kunna lagga fram en tillfredsstallande teori. Det ar darfor manga kristna ar radda for att
tanka. Nar vi kommit till den teosofiska forklaringen av livet, inser vi daremot att vi natt fast
mark. Antag att nagon kommer utifran sasom sokare. Han kanske anser nagra av de uttalan-
den, som gores i teosofin, alltfor starka, direkta och bestamda och kanske fragar: ”Vad har ni
for bevis for att det forhaller sig pa detta satt?” Han tvivlar val da pa nagra séarskilda utsagors
riktighet. Ingen, som fattar denna filosofi sasom ett helt, torde dock kunna forneka att den at-
minstone &r en teori utan inre motsagelser och att den forklarar allt, om den &r sann. Detta &r i
manga fall allt som kan fordras av vetenskapliga teorier. Vi har framfor oss ett visst antal
fakta. Hypotesen maste kunna forklara dessa fakta. Har har vi uppenbarligen en hypotes, som
ar battre &n de Ovriga, som battre an de 6vriga forklarar allt som iakttagits. Darfor godtar vi
den tills vidare sasom sann.
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Nér jag larde kanna teosofin, var jag redan prést i anglikanska kyrkan. Likvél tvivlade jag
pa manga av de dogmer kyrkan framlagt och hade alltid avstatt fran att forkunna nagon dogm
utan i stéllet Iart moral och belyst den med exempel. | teosofin fann jag en fornuftig teori, och
eftersom den var sa fornuftig, var jag mycket villig att godtaga den. Jag hade da icke mycket
till bevis, likvél dven vid det laget lika mycket bevis for teosofin som vi har fér mangder av
fakta i astronomin. Jag hade lika mycket bevis for den som vi till exempel har for manga
allmént erké&nda teorier i kemin eller fysiken. Vissa experiment forklaras av dessa teorier, men
det finns dven atskilliga andra foreteelser, som annu inte fatt sin forklaring av dem.

Nasta steg blev for mig métet med madame Blavatsky. | samband med henne fick jag be-
vittna vissa skeenden, som bevisade nagra av hennes pastaenden. Naturligtvis bevisade detta
inte nddvandigtvis sanningen av allt det 6vriga, men mycket snart, inom tre ar efter intradet i
samfundet, visste jag av egen erfarenhet om existensen av de Stora Larare hon beskrivit. Att
finna s& mycken sanning var ett mycket gott bevis for sanningen av de andra utsagorna, i
synnerhet som de alla passade sa skont ihop och tillsammans utgjorde ett sa fullandat system.

Senare blev jag i stand att sjalv undersoka manga av dessa fragor, och sa langt jag natt, har
jag inte funnit nagot fel i ndgon av de stora sanningar hon framlade for oss. | sina bocker gav
hon en valdig méngd undervisning, om vad somligt av denna innebdr &r jag annu inte for-
mdogen att tala genom direkt kunskap. Det finns &ven vissa uttalanden, som jag annu inte kan
forstd, men ju mer jag sjalv lart, desto mer har jag insett hur mycket hon visste. Aven om hon
medgav att det fanns manga misstag i hennes bocker, har jag darfor slutat att soka dylika. |
forstone, nar vi stotte pa nagot vi ej forstod, trodde vi att det var ett av dessa misstag. Senare
fann vi att misstaget lag hos oss sjalva — vi hade inte fullt forstatt. Utan tvivel finns det fel
dari, och nér vi vet litet mer, kommer vi nog att finna dem. Jag anar att vissa av hennes ut-
sagor hor till denna klass, men jag antar ogérna att de gor det, forran jag vet att det sa ar —
man foredrar att bemota hennes uttalanden med stor respekt.

Det dr sant att vi kan tala med storre 6vertygelse, nér vi sjalva &ger bestamd kunskap. Jag
har hort detta sdgas om mig sjalv. Ménniskor har sagt att de funnit mitt sétt att tala over-
tygande. Andra, utan direkt kunskap men langt valtaligare &n jag, har lagt fram dessa saker
fran sin egen synpunkt, och likval har folk fragat: ”Ja, men vet ni det?” Jag har da svarat: "Ja,
det gor jag, men hur vet ni att jag gor det, &ven om jag sager er att det ar sa?” "Vi vet inte”,
har de svarat, “men pa nagot sétt marker vi, nar en manniska talar om det hon sjélv vet och
nar hon talar om det hon bara last och studerat.” Det finns alla slags analogier for tanken att
det ar omojligt att hjalpa andra, forran man sjalv skaffat sig nagon visshet. Om man skall lyfta
en manniska upp ur stormigt vatten, maste man sjalv sta pa fasta land.

Nér en sjal vet, formedlar den sin visshet till andra sjélar, och dessa kénner av denna viss-
het. Aven om de har nere i fysiska varlden och med sin fysiska hjarna nog inte skulle kunna
forklara varfor, mérker de nér en ménniska verkligen vet. Det vore omgjligt for en ménniska
att hjalpa andra pa vagen mot hogre utveckling eller draga larjungar narmare sin mastare, om
hon icke sjalv agde kunskap.

Denna skillnad framhdavs tydligt i de teosofiska handbtckerna, vilka mestadels skrevs av dr
Besant. De tre forsta — Manniskans sju principer, Reinkarnationen eller aterfodelsen och Déden
— och sedan? — skrevs innan hon kunde sjélv se nagot av dessa ting. Hon insag mycket snart att
Den hemliga laran forvisso ar en underbar bok men likval mycket svar for genomsnittliga
lasare som studerar den och att dessa nog ej kan tillgodogéra sig ens en tiondedel av dess inne-
hall utan forberedelse genom nagot inledande studium. Darfor grep hon sig verket an med den
energi, som ar betecknande for henne, och fardigstallde nagra sammanfattningar for sina elever,
skrev dem helt enkelt pa grundvalen av sitt eget studium av boken och efter att ha stallt fragor
till madame Blavatsky och antecknat svaren. Jag betvivlar att ndgon annan kunde ha last Den
hemliga laran som sadan och fatt sa mycket ut av den som hon fick. Hon har en underbar for-
maga att sammanbinda och klargora. Men alltmedan tiden gick och hon beredde sig att skriva

146



den fjarde handboken, som fick titeln Karma, borjade hon sjélv se hur dessa ting fungerade.
Sedan skrev jag The Astral Plane och The Devachanic Plane, och hon skrev den sjunde hand-
boken, Man and His Bodies. Vid den tid, da hon skrev den sistnamnda, hade hon till fullo lart
att sjalv se. Bade Karma och Man and His Bodies foreter en tydlig skillnad i stil. Dessa bada
handbocker visar att hon av egen erfarenhet visste vad hon talade om. | de tidigare bockerna
citerade hon, och &ven om hon med beundransvard skicklighet vavde in de olika citaten i texten,
innehaller de tre forsta handbdckerna atskilligt, som inte ar alldeles klart och ar svart att forsta.
Hon har ofta sagt att hon skulle vilja skriva om dem, men hon &r alltid i fard med att forfatta
andra bocker och har aldrig haft tid for detta. Aven har hon haft uppfattningen att de aldre
bockerna ar historiska dokument, som visar vad vi pa detta tidiga stadium visste och icke visste.

| detta tidiga skede hade de flesta av oss en mycket ofullstdndig uppfattning om hur saker och
ting forhaller sig, och i vara teorier fanns manga luckor. Mr A. P. Sinnetts bok De invigdes lara
var det forsta forsoket att gora en nagotsanar fullstandig och ordnad framstéllning. Denna bok
byggde helt och hallet pa ett stort antal brev, som mr Sinnett erhallit genom larjungar till
Mistaren Kaithimi. I borjan trodde vi att alla svaren hirrérde omedelbart fran Méstaren Sjilv,
men senare fann vi att de kom, om man sa far séga, fran Hans kansli, fran Hans folje. | dessa
brev lamnades en stor mangd uppgifter, som huvudsakligen var svar pa fragor, framstallda av
mr Sinnett. Det var pa grundval av detta material, som mr Sinnett skrev sina forsta bocker.

