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C.W.L. - Aven ur den ytliga och alltigenom fysiska synvinkeln betraktad, ar Tystnadens rost
en av de markligaste bockerna i var teosofiska litteratur, vare sig vi begrundar dess innehall,
stil eller sattet for dess tillkomst. N&r vi sedan skadar litet djupare och kallar den klarvoajanta
undersokningen till var hjélp, minskas ingalunda var beundran. Vi begar likvél icke misstaget
att halla den for en helig skrift, vars varje ord maste godtagas utan invandning. Sa ar ingalunda
fallet, ty som vi snart skall se, har olika slags mindre fel och missforstand insmugit sig dari,
men den som fordenskull betraktar boken som otillforlitlig eller slarvigt sammanstélld, begar
ett annu mindre ursaktligt misstag at det andra hallet.

Madame Blavatsky var alltid mycket val beredd att medge och rent av att framhalla att fel-
aktigheter forekom i alla hennes verk. Nar vi i de tidigare skedena patraffade nagot sérskilt
osannolikt uttalande av henne, lade vi det darfor med all aktning at sidan sdsom mahanda nagon
av dessa felaktigheter. Det Gverraskade oss att erfara i hur manga dylika fall ett djupare studium
visade oss att madame Blavatsky, nar allt kom omkring, hade rétt, sa att vi snart nog blev mycket
forsiktigare i denna sak och larde oss lita pa hennes utomordentligt breda och ingaende kunskap
i allskons ovanliga amnen. Andock finns ingen anledning att ana en dold mening i ett uppenbart
feltryck, vilket somliga alltfor lattrogna studerande gjort, och vi behdver ej draga oss for att medge
att var stora grundarinnas djupa kunskap i esoteriska ting icke hindrade henne fran att ibland
felstava ett tibetanskt ord eller rent av gora orétt bruk av ett engelskt.

| sitt foretal lamnar hon om bokens ursprung nagra uppgifter, som i forstone tycktes medféra
allvarliga svarigheter men som i ljuset av nyligen gjorda undersokningar blivit mycket
begripligare. Mycket av det hon skrev har uppfattats i en vidare bemarkelse an den hon avsag.
Dérmed har det kommit att synas som om hon gjorde éverdrivna utsagor. Men néar fakta i malet
val framstallts, star det klart att en dylik anklagelse saknar grund.

Hon séger: ”De féljande sidorna ar hamtade ur De gyllene foreskrifternas bok, ett av de verk
som i Osterlandet laggs i deras hander som studerar mystiken. Att kanna dem &r obligatoriskt i
den skola, vars laror godtagits av manga teosofer. Eftersom jag kan manga av dessa foreskrifter
utantill, har det varit mig en forhallandevis latt uppgift att 6versatta dem.” Och vidare: "Det
arbete, ur vilket jag har dversétter, utgor del av samma serie som den, ur vilken sangerna i Dzyans
bok hamtades och pa vilken Den Hemliga Laran ar grundad.” Hon séger aven: "De gyllene
foreskrifternas bok ... innehaller omkring nittio skilda sméarre avhandlingar.”

| ett tidigt skede l&ste vi in i detta mer &n hon menade och antog att detta verk lades i hdnderna
pé alla som i Osterlandet studerade mystiken och att den skola, dar det var obligatoriskt att
kanna dem, betydde det Stora Vita Brodraskapets egen skola. Néar vi sedan traffade framstaende
esoteriker, som visade sig aldrig ha hort talas om De gyllene foreskrifternas bok, blev vi darfor
mycket forvanade och en smula hagade att se snett pa dem och allvarligt tvivla pa om de hade
vandrat den alldeles rétta vagen. Men sedan dess har vi lart mycket och daribland skaffat oss
mer av perspektiv &n vi till en borjan hade.

Med tiden erhdll vi ocksa ytterligare besked om Dzyans sanger. Ju mer vi fick veta om dessa
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och deras enastaende stallning, desto klarare stod det for oss att varken Tystnadens rost eller
nagon annan bok kunde i nagon verklig mening ha samma ursprung som de.

Originalet till Dzyans bok har planethierarkins upphojda 6verhuvud om hand, och det har
icke skadats av nagon. Ingen vet hur gammalt det &r, men det ryktas att dess forra del (bestaende
av de forsta sex sangerna) har ett ursprung alltigenom é&ldre &n denna varld och &ven att den
inte &r en historia utan en rad anvisningar — snarare en formel for skapelsen an en beréttelse om
den. En kopia av den bevaras i Brodraskapets museum, och det ar denna kopia (sjalv
formodligen den &ldsta bok som framstéllts pa denna planet), som madame Blavatsky och flera
av hennes larjungar sett — och som hon beskriver sa askadligt i Den Hemliga Laran. Boken har
emellertid flera egenheter, som hon dar inte ndmner. Den synes vara i mycket hdg grad
magnetiserad, ty sa snart en manniska tar ett blad darav i handen, ser hon infor sina 6gon en
syn om de skeenden det avses skildra, alltmedan hon tycker sig hora ett slags rytmisk
beskrivning av dessa pa sitt eget sprak, savitt detta sprak formedlar de ifragavarande tankarna.
Pa denna boks sidor finns inga som helst ord skrivna, endast symboler.

Sedan vi fatt full vetskap om detta, var det nagot forbluffande att finna en annan bok héavda
samma ursprung som de heliga sangerna. Vi antog da forst att nagot egendomligt misstag maste
ha gjorts. Faktiskt var det denna uppseendevackande motsdgelse, som forst ledde oss till att
utreda fragan om vem eller vilka, som egentligen forfattat De gyllene foreskrifternas bok. Sedan
detta gjorts, visade sig forklaringen vara ytterst enkel.

Vi laser i de olika biografier, som skrivits om madame Blavatsky, att hon en gang tillbragte
ungefar tre ar i Tibet och aven att hon vid ett annat tillfalle sokt tranga in i detta forbjudna land,
dock utan framgang. Vid det ena eller andra av dessa bada besok synes hon ha uppehallit sig
ganska lange i ett visst kloster, som &r beldget i Himalaya och vid denna tid forestods av en
larjunge till Méastaren Morya. Orten ifraga synes mig ligga i Nepal och ej i Tibet, men det &r
svart att na visshet darom. Dar studerade hon mycket traget och nadde dven en avsevard
utveckling av sina psykiska formogenheter. Det var ocksa i detta skede av sitt levnadslopp, som
hon larde sig utantill de olika avhandlingar hon namner i Foretalet. Inlarandet av dem alaggs
dem som studerar vid detta sérskilda kloster, och den bok, varur de ar hdmtade, anses dér vara
ytterst vardefull och helig.

Klostret ar mycket gammalt. Det grundades i nagot av den kristna erans forsta arhundraden
av den buddhismens store forkunnare och reformator som gemenligen ér kéind sdsom Arya-
sanga. Det har visst havdats att byggnaden statt dar redan tva eller tre arhundraden fore hans
tid. Vare darmed hur som helst, dess historia vad oss angar begynner med hans tillfalliga
vistelse dari. Han var en man, som agde stor formaga och lardom och redan var langt fram-
skriden pa helighetens vag. | ett tidigare liv hade han sdsom Dharmajyoti varit en av Herren
Buddhas nérmaste anhangare och darefter, under namnet Kleinias, varit en av de ledande lar-
jungarna till var Méstare Kiithimi 1 hans liv sdsom Pytagoras. Efter Pytagoras’ dod grundade
Kleinias i Athen en skola for studiet av hans filosofi, ett tillfalle som flera av dem som nu ar
medlemmar av Teosofiska samfundet da grep. Néagra arhundraden senare foddes han i det som
nu dr Peshawar men da hette Purushapura, och han bar da namnet Vasubandhu Kaushika. Néar
han upptogs i munkorden, antog han namnet Asanga — "mannen utan bundenhet” — vilket i hans
senare &r hans beundrande anhingare forlidngde till Aryasanga. Det dr under detta senare namn
han ar mest kand sadsom forfattare och forkunnare. Han ségs ha levat till en mycket hdg alder —
ndrmare ett hundra femtio &r, om traditionen talar sant — och ha avlidit i Rajagriha.

Han var en mycket produktiv forfattare. Det fornamsta verk av hans penna vi kénner &r
Yogachara-bhumishastra (”Grundldggande undervisning om yogans utévande”). Han grundade
buddhismens yogacharaskola, vilken tycks ha borjat med ett forsok att ssmmanfoga buddhismen
med yogafilosofins system eller kanske snarare att fran det senare upptaga det som kunde brukas
och tolkas buddhistiskt. Han reste mycket och var en maktig kraft i reformerandet av buddhismen.
Hans ryktbarhet nadde faktiskt si hogt att han stélldes i jimnbredd med Nagarjuna och Aryadeva.



Dessa tre man har namligen kallats buddhismens tre solar tack vare att de verkat sa starkt for att
sprida dess ljus och hirlighet 6ver virlden. Aryasangas livstid anges obestimt till tusen ar efter
Herren Buddhas. Europeiska larde synes ovissa om nér han levde, men ingen forldgger honom
till nagot arhundrade senare an det sjunde efter Kristus. For oss i Teosofiska samfundet ar han i
sitt nuvarande liv kand sasom en sarskilt vanlig, talmodig och hjalpsam larare, mastaren Djhwal
Khul — en som for oss innehar en enastaende stéllning i det att han, nar nagra av oss hade aran att
kénna honom fér omkring fyrtio ar sedan, &nnu inte tagit det steg som ar malet for den manskliga
evolutionen — asekha-initiationen. Darfor ar han bland vara mastare den ende vi kande i hans
nuvarande inkarnation, innan han blev adept och nér han alltjamt var Méastaren Kiithtimis framste
ldrjunge. Att han sdsom Aryasanga forde buddhismen till Tibet kan vara grunden till att han infor
sitt nuvarande liv valde att antaga en tibetansk kropp. Det kan ha funnits karmiska forbindelser
eller ssmmanhang, vilka han 6nskade stélla till ratta, innan han genomgick den slutliga initiation
som gjorde honom till adept.

Under en av sina stora missionsresor i sitt liv sisom Aryasanga kom han till detta kloster i
Himalaya och tog sin boning déri. Han stannade dar nastan ett ar, undervisade munkarna,
organiserade religionen allmént i en stor del av landet, gjorde detta kloster till ett slags hdg-
kvarter for den reformerade tron och efterlamnade pa denna ort ett intryck och en tradition, som
bestatt dnda in i nutiden. Bland andra reliker av honom finns bevarad en bok, som halls i den
hogsta vordnad, och denna ar den skrift madame Blavatsky omtalar sasom De gyllene fore-
skrifternas bok. Aryasanga synes ha inlett den sésom ett slags bok med allméinna visdomsord,
en bok bestdende av utdrag, i vilken han skrivit ner allt mojligt han tankt kunna vara till nytta
for sina larjungar. Han inledde den med Dzyans sanger — icke i symbolisk form sasom i
originalet, utan i skrivna ord. Manga andra utdrag gjorde han — somliga ur Nagarjunas arbeten,
sasom Blavatsky namner. Efter hans avfard lade hans larjungar till boken ett antal referat (eller
kanske snarare sammandrag) av hans forelasningar eller predikningar fér dem, och dessa &r de
“smarre avhandlingar” madame Blavatsky asyftar.

Det var Alcyone, som i sitt senaste liv ordnade referaten av Aryasangas foredrag och lade
dem till De gyllene foreskrifternas bok. Tre av dem utgor vart foreliggande studium. Vi har
alltsd hans omsorger att tacka for denna ovarderliga lilla skrift, liksom vi ar honom tack skyldiga
for det beledsagande verket Vid Mastarens fotter. Detta liv borjade Alcyone ar 624 och
tillbragte det i norra Indien. Dérunder intradde han i unga ar i Buddhas munkorden och blev
Aryasanga djupt tillgiven. Denne tog honom med sig till klostret i Nepal och limnade honom
dar att hjélpa och i dess studier leda det samfund han omorganiserat — en tjanst Alcyone utférde
med lysande framgang i omkring tva ar.

Det &r i denna mening, och i denna mening enbart, som man for Tystnadens rost kan havda
samma ursprung som Dzyans sanger — namligen att de bada finns avskrivna i samma bok. Vi
far heller inte glomma att vi forvisso har mycket av Aryasangas undervisning i dessa avhand-
lingar men att framstallningen likval maste vara i avsevard grad fargad av de uppfattningar
referenterna hyste. Sannolikt missforstod de honom atminstone pa nagra stallen och formadde
dar inte aterge vad han egentligen menat. Nar vi granskar verket mer ingaende, kommer vi att
hiir och var finna verser, som uttrycker asikter Aryasanga knappast kan ha hyst och rdjer en
okunnighet som icke kan ha varit hans egen.

Det skall noteras att madame Blavatsky talar om éverséttning av foreskrifterna — en anmark-
ning, som foranleder nagra intressanta fragor, eftersom vi vet att hon var obekant med
osterlandska sprak forutom arabiskan. Boken ar forfattad med skrivtecken jag inte kanner igen,
och jag vet inte heller vilket sprdk som anvénts. Detta kan vara sanskrit, pali eller nagon
prakritdialekt eller mojligen nepalesiska eller tibetanska, men skriften &r inte ndgon sddan som
nu vanligen brukas att skriva dessa sprak med. Det ar hur som helst tamligen sakert att i fysiska
varlden varken skriftsystemet eller spraket kan ha varit kant av madame Blavatsky.

For den som kan fungera fritt i mentalkroppen, finns flera satt att uppfatta inneborden av en



bok ut6ver det vanliga forfarandet: att lasa den. Det enklaste ar att lasa ur nagons medvetande
som studerat den. Mot detta kan dock invandas att det man da far inte ar bokens egentliga inne-
bord utan en lasares uppfattning om denna, och dessa tva ar ju knappast desamma. Ett andra sétt
ar att undersoka bokens aura — nagot som nog tarvar en forklaring for dem som inte har praktisk
erfarenhet av tingens dolda sida. Med en gammal handskrift forhaller det sig i detta avseende
nagot annorlunda &n med en nutida tryckt bok. Om handskriften icke ar sjalve forfattarens
originalverk, har den atminstone avskrivits ord for ord av nagon som agde en viss bildning och
forstaelse, som kéande bokens @mne och hade sin egen asikt om detta. Det maste ihagkommas att
avskrivning, som vanligen gjordes med en stylus, utfores nastan lika langsamt som gravering,
varfor avskrivaren ofrankomligen lamnar ett starkt intryck av sin tanke pa sitt hantverk.