Det &r dr Besant, som gjort det mesta av arbetet med att framstalla den teosofiska kunskapen i
tabellform, som har ordnat fakta och lagt fram dem sa, att vem som helst kan begripa. Denna
forsta tid fick vi studera mycket hardare for att fatta teosofiska sanningar. Man kan dock se
skillnaden aven i hennes arbete, lysande som det likval var, vid den tid, da hon tog vagledning
av bocker enbart, och senare, nar hon sjalv sag hur det forhaller sig. Madame Blavatsky sag
mycket sjalv, men hennes intellekt, savitt vi kunde forsta det, ty det var ett alldeles gigantiskt
intellekt, fungerade litet annorlunda &n vart. Om man kan séga det med respekt och vordnad, sa
var det av atlantidiskt slag, dari att det samlade tillhopa stora mangder fakta men inte anstrangde
sig sardeles med att ordna dessa. Swami T. Subba Row sade att Den hemliga laran ar en hog av
adelstenar. Utom all fraga ar de adelstenar, men man maste sjalv ordna och rangordna dem.
Sjalv forsokte hon inte gora det at oss, ty hon ansag det inte alls behovligt.

Under loppet av mitt eget studium har jag upprepade ganger patraffat ideer, som var all-
deles nya for mig, och antecknat dem. Dérvid fattade jag dem inte direkt sdsom upptackter
utan sasom ideer, som var nya for mig. Kanske flera manader eller nagot ar senare laste jag pa
nytt i De invigdes lara eller Den hemliga laran och fann denna idé, som jag trodde ny,
bestdamt antydd i denna bok — kanske icke klart utsagd men val antydd. Sékerligen borde vi ha
kunnat sluta oss till manga av de ideer vi nyss trott vara nya. Jag kan inse att dessa ideer foljer
av andra, och jag undrar nu hur jag kunde ha varit sa enfaldig att jag inte sjalv slét mig till
dem. Samma slags upplevelse far man pa ett slaende sétt vid varje initiation; den nyckel till
kunskapen som da meddelas ar nagot fullstandigt sjalvklart. Vi sager oss da: ”Vad ar det jag
har sysslat med, ndr jag icke kunde inse det sjalv?” Men det gor vi ej. Ingen gor det forrén han
far det omtalat for sig. Vi behover intet bevis for pastaendet. Det talar for sig sjalvt, ar full-
komligt sjalvklart. Dar har vi faktum, det har stirrat oss i ansiktet hela vart liv, och vi har
aldrig sett det. Om man nagonsin kant stolthet 6ver egen intellektuell utveckling, bryts den
mycket snart ner vid en dylik upplevelse.

Bara Maéstarna &r i stand att fullt ut hjalpa nagon. Deras kunskap ar allsidig och nar aven till
alla hogre varldar. De synes ej sasom vi behdva all den kunskap De har lagrad i sin hjarna men
kan rikta en viss formaga mot vad De an behdver veta och genom att bruka denna férmaga
omedelbart fa veta allt darom. Kanske Mastaren 6nskar en viss uppgift. Da behover Han inte
sasom vi lasa sig till den, utan riktar Sitt allseende 6ga pa amnet ifraga och tillgodogor Sig
darmed kunskapen om det pa nagot satt. Detta maste nog vara innebdrden av att gora sig av
med okunnigheten. Det &r uppenbart att man aldrig skulle kunna forvarva all kunskap pa de sétt,
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varmed vi vinner kunskap. Det sags klart och tydligt att den sista boja, arhaten maste befria sig
fran, ar avidya — okunnigheten. Nar vi fragade: ”Vad innebér detta? Och vad maste han &ga
kunskap om?” fick vi veta: ”Om allt i solsystemet.” Man ryggar forskrackt tillbaka, ty man har
en smula erfarenhet av denna planets lagre varldar, och man har &ven skaffat sig medvetenhet
pa vissa hogre nivaer. Jag kan med bestamdhet saga att, &ven om detta dr den vég, pa vilken
man vinner allsidig kunskap, den alltomfattande okunnigheten likvél k&nns alltmer tyngande, ju
langre man skrider framat. Varje gang man stiger till hogre nivaer, forstar man visserligen sa-
dant man sokt forstd men ser samtidigt allt vidare falt av egen okunnighet utbreda sig. Ju mer
den studerande vinner, desto mer inser han hur mycket mer som aterstar att lara och hur litet
forutom detta allt det & som han tror sig ha vunnit. Aven detta ar endast halva svarigheten, ty
varje ytterligare stigning medfor ett nytt sétt att se pa allt det man redan vet, varfor man maste
lara om allt enligt det nya synséttet.

Det &r icke hoppingivande att forsoka pa nagot av de satt vi hittills lart oss anvanda. Om vi
skall fa den alltomfattande gudomliga kunskapen, maste det finnas nagot fullstandigt annat satt
att fatta den, ett satt som yppas for oss, nar vi nar langre. Jag tar hela denna sak filosofiskt &n sa
lange, eftersom nagot annat inte ar mojligt. Jag lar mig allt jag kan pa de satt som for nar-
varande star oss till buds, och nér jag vinner nya metoder, tillampar jag dem, men jag inser att
jag darmed egentligen aldrig kommer att na det hogre malet. Det maste finnas nagon helt ny
metod att forvarva kunskap, och jag tror att vi far en smula ledning om vad denna kan vara fran
buddhimedvetenheten, som jag redan talat om. | denna behdver man inte langre samla fakta
utifran, utan man dyker in i den medvetenhet alla dessa ting ager, antingen de &r mineraler,
vaxter eller devaer, och forstar dem inifran. Da finner man att allt detta pa nagot sétt ar en del av
ens egen medvetenhet. Med detta forfarande kan man mojligen forvérva kunskapen.

Nar du lart de forsta tjugoen reglerna och intratt i larandets sal med dina for-
magor utvecklade och ditt sinne frigjort, da skall du finna att du i ditt inre har en
kalla, ur vilken talet skall stiga.

Med uttrycket "larandets sal” menas i borjan emotionalvarlden. Pa ett senare stadium avser
Mastaren med samma uttryck troligen nagot betydligt hogre. | det forsta fallet, dar blott emo-
tionala upplevelser kommer aspiranten till del, kan han lara atskilligt i emotionalvarlden.
Detta ar for honom nagot helt och hallet nytt. Nya formagor utvecklas och perspektiv 6ppnas
for honom i olika riktningar, sa att han blir i stand att nalkas allt ur denna nya synvinkel. Till
att borja med ar det den ytterligare dimensionen. Dessutom ar det formagan att se genom
varje fysiskt foremal. Vidare tolkar iakttagaren allt genom sitt emotionalhdlje, och detta
skiljer sig mycket fran forsok att uppfatta tingen genom en fysisk kropp. Det finns alltsa
mycket att l&ra och att gora i denna hdgre varld. Det &r i denna vérld vi har alla nyligen déda i
sina manga olika tillstand och pa sina olika stadier av utveckling, sa att det framst ar dar man
kan arbeta utanfor fysiska kroppen for dem som befinner sig i svarigheter.

Senare kommer ett stadium, dar manniskan blir fri i mentalvarlden pa samma sétt som de
flesta av oss ar fria i emotionalvérlden, nér vi lamnat den fysiska kroppen. Méstarnas larjungar
undervisas sarskilt i att utveckla mentalkroppen, tills de kan anvénda den lika latt som emotio-
nalkroppen. Sedan far de ldra sig att géra mayaviriipa, det vill séga en tillféllig emotionalkropp,
icke den emotionalkropp som naturligt ar knuten till manniskan, utan en i emotionalvérlden
tillfallig materialisation, som endast de kan gora som lart sig att fardas i sitt mentalhdlje.

Nasta stadium bestar i att lara sig fritt anvanda kausalkroppen. Da behaller ménniskan i viss
utstrackning denna sin nya medvetenhet, vilka lagre héljen hon an ma bruka for tillfallet. Hon
kan inte anvanda kausalkroppens fulla formaga genom emotional- eller mentalkroppen, ty
dessa bildar en sl6ja, utgor en begransning, men hon behaller likval minnet av sin kausala
erfarenhet. Om hon brutit igenom ocksa det som fungerar som en slgja mellan emotional- och
mentalkropparna, minns hon i det fysiska allt hon gjort i de hogre vérldarna, sa att hennes
tillvaro blir kontinuerlig. | sjalva kausalkroppen dr hennes medvetenhet obruten, icke endast
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genom soémn och vaka, utan dven genom liv och dod, eftersom detta &r en permanent med-
vetenhet. Nar manniskan intrader i den narmast hogre larandets sal, buddhivérlden, far hon
omedelbar bekantskap med allt som kommer for henne. Hon kan da ga in i andra och pa ett
annat satt draga dem in i sig sjalv och darmed forsta dem till fullo.

Nar en manniska fatt sina formagor utvecklade och sina sinnen frigjorda pa dessa hoga
nivaer, har hon sakerligen atskilligt hon kan uttala sig om. Samtidigt finner hon sig alltid
hammad av en allvarlig svarighet i att uttrycka sig. Hon ser och vet och kan pa grund darav
uttala sig betydligt mer an den manniska som sjélv inte vet, och kan gora det mycket dver-
tygande. Hur mycket hon &n bemaodar sig, hur stor framgang hon an nar med vissa manniskor,
kvarstar likval insikten att hon icke uttrycker ens halften av vad hon sett. Inga ord kan for-
medla till en annan det som erfarits i ett rike bortom orden.

Manniskor som ar fulla av hangivenhet hojer sig da och da till ett extatiskt tillstand, vari de
far glimtar av hogre varldar. Den som en gang nuddat detta tillstand, kdnner omedelbart igen
det i de skildringar, nagra kristna helgon och dven hinduiska yogier forsokt gora. S:ta Teresa
av Avila talar om dylika upplevelser. Aven S:t Johannes av korset, S:t Franciskus av Assisi
och andra namner dem nagon gang. Dessa kristna uppnadde ett tillstand, som de beskrev i
kristna ordalag, medan en teosof daremot torde beskriva dem i mer teosofiska termer. Han
torde tala om detta med hanvisning till Méstarna; de kristna med hanvisning till Kristus.

Det &r nagot stort att pa detta satt komma i beroéring med verkligheten bakom fenomenen
eller réttare sagt komma narmare verkligheten bortom formerna, ty en smula egen upplevelse
vager langt tyngre an mycken upplysning genom hérsagen. Néar vi har ndgon egen erfarenhet,
finner vi en kélla inom oss, ur vilken tal flodar. Vi kanner att vi har nagot annat att séaga, nagot
vi maste siga, vilket laggs pa oss sasom ett uppdrag att utfora for varlden och nagot att ge
varlden — da skall vi vittna om dessa hérliga verkligheter. Mastaren sager: nar man sjalv lart
kanna dessa ting, skall man finna att man i sitt inre har en kélla, ur vilken talet skall stiga. For
att uttrycka det i kristna ordalag kanner man att man maste och bor tala om de stora ting
Herren har utréattat for en.

Man onskar inte truga sina upplevelser pa andra utan urskillning, men man har anda upp-
fattningen att de som verkligen har egen omedelbart kunskap av vad slag det vara ma, alltid
borde vara villiga att vittna om denna. De som personligen sett och métt nagon av de stora
Mastarna och har hagkomst darav, borde, tycker jag, alltid vara villiga att vittna om detta
faktum, ty omvarlden &r standigt bojd att saga, nar den hor talas om dylika handelser: ”Ar det
da nagon, som har sett dessa stora VVasen?” Jag vill inte forringa idén om Mastarna genom att
framfora den infor dem som inte kan forsta den, men om nagra dylika, ocksa vid en offentlig
sammankomst, fragar: “Har ni sett nagon av dessa stora Méastare?” svarar jag: "Ja, det har jag,
men det ar inte nagot jag vill dryfta vid en offentlig sammankomst.” Det &r ganska sannolikt
att vid ett dylikt mote nagra av ahorarna skulle hana sjélva idén, och dven om de inget sade,
kunde de vara misstrogna. Inget av detta gor visserligen den ringaste skillnad fér Méstarna
Sjalva, men det &r bara ratt och riktigt att vi minns att det gor en stor skillnad for den som
hadat. Den som hanar stora manniskor sasom dessa, bereder sig sjalv en sarskilt dalig skord.
Det har jag sett upprepade ganger. Om det alltsa synes som vore vi fortegna om dessa ting, ar
vart verkliga skal for att gora detta icke endast var naturliga motvilja mot att utlimna namn,
som for oss ar heliga, till de okunnigas och daraktigas 16je, utan dven var omtanke om de
okunniga och daraktiga sjalva, for att de inte skall adraga sig mycket obehagliga upplevelser i
framtiden. Jag kan inte ge en grundlig forklaring av detta, men jag vet att det &r sa. Jag har
sett det om och om igen, alldeles for ofta for att det skall réra sig om blotta tillfalligheter eller
nagot slags slumpartade handelser.

Ingen manniska har ratt att hana nagon religionsforkunnare. Det kan vara att hon inte tror
pa honom eller anser det inte vara hennes plikt att félja honom, men atminstone bor en fin-
kanslig manniska aldrig nagonsin forlojliga en annans religiosa tro. Den som gor detta, gor
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oratt allmént och principiellt sett, och det oavsett forkunnelsens natur.

Det ar nog bast att utfarda en allman varning at alla hall och kanter att inte lagga sig till
med en hanfull installning till nagot vad det vara ma, ty det kan alltid finnas nagot smul av
sanning aven i det som for oss synes otroligt och obegripligt. Varje verkan — ocksa vid-
skepelse — har en orsak, och dven om den i sin nuvarande gestalt ter sig 16jlig, finner vi, om vi
hérleder den till sitt ursprung, att den i begynnelsen innehdll nagon sanning och att det ligger
nagon bakom den alltjamt.

Efter den trettonde regeln kan jag icke tillagga fler ord till det redan skrivna.

Méstaren Hilarion menar att de anmérkningar, den venetianske Chohanen gjort, omfattar
allt han anser tryggt att yppa. Han avslutar sedan sina anmarkningar med orden:

Min frid giver jag eder. A

Dessa anmarkningar ar skrivna endast for dem jag giver min frid, dem som kan
lasa vad jag skrivit med saval det inre som det yttre sinnet.

"Min frid giver jag eder” kan forst Méastaren uttala och da endast till de larjungar som é&r
liksom Han sjalv eller till andra som uppnatt buddhistadiet och &r ett med Honom i kraft av att
ha forvarvat denna medvetenhet.

Antag att manniskor halsar varandra pa detta satt: "Frid vare med eder” och svaret ”"Och
med eder vare frid”. Vad &r det da de ger varandra? Vi kan forestalla oss att de star pa samma
stadium och att det fran envar av dem utgar en stark onskan eller tanke om frid till de andra.
Det vore en verklig gava, ett alldeles bestamd materiellt ting. Men detta sker ocksa varje gang
man sander ut en tanke av tillgivenhet till nagon man &lskar. Alldeles bestamt 6verfor man en
liten del av sin emotionalkropp till denne sasom holjet for tankeformen. Det kan ocksa handa
att man Overfor hogre slags materia, rent av sa hogt slags materia som den fran buddhi-
varlden, ifall man &r sa langt utvecklad att man star pa det motsvarande stadiet.