Varje handskrift eller manuskript, aven ett nyligen avfattat sadant, omges saledes alltid av ett
slags tankeaura, som férmedlar dess allmanna innebdrd eller snarare en manniskas uppfattning
om dess innebord och uppskattning av dess varde. Varje gang boken lases av nagon, gores ett
tillagg till denna tankeaura, och om boken studerats noga, ar tilldgget naturligen stort och
vardefullt. En bok, som varit i mangas hander, har en aura som vanligen &r béattre balanserad,
avrundad och fullstandigad med de olika asikter dess manga lasare bidragit med. Foljaktligen
ger den psykometriska avlasningen av en dylik bok vanligen en tdmligen fullstdndig
uppfattning av dess innehall ehuru med ett betydande utrymme for asikter, som icke finns
uttryckta i boken men har hysts av dennas skilda lasare.

Med en tryckt bok &r det i mangt och mycket detsamma, forutom att nagon ursprunglig av-
skrivare ej finns, varfor den i borjan av sin karridar vanligen inte bar med sig annat &n osamman-
hangande brottstycken av tankar, som forekommit hos dem som arbetat med att trycka, binda och
sdlja boken. Aven tycks f& av dagens lasare studera lika eftertdnksamt och grundligt som man
gjorde i aldre tider, varfor de tankeformer, som sammanhanger med en nutida bok, sallan &r sa
exakta och skarpskurna som de som omger handskrifter fran det forflutna.

En tredje plan, som forutsatter nagot hogre slags formagor, bestar i att ga alldeles bortom
boken eller handskriften och soka forfattarens medvetenhet. Om boken &r skriven pa nagot
frammande sprak, dess amne fullstandigt okant och den ej omges av nagon aura, som kan hjalpa
med nagot uppslag, aterstar for forskaren endast att folja dess historia bakat for att se varifran
den avskrevs (eller sattes for tryckning, om detta var fallet) och salunda spara dess harkomst,
tills han finner dess upphovsman. Om arbetets amne ar ként, ar det en mindre tréttsam metod
att psykometriskt avlasa detta, folja dess allmanna tankegang, sa finna den ifrdgavarande
forfattaren och till sist utréna hans tanke. Man kan pa satt och vis séga att alla till ett visst amne
knutna tankar kan lokaliseras — ar samlade kring en viss punkt i rummet, s att man genom att
mentalt besdka denna punkt kan komma i beréring med alla sammanflédande strommar av
tdnkande i detta &mne, &ven om dessa naturligtvis forbinds med alla andra slags &mnen med
miljontals tradar.

Om madame Blavatskys formaga av klarvoajans vid denna tid varit tillracklig, kunde hon ha
tillampat nagon av dessa metoder att utréna innebdrden av de avhandlingar De gyllene fore-
skrifternas bok innehaller. Det vore dock en smula vilseledande att beteckna nagon av hennes
skrifter sasom Oversattning utan att narmare precisera en dylik uppgift. De enda aterstaende
mojligheterna ar nagot langsokta. | detta kloster i Himalaya finns for narvarande ingen som talar
nagot europeiskt sprak, men eftersom det nog gatt atminstone fyrtio ar sedan madame Blavatsky
vistades dar, maste mycket ha forandrats. Det uppges att indiska studerande ibland, om &n mycket
sallan, kommit for att dricka ur denna kalla av uraldrig lardom. Vi kan mahéanda antaga att en
dylik studerande besokte klostret samtidigt som hon och att han kunde bade engelska och hand-
skriftens sprak eller atminstone nagot sprak, som andra klosterinvanare talade, vilka kunde sjélva
lasa handskriften och darmed kunde Gversétta det at henne.

Egendomligt nog ar aven det majligt att hon undervisats pa sitt eget modersmal. | europeiska
delen av Ryssland, pa Volgas strander, finns en ganska stor bosattning av buddhistiska stammar,



troligen av tatarisk harkomst. Det forefaller som om dessa manniskor, ehuru de i fysiska vérlden
lever sa langt fran Tibet, alltjamt betraktade detta som sitt heliga land och emellanat foretog
pilgrimsfarder dithan. Dylika pilgrimer stannar ibland aratal som larjungar i tibetanska eller
nepalesiska kloster. Eftersom somliga av dem talar bade ryska och sin egen mongoliska dialekt,
ar det tydligt att vi har har &hnu en metod, varmed madame Blavatsky kan ha meddelat sig med
sina vérdar.

| alla handelser ar det uppenbart att vi inte far vanta oss en exakt, ordagrann atergivning av
vad Aryasanga ursprungligen sade sina lirjungar. Icke ens i den urdldriga boken sjilv finner vi
hans egna ord, utan vad hans larjungar mindes av dem, och av dessa minnesanteckningar har vi
nu framfor oss antingen en dversattning av en dversattning eller en uppteckning av ett allmant
mentalt intryck av inneborden. Det vore naturligtvis mycket latt for nagon av vara Mastare eller
forfattaren sjélv att gora en direkt och riktig dverséttning till engelska. Men eftersom madame
Blavatsky uttryckligen h&vdar att Oversattningsarbetet &r hennes eget, var den plan man antog
tydligen en annan.

Den redogodrelse, vi har av ett 6gonvittne rérande hur snabbt det skrevs ned, ger forvisso
anledning till tanken att hon fick nagot slags hjalp, dven om detta kan ha skett henne ovetande.
Dr Besant skriver harom:

Hon skrev det i Fontainebleau, och den stérre delen utférdes, nér jag satt hos henne, och jag satt i
rummet, medan hon skrev det. Jag vet att hon inte skrev det med stod av ndgon bok, utan skrev ner det
oavbrutet, timme efter timme, alldeles som om hon skrev antingen ur minnet eller efter en forlaga, dar
ingen forlaga fanns. Hon astadkom pa kvallen detta manuskript, som jag sag henne skriva, medan jag
satt hos henne, och bad mig och andra att ratta dess engelska, ty hon sade att hon skrivit det sa snabbt
att det sékerligen var daligt. Vi andrade inte mer &n nagra fa ord, och det forblir ett prov pa ett underbart
vackert litterart arbete.

En annan mojlighet ar att hon gjort 6versattningen tidigare, medan hon vistades i klostret och
att hon i Fontainebleau faktiskt last det pa avstand, liksom var president sager att hon synes ha
gjort. Jag har vid andra tillfallen ofta sett henne gora just detta.

De sex skolor av hinduisk filosofi, hon hédnvisar till pa forsta sidan av sitt foretal, dr nyaya,
vaisheshika, sankhya, yoga, mimamsa och vedanta. Hon uppger att varje indisk lérare har sitt
eget system for elevernas skolning, vilket han vanligen haller mycket hemligt. Det ar naturligt
att han haller det hemligt, ty han vill inte bara ansvaret for de resultat som skulle erhallas, om
detta system prévades (vilket sakerligen skulle ske, om det bleve kant) av allskéns olampliga,
obalanserade manniskor. Ingen verklig larare i Indien atar sig en larjunge med mindre han kan
halla denne under uppsikt, sa att han, sedan han forelagt larjungen en viss 6vning, kan vaka
éver dess inverkan och hejda mannen genast, om han marker att nagot haller pa att ga pa tok.
Detta har sedan urminnes tider varit seden i dessa esoteriska ting, och tvivelsutan ar det enda
sattet att gora verkligt framsteg bade snabbt och tryggt. Larjungens forsta och svaraste uppgift
ar att minska det kaos som rader inom honom sjélv — att utmonstra otalet mindre intressen och
styra de flackande tankarna. Detta maste han uppna genom att stadigt 6va sin vilja gentemot
alla sina héljen under manga ars tid.

Var forfattarinna sager oss att de undervisningssatt, som brukas i de esoteriska skolorna, &r
olika séder om Himalaya men alla desamma norr om bergskedjan. Vi maste héar framhalla ordet
esoterisk”, ty vi vet att i den exoteriska religionen urartningarna och de onda magiska bruken ar
varre norr om bergen dn sder darom. Vi kan mahanda rentav fatta uttrycket "bortom Himalaya”
mer i en symbolisk &n i en strangt geografisk mening, och manga antar att det &r i de skolor, som
ar vara Mastare trogna, som undervisningen ar densamma. Detta ar alldeles sant i ett visst
avseende — det viktigaste — men kan vilseleda l&saren, om det inte noga forklaras. Det avseende,
i vilket de alla ar desamma, ar att de alla erkanner det dygdiga livet sdsom den enda vagen till
utveckling i esoterisk mening och 6vervinnandet av begaret sisom manniskans enda satt att befria
sig fran det. Det finns skolor for esoterisk kunskap, vilka anser det dygdiga livet alagga manniskan



onddiga begréansningar. De lar vissa metoder for psykisk utveckling men bryr sig inte om vilket
bruk larjungarna efterat gor av den kunskap de mottagit. Det finns andra skolor, som anser att
manniskan bor hange sig at alla slags begar for att genom maéttnad gora sig likgiltig for dessa.
Men ingen skola, som hyser nadgondera av dessa bada asikter, star under Stora Vita Brodraskapets
ledning. | varje inrattning, som ens ar avlagset férbunden med Brodraskapet, ar renhet i livet och
adelhet i avsikten oundgéngliga forutsattningar.

Foretalets nasta stycke rakar innehalla tva av de obetydliga felaktigheter jag tidigare hanvisade
till. Var forfattarinna talar om “det stora mystiska arbete som heter Paramartha och som antages
ha dverldmnats till Nagarjuna av nagaerna”. Nagarjunas stora verk heter inte Paramartha utan
Prajiia paramita — titeln betyder ”den visdom som leder bortom”. Det &r dock alldeles riktigt att
det amne boken avhandlar &r paramartha satya, den medvetenhet hos den vise som besegrar
illusionen. Sdsom redan sagts, var Nagarjuna en av de tre stora buddhistiska larare som verkade
i den kristna erans tidiga arhundraden; han antas ha avlidit ar 180. | sin nuvarande inkarnation ar
han kénd for teosofer under namnet Mistaren Kiithumi. Exoteriska skribenter betecknar ibland
Aryasanga sdsom hans medtéivlare, men med kidnnedom om deras mycket nira forhallande i
tidigare liv i Grekland och aterigen i nuvarande liv inser vi genast att detta icke kan vara fallet.
Det ar fullt majligt att larjungarna efter deras dod sokt havda den ena laran emot den andra, sasom
l&rjungar i urskillningslost nit ofta gor. Att lararna sjalva dock var fullkomligt ense med varandra
framgar av att Aryasanga satte stort virde pd mycket av Nagarjunas verk och skrev av det i sin
bok av utdrag for sina larjungars bruk.

Det ar emellertid icke sakert att Prajia paramita var Nagarjunas verk, ty legenden synes
beritta att boken overldmnades till honom av nagaerna eller ormarna. Madame Blavatsky tolkar
’nagaer’” sdsom en beteckning pa forntidens invigda, och detta kan mycket vl vara riktigt. Det
finns dock en annan, mycket intressant mojlighet. Jag har funnit att ”nagaer” eller ”ormar” var
ett namn arierna gav en av de stora stammarna eller klanerna av den toltekiska underrasen av
atlantiderna. Stammen hade fatt detta namn, eftersom den, nar den tagade ut i strid, framfor sig
bar ett standar med en bild av en orm ringlande runt en stav. Detta kan mycket vél ha varit nagot
slags totem eller stamsymbol eller kanske blott en stor slékts vapen. Denna stam eller slakt
maste ha spelat en framtradande roll i den ursprungliga atlantidiska koloniseringen av Indien
och de linder som da lag sydost ddrom. Vi finner nagaerna nimnda sasom tillhérande Ceylons
urinvanare, som Bijaya och hans foljeslagare patraffade, nar de landsteg dar. En méjlig tolkning
av denna legend ar alltsd Nagarjuna mottog denna bok fran en tidigare ras — med andra ord att
den &r en atlantidisk skrift. Och om, sdsom man anat, vissa av Upanishaderna harrorde ur
samma kaélla, funnes ingen storre anledning att undra om identiteten av den lara, till vilken
madame Blavatsky pa samma sida hanvisar.

Jitaneshvart ar inte ett sanskritverk utan skrevs pa marathi pa tolvhundratalet.

Diérefter finner vi en hdnvisning till yogacharaskolan inom mahayana. Jag har redan nimnt
det forsok Aryasanga gjorde, men kanske borde ndgra ord sigas dven i den omtvistade frigan
om yanaerna. Den buddhistiska kyrkan foreter i dag tva stora grenar, den norra och den sodra.
Den norra omfattar Kina, Japan och Tibet, den sodra harskar pa Ceylon, i Siam, Burma och
Kambodja. Vanligen sdgs nordkyrkan ha antagit mahayana och sydkyrkan hinayana, men huru-
vida dven sa mycket kan ségas beror pa vilken innebord vi knyter till ett mycket omstritt ord:
yana. Detta ord betyder akdon eller fartyg, och det &r vedertaget att det skall tillampas pa
dhamma eller lagen sdsom det fartyg som for oss ver livets hav till nirvana. Det finns dock
atminstone fem teorier rérande den exakta betydelse, vari detta skall fattas:

1. Att det blott och bart hanfor sig till det sprak, pa vilket lagen ar skriven. Enligt denna
hypotes ér det storre akdonet sanskrit och det mindre pali — en teori som synes mig ohéllbar.

2. Hina kan tydligen fattas i betydelsen ringare eller littare likavdl som mindre. Enligt en
tolkning betraktas hinayana ddarmed sdsom den ringare eller littare vagen till frigorelse — det
matt av kunskap och vandel som anges sasom oundgangligt minimum fér dennas erhallande —



medan mahayana dr den fullstindigare och mer filosofiska ldran, vilken innehéller mycken
tillkommande kunskap om naturens hogre riken. Det behdver knappast sagas att denna tolkning
hérrér ur en mahayanakalla.

3. Isin osvikliga hévlighet mot andra religioner godtar buddhismen dem alla sasom végar till
frigorelse, ehuru den betraktar den metod dess grundare larde sasom anvisande den kortaste och
tryggaste vigen. Enligt detta sétt att se pd saken &r buddhismen mahayana och hinayana
brahmanismen, zoroastrismen, jainismen och alla andra religioner, som fanns vid den tid da
definitionen gjordes.

4. Att de tva ldrorna blott och bart dr tva stadier av en och samma ldra, varvid hinayana ér
avsedd for shravakaerna eller ”horarna” och mahayana for de mer framskridna ldrjungarna,
’gorarna”.

5. Att ordet yana skall fattas icke 1 sin huvudsakliga betydelse av “’farkost™ utan 1 stéllet 1 sin
bibetydelse av ”bana”. Enligt denna tolkning foreldgger mahayana ménniskan den storre bana,
pa vilken hon blir en bodhisattva och dgnar sig t alla varelsers bista, medan hinayana visar
henne den mindre bana hon skall f6lja for att uppné nirvana for egen del.

Nordkyrkan och sydkyrkan inom buddhismen férhaller sig inbordes ungefar sasom katoli-
cismen och protestantismen inom kristendomen. Nordkyrkan liknar katolska kyrkan. Den har
gjort tillagg till Herren Buddhas lara. Till exempel har den upptagit mycket av den dyrkan och
de riter de nordliga landernas invanare fore buddhismens ankomst agnade naturvasen eller
sasom gudar betraktade naturkrafter. Nar kristna borjade gora missionsresor till de nordliga
buddhisterna, fann de riter som sa starkt liknade deras egna att de pastod dem vara plagiat och
som sadana ett verk av djavulen. Sedan det slutgiltigt bevisats att de buddhistiska riterna tagits
i bruk fore den kristna eran, havdade man att "plagieringen” ifraga "foregripit” de kristna
originalen”!

I de buddhistiska skrifterna liksom i alla andra religioners skrifter forekommer varandra mot-
sagande utsagor. Sydkyrkan grundar sig pa vissa texter. Angelagen om att skona sig fran
overflodiga utvaxter, lamnar den de Ovriga texterna utan beaktande eller kallar dem senare
tillagg och inskott. Detta har gjort sydkyrkan smalare i sin spannvidd an nordkyrkan. Lat oss
taga ett exempel. Herren Buddha predikade standigt mot tanken om personlighetens fortlevnad,
en forestéallning som tydligen var vida utbredd pa hans tid. Denna uppfattning ar vanlig ocksa
hos de kristna — att var personlighet lever vidare i all evighet. Men alltmedan han larde att intet
av allt detta, som méanniskor vanligen identifierar sig med, varar i all evighet, gjorde han synner-
ligen otvetydiga uttalanden om att manniskor lever manga liv i foljd. Han gav exempel pa
tidigare liv, och nar nagon kung fragade honom hur det vore att aterfa minnet av tidigare liv,
svarade han att det vore liksom att minnas vad man gjort foregaende dag och dagarna
dessforinnan, sdsom att man besokt den eller den byn. Likval lar numera sydkyrkan att karma
ar det enda som lever vidare, icke nagot jag, som om en manniska under ett liv astadkom en
viss mangd karma och sedan dog, varefter ingenting av henne aterstod férutom hennes karma,
som dock en annan, senare fodd manniska maste bara utan att ha vallat den.

Alltmedan de sydliga buddhisterna lar att endast karma éverlever, talar de likvéal om att uppna
nirvana. Om man fragar en munk varfor han bar den gula kldadnaden, svarar han: ”For att uppnéa
nirvana”. Och om man da fragar: I detta liv?”, svarar han genast: "Nej d&, det krdver manga
liv.” Likasa avslutar munken varje predikan med en vélsignelse till forsamlingen: ”"Ma ni uppna
nirvana.” Aterigen: om man frigar honom om huruvida de kan na detta mal i nuvarande livet,
svarar han: "Nej, de behover manga liv.” | praktiken tror man alltsa pa individens fortlevnad
trots den formella undervisningen om motsatsen.

Madame Blavatsky dgnar nagra sidor at fragan om de olika skriftsystem som brukas i klostren
i Himalaya. | Europa och Amerika ar det latinska alfabetet sa vitt utbrett och anvands nastan
overallt att vara vasterlandska lasare kanhanda behover fa upplysningen att forhallandena i
Osterlandet skiljer sig mycket fran dem i Vésterlandet. Vart och ett av de manga orientaliska



spraken — tamil, telugu, singalesiska, malayalam, hindi, gujarati, kanaresiska, bengali,
burmesiska, nepali, tibetanska, thai och manga andra — har sitt eget alfabet och skriftsystem. En
skribent, som brukar nagot av dessa sprak och darvid citerar nagot pa ett annat sprak, uttrycker
detta citat med det egna sprakets skrivtecken, liksom en skribent pa engelska aterger en pa ryska
skriven mening icke med kyrilliska utan latinska bokstaver. Nar vi har med orientaliska
handskrifter att gora, har vi saledes alltid tva ting att beakta — spraket och skriften — och dessa
tva ar ingalunda alltid desamma.

En palmbladshok pa Ceylon ar nastan sakert skriven med den skona singalesiska skriften,
men darav foljer inte att den &r skriven pa singalesiska spraket. Den kan lika garna vara skriven
pa pali, sanskrit eller elu. Motsvarande géller de andra skriftsystemen. Nar madame Blavatsky
sager att foreskrifterna ibland &r avfattade pa tibetanska, kan hon alltsa mycket val mena att de
ar skrivna med tibetanska bokstaver men inte nodvandigtvis pa tibetanska spraket. Jag har inte
sett nagra exempel pa de egendomliga kryptogram hon beskriver och om vilka hon séger att
farger och bilder av djur motsvarar bokstaver. 1 samma stycke talar hon om det tibetanska
alfabetets trettio enkla bokstéver. Dessa &r allméant k&nda, men det ar inte klart vad hon menar,
nar hon litet senare talar om trettiotre enkla bokstéaver, eftersom de enkla bokstaverna utan nagot
av de fyra vokaltecknen &r blott trettio, medan de tillsammans med vokaltecknen blir trettiofyra,
icke trettiotre. De sammansatta bokstavernas antal anges olika. En grammatik, jag har framfor
mig, ger fler &n ett hundra, men madame Blavatsky avser formodligen bara dem som &r i allmant
bruk.

Jag erinrar mig ett intressant exempel pa hennes utsaga rorande ett av de kinesiska skrift-
systemen. Nar jag befann mig pa Ceylon, gastades vi en dag av tva buddhistmunkar fran Kinas
inre. Dessa man kunde inte tala nagot sprak ndgon av oss var fortrogen med. Lyckligtvis hade
vi da nagra unga japanska studerande hos oss. De var pa besok enligt 6verste Olcotts utméarkta
plan att nordkyrkan och sydkyrkan skulle var och en skicka nagra av sina neofyter for att lata
dessa bekanta sig med den andra kyrkans laror och verksamhet. Dessa unga man kunde inte
forstd ett ord av vad de kinesiska munkarna sade, men de kunde utbyta tankar med varandra
med skriftens hjélp. De anvande samma skrivtecken men uttalade dem alldeles olika, liksom en
fransman och en engelsman bada fullkomligt forstar sifferféljden 1, 2, 3, ehuru den ene uttalar
den un, deux, trois” och den andre “one, two, three”. Motsvarande galler musikens notsystem.
Jag forde ett mycket markligt och intressant samtal med dessa munkar. Det gick sa till att varje
fraga jag stallde dem forst Gversattes till singalesiska av en av vara medlemmar, sa att en av
japanerna kunde forsta den. Darpa skrev denne ner fragan med harpensel med det slags skrift
kineser och japaner har gemensam. Den kinesiske munken laste den och skrev med samma
slags tecken sitt svar, vilket japanen sedan Oversatte till singalesiska och var medlem till
engelska. Under dessa omstandigheter var vart tankeutbyte langsamt och en smula osakert, men
det var en intressant upplevelse.

ANDRA KAPITLET
DE HOGRE OCH DE LAGRE FORMAGORNA

Dessa anvisningar ar avsedda for dem som ar okunniga om de faror som &ar
forbundna med de lagre iddhierna.

C.W.L. - Till denna mening, som inleder Forsta fragmentet, har madame Blavatsky fogat en
anmarkning av foljande lydelse:

Paliordet iddhi Ar motsvarigheten till sanskritordet siddhi eller psykiska for-
mogenheter, de onormala krafterna hos manniskan. Det finns tva slag av siddhier —
den ena gruppen omfattar de lagre, grova psykiska och mentala energierna, medan
den andra fordrar den hogsta skolning av andliga krafter. Krishna sager i Shrimad
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Bhagavat:

”Den som &r sysselsatt med att utéva yoga, som har kuvat sina sinnen och samlat
sin tanke pa mig [Krishna], en dylik yogi ar alla siddhierna redo att tjana.”

Det rader atskilligt missforstand i detta amne, om psykiska formagor, och den studerande
sparar sig mycket besvar, om han till att borja med soker skaffa sig en férnuftig uppfattning om
detta. Lat honom for det forsta icke knyta en felaktig tolkning till ordet "onormal”. Dessa
formagor ar onormala endast i den mening att de for narvarande ar ovanliga — icke alls i den
mening att de pa nagot sétt skulle vara onaturliga. De ar fullkomligt naturliga for varje manniska
— ja, de &r rentav potentiella hos varje manniska har och nu. Ett fatal har utvecklat dem fran
potentialitet till aktualitet, men majoriteten har hittills ingen anstrangning gjort i den riktningen,
varfor dessa formagor alltjamt ligger slumrande hos dem.

Léattast att fatta den allménna idén om detta ar att minnas att méanniskan ar en sjal och att hon
manifesterar sig i olika vérldar genom for dessa varldar lampade kroppar. Om hon vill handla,
se eller hora i denna fysiska varld, kan hon gora detta endast genom en kropp bestaende av
fysisk materia. Likasa, om hon vill manifestera sig i emotionalvarlden, maste hon ha ett
emotionalhdlje, ty den fysiska kroppen &r dar obrukbar och &ven osynlig, liksom emotional-
kroppen ar osynlig for vara fysiska 6gon. P4 samma satt maste en manniska, som vill leva i
mentalvarlden, anvénda sin mentalkropp.

Att utveckla psykisk formaga betyder att lara sig anvanda dessa olika kroppars sinnen. Om en
manniska kan anvéanda blott och bart sina fysiska sinnen, kan hon se och hora endast sadana ting
som hor till denna fysiska vérld. Om hon I&r sig att bruka sin emotionalkropps sinnen, kan hon se
och hora dven sadana ting som hor till emotionalvarlden. Det ar endast en fraga om att lara sig
gensvara pa tillkommande vibrationer. Om man betraktar en vibrationstabell i en fysikbok, ser
man att de flesta slags vibrationer inte vacker nagot gensvar hos oss. Vibrationer inom ett visst
frekvensomrade uppfangas av vara éron, sa att vi hor dem sasom ljudvagor. Vibrationer inom ett
annat omrade gor intryck pa vara 6gon, sa att vi kallar dem ljusstralar. Men mellan dessa tva
omraden och bade 6ver och under dem i frekvens eller svangningshastighet finns tusentals andra
frekvensomraden, som inte gor nagot intryck alls pa vara fysiska sinnen. Det ar mojligt for
manniskan att sa utveckla sig att hon blir kanslig for alla dessa vagrorelser i etern och i materia
annu finare an etern. En manniska som gjort detta kallar vi klarvoajant eller klaradient, emedan
hon kan se och hdra mer &n den outvecklade méanniskan kan.

Det ar avsevarda fordelar med en dylik utveckling av den inre synen. Den manniska som ager
denna finner sig vara fri med avseende pa en annan och langt vidstracktare varld. Eller for att
uttrycka oss exaktare séger vi att hon finner den varld, vari hon alltid levat, ha allskéns utvidgade
och tillkommande majligheter, varom hon tidigare icke visste nagot. Hon kanske genom studier
redan upplyst sig om att hon dverallt omges av ett oerhort stort och mycket sammansatt icke-
fysiskt liv — riken av devaer och naturvasen, den véldiga hérskara av medméanniskor, som lagt av
sin grovfysiska kropp i somnen eller doden, manga slags krafter och inflytanden, som kan akallas
och brukas av dem som forstar dessa. Men att sjélv se alla dessa ting i stallet for att blott tro pa
dem, att kunna kontakta dem och experimentera med dem — allt detta gor livet langt mer fullodigt
och intressant. Den som salunda i hogre varldar foljer resultaten av sin tanke och handling, blir
darmed en mer effektiv och mer anvandbar madnniska. Vinsterna av en dylik
medvetenhetsutveckling &r uppenbara. Men vad skall man séga om den fransida saken ocksa har?
Madame Blavatsky skriver om farorna med denna utveckling och om tva slag av dylika faror: ett
lagre och ett hogre. Lat oss forst dryfta det hogre slaget.

All information, som nar manniskan utifran, kommer till henne genom vibrationer. Luft-
vibrationer formedlar ljud till hennes 6ron, medan ljusvibrationer later hennes égon se. Om hon
ser ting och vésenden i emotionalvarlden och mentalvérlden, kan det ske endast genom att
vibrationer i emotional- respektive mentalmateria tréaffar de motsvarande kropparna och dessa
ar i stand att gensvara pa dem. Ty manniskan kan se emotionalvarlden endast genom
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emotionalkroppens sinnen och mentalvéarlden genom mentalkroppens.

I var och en av dessa varldar finns liksom i fysiska varlden materia av grévre och finare slag.
| det hela taget &r den stralning, de finare slagen avger, 6nskvard, medan stralningen av de
grovre slagen avgjort ar icke onskvard. En manniska har materia av bada slagen i sin
emotionalkropp. Hon &r sdledes formdgen att gensvara pa bade hogre och lagre slags vibra-
tioner; alltsd galler det for henne att vélja vilket slag hon skall uppmarksamma. Om hon
beslutsamt utestanger alla lagre inflytanden och godtar bara de hogre, kan hon fa stor hjalp av
dessa &ven i det emotionala och det mentala. Men madame Blavatsky godtar ingenting dylikt —
icke ens sasom tillfalliga hjalpmedel. Hon hanfor dem alla till samma grupp sasom “lagre,
grova, psykiska och mentala energier” och uppmanar oss att strava vidare till hogre vérldar,
som ligger bortom personlighetens illusioner. Hon anser tydligen farorna med vanlig psykisk
utveckling uppvéga fordelarna, men emedan larjungen under sitt framatskridande sakerligen
far erfara ett visst matt av dylik utveckling, varnar hon fér nagra sadana ting, vari yttersta for-
siktighet &r av noden pakallad.

I var egen erfarenhet under de fyrtio ar, som forflutit sedan madame Blavatsky skrev detta, har
vi sett nagra av dessa faror drabba flera studerande. Hogmodet &r den forsta, och den framtrader
mycket starkt. Att 4ga en formaga, som visserligen ar hela manniskoslaktets arvedel men likval
alltjamt framtrader endast mycket sallan, far ofta den okunnige (eller snarare okunniga, ty kvinnor
utgor har flertalet) klarvoajanten att kanna sig sta langt dver sina medmanniskor, utvald av den
Allsméktige till nagot uppdrag av varldsvid betydelse, begavad med en urskillning som aldrig
kan sla fel, under anglars ledning korad att grunda en ny religionsordning och sa vidare. Det bor
ihdgkommas att det pa andra sidan sl6jan alltid finns gott om lekfulla och okynniga vasen, som
ar redo och &aven ivriga att néra alla dylika villfarelser, att avspegla och gora sig till uttryck for
alla dylika tankar och att spela rollen av &rkeangel, andlig végledare eller vad helst annat som kan
inges dem. Tyvarr dr det forédande enkelt att Gvertyga genomsnittsmanniskan om att hon
egentligen ar mycket hogt- och framstaende och fullkomligt vard att utses till mottagare av en
alldeles sarskild uppenbarelse och att endast blindhet eller fordomar annu sa lange hindrat hennes
vanner och bekanta att skanka henne det erkannande hon sa val fortjanat.