Det ar gott att inse att man i dessa fall faktiskt ger nagot materiellt. Manniskor tror ofta att
en Onskan inte dr nagot alls. Nar de sander ut en god 6nskan, ar den en lika materiell gava
som en bok eller &delsten hade varit, det &r bara det att den bestar av mental och emotional
materia. Det &r en gava, som kan skankas lika val av den fattigaste som den rikaste.

Antag att man far vélsignelsen av en prast: "Guds frid, som 6vergar allt forstand, vare med
dig.” Detta &r aterigen en alldeles bestamd foreteelse. Préastens goda 6nskan, som man ocksa
kanske mottar, vore blott en forsvinnande liten del av det som kommer fran honom. Nar en
prast ger en hogtidlig valsignelse i Guds namn, utévar han sin funktion sdsom prast. Han
hamtar andlig kraft ur den behallare Kristus sérskilt inrattade for detta andamal. Det &ar ur
alldeles samma behallare, som kraft hamtas, nar eukaristin firas, med den enda skillnaden att
kraften i detta fall hdmtas ur ett annat skikt, varfor kraften blir av ett annat slag. Det har
funnits sadana Stora, Vilka valt att i behallaren inratta en sarskild avdelning, som forst och
framst De sjalva fyller och som efterat Deras sarskilda anhangare haller fylld. Detta gjorde
Kristus sjélv, sedan Han stigit ner i Palestina. Det ar darfor, som det genom préstens vilja
strommar ut ver forsamlingen frid och vélsignelse av ett mycket hogre slag &n en manniska
kan ge en annan. Den &r inte hans egen utan harrér ur denna hogre kélla.

Om man mottar biskopens valsignelse, far man detsamma av en hégre grad, en fullare ut-
gjutelse. Nar biskopen ger sin valsignelse som sadan, gor han tre kors i stallet for det enda kors
prasten gor. Han gor detta for att uttrycka den trefaldiga kraft han sander ut. D&rmed menar jag
icke att han sasom biskop ej skulle utge denna kraft, om han gjorde endast ett kors, utan att
grunden till att han gor tre kors &r att han till sitt forfogande har en trefaldig yttring av samma
kraft i en hogre grad an den som prasten ger. Om en av vara Mastare sade till en manniska,
”Frid vare med dig”, skulle Han utgjuta en &n mer omfattande frid av hogre slag 6ver henne.

Den valsignelse Kristus Sjélv ger ar den hdgsta som denna Jord kan skénka. VVérldens Herre
star forvisso annu hogre, men det ar icke Hans uppgift att valsigna sa mycket som att skanka
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styrka. Vi kan nog sdga att Bodhisattvans vélsignelse ar den hdgsta av det religiosa slaget som
denna vérld kan giva oss. Hur mycket envar av 0ss kan mottaga av denna frid och vélsignelse,
beror icke det ringaste pa Bodhisattvan, utan helt och hallet pa méanniskan sjalv. Hans kraft
flodar liksom solskenet. Moln, som bildas nara jord- och havsytan, kan skymma solljuset, kan
fortaga verkan av denna gudomliga kraft, men denna finns dar lika fullt — en harlig och under-
bar kraft.

De flesta manniskor &r i ett visst avseende alltfér materialistiska och i ett annat inte alls
tillrackligt materialistiska, namligen i sin uppfattning om dessa hogre verkligheter. Vi har sa
mycken materialism i oss och omkring oss att vi knappt kan medge att nagot existerar, savida
vi inte kan bestamt se det eller atminstone kanna av det. Samtidigt ar vi inte tillrackligt
materialistiska i vart tankande. Folk borde forsta att vi, nér vi talar om den valsignelse som
utges av de Stora, ocksa den av Kristus sjalv, menar nagot lika bestamt som elektricitet eller
en vattenstrale. Det a&r genom materien, som andlig kraft manifesterar sig for oss, sa att den
valsignelse vi mottar ar en faktisk, bestamd kraft, som kan fora oss ndrmare Gudomen.

KAPITEL 6

FJORTONDE, FEMTONDE, SEXTONDE, SJUTTONDE, ADERTONDE, NITTONDE,
TJUGONDE OCH TJUGOFORSTA REGLERNA

C.W.L. — Fjortonde regeln ar &n en gang en kommentar av Chohanen, icke sa mycket till
vad som redan sagts som till férberedelse for ytterligare en foljd av aforismer, ndmligen den
femtonde, sextonde och sjuttonde.

14. Sedan du forvarvat bruket av de inre sinnena, dvervunnit de yttre sinnenas
begar, évervunnit den enskilda sjalens begar och erhallit kunskapen, skall du nu, o
larjunge, bereda dig att i verkligheten antréada vagen. Vagen ar funnen, bered dig
att vandra den.

Det synes underligt, nu nar vi kommit forbi mitten av bokens andra del, att vi far veta att vi
forst nu i verkligheten antrader vagen. Det som avses ar naturligtvis ett hogre stadium av vand-
randet pa vagen. Liksom vi forst talar om provlarjungaskapets véag, sedan den egentliga vagen
efter att larjungen genomgatt forsta initiationen, sa talar Chohanen har om att i verkligheten
antrada vagen. En och samma idé kan tillampas pa olika stadier. Arhaten antrader en ny vag,
den som gar genom den nirvaniska vérlden, en storre verklighet &n buddhivérldens, och asekhan
eller den fullkomlige adepten antrader en &nnu hogre vég, ingar i en annu fullare verklighet.

Denna vég synes icke ha nagon ande. Vi kan ej tala med visshet om nagot slutgiltigt. Vi
kan sdga att utvecklingens stege reser sig framfor oss, tills den forlorar sig i harlighet langt
bortom vart forstand, och vi vet alldeles sédkert att den evolution som forestar oss kommer att
vara annu manga miljoner ar. Vem kan sdga vad den slutgiltigt leder till? Men vi vet att vi
kommer att uppna Sollogos’ medvetenhet. Oss kan detta nog synas vara anden. Likval tvivlar
jag inte pa att bortom denna stracka av vagen ar ytterligare harligheter att vanta. Om slutmalet
kan vi dock ingenting saga. Aven om dylikt kunde framlaggas for oss pd vart nuvarande
utvecklingsstadium, ar det alldeles visst och sakert att vi inte skulle forsta det

Né&r Chohanen talar om 6vervinnandet av den enskilda sjalens begdr, menar han de begar
det hogre jaget sjalvt kan ha. Dessa &r inte sadana som vi har nere kallar begér. Pa ett hogt
stadium av vdgen maste man avldgga tvi bojor, som kallas riiparaga och ariiparaga, och de
tolkas sasom “begar efter liv i en form” och "begar efter liv utan form”. Nar man nar det
hogre jagets medvetenhet, finner man att man framfor sig har tva slags liv — det i kausal-
kroppen, som &r liv i en form, och det buddhiska livet, som ar liv utan form i varje vanlig
betydelse av ordet "form”,

Det hogre jaget har saledes erfarenhet av en medvetenhet i en form och en medvetenhet
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utan form, och bada &r obeskrivligt underbara, ty hogre jagets liv i formen &r liv bland dess
likar, bland andra hogre jag, och nar det &r medvetet pa detta stadium, kan det gladja sig at att
vara i sallskap med alla de klaraste intellekt, varlden nagonsin frambragt, varvid det stora
anglariket saval som manniskoriket ar innefattade. Det hogre jagets liv i sin egen varld ar
harligt bortom varje uppfattning personligheten kan bilda sig. Om man kunde forestélla sig en
tillvaro i sallskap med vérldens stora — konstnérer, diktare, vetenskapsmén och rent av
Mastarna Sjalva — och till allt detta lagga en forstaelse av dem som ej kan nas har nere — forst
da skulle man barja att fa nagon forestallning om det hogre jagets liv.

Nar man kommer sa langt i utveckling, kan man inse att det &r ett liv, som utévar en mycket
stark dragningskraft. Om en manniska, som hade den mojligheten framfor sig, lade allt detta
at sidan och sade, “jag har inte langre det ringaste begar efter detta”, vore det ett hapnads-
véackande offer.

Det vore ett &nnu storre uppgivande, om hon bortom och ovan detta hade det formlosa livet
att tillgd — livet i buddhivarlden — som icke blott erbjuder detta séllskap, utan i sjalva verket
blir ett med allt detta och med sa mycket mera. Da skulle hon saga: "Jag har intet begér ens
efter detta liv, jag ar alldeles fri fran begar. Om logos sander mig, genom vara Maéstare, in i
nagot av dessa slags liv — liv i formen eller liv bortom formen — skall jag med storsta gladje,
med storsta tacksamhet mottaga arbetet och forsdka géra mitt basta. Men jag har intet begar
efter det ena eller det andra, och jag ar likasa villig att sandas ner i arbete i fysiska varlden.”
Det ar nog bara ett fatal manniskor, som har ens den ringaste uppfattning om vilken ohygglig
djupdykning livet i fysiska véarlden ar efter en dylik upplevelse. Att komma ner till i denna
lagre vérld, dven i de mest dnskvarda forhallanden, de skonaste omgivningar, ar att falla ur ett
underbart ljus ner i morkret igen, &r att bli inskrankt, bunden och bli hjalplds, emedan alla de
hogre varldarnas formagor &r sa fina att de ar oanvandbara har nere.

I ett av de tidig breven fran Méstarna sades om dem som hade snuddat vid den nirvaniska
varlden att de, nar de kom tillbaka darifran, befann sig i ett tillstand av djup nedslagenhet i
manga veckor. Jag kan forestalla mig att detta géller somliga av vara indiska broder, vilka i
hog extas — 1 samadhi — hade upplevat detta och efter att ha kommit ner igen 1 fysiska livet
funnit detta vara ett djupt betryckande tillstand. De som ar Mastarnas larjungar och har
erfarenhet av hogre varldar, har undervisats i att icke lata sig nedslas vid nedstigning i nagot
slags begransning eller omgivning.

Den som offrat sig for tjanande, maste vara villig att fullstandigt uppge allt, néar sa behovs.
Han maste vara redo att sdndas ner i vilken omgivning som helst, att for denna tid helt och
hallet uppge detta liv i hogre slags former och detta formlosa liv, som &r annu hogre. Endast
sa kan han fullstandigt kasta av sig dessa tva bojor. Det ar arhaten som maste gora detta. Man
kan vinna fjarde initiationen och likvél ha antydan till begér efter dessa hogre varldar, varfor
vi e] behover onddigtvis fortvivla. Men det innebér en hdg utveckling, en stark férnimmelse
av tjdnandets nddvandighet, att vara fullstandigt obunden vid en dylik sallhet. Frestelsen
ligger mycket langt fran ndgot man alls torde kunna forestalla sig.

15. Sporj av jorden, luften och vattnet vad hemligheter de gdmmer for dig.
Genom att utveckla dina inre sinnen skall du kunna goéra detta.

I denna regel har vi den ursprungliga aforismen i den forsta meningen och Chohanens
kommentar i den andra. Jag har redan talat om vad som har anges — att vi maste komma i
narmare gemenskap med naturen, om vi verkligen vill forstd henne. Sa vitt vi vet har alla
religioner, dari inraknade manga av de riter vilda stammar utfér och som knappast alls kan
betecknas sasom religidsa, en teori om kosmogonin, om det satt pa vilket varlden eller sol-
systemet uppstod. Det finns en grund dartill. En dylik tanke har starkt inpréglats av Vérlds-
lararen hos de manskliga underraser, Han vid olika tider kommit till, for att de skulle soka
forsta det varldsallt, vari de ingar.

Ju mer vi forstar hela evolutionens plan, desto mer kan vi leva i harmoni med denna och bli
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i stand att samverka med den dven in i minsta detalj. Jag ar radd att det &r omojligt for man-
niskor, som ej upplevat det, att fatta allt det som h&r menas med att komma i ndrmare beréring
med naturen. Forfattaren uttrycker sig inte oklart utan med en fullandad och ingaende kanne-
dom, ndr han séger: ”Sporj av jorden, luften och vattnet vad hemligheter de gdmmer for dig.”
Dessa hemligheter torde hjalpa manniskor att forsta denna stora och underbara evolution.
Aven en ringa kunskap om dem skulle &tminstone radda manniskor fran faran att vara sjalv-
centrerade. Manga har alldeles tydligt varit sjalvcentrerade, eftersom de har den befangda
tanken att alla dessa naturriken skapats sarskilt for manskligheten. Vaxterna, ja, det star ju i
Bibeln att Gud gav manniskan dem till foda, och betraffande djuren utgar man val ifran (fast
det inte star klart skrivet) att Gud skapade dem att vara manniskans tjanare, att de skulle
finnas till bara for att tjana henne och, vad galler manga av dem, bara for att &tas av henne.
Detta sista sags inte i Bibeln, dar ségs att orterna och tradens frukter har givits manniskan till
foda. Den tanken har mycket starkt havdats att allt som finns ar till for manniskans skull — att
luften har skapats for att hon skall andas den, att vattnet finns for att hon skall dricka det eller
tvatta sig i det och att allt kretsar kring manniskan som medelpunkt. Men sa ar det inte alls.

Samma slags manniskor anser manen inte ha nagot varde annat &an for att lysa dem om
natten. Om detta hade varit avsikten, sa har den genomforts med mycket svag verkan, da
manen halva tiden inte lyser oss alls, men likval envisas de med att saga att solen finns for att
lysa dem om dagen och manen for att lysa dem om natten. Manniskor har alltid sagt dylikt,
och nér vi kanner fakta, slar det oss sannerligen som egendomligt. Vi har natt hogst i djur-
evolutionen. Vi anser oss vara ett rike skilt fran djurriket, men faktum kvarstar att vi ar den
hdgsta arten av de varelser som har grovfysiska kroppar. Det finns valdiga mangder vasenden,
som star hogre an vi, som har mental- och emotionalhéljen, och andra som anvéander fysiska
kroppar men bara sadana av etermateria och da endast under tillfallig materialisering.

Om vi skulle valja ut en enda evolution, skilja den fran de dvriga och séga att solsystemet
finns till bara for denna sarskilda eller rent av saga att var jord finns till for denna ensam, sa
borde vi valja den stora devaevolutionen i stéllet for manniskoevolutionen, eftersom den
sakerligen nar betydligt hogre och i det hela taget & mer lysande &n var egen. Det finns
oerhdrt manga andra evolutioner, som avslutat sin fysiska erfarenhet i andra klotkedjor och
som nu anvander vart klots hogre varldar. Till exempel de evolutioner, som natt buddhi-
varldens stadium, blandar sig icke alls i de tre lagre varldar, vari vi utvecklas. Eftersom de
redan star pa den hojd, dar deras lagsta niva ar mentalvarlden, som for oss ligger sa hogt, kan
det nog vara sa att de ar langt viktigare an vi.

Sa langt vi kunnat préva det eller se efter, slosas eller lamnas oupptaget ingenstans nagot
utrymme. Jag minns ett uttalande, som gjordes en gang vid ett spiritualistiskt méte, jag
bevistade innan jag visste om teosofin. Det vasen, som dar meddelade sig, sade att for dess
syn rummet var tétt packat med vad det kallade andar och att det bortom detta rum utstréckte
sig vidare anda upp i himlen en tat massa av olika slags hogre vésenden — som det kallade
anglar — vilka sankte sig och ater hojde sig. Det sade, ”Sa langt jag kan se, ar hela luften tatt
packad med dessa hogre varelser.” Vésendet framstallde dem alla sdsom med uppméarksam-
heten riktad pa den sarskilda cirkel vi satt i. Jag tvivlar inte pa att ett visst slags vasenden kan
ha narvarat vid detta mote, men fransett detta och alltid anvands hela rymden for evolutioner,
som intet alls har att gora med oss eller med var uppsittning av parallella evolutioner.