En annan fara och kanske den allvarligaste, emedan den dr alla de andras moder, &r okunnig-
heten. Om klarvoajanten alls vet nagot om sitt foremals historia, om han alls forstar de villkor
som rader i denna andra varld, vari han med sitt skadande intrangt, kan han svarligen antaga sig
sjalv vara den enda manniska som nagonsin sa utmarkt gynnats eller i sjalvbelatenhet vara sa viss
om att omojligt fara vilse. Men nér han i likhet med sd manga andra svavar i den djupaste
okunnighet rérande historien, villkoren och allt annat, riskerar han for det forsta att pa allt satt
misstaga sig om vad det ar han ser och for det andra att bli ett lattfangat byte for allskons slugt
berédknande och svekfulla varelser i emotionalvérlden. Han har ingen grund, pa vilken han
bedomer vad han ser eller tror sig se, intet sétt att prova det han skadar eller mottar, varfor han
saknar sinnet for proportioner eller for hur tingen inb6rdes hdnger samman och véxelverkar. Han
forstorar banala sentenser till parlor av gudomlig vishet, plattheter av vardagligaste slag till
budskap fran anglarna. Ater igen &r det hans brist p& vanlig kunskap i vetenskapliga &mnen, som
later honom i grund missforsta det som hans formagor sétter honom i stand att fornimma och till
foljd darav hogtidligt forkunna de fetaste absurditeter.

Den tredje faran ar orenheten. Den ménniska, som ar ren i liv och tanke, ren till avsikten och
fri fran sjalviskhetens flack, ar just darigenom skyddad for att paverkas av icke 6nskvarda véasen
fran andra varldar. Det finns hos honom ingenting som de kan paverka. Han lampar sig inte att
bli deras verktyg. Daremot omger naturligt alla goda inflytanden en dylik mé&nniska och skyndar
att anvanda henne sasom en kanal, genom vilken de kan handla. Darmed reses ytterligare en
mur omkring henne mot allt tarvligt, lagt och ont. Den som tvartom &r oren i sitt liv eller sina
motiv drar till sig det vérsta i den osynliga varld som s& nara omger oss. En dylik manniska
svarar latt pa detta, medan det knappast ar mojligt for det godas krafter att gora nagot intryck
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pa henne.

Men en klarvoajant, som ger akt pa alla dessa faror och stravar efter att undvika dem, som
gor sig besvaret att studera klarvoajansens historia och fornuftsgrund, som vinnlégger sig om
att vara 6dmjuk i sitt hjarta och ren i sina motiv — en dylik manniska kan forvisso lara mycket
av dessa formagor hon finner sig aga och kan darav ha det storsta gagn i det arbete hon har att
utfora.

Siddhierna beskrivs utforligt i tredje boken av Patafijalis Yogasiutraer. Han talar dar om att
de forvarvas pa fem satt — de ar antingen medfodda eller erhalls genom droger, mantraer, tapas
eller samadhi.

Vi har fotts med ett visst slags kropp sasom resultat av vara handlingar i tidigare inkarna-
tioner. Om vi finner att vi har psykiska formagor medfodda, kan vi utgad ifran att vi i det forflutna
arbetat pa nagot satt for att erhalla dessa. Manga av dagens klarvoajanter, som fatt formagan
latt uppvackt men kanske inte nar hojder i andlighet, har haft stallningen av vestaliska jungfrur
i Rom, varit mindre betydande yogier i Indien eller rent av medicinman i allskéns halvvilda
stammar eller ocksa "kloka gummor” pa medeltiden. Av dessa foreteelser har det alltid funnits
manga vitt skilda kategorier.

Vad som sker med sadana manniskor, hur deras andliga liv gestaltas, beror i hog grad pa dem
de &r karmiskt bestdmda att komma i beréring med. Om denna karma &r god nog att leda dem
in i teosofin, far de tillfalle att lara nagot om dessa gryende formdogenheter och att i dess
esoteriska skola undervisas om de grundldggande karaktarsegenskaper och den renhet i det
fysiska och magnetiska livet som foreskrivs av alla sanna esoteriker, sa att de litet senare kan i
trygghet utveckla sina psykiska formagor och bli manskligheten till stort gagn.

Om de daremot kommer i kontakt med den spiritualistiska tankeskolan, ar det ganska sanno-
likt att de slar in pa en bana, som ofta leder till passiv mediumism, sjalva motsatsen till det vi
stravar efter att uppna.

Det finns sadana som agnar sig at kvasiockultism for att erhalla magiska krafter i sjalviska
syften. Den vagen &ar kantad med de allvarligaste faror. Dylika manniskor sitter ibland i ett
passivt tillstand, vari de inbjuder okénda vasen i emotionalvarlden att arbeta med deras aura
och organism och anpassa dessa till sina syften. Ibland utévar de olika former av hatha-yoga,
som huvudsakligen bestar av egendomliga forfaranden med andningen, vilka olyckligtvis lérts
ut vida och brett i Vastvarlden under de senaste omkring trettio aren. Till foljd av dylika fore-
havanden uppstar ofta allvarliga psykiska och kroppsliga rubbningar, medan den kontakt som
uppnas med hogre varldar i basta fall sallan stracker sig éver emotionalvéarldens lagre regioner,
varifran ingenting for manskligheten héjande kan komma.

Vad giller den andra metoden — bruket av droger — gor Vyasa i sin kommentar till Yoga-
sitraerna en anmarkning om att dylika medel anvénds i ”asuraernas boningar” for siddhiernas
uppvackande. Asuraerna ar suraernas motsats. Ordet “asura” kan ungeférligen éverséttas med
“ogudlig”, sa att suraerna ar de varelser som star pa Guds sida, de som arbetar enligt Hans plan
for livets evolution eller uppatstigande.

Patafijali anbefaller inte denna metod. Han blott raknar upp de satt, pa vilka siddhierna kan
forvarvas. Ett studium av sitraerna Klargor att han férordar endast den sista av de fem metoder
han anger — den som avser samadhi eller kontemplationen.

Vi kan i viss man forsta hur droger inverkar pa kroppen, nar de anvands sasom medel att vacka
psykiska krafter, om vi minns att i fjarde rotrasen klarvoajans genom autonoma nervsystemet var
ganska vanlig. Pa den tiden var emotionalhéljet &nnu icke organiserat till en kropp eller barare av
medvetenhet och gensvarade darfor allmént och obestamt pa de intryck den mottog av foremal i
emotionalvérlden. Dessa intryck avspeglades darefter i organismens centra hérande till autonoma
nervsystemet, sa att medvetenheten i denna kropp mottog emotionala och fysiska intryck
tillsammans och ofta knappt skilde dessa at. | fjarde rotrasens tidiga skeden och i den féregaende
lemuriska rotrasen var faktiskt autonoma nervsystemet langt aktivare an centrala nervsystemet,
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varfor emotionala upplevelser var mera framtrddande &n fysiska. Men sedan dess har centrala
nervsystemet blivit den dominerande mekanismen for medvetenheten i organismen och har
manniskan darfor agnat allt storre uppmarksamhet at upplevelser i fysiska varlden, alltmedan
dylika blivit starkare och mer patrangande. Darfor har autonoma nervsystemets funktion att
formedla intryck gradvis upphort, sa att dess uppgift numera bestar i att utom viljans kontroll
ombesdrja manga kroppsfunktioner, som manniskan inte behéver uppmarksamma, eftersom
hennes liv a&r emotionalt, mentalt och hdgre snarare &n fysiskt.

Invandningen mot bruket av droger &r darfor icke blott och bart den att dessa bringar oreda i
organismens andamalsenliga funktioner och aterger autonoma nervsystemet en funktion det
inte langre skall ha utan aven den att de darmed erhallna psykiska formagorna blott och bart
ateruppvacker detta system och i fysiska medvetenheten aterinfor urskillningslosa intryck fran
emotionalvarlden. Dessa harror allmant sett fran denna varlds lagre regioner, dar all den
emotionalmateria och elementalessens &r koncentrerade som har med véckandet av lagre
lidelser och impulser att gora. Ibland harror de fran nagot hogre regioner av sinnlig njutning,
sadana som beskrivs i grevens av Monte Cristo visioner i Dumas’ berémda roman eller i De
Quinceys En engelsk opieadtares bekannelser, men detta sisthdmnda slags intryck ar knappast
béattre &n det forstnamnda slagets.

Allt detta gar fullstandigt emot den for mansklighetens evolution uppgjorda planen. Det ar
meningen att vi alla skall utveckla klarvoajans och andra darmed besléaktade férmagor, men inte
pa det sattet. Forst skall emotional- och mentalkropparna utvecklas, sa att de kan bli bestamda
bérare av medvetenhet var och en i sin varld. Sedan kan eterhdljets centra uppvéckas, varigenom
den vardefulla kunskap, som erhalls genom dessa hogre kroppar, kan foras ned i fysiska
medvetenheten. Men allt detta skall goras forst nar och sasom Méstaren anvisar. Minns att i boken
Vid Mastarens fotter Lararen sade: ”Hys intet begar efter psykiska krafter.”

Den tredje omndmnda metoden &r anvéndandet av mantraer. Termen “mantra” brukas om
vissa maktord, som anvands i meditation eller i riter och da ofta upprepas gang pa gang. Dylika
maktord aterfinns i kristna riter likaval som i dsterlandska, sasom forklarats i boken The Science
of the Sacraments (Vetenskapen om sakramenten). | manga religioner anvéands salunda ljus och
da i férening med bilder, symboler, tecken, atborder och ibland danser.

Termen tapas, vilken anvands sasom beteckning pa den fjarde metoden, forknippas ofta med
begrepp om ytterlig stranghet i livsforingen och rentav sjalvplageri, sdsom att halla en arm
utstrackt tills den fortvinar eller att ligga pa en spikmatta. Dylika 6vningar utvecklar forvisso
viljan, men det finns andra och battre satt att géra detta. Dessa hathayoga-6vningar har den
allvarliga nackdelen att gora organismen obrukbar for det tjdnande av méanskligheten som
framfor allt annat &r viktigt for Méstarens arbete. Viljan kan vi utveckla lika effektivt genom
att gripa oss an de livets svarigheter som méter oss av naturen och genom karma. Vi behover
ej skaffa oss besvar.

| Bhagavad-gita uttalar sig Shr1 Krishna starkt emot denna vidskepelse. Han sédger, ”De
manniskor som, hemfallna at lust och lidelse, 6var valdsamma, av skrifterna ej foreskrivna
spakningar, dartill drivna av fafanga och jagiskhet, oférnuftiga plagare av kroppens alla element
och dven mig, som har min boning innerst dari — ma du veta att dessa ar asuriska i sina foretag.”
Bhagavad-gita, XV, 5-6 Dylika tilltag kan ej vara verkligt tapas. Ordet "tapas” betyder
egentligen “hetta”, och den ndrmaste tolkningen vad géller manskligt uppférande ar
"anstrangning”. Undervisningens verkliga innebord med avseende pa detta synes vara: "Gor
for kroppen vad du vet gagna den och avsta fran blotta bekvamligheten. Lat ej lattja, sjalviskhet
eller likgiltighet hindra dig fran att géra din personlighet sa frisk och duglig du kan i och for
det arbete den skall utféra i varlden.” (Raja Yoga av Ernest Wood) Shri Krishna séger vidare i
Gita: "\Vordnad for gudarna, de aldre, lararna och de vise, renhet, rattradighet, avhallsamhet
och harmldshet &r kroppens tapas; sant, vanligt och hjalpsamt tal samt studium av de heliga
orden &r talets tapas; upphdojd ro, jamnmod, fortegenhet, sjalvbeharskning och renhjartenhet &r
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sinnets tapas. Dessa beskrivningar, gjorda av den som de flesta hinduer vordar sasom
Gudomens hdgsta inkarnation, anvisar sannerligen icke nagot av de grasliga forfaranden vi
ibland ser sorgliga exempel pa.

Det femte medlet, samadhi, 4r det som De gyllene foreskrifternas bok foresprakar. Liksom
Yogasiitraerna och andra standardverk framstéller den samadhi sdsom foregdngen av dharana
och dhyani. Vanligen oversitts termen samadhi med kontemplation, dharana med koncentration
och dhyana med meditation. Detta &r dversittningar med ett enda ord, ursprungligen latinskt,
for vart och ett av dessa sanskritord, vilka anvants under langa tidsaldrar, varunder de fatt sin
innebord berikad med en underbar komplexitet och manga fina nyanser, varav intet aterges i
nagot nutida engelskt uttryck. Det enda sattet att verkligen forsta dessa termer &r att studera
dem i de sammanhang, vari de brukas i de gamla bockerna.

Siddhierna kan indelas i tva klasser, icke endast i hdgre och lagre utan aven i formagor och
krafter. Vérlden verkar pa oss genom sinnena, genom vara férmagor av syn, horsel, kansel och
sa vidare, men ocksa vi gor verkan pa varlden. Denna dualitet géller ocksa vad vi kan gora i det
overfysiska. Vi mottar intryck genom vart emotionalhéljes och vart mentalhdljes nyligen
utvecklade formagor, men vi kan ocksa handla genom dessa holjen. De hinduiska bockerna
talar vanligen om atta siddhier: (1) animan, férmagan att intaga en atoms stallning, att gora sig
sa liten att man kan handskas med detta lilla ting; (2) mahiman, formagan att antaga en
vidunderlig storlek, sa att man kan umgas med mycket stora ting utan hinder eller nackdel; (3)
laghiman, formagan att bli latt liksom ett fjun som fores med vinden; (4) gariman, férmagan
att bli sa tat och tung som nagot alls kan vara; (5) prapti, formagan att stracka ut sig anda till
manen; (6) prakamya, den viljekraft som later forverkliga alla onskningar; (7) ishatva,
formagan att styra och skapa; och (8) vashitva, formagan att rada Gver alla ting. Dessa krafter
kallas "de stora”, men dven andra finns namnda, sdsom kroppens stadga och lyskraft, sinnenas
och begarens beharskande, skonhet, behag och sa vidare.

Vi, dessa senare tiders studerande, betraktar alla dessa problem fran en synpunkt, som full-
standigt skiljer sig fran den indiska forfattare for tusentals ar sedan anlade, varfor det ibland &r
svart for oss att forsta dem. Vi ar barn av var tid, och den kvasivetenskapliga utbildning vi alla
genomgar nddgar oss mentalt att soka lagga allt vi far veta i sitt sarskilda fack. Var och en av
o0ss bygger in sitt vetande i ett slags system, hur grovt tillyxat detta &n ma vara, och nar han
stalls infor nagot nytt faktum, soker han finna dess ratta fack eller nisch i systemet. Om detta
faktum ledigt passar in, godtar han det. Om han inte kan placera in det, avvisar han det nog,
aven om det stods med tungt vagande bevis. Somliga manniskor synes vara i stand att glatt hysa
inbdrdes motsagande asikter, medan andra inte kan gora detta. For dessa senare ar det ofta
plagsamt att behdva bygga om det egna tankesystemet for att infoga ett nytt faktum dari — sa
plagsamt att de icke sallan avstar darifran och bekvamt glommer eller fornekar detta faktum.
Vara gamla indiska broder synes mig ha katalogiserat sina iakttagelser och lamnat dessa i det
skicket — att icke ha gjort nagot sérskilt forsok att satta dem i samband med varandra eller ordna
dem efter de vérldar vari de forekommit eller det slags formaga de forutsatt.

Vi har ingen svarighet med att i denna forteckning éver siddhierna igenkéanna den forsta och
den andra kraften. De &r exempel pa hur medvetenhetens fokus kan andras. Vi kallar dem ibland
formagan att forstora respektive forminska. Detta betyder att medvetenheten anpassas till de
foremal den har med att gora — en bedrift som ej utgor nagon svarighet for den skolade eso-
terikern, ehuru det icke ar latt att i fysiska varlden forklara exakt hur det gar till. Rorande de tredje
och fjarde krafterna namnes formagan att med vilja gora sig latt eller tung. Detta astadkoms med
forstaelse och bruk av repulsionskraften, som ar gravitationskraftens motsats. Jag ar inte sa saker
pa den femte. Den kan avse blotta formagan att resa i emotionalkroppen, eftersom gransen for
emotionalt vandrande anges med omnamnandet av manen. Jag anar dock snarare att den innebar
formagan att med en viljeanstrangning erhalla ett bestamt resultat pa avstand. Den sjatte och den
attonde &r bara utvecklingar av viljekraften, om &n mycket anmarkningsvarda dylika. Den sjunde
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ar detsamma med tillagget av den sarskilda kunskap som dematerialisation och rematerialisation
av foremal forutsatter. | den har anforda forteckningen synes icke finnas nagon direkt hanvisning
till klarvoajansen 6ver huvud taget, vare sig den i rummet eller den i tiden.

Det bor anmarkas att Tystnadens rost inte sager att de lagre iddhierna, de som hor till
emotional- och mentalkropparna, skall forsummas helt och hallet. Den bara papekar att deras
bruk &r forenat med allvarliga faror. Vi kommer att behéva avhandla dem litet senare i fram-
stallningen, ty den som skall klattra uppfor stegen, maste kliva pa varje spole.

Den som vill hora Nadas rost, det ”ljudlosa ljudet”, och forsta det, maste lira
dharanas natur.

Till detta finns tva fotnoter, sasom foljer:

Den ”ljudlésa rosten” eller ”Tystnadens rost”. Bokstavligen kanske detta skulle
lasas ”Det andliga ljusets rost, emedan Nada ar sanskrits motsvarighet till senzars
term.

Dharana ér tankens intensiva och fullkomliga koncentration pa nigot inre foremal,
beledsagad av fullstandigt bortdragande fran allt som hor till det yttre varldsalltet
eller sinnevarlden.

Det ord, som hér dversatts med ”koncentration”, kommer av roten dhr, vars grundbetydelse
ar 7att halla”. Ordet dharana med kort slutvokal betyder “héllande” eller ”’st6d” 1 en allmén
innebdrd, men har har vi ett sarskilt feminint substantiv med lang slutvokal sasom en fackterm
med innebdrden "koncentration” eller “tankens fasthallande”.

Koncentrationen beskrivs sdsom ett slags begrundande av eller dréjande vid en given tanke
eller ett givet foremal. | de indiska bockerna ségs att meditation och kontemplation icke blir
framgangsrika utan féregdende 6vning i koncentration. Uppenbart ar att tanken, sa lange den
svarar pa lockropen fran det fysiska, emotionala och lagre mentala, knappast hor det budskap
som det hogre jaget forsoker overfora till personligheten fran sina egna hogre vérldar.

Koncentration fordras, om uppmarksamheten skall riktas pa det valda féremalet och icke pa
de l&gre holjenas rastlosa aktivitet. Det &r brukligt att borja koncentrationsévningen med enkla
saker. Vid ett visst tillfalle besoktes madame Blavatsky av nagra personer, som fragade henne
vad de skulle meditera pa. Hon kastade en tandsticksask pa bordet och sade: "Meditera pa den!”
Det dverraskade dem en smula, eftersom de vantat sig att hon skulle rada dem att meditera pa
Parabrahman eller det Absoluta. Det ar mycket viktigt att man utfér denna koncentration utan
att anstranga kroppen. Dr Besant har berattat for oss om den forsta undervisning i meditation
hon fick av madame Blavatsky. Hon borjade mycket intensivt, men madame Blavatsky avbrot
henne med orden: ”Kéra vén, du behdver inte meditera med dina blodkérl!”

Det som fordras &r att halla tanken stilla, sa att man betraktar tankens foremal med fullkom-
ligt lugn, sasom man skulle betrakta sin klocka for att se vilken tid den visar men med den
skillnaden att man fortsatter betraktandet sa lange som lararen foreskrivit eller man sjalv
bestamt for koncentrationsévningen ifraga. Manniskor klagar ofta pa huvudvéark och andra
smartor sasom resultat av meditation. Dylika besvar bor aldrig uppsta. Om de ser till att halla
fysiska kroppen lugn och fri fran varje slags spanning, dven spanning i 6gonen, finner de nog
att koncentrationen gar mycket lattare, lyckas battre och blir fri fran fysiska besvar och faror.
Atskilliga bocker har skrivits i &mnet, och de forslag somliga av dem framlagger ar utom-
ordentligt farliga. Den som onskar ytterligare upplysning i detta amne, borde ldsa professor
Woods bok Koncentration. Om denna skrev dr Besant: ”Det finns i denna bok ingenting, som
nar det dvas kan valla den som stravar efter koncentration den minsta fysiska, mentala eller
moraliska skada.”

I sin fotnot forknippar H.P.B. dharana med hogre mentalvirlden, ty hon sdger att tanken
maste fastas pa ett inre foremal och medan den &r bortdragen fran sinnevarlden, det vill sdga
fran fysiska, emotionala och lagre mentala vérldarna. Detta ar en foreskrift for den kandidat
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som redan befinner sig pd véigen och riktar in sig pa den nirvaniska eller atmiska vérldens
samadhi. Men de tre termerna koncentration, meditation och kontemplation brukas dven 1 en
allmén betydelse. Att fasta sin tanke pa nagra ord ur en skrift — detta ar koncentration. Att
betrakta dessa ord ur varje mojlig synvinkel och forsoka tranga in till deras innebord, att na en
ny och djup tanke eller mottaga nagot ljus fran intuitionen att sprida ¢ver dem — detta &r
meditation. Att fasta uppmarksamheten stadigt for en stund pa det ljus man mottagit — detta ar
kontemplation. Kontemplation har definierats sasom koncentration évad vid den hogre dnden
av ens tankegang eller meditation. Osterlanningen bérjar vanligen sin 6vning med nagot enkelt
yttre foremal och leder darifran sin tanke inat eller uppat till hogre ting.

TREDJE KAPITLET
DET VERKLIGAS DRAPARE

Sedan larjungen blivit likgiltig for sinnenas foremal, maste han soka efter sinnenas
raja, tankens frambringare, honom som vicker illusionen.

Det mentala ar det verkligas stora drapare.
Ma larjungen dréapa draparen.

Detta hanfor sig till det som utrattats under koncentrationens 6vande. | de indiska bockerna i
amnet forklaras att den 6vande larjungen fore sjalva koncentrationen maste draga sin uppmark-
samhet tillbaka fran sinnesorganen, maste lara sig att icke beakta nagra som helst syn- eller
horselintryck, som kan uppsta inom hans fornimmelses rackvidd. Han far icke lata sig dragas
till nagon eller nagot som kommer inom hans synfélt eller paverkar hans kansel. Om han férmar
detta, blir han redo att iakttaga de tankar och kanslor som uppstar i sjalva det mentala och att
taga itu med dessa.

Séasom jag redan forklarat, ar hos de flesta manniskor mental- och emotionalkropparna i ett
tillstand av standig aktivitet, fulla av virvlar, vilka individen maste avlagsna, innan han kan
gora verkliga framsteg. Dessa virvlar alstrar den stora mangd illusioner som belastar den van-
liga méanniskan och gor det oerhort svart for henne att bilda sig en riktig uppfattning om i stort
sett allt. Ett axiom i Shankaras lara &r att det mentala kan forsta tingen klart, forst nar det ar
stilla, liksom det fysiska 6gat kan se tingen ordentligt, nar det &r stadigt men inte nér det flackar
hit och dit. Men om det mentala &r fullt av virvlar, forvranger dessa sakerligen synen och alstrar
sd illusioner.

Det mentala kallas sinnenas raja eller konung. Ibland omtalas det sdsom ett av dem, liksom
har i Gita XV, 7:

En del av mitt eget jag, forvandlad i livets vérld till en odddlig ande, omger sig med sinnena, varav
det mentala &r det sjatte, holjt i materia.

Att det mentala faktiskt verkar sasom ett slags sinne ar uppenbart, eftersom det rattar de fem
sinnenas vittnesbord och dven anger férhandenvaron av féremal, som ar bortom deras rackvidd,
sasom till exempel nér en skugga faller dver troskeln och man drar slutsatsen att nagon star
framfor denna.

Vad ar da detta mentala, som aspiranten maste ga sa strangt till ratta med? Patafjali talar
darom, nér han definierar yogans utévande sasom chitta-vritti-nirodha, vilket betyder hejdandet
(nirodha) av det mentalas (chitta) virvel (vritti). Bland vedantisterna eller i Shankaras skola
brukas termen antahkarana ej sa allmant som vi gor, men den anger det mentala i dess fullaste
inneb6rd. Den betyder hos dem egentligen hela det inre organ eller redskap som verkar mellan
det innersta jaget och yttervarlden och beskrivs alltid sdsom bestdende av fyra delar:
”jaggdraren (ahamkara); insikten, intuitionen eller det rena fornuftet (buddhi); tanken (manas)
och urskillningen rérande foremalen (chitta). De tva sistnamnda kallar vasterlanningen vanligen
sitt intellekt med dettas formaga av abstrakt och konkret tankande. Nar han tanker pa de andra
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processerna, forestaller han sig dem sasom nagot som &r hogre an intellektet.

Teosoferna borde i vedantisternas fyrfaldiga indelning igenkdnna sina egna atma, buddhi,
manas och lagre mentala. Madame Blavatsky kallade det sistndmnda kama-manas, emedan det
ar den del av manas som verkar med begaret och darfor ar intresserad av materiella féremal.
Kama skall forstas icke endast saisom forbundet med 1aga begér och lidelser utan dven sasom
varje slags begér eller intresse i yttervarlden for dennas egen skull. Hela det trefaldiga hogre
jaget ar fran denna synpunkt betraktat intet annat &n antahkarana (eller det inre organet) mellan
monaden och det lagre jaget. Det har blivit en fyrfald, eftersom manas ar tvafaldigt under
inkarnationen.

Det hogre jagets tre delar betraktas sdsom tre aspekter av en stor medvetenhet. Alla ar de
medel for kunskapsforvirv. Atma ér inte jaget, utan dr denna medvetenhet som kénner jaget.
Buddhi & denna medvetenhet, som av sin egen omedelbara fornimmelse kanner livet i
formerna. Manas dr samma medvetenhet sasom skadande ut 6ver foremalens virld, och kama-
manas ar en del av denna medvetenhet sdsom nedsankt i denna varld och paverkad av denna.
Det sanna jaget a&r monaden, vars liv &r stérre &n medvetenheten, vilken &r detta fullstdndiga
fornufts, det hogre jagets liv. Darfor ar Patafijali och Shankara fullstandigt 6verens. Det ar
chitta, kama-manas, det ldgre mentala, som ar det verkligas drapare och maste drépas.

Mycket av det som teosoferna numera kallar astralt eller emotionalt maste innefattas i den
indiska uppfattningen om kama-manas eller chitta. Ocksd madame Blavatsky talar om det
mentalas fyra delar. Forst har vi manas-taijasi, det lysande eller inlysta manas, som egentligen
ar buddhi eller atminstone detta tillstdnd, som &r radande hos manniskan, nar hennes manas
uppgatt i buddhi och inte har nagon avskild, egen vilja. Sedan har vi det egentliga manas, det
hogre manas, det abstrakta tdnkande intellektet. Darefter kommer antahkarana; termen antah-
karana anvander madame Blavatsky blott for att ange den forbindelse, kanal eller bro som
forenar hogre manas och kama-manas under inkarnationen. Slutligen har vi kdma-manas, vilket
enligt denna teori ar personligheten.

Ibland kallar hon manas deva-jaget eller det gudomliga jaget sasom skilt fran det personliga
jaget. Hogre manas dr gudomligt, eftersom det dger en bestimmande tankeformaga, kriya-
shakti, formagan att utratta ting. Egentligen sker allt vi gor genom tankekraft: bildhuggarens
hand utfor inte ensam verket, den tankekraft som riktar handen utfér det i hogre grad. Det hogre
manas ar gudomligt, emedan det dr den bestdmda tdnkaren, som anvénder sitt eget livs
egenskap, vilken lyser fram inifran det. Detta ar vad som menas med gudomligt, pa latin divinus
och engelska divine, av roten div, "att lysa”. Men det lagre mentala ar blott en spegel. Liksom
allt annat materiellt har det intet eget ljus. Det ar nagot varigenom ljuset kommer eller
varigenom ljudet kommer — endast persona, en mask.

Antahkarana anses i teosofiska arbeten vanligen sasom den forbindande lanken mellan det
hogre jaget eller gudomliga jaget och det lagre jaget eller personliga jaget. Chitta i detta lagre jag
prisger sig at tingen, sa att vart liv har nere kan liknas vid den upplevelse en ménniska har som
kampar med att simma i en malstrém. Men efter detta foljer forr eller senare efter doden ett skede,
vari manniskan far vistas i den himmelska vérlden. Méanniskan har kastats omkring i virvlar, hon
har sett manga ting men har dock inte betraktat dessa med ett lugnt, stadigt fornuft utan med
kama-manas, varfor hon inte forstatt deras betydelse for sjdlen. Men i den himmelska vérlden kan
det hogre jaget vidga antahkarana, eftersom allt nu ar stilla, inga ytterligare erfarenheter skall
insamlas. De gamla kan i stillhet bearbetas och begrundas och deras vasentliga innehall liksom
upptagas i devajaget sasom intressant for detta. Darfor begynner det hogre jaget sin egen livscykel
egentligen med intrédet i den himmelska varlden och skanker personligheten minsta mojliga
uppmérksamhet under den tid den samlar in material.

| detta fall ar den sida av det mentala, som (enligt madame Blavatskys klassificering) kallas
antahkarana, blott i ringa grad verksam fore vistelsen i den himmelska vérlden. Men om en
individ skall bli expert pa emotional- och mentalvarldarna, medan han lever i fysiska kroppen,
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maste han fora ner det hogre jagets bestammande krafter genom denna kanal. Detta gor han
genom att 6va dharana eller koncentration och sélunda gora sig fullstiandigt till herre 6ver sin
personlighet. Med andra ord maste han rensa ut de emotionala och mentala virvlarna. En méan-
niska, som ar ett geni pa nagot omrade, kan finna det enkelt att tillampa en oerhord koncentration
pa detta sarskilda slags arbete, men nar hon later koncentrationen slappna, kan hennes vanliga liv
alltjamt vara fullt av dessa virvlar. Detta ar inte nagot vi vill ha. Vi siktar pa ingenting mindre an
att fullstandigt forstora virvlarna, sa att detta virrvarr i det lagre mentala reds ut och det mentala
sjalvt lugnas, sa att det kan goras till det hogre jagets standigt lydiga tjanare.