Allt rum &ar absolut fullt av liv. Ungefar tre fjardedelar av jorden ar tackta av vatten. Man-
niskor kan inte leva i detta, men detta ofantliga utrymme &r icke desto mindre fullt av liv. Den
fasta jorden ar ocksa full av ett slags liv, som ror sig genom den liksom vi ror oss genom
luften, utan att uppfatta nagot hinder. Detta liv star pa ett lagre stadium an manskligheten. Det
ar skickligare i vissa avseenden men star pa det hela taget lagre. Det &r sa ytterligt olikt vart
liv att det som &r dess normala evolution torde te sig ond for oss.

Mycket av detta liv skulle inte alls kunna forklaras pa vanligt sprak, men man kan kanna av
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det genom lamna sin kropp, ga in i detta liv och iakttaga det. Jag skulle dock inte rada man-
niskor att gora detta, forran de ager de hogre formagorna och de andra egenskaper som om-
namnts. De kan namligen valla sig allvarlig fara, i synnerhet tillsammans med dessa lagre
krafter, som &r oerhort starka men inte visar det vi menar med nagot slags hansyn — det vi
kallar hansynstaganden finns inte alls hos somliga av dessa evolutioner. Det skiljer sig all-
deles fran nagot av det som vi har nagon kunskap om, men allt detta maste vi veta, innan vi
sjalva kan na det gudomliga och bli ett med detta, ty allt detta & Logos’ liv lika mycket som
livet inom oss sjalva, och for att forsta Honom maste vi forsta alltet.

16. Sporj av jordens Heliga om de hemligheter De bevarar for dig.
Kommentaren till detta lyder:
Overvinnandet av de yttre sinnenas begar skall ge dig ratten att gora detta.

Jordens Heliga ar forvisso bland andra vara Méstare. Jag tror att Han har menar ocksa de
stora &nglarna. Vi kan komma i kontakt med dem och lara mycket av dem, men vi kan lara —
och vi har lart mycket — ocksa av vara egna Mastare, ty genom Sina larjungar har De givit oss
mycken kunskap, som det skulle ha tagit oss lang tid att sjalva forvarva. De sade oss i bérjan
att det var sak att sjalva sanna det De larde oss. Detta ar ocksa vad vi gjort, och det ar darfor
vi i manga av de senare utgivna teosofiska bockerna har manga fler detaljer an som lamnades
i de tidiga bockerna, vilka till mycket stor del var frukten av sadant man omtalat for oss.

Att sporja av en Mastare betyder inte alltid att vanda sig till Honom med fragor. Det finns
manga andra satt an detta. Det finns fall, dar vi gjort just detta. Vi har formulerat bestamda
fragor, och nar sedan tillfallet yppat sig, har vi stallt dessa fragor muntligen, skulle man kunna
saga, forutom att det i de hogre varldarna inte handlar om nagot muntligt i den betydelse man
vanligen lager i detta. Vi har ibland stallt en Mastare dessa fragor i en stund, da Han var ledig,
och fatt bestamda svar pa dem. | det vardagliga arbetet forekommer mycket, som vi nog garna
ville fa belyst med Hans vidare insikt, om vi finge den férmanen. Likvél skulle vi icke for ett
6gonblick vilja besvdara Honom med att begéra ett svar av Honom. Det ar ju mojligt for en lar-
jungen att lagga sin tanke bredvid Mastarens och salunda, utan att behdéva vadja till Mastarens
medvetenhet, fa klart for sig vad Mastaren tanker i en viss fraga. Detta medfcér ingen som
helst fordran pa Honom. Det handlar blott om att vi genom att félja forbindelselinjen tillbaka
uppat kan lagga var tanke bredvid Hans. Det betyder att man sjalv forst tankt igenom fragan
och kommit fram till nagon slutsats, som synes vara den basta och att man sedan lagger denna
slutsats bredvid Mastarens tanke i fragan for att se om det rader nagon skillnad. Om det gor
det, andrar man genast sin egen tanke i vetskapen om att han & mycket visare och att Hans
tanke ar riktig.

Det finns alltsa satt att radfraga Mastaren utan att alls besvara Honom. Likval finns andra fall,
dar detta icke ar ett lampligt forbindelsemedel, dar vi obetingat maste avvakta ett tillfalle att
stalla en fraga och fa ett svar. Visserligen maste man for att kunna radfraga Méstaren forst och
framst ha utvecklat sig sa langt att man inte vallar nagon stérning, nar man trader Honom néra.

Nagra av oss har aliggandet att varje natt sedan vi somnat bege oss till vara respektive
Mastares hus for att mottaga order, for att fa veta om nagra sarskilda anvisningar véntar oss.
Ibland gor de det. Men ibland finner vi Mastaren uppenbart mycket upptagen, sysselsatt. Da
tranger vi oss inte pa med att soka pakalla Hans uppmarksamhet, utan avlagsnar oss stilla och
fortsatter med vart vanliga, vardagliga arbete. Varje larjunge skulle naturligtvis gora detta.
Han skulle forst beakta om det vore lagligt for Mastaren, och nér han begrundade huruvida
Han hade nagot viktigt att meddela, skulle han inte tanka pa sig sjalv utan pa Méastaren. Men
ibland &r de nyligen varvade uppfyllda av forestallningen om den stora betydelsen av nagot de
har sysslat med eller vill fraga om och vantar otaligt och pockar pa Mastarens uppmark-
samhet, sd att han for ett 6gonblick far vanda den fran det han just dgnar sig at.

Den aldre larjungen é&r alltid ytterst noga med vad slags tanke och kénsla han skickar langs
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de forbindelselinjer som gar mellan honom sjalv och Mastaren, sa att icke den minsta stérning
uppstar. Detta forutsatter en viss omsorg fran larjungens sida, eftersom det mycket ofta upp-
star storningar, som larjungarna icke kan gora nagot at. Till exempel i en storstad maste det
finnas omgivningar, som ar mycket obehagliga, i en folkmassa under dagens rusningstid, mitt
i tumultets larm och buller traffas en méanniska i viss man av alla slags sammanstétande vibra-
tioner. Man kan i nagon man skydda sig och maste sannerligen noga se till att inga dylika
vibrationer, i det fall de paverkade en sjalv, dverfores till Méastaren. Icke for att Mastaren ej
kunde avvisa dem med en enda tanke, men man vill icke forma Honom till en enda dylik
tanke. Hans tid ar sa dyrbar, utgjutandet av Hans kraft sa vardefullt att larjungen inte vill att
den ringaste mangd darav slésas. Liksom Mastaren lever larjungen for arbetet, och det ingar i
dennes plikt att se till att den mycket stora vélgéarning, hans Ldarare beskart honom i det Han
gjort honom till en utpost for Sig Sjélv, icke vallar det minsta besvar. Det ar latt att hindra
dylika storningar fran att na Lararen, nar man natt det stadium, dar man vet hur man skall
gora det. Dessforinnan ar det dvervinnandet av de yttre sinnenas begér, som ger nagon ratten
att komma i en sadan kontakt med Mastarna att han kan sporja av Dem.