Dessa virvlar kan kristallisera till bestaende fordomar och gor det standigt. Darvid blir de
verkliga stockningar av materia liknande vartor i mentalkroppen. En manniska, som forsoker
blicka ut genom en dylik del av denna kropp, kan inte se klart. Allt forvrangs, ty pa detta stélle
ar mentalmaterien inte langre levande och flodande utan stillastaéende och fordarvad. Séttet att
bota detta ar att forvarva mer kunskap, att fa materien ater i rorelse, varefter fordomarna spolas
bort och uppléses, den ena efter den andra.

Det &r pa detta sétt som det mentala ar det verkligas stora drapare, ty det ar genom det mentala,
som vi icke ser tinget sadant det verkligen &r. Vi ser endast de bilder vi kan gora oss av det, och
allt blir nédvandigtvis fargat for oss genom dessa tankeformer, som ar vara egna skapelser. Mark
hur det gar till, nar tva manniskor med forutfattade asikter deltagit vid samma skeende och ar
éverens om att de varit dsyna vittnen till det men likval lamnar tva fullstandigt olika redogérelser
for det. Just detta pagar hela tiden hos varje vanlig manniska, och vi inser inte till vilken grad av
absurditet vi forvranger saker och ting. Larjungen maste 6vervinna detta, maste “drapa draparen”.
Han far naturligtvis inte forstora sin mentalmedvetenhet, ty utan denna klarar han sig inte, men
han maste beharska den. Den &r hans, men den &r inte han, dven om den soker forma honom att
tro det. Det basta sattet att Gvervinna dess flackande &r att bruka viljan. Dess anstrangningar liknar
ju emotionalkroppens, vilken alltid soker dvertala oss att dess begér ar vara egna. Man maste ga
till ratta med dem bada pa exakt samma satt.

Aven sedan de virvlar, som fyller det mentala med férutfattade meningar och villfarelser,
upplosts, bestar mycken illusion alltjamt. "Okunnighet” ar den allméant vedertagna Gversétt-
ningen av sanskritordet avidya, men den dr nog inte sarskilt lyckad. | sanskrit har ett ords
mening ofta sa fina nyanser att det &r svart att aterge den pa engelska. | detta fall ar det som
asyftas kanske inte okunnigheten sa mycket som ovisheten. En manniska ma besitta en stor
mangd kunskap men likval vara ovis, ty kunskapen avser féremalen och dessas forhallanden i
tid och rum, medan visdomen befattar sig med den sjal eller medvetenhet som innebor i dessa
ting. Den vise politikern forstar hur manniskor tanker, den visa modern forstar hur hennes barn
tanker. Hur mycket man an vet om materiella ting och da bara har materiesynen och inte
livssynen, sa har man egentligen bara ovisheten eller avidya. "Det éar pa vishetens bekostnad,
som intellektet allmént sett lever”, sade madame Blavatsky. Sedan springer ur denna ovishet
eller okunnighet fyra andra allvarliga hinder for det andliga framatskridandet. De blir darmed
fem inalles, vilka kallas kleshaerna.

Om avidya anges sasom det forsta hindret, ar det andra asmita, forestallningen "jag ar detta”
eller det som en méstare en gang kallade “’sjalvpersonligheten”. Personligheten utvecklas genom
livet till ndgot alldeles bestamt med en egen fysisk, emotional och mental form, egna sysslor och
vanor, och haremot finns inget att invanda, om det dr en god personlighet. Men om det inneboende
livet kan dvertalas till tron att det ar denna personlighet, borjar det att tjdna dennas intressen i
stallet for att blott anvanda den sasom ett redskap for sina andliga avsikter.

Till foljd av detta andra fel soker manniskor omattlig rikedom, makt och berémmelse. Nar
en manniska betraktar sina hus pa landet och i staden, sina segelbatar och bilar, lantgardar och
fabriker, svéller hon av stolthet, tycker sig stor, eftersom hon kallas dgare av dessa ting eller
hennes namn &r pa allas lappar och erfar att tusentals andra tanker pa henne med uppskattning
(eller rentav med fordomande, ty att vara okand behagar ofta sadana som inte kan na berom-
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melse) och anser sig vara en sannerligen mycket betydande person. Detta &r “sjélvpersonlig-
heten”, en av de storsta vidskepelserna i vérlden och en allvarlig kalla till besvér for alla och
envar. Den andliga manniskan daremot skattar sig lycklig, om hon kan astadkomma nagot med
egen hand och formaga. Hon vill ha bilderna av tusentals andra i sin egen tanke, sa att hon kan
hjalpa dem hellre an att gladjas at att hennes bild finns i dessa tusentals andras tanke och
forstoras dari. Darfor &ar sjalvpersonligheten det storsta hindret for det hdgre jagets bruk av
personligheten och saledes for det andliga framatskridandet.

De tredje och fjarde hindren kan beskrivas tillsammans. De &r raga och dvesha, atra och
avsky eller attraktion och repulsion. Ocksa dessa tva springer ur samma sjalvpersonlighet. Att
denna skall visa sina tycken for och emot ar olampligt. Det vore som om en bil hade en egen
rést och hojde den i stort missndje, nar dess dgare korde pa en gropig och illa underhallen véag,
eller spunne fortjust, nar han korde den pa en vag i gott skick. Vagen kan vara dalig for bilen,
men ur forarens synvinkel ar det gott att det alls finns en vég, ty han vill med sin kérning na ett
bestamt mal, och det vore svart utan en vag. Det dr angenamt att ha fatéljer och 6ppna spisar,
elektriskt ljus och centralvarme, men den som vill skrida framat, maste vara beredd att fardas
over ny, okand mark, ibland i materiell mening, och alltid i tanke och kéansla. Manniskor vill
helst ha sadant som passar ihop med deras redan bildade vanor och stallda krav pa
bekvamlighet. Allt som rubbar detta anser de daligt” och allt som stimmer Gverens med och
forstarker det anser de “gott”. En dylik syn pa livet later ej forena sig med andligt
framatskridande. Vi avvisar icke bekvamligheten som sadan, nar den bjuds, men vi maste lara
oss att vara likgiltiga for den och taga tingen sadana de ar. Detta individens betonande av vad
han tycker om och inte tycker om maste upphora. | dess stalle maste han satta det hogre jagets
lugna avgorande av vad som &r gott och vad som &r daligt.

Det femte hindret ar abhinivesha, resultatet av de bada sistnamnda, tillstandet av att vara fast
och stadgad i, bunden vid ett levnadsséatt eller personligheten. Ur detta uppstar fruktan for
alderdom och dod — skeenden som aldrig kan traffa manniskan sjalv men i sinom tid maste
drabba personligheten. En sannskyldig dod i livet kan vallas av detta femte hinder: méanniskor
som slosar bort sin ungdom i forberedelse for bekvamlighet och trygghet pa alderns host och
darefter ddslar sin alderdom i jakt pa sin forlorade ungdom eller rads for att bruka sin kropp for
att inte slita ut den. De &r liksom den man som kdper en dyr och vacker bil och sedan blir
sittande i sitt garage, dar han njuter av sin nya adgodel, men inte kan forma sig att kora ut den
pa vagen och darmed riskera att forstora den. Var uppgift bestar i att gora vad det hogre jaget
vill och vara ytterligt villiga att do i dess tjanst, om sa erfordras.

Alla virvlarna uppstar av dessa fem hinder. Koncentration och meditation & medlen for deras
fullstandiga upplosning. Nar kama-manas inte langre dras nedat, kan manas riktas uppat, till att
bli manas-taijast.

Ytterligare ett sanskritord, som sammanhinger med denna sjilvpersonlighet, 4r mana, ibland
oversatt med "hégmod” men kanske béttre atergivet med “inbilskhet”. Ordets rot framtrader
aven i ordet nirmanakaya, vilket betyder en varelse som &r bortom illusionen — nirmana.
Madame Blavatsky sade att det finns tre slag av inkarnation eller satt att inkarnera. Det forsta
slaget dr avatarernas, vilka stiger ner fran hogre vérldar de natt i en evolutionscykel fore var.
Det andra sattet att inkarnera ar det vanliga, vilket manniskan anvander, nar hon passerar genom
mental- och emotionalvérldarna och sedan antar en ny kropp. Det tredje sattet &r
nirmanakayaernas, vilka reinkarnerar utan att ddremellan uppehdlla sig i emotional- och
mentalvarldarna, ibland redan efter nagra dagar. | Den Hemliga Laran namner hon kardinal de
Cusa sasom ett exempel pa detta. Han aterfoddes snabbt sdsom Copernicus, och hon séager att
en dylik hastig aterfodelse inte ar nagot ovanligt. Hon talar om dylika manniskor sasom adepter,
varvid hon brukar ordet “adept” icke alldeles sasom vi nu anvéander det utan menar att de ar
adepter eller experter i emotionalvérlden eller mentalvérldens lagre regioner. Hon séger att de
ibland verkar sasom andar vid seanser och att de sarskilt motarbetas av skuggans broder,
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formodligen pa grund av det framatskridande de bereder sig sjalva och maénskligheten i
allménhet. Hon forklarar att det finns nirmanakayaer av tva slag: de som forsakat den
himmelska varlden, sasom forklarades ovan, och de som pa ett senare och hogre stadium for-
sakar det hon kallar absolut nirvana for att forbli hos oss och hjélpa minskligheten framat. I
den nutida teosofiska litteraturen begriansas termen “nirmanakaya” till den sistnimnda kate-
gorin, men det vi har befattar oss med &r den forstndmnda och lagre kategorin.

Den manniska som drapt draparen har till stor del forstort de fem hindren och blivit det hogre
jagets tjanare. Hos sig sjalv behaller hon darvid endast det som gagnar det hogres andamal. Hon
har vidgat sitt antahkarana, sa att hon under livet i fysiska kroppen star i full férbindelse med
det hogre jaget och detta jag hela tiden tar vad det behdver. Biet kan vittja blomman, nér det
vill, ty ingen storm rasar. Och nér fysiska kroppen &r doéd, kan personlighetens hogre delar
brukas pa nytt i nasta inkarnation, ty de &r inte fulla av virvlar, som motsvarar rotade begr,
stela asikter och sjalviska kanslo- och tankevanor.

FJARDE KAPITLET
DET VERKLIGA OCH DET OVERKLIGA

Ty nar formen synes honom sjélv overklig, sasom alla former han ser i drommen
gor nar han vaknat, kan han, nar han slutat att hora de manga, urskilja det Enda —
det inre ljud som dodar det yttre.

C.W.L. — Liknelsen vid drom och uppvaknande anvénds i 6sterlandsk filosofi. Den har sitt
bruk, men vi maste noga ge akt, sa att den inte leder oss till nagon missuppfattning. Nar vi
vaknar ur en vanlig drém, inser vi att vara sinnen har bedragits, att det vi for stunden trodde
vara en verklig upplevelse i sanning icke var nagon dylik. Men detta ar inte exakt vad som sker,
nar vi vaknar till en uppfattning om andlig verklighet. Vi vaknar da till ett hogre och mer
vidstrackt liv, vi inser for forsta gangen inom vilka tryckande, likval fullstandigt oanade
begransningar vi hittills levat. Men detta betyder inte att vart liv dessforinnan varit blott ett
meningslost bedrageri. Uppvaknandet till hogre ting far vart tidigare medvetenhetstillstand att
synas oférnuftigt, men nar allt kommer omkring var det ofornuftigt endast i jamférelse med
detta nya. Vi handlade da i enlighet med det ljus vi hade, det vetande vi dgde. Nu har vi sa
mycket mera att allt vart tdnkande och handlande fullstandigt andrats.

Icke ens vedantisten fornekar att denna var drom 1 fysiska varlden har sitt viarde for upplys-
ningens ernaende. En méanniska kanske drémmer att en orm hotar henne och skrams darigenom
valdeliga. Till slut hugger ormen henne, och den chock detta medfor véacker henne, varefter hon
till sin djupa lattnad inser att hela upplevelsen var en illusion. Likval var det den illusoriska
ormens hugg och chocken dérav, som vackte henne till ett verkligare liv. Likaledes i Gita sager
Shri Krishna sin larjunge att visheten &r béttre &n varldens goda, eftersom, sdger han, ”Alla hand-
lingar i sin helhet nar sin fullandning i visheten.” (IV, 33) Denne store larare avvisar inte ett
verksamt liv utan uppmuntrar det till det yttersta. Likval sager han att man icke skall vara bunden
vid verksamheterna och de ting de avser utan soka endast den vishet som kan erhallas av dem.
Det &r i visheten individen har sitt eget sanna vara, emedan han &r en del av Logos. Om han
lyssnar till vishetens rost, blir han i 6kande grad herre éver sig sjalv och sitt liv. Det inre ljudet
tystar salunda detta ovasen i det yttre som styr vanliga manniskors hetsiga verksamheter.

Mycket sant ar att en manniska bor sluta att skanka det myckna, som omger och verkar pa
henne, sin uppmarksamhet och bor rikta denna inat pa det enda vittnet till allt detta. Hon har
dock inte sin fulla frihet att géra detta, forran hon fyllt sin dharma i yttervérlden. Varje mén-
niska, vilka hennes plikter &n ma vara, kan rikta sin karlek mot hogre ting i stéllet for mot
jordiska. Men det kan vara att hon inte har friheten att d4gna hela sitt liv at det hogre arbetet,
forran hon tillgodosett de krav som uppstatt av den karma hon orsakat i foregaende liv eller i
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sitt nuvarande livs tidiga skeden. Hon kan forvisso kidnna vairagya, men sa linge nagra plikter
i det fysiska alltjamt aterstar for henne, maste hon behalla tillrackligt intresse for dessa plikter
for att gora dem sa fullandat de kan goras.

Om hennes vilja till frigorelse ar stark nog och savida hennes karma ej lagger o6verstigliga
hinder i vagen, finner hon nog att véagen till frihet snart Oppnas for henne. Jag har sjalv haft en
erfarenhet av detta slag. Jag fick fran min egen Mastare ett budskap med ett erbjudande om
vissa mojligheter, vilka jag mycket tacksamt antog. Men om detta vanliga erbjudande givits
nagot tidigare, hade jag inte kunnat antaga det, eftersom jag da inte hade varit fri. Det avilade
mig da en klar plikt, som jag omdjligen kunnat férsumma.

Vairagya bestar av tva delar: apara eller lagre vairagya och para eller hogre vairagya.

Overgivandet av bundenheten till yttre ting genomgar tre stadier. P& det forsta stadiet trottnar
manniskan pa sadana ting som brukade skanka henne ndje men sorjer likval att hon trottnat pa
dem. Hon astundar alltjamt att njuta av dem men formar inte. Sedan, pa grund av denna mattnad,
soker hon tillfredsstallelse pa annat hall. Slutligen, nér hon fatt en klar glimt av de hogre tingen,
vaknar hennes andliga 6nskan, sa att dessa ting kommer att éva en sadan dragningskraft pa
henne att hon inte langre tanker pa de andra. Eller ar det sa att hon fatt veta om att detta hogre
finns och beslutat folja det, varpa hon pa det andra stadiet antingen foreséatter sig att iakttaga
det lagres fel och brister for att sd framkalla ett slags konstlad avsmak for det eller i fast
beslutsamhet stint riktar sin vilja pa att avvisa det lagres dragningskraft och svélta ut begaret
efter detta. Liksom i det tidigare anforda fallet ser manniskan slutligen, kanske forst efter manga
kast fram och ater, det hogre, hor det inre ljud som dodar det yttre. Da dger hon det hogre
vairagya.

Pa kampens mellersta stadium hander ofta att manniskan fattar en bestamd avsky for tidigare
njutningar. Detta ar vanligen ett tecken pa att hon forst nyligen flytt slaveriet under dessa och
alltjamt fruktar deras dragningskraft. Hon ké&nner att hon &r benégen att solkas av deras nérhet,
varfor hon ryser och undviker dem eller angriper och soker forstéra dem med besinningslost vald.
Alla dessa olika yttringar av det andra stadiet &r former av det ldgre vairagya.

Forst da, icke dessforinnan, skall han dvergiva asats, det osannas omrade for att
anlanda till sats, det sannas rike.

Lat oss vara forsiktiga har, sa att vi inte missforstar. Manga har antagit att detta stycke av
texten innebér att de lagre vérldarna &r blott illusion, men detta ar ingalunda den avsedda
meningen. Jag har pa ett annat stalle skrivit om det verkliga och det overkliga och forklarat att
varje varld ar verklig for det slags medvetenhet som fungerar i den. Sant &r att en manniska icke
har nagot verkligt grepp om den sanning, som ligger bakom hela den manifestation som omger
oss med all sin invecklade beskaffenhet, forrdan hon kan hdra den inre résten och betrakta livet
fran de hogre varldarnas standpunkt.

Innan sjalen kan se, maste den inre harmonin uppnas, och de kottsliga égonen
goras blinda for all illusion.

Innan sjalen kan hora, maste avbilden (manniskan) bli lika dév for vral som for visk-
ningar, for ramande elefanters rop som for den gyllene eldflugans silverrena surrande.

Innan sjalen kan forsta och fa minnas, maste hon med den tyste talaren forenas,
liksom den gestalt, leran fas att antaga, forst ar forenad med krukmakarens tanke.

Den inre harmonin &r den som bor rada mellan det hogre jaget och dess holjen och givetvis
aven mellan dessa holjen inbdrdes. Hos genomsnittsmanniskan pagar en standig strid mellan
emotionalkroppen och mentalkroppen, mellan begéren och intellektet, och ar ingen av dessa
bada kroppar i den minsta samklang med det hogre jaget eller beredd att verka sasom dess holje.
Personligheten maste renas och kanalen mellan denna och det hogre jaget maste Gppnas och
vidgas. FoOrran detta gjorts, ser personligheten allt och alla ur sin egen mycket inskrankta
synvinkel. Det hogre jaget kan inte se vad som egentligen pagar. Det uppfattar bara den
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forvrangda bilden i personligheten, vilken &r liksom en kamera med en bristféllig lins, som
forvrider ljusstralarna, och en dalig film som gor resultatet suddigt, oklart och ojamnt.

Detta &r grunden till att det hogre jaget hos de flesta mé&nniskor inte kan kénna sig till-
fredsstéllt med personligheten, forran denna befinner sig i den himmelska vérlden. Det hogre
jaget urskiljer sant och osant, igenkanner sanningen ndr det ser denna och férkastar osanningen.
Men i allménhet, nér det hogre jaget riktar sin blick nedat i personligheten, finner det ett sadant
galet virrvarr av osammanhangande tankeformer att det inte kan urskilja nagot bestamt. Da
vander det sig bort i fortvivlan och beslutar att avvakta den himmelska varldens stillhet, innan
det skall forsoka att ur detta otillstandiga kaos plocka ut brottstyckena av sanning. | detta mer
fridfulla tillstand, vari kéanslor och tankar fran det nyligen avslutade fysiska livet framtrader en
I sdnder och avtecknar sig i denna vérlds starka ljus, undersoks de med klar syn, forkastas det
obrukbara och behalls skatterna. Larjungen maste soka astadkomma detta tillstand, medan han
alltjamt lever i fysiska kroppen, genom att rena personligheten och bringa den i samklang med
sjalen.

Personlighetens majligheter att begd misstag ar nastan obegransade. Antag att en larv, en
fagel, en apa och en resande manniska samtidigt betraktar ett trad. Larven uppfattar detta som
foda, fageln som en boplats, apan som ett gymnastikredskap och manniskan som ett slags regn-
skydd. Bilderna skiljer sig alla at och aven fran tradets uppfattning om sig sjalvt.

Synen avser det utatriktade skadandet, medan horseln avser det som kommer inifran. Man-
niskan maéste bli alldeles stilla, om hon skall héra ljudet av en sakta susning. Det dr dharana
eller koncentrationen, som astadkommer denna stillhet. Om sjélen skall hora den inre rosten
sakert och riktigt, maste den inre manniskan sta orubbad av allt yttre — danet av livets stora
branningar som slar mot henne likaval som det milda bruset av mjukare vagor. Hon maste lara
sig att bli mycket stilla, icke hysa nagon dnskan eller olust.

Intuitionen kan knappast nagonsin akallas utom i det fall manniskan ar fullstandigt villig att
mottaga dess bud sasom den basta och mest valkomna ledningen och utan att gora sina egna
onskemal gallande. Det vore av ringa gagn att fraga intuitionen till rads i ett problem om upp-
forande, om méanniskan samtidigt 6nskade ett visst svar. Utom vid sallsynta tillfallen, da den &r
ovanligt stark, ar det endast nar personlig 6nskan och motvilja upphort, yttervarldens rost icke
langre kan befalla henne, som maéanniskan kan hdra den inre rdst som borde vara hennes
osvikliga ledare.

Innan sjélen kan fullt forstd meningen med all den undervisning som kommer den till del
utifran och den intuition som kommer inifran, maste en ytterligare harmoniseringsprocess ske,
vari manas gradvis bringas i samklang med viljan, som ger livet styrning.

Det finns tre stadier i medvetenhetens utveckling. P& provlarjungaskapets vag verkar man-
niskans hogsta medvetenhet i den hdgre mentalvarlden. Efter forsta initiationen och till fjarde
Klattrar den stadigt genom buddhivarlden och intrader vid slutet av detta andra stadium i den
atmiska eller andliga vérlden. Individen har da forenats med viljan, styraren, 6desldnkaren. Sa
lange han befann sig pa det mellersta stadiet, kunde han ha sagt: ”Ske Din vilja, icke min”, men
nu sager han: ”Din vilja och min &ro ett.” Liksom formen av den kruka som skall drejas forst
maste bildas i krukmakarens tanke och liksom monstret for en manniskoras finns i Manus tanke,
sedan Han mottagit det ovanifran, sa ar malet for envar av oss redan utmarkt av monaden och
sedan nedlagt i den medvetna ménniskans liv och utveckling av den andliga princip hon bar
inom sig.

Det finns saledes en grund for anvandandet av ordet sjél i dessa tre verser. Det &r sjalen som
vandrar vagen framat, icke personligheten. Pa vagens forsta halva forenar den sig allt fullare
med buddhi och bildar dirmed den andliga sjdlen, manas-taijasi. Men hela verket utfoér den ledd
av atma, tystnadens rost.
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FEMTE KAPITLET

DEN VARNANDE ROSTEN

Ty da skall Sjalen hora och minnas.
Och tala da skall till det inre orat
TYSTNADENS ROST
och séga:

Om din Sjél ler, medan den badar i ditt livs solljus, om din Sjal sjunger inom sin
puppa av kott och materia, om din Sjal grater inom sin illusions borg, om din Sjal
kampar att slita den silvertrad som binder henne vid Méstaren, vet, o larjunge, din
Sjéal ar av jorden.

C.W.L. — | esoteriska bocker hanvisas ofta till tystnadens rost, och vi finner icke séllan att
det som sags pa ett stalle ej synes Gverensstimma med det som ségs pa andra. | Samfundets
tidiga dagar brukade vi grubbla 6ver uttryckets exakta innebord och forsokte darvid alltid fa det
att betyda nagot ett och samma. Forst efter mycket studium upptackte vi att det ar en allman
beteckning. Tystnadens rost for envar ar det som kommer fran den del av honom som ligger
hogre an hans medvetenhet kan na, och detta andras naturligtvis allt eftersom hans evolution
fortskrider. For dem som arbetar med personligheten, ar det hogre jagets rost tystnadens rost,
men nar man bemastrat personligheten helt och hallet och gjort den till ett med det hogre jaget,
sa att detta kan fullkomligt verka genom den, &r det atmas rost — den trefaldiga andens i den
nirvaniska virlden. Néar denna nés, finns det alltjimt en tystnadens rést — monadens i den
nérmast hogre vérlden. Nar manniskan identifierar sig med det hogre jaget och monaden och
nar adeptskapet, finner hon en tystnadens rost komma ner till sig ovanifran, men da &r det
kanske nagon av gudomens tjanare, en av Planetlogoi, som dessa kallas. Kanske blir det for
honom i sin tur sjalve Sollogos’ rost. Och om det aven for Sollogos finns nagot dylikt, maste
det vara en hogre logos’ rost. Men vem kan yttra sig om detta?

"Ditt livs solljus” avser de skeden i var personliga tillvaro, da lyckan ler mot oss och allt
synes ljust och vackert. Den som badar i denna njutning och misstar den for det hdgre jagets
verkliga lycka, har dnnu icke natt det hogre vairagya, som dodar de yttre ljuden. I sin bok Den
uraldriga visdomen har var president forklarat att den manniska, som kanner att intet pa jorden
kan tillfredsstélla henne, icke endast de ting som skanker vanliga dodliga den storsta gladje,
genom en stark men lugn viljeanstrangning kan hoja sig till och férena sig med den hdgre
medvetenheten och finna sig befriad fran kroppen. Men detta galler endast dem som lyder det
forsta villkoret, dem som inte kan tillfredsstéllas av ndgot mindre an denna forening.

De tre kropparna — fysiska, emotionala och mentala — som med sina vanor utgor personligheten,
ar liksom en puppa, i vilken en fjaril gradvis bildas. Pa vart nuvarande larvstadium maste sjalen
vara i kroppen och varlden, behdver likval icke vara av dem. Den behdver ej godtaga detta liv
sasom sitt eget utan maste inse att den ar oberoende av sina héljen. Har maste vi aterigen vara
aktsamma for att inte missforsta. Det ar sannerligen gott, ja rent av nddvandigt att sjalen glads pa
sin véag uppat, att den ler, att den sjunger inom sin puppa. Det &r intet ont med det — tvartom
mycket gott med det. Vad den icke far gora ar att sjunga pa grund av puppan eller nagot som
hander detta yttre skal. Det vore felaktigt, alldeles oratt, om sjalen grat inom sin villfarelses borg,
ty nedslagenhet och sorg ar alltid oratt. Men aven om detta dr sant, ar det inte vad som har avses.
Vad Aryasanga forsoker siga oss pa sitt behagfulla poetiska sprék &r att sjdlen ej fir vare sig
gladjas eller sorja pa grund av nagot som har samband med puppan eller borgen eller nadgon annan
yttre form. Den maste vara likgiltig for denna form, oberord av det som sker med den. Om den
icke &r oberord, hor den alltjamt jorden till, ar alltjamt intrasslad i denna lagre vérld och alltsa
annu ej redo for fullkomlig frihet.
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Overallt omkring sker standig forandring, men sjalen maste tranga framat pa sin vag utan att
réna motstand, oforskrackt av forandring, ty att paverkas av dessa yttre ting rojer svaghet.
Minns vad Shakespeare skriver i sin 44:e sonett om hur ”"Tidens grymma hand” vanstaller,
forstor och rycker bort allt, ocksa den vi alskar.

Men tiden &r egentligen aspirantens van, ty det &r just de finare, hogre, inre tingen som minst
av alla ar underkastade dess harjningar. Denna sanning lar esoterikern k&nna genom viss
erfarenhet och kunskap, sa att férandringarna i det yttre till sist inte plagar honom alls.

Silver ar den trad — sasom hoves renhetens kannetecken — som binder sjalen vid det hogsta
jaget. Varje beroring, sjalen har med kroppens, ké&nslans eller tankens orenhet, ar ett angrepp
mot denna silvertrad, avsett att slita den, en frestelse att ej beakta den stilla, laga rosten.

Madame Blavatsky tillagger foljande fotnoter:

Den ”store Mistaren” ir det uttryck chelaerna anvinder att ange det hogre jaget.
Det ir likvirdigt med Avalokiteshvara och detsamma som Adi-Buddha hos de
buddhistiska ockultisterna, atma hos brahmanerna och Christos hos de gamla
gnostikerna.

Sjal anvands har om det manskliga jaget eller manas, det som i var ockulta
sjufaldiga indelning betecknas sasom den manskliga sjalen i motsats till de andliga
och animala sjalarna.

Madame Blavatsky anvéander hér ordet Mastare i en ovanlig betydelse och uppger att det sa
brukas av chelaerna eller ldrjungarna. I den senare teosofiska litteraturen har denna titel forbe-
hallits det begransade antal medlemmar av det stora vita brodraskapet som antar larjungar bland
dem som alltjamt lever i varlden. Detta antal &r litet. Det vill forefalla som om en enda adept
pa var och en av stralarna vore utsedd att skota detta arbete och alla de som skrede fram i
evolutionen pa hans sarskilda strale, gjorde det genom hans atgérder. Ingen under adeptens rang
far ataga sig fullt ansvar for en larjunge, ehuru de som varit larjungar ett antal ar ofta anvands
som stallforetradare och har privilegiet att hjalpa och rada lovande unga aspiranter. Dessa aldre
larjungar skolas gradvis for sitt framtida arbete, nér de i sin tur skall bli adepter, och de lar sig
att avlasta sina mastare fran rutinarbete, sa att dessa kan frigoras for hogre sysslor, som bara de
kan ataga sig. Det forsta urvalet av kandidater till larjungaskap ar numeratill stor del 6verlamnat
till dessa aldre larjungar, och kandidaterna star tillfalligt i forbindelse med dylika larjungar i
stallet for direkt med de stora adepterna. Men larjungarna och méstaren &r pa ett sa underbart
sétt ett att detta kanske ar en skillnad utan storre betydelse.