17. Sporj av den innersta, den enda, dess slutliga hemlighet, som den bevarar for
dig tidsaldrarna igenom.

Den innersta, den enda &r for personligheten utan tvivel det hogre jaget, men for det hdgre
jaget &r den monaden. Vad den ar for monaden vet jag inte sékert, ty jag kan &nnu inte se
monaden. Man kan se den trefaldiga atma, vilken dr den trefaldiga manifestationen av en
monad, och darav kan atskilligt harledas, men jag har inte sett den. VVara Mastare har det, men
vad de kan se och vad de vet kan de inte sdga oss fullt ut, det &r alldeles tydligt. Monaden sags
vara en gnista av den gudomliga Elden, men ocksa vi tror att vid systemets forsta mani-
festation Logos utg6t sig genom Sina sju Tjanare — ”de sju andarna infor Guds tron”. Jag vet
inte, men jag forestéller mig att for monaden, som pa sin vag fran den gudomliga Elden maste
ha kommit genom nagon av dessa stralande farger, kan den store Tjanare eller Planetande,
genom vilken den tradde fram, mycket val vara den innersta — och liknande blir vart resone-
mang om annu hogre vasenden. Detta kan vi inte begripa och inte heller uttrycka i ord. Pa
nagot satt, som for oss betyder mycket litet och likval i meditation kan betyda atskilligt,
lagger Gud ner nagot av Sig Sjalv i materien och delar detta nagot sa att det blir ande och
materia — tva manifestationer av ett och samma, och sedan Han gjort detta, forblir Han likval
bakom allt, obegransad, allestddes narvarande, oberdrd. Den innersta, den enda, har bevarat
hemligheter for oss tidsaldrarna igenom, ty det inre jaget, monaden, har alltid, fran forsta
borjan vetat vissa saker. Vi vet inte vad det & monaden vet fran begynnelsen. Monaden &r en
gnista av den gudomliga Elden, och Logos, som ar den gudomliga Elden, vet allt.

Kommentaren till den sjuttonde regeln lyder:

Den stora och svara segern, dvervinnandet av den enskilda sjalens begar, ar ett
arbete under tidsaldrar. Vanta dig darfor icke att erhalla beléningen, forran tids-
aldrars erfarenhet samlats. Nar tiden att lara denna sjuttonde regel ar inne, star
méanniskan pa troskeln till att bliva mer an manniska.

Detta later ganska Gverdrivet, men vi maste antaga att Han som skriver vet vad Han skriver
om. Vi maste minnas att allt detta maste fattas pa tva nivaer. Nar det handlar om person-
lighetens begér och om att dessa skall asidosattas till forman for sjalens stravan, ar det saker-
ligen ej en sa svar sak. Att bortse fran den enskilda sjalens begar for att se till den bakom-
varande monadens vilja ar nagot mycket hogre. Nar det sags att det kan taga tidsaldrar i
ansprak, ar man beredd medge att detta mycket val kan vara sant. Och dndock — nar man val
astadkommit detta pa ett stadium, borde det icke innebéra nagon o6vervinnelig svarighet att
gora det om igen pa ett annat och hogre stadium, eftersom det som maste goras ar detsamma,
ehuru fran en helt annan synpunkt. Tvivelsutan tar det tidsaldrar for dem som sakta lunkar det
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manskliga framatskridandets breda allfarvag, men i allménhet blott ett fatal liv, som vi sett,
for dem som nu intrader pa vagen och vagar sig upp langs bergsbranten.

Nar man far kasta en blick bakom slojan och se nagot av Hierarkins planer, finner man att
dess medlemmar har for vana att tala i stora siffror. De lagger sina planer med en underbar,
nastan orygglig visshet, och det forefaller som om icke nagot skulle kunna korsa dessa. De
planerar sin framtid i block om tio tusen ar eller sa och séger: "Pa dessa tio tusen ar skall vi fa
det och det gjort.” Och det gér De. Andock &r detta arbete inte nodvandigtvis jamnt fordelat
Over detta block. Av det jag iakttagit att ddma synes det mig som om det kunde finnas en plan
uppgjord, vari en viss del skulle utforas de forsta tva hundra aren, en annan del de féljande tva
hundra och sa vidare, sa att efter ett tusen ar ett bestamt mal hade uppnatts. Det vill forefalla
som om i de mindre indelningarna om tva hundra ar den féreskrivna mangden arbete icke alltid
genomfordes. Likval blir vad De forutberaknat alltid utfort under loppet av det storre, ett tusen
ar omfattande tidsskedet. Om arbetet flyter sakta i borjan, gar det framat med fart mot slutet.

Det sker inte genomgaende att de manniskor eller nationer, som forst erbjudes att fa gora
arbetet, griper tillfallet, men det finns alltid en stallféretrddare under utbildning. Om en man-
niska eller en nation sviker, fores den som star nast i tur fram, och arbetet blir gjort, d&ven om
det sker med nagon fordrojning. Det brittiska imperiet fick genomga ett dylikt prov i samband
med det stora kriget. Pa det hela taget visade det sig situationen vuxet och uppforde sig
vardigt. Hade det ej gjort detta, stod en annan stor nation beredd att taga dess plats men skulle
ha utfort arbetet nagot arhundrade senare, da det &r langt bakefter. Eftersom vi hittills mot-
svarat det som erbjudits oss (och jag hoppas att vi skall fortsatta att géra det anda till slutet),
kommer denna andra nation att taga langre tid pa sig att utvecklas och darfor skrida séakrare
och lattare framat och inte ha nagon sadan belastning pa sig i sin utveckling, som den skulle
ha haft, om vi hade misslyckats.

Teosofiska samfundet och aven varje dess medlem star i en delvis liknande stallning. Varje
medlem, som visar sig duga i det allménna arbetet eller foreter tecken pa att kunna gora det i
den néra framtiden, kommer att prévas med nagon av de anstrangningar, som nu gores i
samband med grundandet av sjétte underrasen av var ariska ras. | intet av detta finns natur-
ligtvis nagot liknande uttagning till plikttjanstgoring eller tvangsarbete. Allt kommer att forr
eller senare utvecklas till fullandning, och vi kan taga den tid pa oss som oss lyster. Det
klokaste &r att gora det basta vi formar pa ett stadigt satt och inte utsétta oss for en anstrang-
ning, som vi i det langa loppet inte uthérdar.

Nar man utfor nagot av detta arbete, ar det till avsevard fordel att veta vilken av stralarna
man tillhor. De flesta av oss i Teosofiska samfundet ar pa nagon av de fem stralar som
numreras tredje till och med sjunde, men manga ar i fard med att flytta dver till forsta och
andra stralarna for att arbeta under de tva stora Mastare som grundade samfundet och som &r
utsedda att bli Manu och Bodhisattva for sjatte rotrasen, som kommer att grundas om ungefar
sju hundra ar. Manga av vara medlemmar kommer att fodas in i den rasen, medan andra
kommer att foredraga att fortsatta arbetet i den femte rasen och hjélpa till att bringa denna till
den fullandning den alltjamt har framfor sig. Andra kommer att valja att sélla sig till de stora
genier, som sékerligen framtrader i femte rotrasen, nar den star pa sin middagshojd, i stallet
for att atfolja de tva Mastarna in i den nya rasens pionjararbete.

I Australien och Amerika och annorstédes yppas nu ett sarskilt tillfalle for dem som 6nskar
hjalpa till i utvecklandet av sjatte underrasen, eftersom denna nu snabbt véxer fram dar,
medan det finns bara enstaka medlemmar av dem i de aldre landerna. Manga av dem som
stupade i det stora kriget har redan aterfotts, ehuru det annu ej finns nagot som tyder pa att de
Overger sina gamla lander for att komma till de nyare. De av den nya rastypen som forblir i de
gamla landerna stélls formodligen infor stérre svarigheter an de andra genom det tryck gamla
forestallningar och konservativa seder utdvar.

Icke i nagot av dessa foretag ar nagon nagonsin oersattlig. Vad galler var egen teosofiska
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rorelse kan vi vara mycket vissa om att De Stora som statt bakom kommer att taga vara pa
den sasom en helhet. Forst pa sistone, sedan jag fatt aterupptaga mycket arbete for kyrkan, har
jag funnit hur noga denna organisation styres, vilket nara forhallande som kan uppsta mellan
dem som leder kyrkan hér nere och kyrkans verkliga Overhuvud dir uppe, om dessa som
arbetar har nere gor sig till sddana kanaler de borde vara. Att de i manga fall inte gjort detta
utan arbetat for egen makt och eget intresse ar tyvarr sant, och de som handlat sa har darmed
hindrat sig sjalva att fa andlig kraft, bli anvandbara och verksamma, som de annars hade
kunnat, och i stort matt. Men det ar forst alldeles nyligen jag upptéckt vilka oerhorda mojlig-
heter som finns och hur okunniga om dessa de flesta ménniskor &r, och jag ar alldeles viss
efter det jag sett att det motsvarande maste galla i manga andra, alldeles oanade riktningar.

Jag skall aldrig mer forvanas over att finna spar av Den Stora Vita Logens arbete i nagot
gott som utféres nagonstans, vare sig stort eller litet, ty De Stora forsummar icke det ringaste
tillfalle. Om det finns nagot gott i en rorelse, anvands denna sa langt detta goda racker. Det
kan i rorelsen finnas mycket som inte ar gott. Detta &r beklagligt och maste Gvervinnas, men
det synes icke hindra De Stora fran att anvanda minsta smul av gott som ocksa finns dar.
Trangsynthet, tyranni, hdgmod, egennytta och manga andra odnskade egenskaper kan finnas
hos en rorelse eller manniska. For trettio ar sedan kunde jag ha trott att dylika egenskaper nog
torde ha hindrat den méanniska som hade dem fran att alls anvandas. De star henne allvarligt i
vagen och hindrar henne fran att pa allvar skrida framat. Men om denna manniska &ger nagon
god egenskap, anvands hon sa langt denna goda egenskap racker.

Den metod Brodraskapet anvénder &r hogeligen uppmuntrande. Vi ar alla mycket medvetna
om att sjalva vara sa langt ifran fullkomliga att vi kanske tanker: ”"Hur kan en Maéstare finna
nagot att anvanda hos mig, ndr jag sa ofta begar misstag?” Men det ar var plikt att géra vart
basta, och allt gott som finns hos oss kommer Han da att anvanda. Samtidigt alagger oss detta
en annu storre plikt: att géra oss av med det som férsvarar for Honom att anvanda oss. Han
kommer da att bruka oss sa mycket Han kan. Lat oss da underlatta det for Honom genom att
gora oss till fullandade kanaler.

Det finns manga utvecklingsbanor for manniskor, och det tar manga liv att till fullandning
utveckla de férmagor som kéannetecknar en dylik bana. Jag har tilloragt det mesta av detta liv
med att utveckla den psykiska sidan av min natur, med att lara mig se klarvoajant och skriva
om det. | vart samfund traffade jag och arbetade sedan med sir William Crookes, som dgnade
sitt liv at att studera kemi, och detta &mne kande han grundligt. Om och om igen tankte jag:
”Om jag agt hans kunskap eller han min kléarvoajans, vilket arbete hade vi inte kunnat gora!”
Det synes beklagligt att man i ett visst liv inte kan utvecklas pa bada dessa satt. Det tar en
livstid att agna sig at ettdera. Han &gnade sitt liv at kemin, och nar han kommer tillbaka i sin
nasta inkarnation, blir det inte med den detaljerade kunskap han agde men vél med formagan
att ater inhamta allt nastan automatiskt. Jag har tillbragt detta liv med att utveckla den
psykiska sidan. Jag vet inte hur mycket déarav jag kommer att kunna éverféra till min nésta
kropp, men jag skall taga med mig sa mycket jag kan. Sedan skall jag bérja pa nagon av de
andra banorna, om arbetet tillater mig. Under tiden satts de, som &r villiga att gora vart arbete,
ocksa till att gora det, och vi har inte sa mycken tid till annat.

Vi maste uppna allt men med en sak i taget. Dessa saker kommer, ty vi mister ej ndgon nar vi
slapper den och bérjar med en annan. Om vi i detta liv rakar ha den teosofiska utvecklingen, sa
kanske i nasta liv intellektet eller den hdogre hangivelsen 6ppnas for oss med mycket storre latt-
het, eftersom vi i det nuvarande livet fatt denna skolning, och tillkommer &ven den stora for-
delen att vi kommer att vara praktiskt taget vissa om att inte missbruka dem nar vi far dem.

Vi maste snabbt tranga vidare. Vi kan vara den hogre utvecklingen mycket narmare an vi
vet. Om vi behover dgna ett par liv at att forvarva dessa formagor, sa an sen da? Det ar gott
om tid framfor oss, sa lat oss satta malet hogt och forsoka utveckla allt vad andlighet, intellekt
och inre kunskap heter. Vi &r mitt uppe i att grdva oss igenom den mur av okunnighet och
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forutfattade asikter vi byggt omkring oss under manga livs lopp, vi liknar en fange som soker
rymma ur fangelset. Han fortsatter grava, han vet icke i vilken stund hackan slar igenom
muren. Nar han val far 16nen for sin moda, sker det plétsligt. Vi har fortfarande mycket kvar
att uppnd, men kanske utvecklingen sker snabbt. For detta maste vi félja De Stora i sparen och
lara vad De vill att vi lar.

Den adertonde regeln ar aterigen en kommentar av Chohanen. Den varnar aspiranten for att
nagonsin mista sin forsiktighet och vaksamhet utan alltid vara radd for sig sjalv, som en
romersk filosof uttryckte det, fastan han upphart att vara radd for nagot annat.

18. Den kunskap, som nu ar din, ar din blott emedan din sjal blivit ett med alla
rena sjalar och med den innersta. Det &r ett fortroende den Allrahtgste skankt dig.
Svik det, missbruka din kunskap eller férsumma den, och det blir &ven nu mojligt for
dig att falla fran den hoga stdllning du natt. Stora ryggar tillbaka, rent av pa
troskeln, ur stand att bara tyngden av sitt ansvar, oférmégna att ga vidare. Se darfor
alltid framat med bavan och darrande mot denna stund och var beredd for striden.

Att stora ryggar tillbaka rent av pa troskeln forefaller omojligt. Ju narmare man nalkas deras
niva, desto mindre troligt synes det, ty allt sddant som sjalviskhet torde forefalla alldeles omoj-
ligt for ndagon som star pa detta stadium. Emellertid maste det sa vara, eftersom det ar sagt av En
som vet vad Han talar om. Tanken pa sjalvet ar mycket svarfangad och dyker upp i ovantad
forkladnad pa nivaer, dar nagot dylikt icke borde finnas. Darfor gor vi nog klokt i att beakta
varningen och ej alltfor snart tro oss trygga for sjalviskhetens angrepp. Denna &ar den enda boja,
som haller oss kvar, men den har manga skepnader och ar sannerligen mycket svar att uppfatta.

De tre sista aforismerna ar aterigen saddana som bildar en foljd. Den nittonde rymmer en
forberedande kommentar av Chohanen:

19. Det star skrivet att for honom, som star pa troskeln till gudomligheten, kan
ingen lag utformas, kan ingen vagledare finnas.

Lérjungen ar pa detta stadium fullstandigt bortom behovet av undervisning utifran. Han har
last naturens bok i den manskliga evolutionens alla fem varldar. Han star i begrepp att kasta
av sig den sista bojan — avidya. Hidanefter kommer livets lag alldeles inifrdn honom sjélv.
Dérfor ar ingen kommentar mojlig. Chohanen séger:

Likval kan for larjungens upplysning den slutgiltiga kampen sa uttryckas:

Darpa kommer de tre reglerna:

Hall fast vid det som har varken substans eller existens.
20. Lyssna endast till den rost som ar ljudlIos.

21. Se endast pa det som ar osynligt for saval det inre som det yttre sinnet.

FRID VARE MED EDER
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