De termer, madame Blavatsky brukar i dessa fotnoter, forstar vi battre, om vi nagot studerar
de olika trefalder, som finns i universum och manniskan. Var och en av oss har erfarit att det
finns en tvafald, som bestar av den som vet och det som vetes, av den som ser och det som ses,
av subjekt och objekt. Detta ar den gamla indelningen av erfarenhetens varld i tva delar: ande
och materia, sasom orden “ande” och ”materia” vanligen brukas eller enligt sunda fornuftet.
Ande eller medvetenhet och materia &r ett motsatspar — anden &r en aktiv princip, materien en
passiv. Anden har ett centrum men ingen omkrets, materien har en omkrets men intet centrum.
Anden &r sjalvrorlig, materien rores utifran. | dessa bada har vi ocksa verklighetens indelning i
gudomligt och materiellt, det fria och det ofria, det som lyser av eget ljus och det som lyser med
lanat eller speglat ljus.

Nar man ser annu narmare efter, finner man att dessa bada sa att saga upptrader pa scenen i
ens narvaro, att de inte dr principerna nummer ett och nummer tva, som manga tror, ty den som
nu bevittnar deras vaxelspel, & nummer ett. Nummer tva ar den gud som ses, men nummer ett
ar den gud, som &r det verkliga jaget, som &r orsaken till vaxelspelet mellan nummer tva och
nummer tre.
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| kristet sprakbruk &r Kristus den gud som ses. ”Ingen har ndgonsin sett Gud.”* Likvél sade
Kristus: ”Jag och Fadern &ro ett.”?

Detta for oss till termen avalokiteshvara. Detta ord & sammansatt av avalokita (sedd) och
ishvara (gud, herren). Det betyder alltsa det hogre jaget i dualiteten mellan ande och materia i
varldsalltet. ”Ty tre &ro som vittna i himmelen, Fadren, Ordet och den Helge Ande, och de tre dro
ett.”® Ordet, Logos, Avalokiteshvara, ar den andre. Han &r Christos, den gud som ses. Detta &r
den universella anden eller purusha till skillnad fran materien eller prakriti. Méanniskan &r
medvetenheten, som betraktar materien, och denne gud ar den forhérligade eller universella
manniskan, det hogsta subjektet. Analysera sjélv, och du skall finna dennas avspegling — den inre
guden — inom dig sjalv. Likval ar det sa att denne gud som ses vittnar endast om den verklige
guden — i manniskan om jaget, det jag som innefattar bade subjektet och objektet.

Detta jag &r icke ett nytt subjekt, som bevittnar det gamla subjektet och objektet samman-
slagna och nu gjorda till ett enda nytt sammansatt objekt. Det &r jaget — det &r allt som kan
ségas. Varje tankande méanniska kan betrakta sin egen kropp och i vissa fall aven sin emotio-
nalkropp och mentalkropp och kalla denna kropp eller dessa kroppar ”den”, det vill séga kan se
pa den sdsom ett objekt, ett foremal. Hon kan ocksa ha en uppfattning om medvetenheten eller
subjektet hos en medmanniska och sluta sig till att den &r av samma natur som den medvetenhet
(kénsla och tanke) hon finner hos sig sjalv. Men det ar har hon nu gor ett stort misstag,
namligen i det hon ger ett och samma tva olika namn — hon kallar det "du”, nar hon &r det varse
hos medmanniskan, och “jag”, bara nar hon kanner det hos sig sjalv! Lat henne betrakta
medvetenheten eller (hela) subjektet inom sig sjalv, liksom hon gor det ifraga om andra, och
kalla det "du”, se pa det sasom endast ett i den valdiga ocean av otaliga “du” som utgdr Logos,
liksom vattendropparna utgor oceanen, och hon skall vara redo att stiga uppfor
medvetenhetsskalan och na det verkliga “jaget” eller den gud som icke ses. Medvetenheten,
”du”, ar en del av avalokiteshvara, den gud som ses, Christos, det ljus som upplyser varje
manniska, som kommer i vérlden, liksom kropparna &r delar av den kosmiska materiens ocean,
och ingendera ar jaget. Ingen har nagonsin sett den hogste guden — icke ens sonen.

Denna treenighet har betraktats pa olika sétt:

Avalokiteshvara har av swami T. Subba Rao beskrivits sdsom foljer: ’Parabrahman kan icke
av sig sjalvt ses sadant det &r. Det ses av logos med en sldja kastad 6ver sig, och denna sl6ja &r
den kosmiska materien i sin oerhdrda vidd.” Och ater: ”"Parabrahman, efter att ha framtrétt
sasom dels jaget, dels mulaprakriti, verkar genom Logos sdsom den enda energin.” Faran med
alla dylika beskrivningar ar oerhérd. Redan bruket av ordet ”det” i detta sammanhang kan
forstora alltihop. Det &r inom en sjélv befrielsen, sanningen, maste sokas — endast jag sasom jag
kan losa detta mysterium, som ar sa enkelt men som manniskor inte ser. Man bor ocksa starkt
invanda mot bruket av ordet “gud” om parabrahman — ty att tanka pa gud ar att tanka pa det
som ses, det vill sdga avalokiteshvara, och denne gud é&r, nér allt kommer omkring, ett ”du”,
egentligen alla ”du”.

Uppfattningen om ett subjekt eller ”du”” medfér en begransning i tiden, uppfattningen om ett
objekt eller ”det” medfor en begransning i rummet. Somliga av de gamle h&vdade att ingenting
egentligen kunde rora sig "ty det kan icke rora sig i det rum dar det befinner sig, och det kan
forvisso icke rora sig i det rum dar det icke befinner sig”. Men subjekten kan rora sig i tiden
och objekten i rummet, ty alla ror sig i parabrahman. Bade tid och rum ar underordnade rérelsen,
ratt uppfattad.

”Och dessa tre dro ett.” Miilaprakriti, manifestationens rot, grundmaterien, det yttre varat, ar ¢j
nagot annat an parabrahman, utan ar detsamma, sett genom medvetenheten, begransad i tiden.

1Forsta Johannesbrevet 4:12.

2Evangelium enligt Johannes 10:30.
3Forsta Johannesbrevet 5:7.
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Parabrahman &r bortom denna tidens begransning och forefaller darfor vara stilla, och ur detta
uppstéar skenet av rum, kénnetecknet av miilaprakriti — vilket 1 verkligheten ar ett rum, som
innefattar allt som nagonsin existerat och kommer att existera i alla tre tiderna — det forflutna, det
narvarande och framtiden. Det universella medvetandet, den stora manniskan, som kallas &ven
daiviprakriti (den gudomliga manifestationen), dr i motsats till milaprakriti (den materiella
manifestationen) Avalokiteshvara, Ishvara, hirskaren eller den Gud som ses, att hallas isér fran
Parabrahman, treenighetens forsta medlem, som inte ses direkt ens av honom sjélv.

I den hogre treenigheten av manniskans medvetenhet har vi en avspegling av denna stora
treenighet. Darfor sdger madame Blavatsky att det hogre jaget, varmed hon menade buddhi
eller den intuitionella kérleken, &r likvardigt med Avalokiteshvara. Varje sammanblandning i
tanken mellan den universella verkligheten & ena sidan och atma, buddhi och manas — de tre
medvetenhetesslagen hos manniskan — a den andra, torde medféra en allvarlig villfarelse, men
det finns dock en analogi mellan de bada. Den stora treenigheten avspeglas hos méanniskan pa
olika satt och framtrader i en gestalt i dessa hennes tre slag av medvetenhet. Saledes aterspeglar
atma, buddhi och manas pa sitt mindre omrdde den universella treenighetens kénnetecken.
Atma ir jagets medvetenhet och dven viljan, vilket ger jagstyrning. Manas vid den andra inden
ar medvetenheten om vérlden, och dess tankekraft utfor allt vart arbete, ocksa det vi gér med
vara hander. Buddhi, som ligger mellan dessa tva, ar medvetenhetens, subjektivitetens sjélva
essens. Salunda aterges den storre treenigheten i det hogre jagets medvetenhet.

Bortom denna det hogre jagets trefald finns hos manniskan monaden, som &r hennes
motsvarighet till parabrahman, hennes tillstdind av verkligt och absolut nirvana, bortom
medvetenheten. Atma #r hennes tillstdnd av falskt och relativt nirvana i den nirvaniska virlden,
hennes sista illusion, som bestar mellan fjarde och femte initiationerna. Sasom monaden ligger
ovanfor medvetenhetens treenighet, sa ligger personlighetens kroppar utanfor eller nedanfor
denna - de ar kanda endast genom sin avspegling i manas. Pa forsta halvan av vagen (fran forsta
till fjarde initiationen) ar individen ivrigt sysselsatt med att skaka sig loss fran dessa personliga
begransningar, fran illusionen om “det”. P4 den andra halvan dgnar han sig at att frigéra sig
fran illusionen om “du”.

Det finns i madame Blavatskys anmarkningar ytterligare nagra stéllen, som ar vérda att
begrunda. Hennes hinvisning till Adi-Buddha och atma kriver en kommentar, ehuru den till
gnostikernas Christos ér fullstindigt klar efter det som sagts ovan. ”Atma hos brahmanerna” ir
snarare vad buddhisterna ansag brahmanerna mena med denna term (och vad kanske manga av
de brahmaner trodde som inte formatt fatta sin filosofis verkliga innebérd). Det ar denna andliga
sjl hos ménniskan, som Buddha forklarade vara icke alldeles bestandig. Ja, till och med
Christos (det hogre jaget) hos manniskan ar till sist dodlig. Skont och underbart och langt
bortom vanliga manniskors uppfattning ar forvisso detta hogre jag, men det maste likvél
slutligen ge upp sitt liv for att bli ett med Fadern. Det ar ”du” forklatt till ”jag” hos andliga
manniskor — liksom langt tidigare i evolutionen den absurda personligheten, "det”, latsades vara
”jag”. Men nir den rittrogne buddhisten sdger att deras tro pa atma ar felaktig, har han inte
forstatt djupet 1 den verklige brahmanens tanke, och pd denna punkt i synnerhet Shri
Shankaracharyas lara. Denne var egentligen ense med Buddha i 1dran om anatma, eftersom han
med atma menade monaden, den obeskrivliga parabrahmiska aspekten av ménniskan. Buddha
markte att folk sade “du” om atma, jaget, och sokte taga dem ur denna villfarelse med
upplysningen att vad de kallade “jag” var dodligt.

I fotnoten séiger madame Blavatsky att Avalokiteshvara dr densamme som Adi-Buddha. Hon
utvecklar sitt uttalande i &mnet i Den Hemliga Laran sasom foljer:

Enligt den esoteriska och &ven den exoteriska nordbuddhismen utsander Adi-Buddha ... den
okanda Enheten, som saknar begynnelse och slut och ar identisk med Parabrahman ... en klar strale

ur sitt morker. Detta ar den forste Logos eller Vajradhara, den hdgste Buddha (&dven kallad

Dorjechang). Sasom varande alla mysteriers herre kan han ej manifestera sig, utan utsiander i
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manifestationens varldar sitt hjarta, "diamanthjértat”, Vajrasattva (eller Dorjesempa). Detta &r den
andre Logos i skapelsen.

I detta utdrag visar hon tydligt att den forste Logos ir Adi-Buddha och den andre Logos ér
Avalokiteshvara, ty den senare ar densamme som Vajrasattva. Nar hon talar om dem sasom ett,
kan det vara endast i den mening kristna talar om Kristus sasom ett med Fadern. Harom skrev
jag i Det inre livet, forsta delen:

Man har diskuterat mycket om vad Adi-Buddha och Avalokiteshvara exakt betyder. Jag har inte
gjort nagot specialstudium av dessa ting fran filosofisk synpunkt, men sa langt jag kunnat inhdmta
uppslag fran samtal i imnet med levande foretridare for religionen, synes mig Adi-Buddha vara
hogsta steget pa en av de stora vagarna for utvecklingen utéver manniskan — det som skulle kunna
kallas alla Buddhaernas abstrakta princip. Termen ”Avalokiteshvara” hor till den nordliga kyrkan
och synes vara buddhisternas beteckning pa sitt begrepp om Logos. Europeiska larde har dversatt
det: ”Herren, som skadar ner fran hojden”, men detta synes innebara en viss oriktighet, ty det ar
klart att det alltid avser den manifesterade Logos; ibland ett solsystems Logos och ibland en hogre,
men alltid manifesterad. Vi far ej glomma att de stora religionernas grundare visserligen ser de ting
de talar om och kanner dem, men att deras anhéngare vanligen inte ser utan bara har namnen och
jonglerar med dessa som vore de intellektuella bollar och bygger upp mycket som &r inkorrekt och
inkonsekvent.

Vi har redan sett att madame Blavatsky med hogre jaget menar buddhi hos ménniskan, den
mellersta medlemmen av hennes odddliga medvetenhets trefald. Buddhi ar visdomen hos
méanniskan. Men den &r en avspegling av den universella visdomen, utan vilken det inte kan
finnas ménsklig visdom. Likasd kunde ingen méinniska bli buddha utan Dhyani-Buddha
Avalokiteshvara, den yttersta visdomens “energicentrum”, Adi-Buddha. Den vise Gautamas
upplysning var saledes inte i grund och botten en manniskas forvandling till en gud, utan en
fullkomlig méanniskas férening med Logos’ visdom.

Den andra av de fotnoter vi nu studerar talar icke endast om manas sasom den manskliga
sjdlen, utan hdnvisar ocksa till ménniskans animala sjél. Denna ér det 14gre manas, kdma-manas.
| dess varld finns djurens gruppsjalar, medan véxtrikets finns i narmast lagre vérld och
mineralriket i den &nnu lagre véarlden. Till dessa betydelser av termerna ’sjél”, ”hdgre jag” etc.
haller sig madame Blavatsky med fullkomlig konsekvens genom hela boken.

SJATTE KAPITLET
JAGET OCH ALLJAGET

Nar till varldens oro din knoppande Sjal lanar sitt 6ra, nar pa den stora illusionens
danande stamma din sjal svarar; nar skramd vid dsynen av smértans heta tarar, nar
dévad av nddens rop, din Sjal drar sig liksom en skygg skéldpadda inom jagiskhetens
skal, inse d3, o larjunge, att din Sjal ar en ovardig helgedom at hennes tigande Gud.

Nar din Sjal vaxer sig starkare, trader hon fram ur sin trygga fristad, bryter sig
loss ur den skyddande helgedomen, stracker ut sin silvertrad och rusar framat; nar
hon ser sin bild pa rymdens vagor och viskar, "Detta ar jag” — uttala, o larjunge, att
din Sjal ar fangen i villfarelsens snaror.

C.W.L. — | borjan av detta textavsnitt, i uttrycket "knoppande Sjal”, finner vi evolutionens
idé antydd. Under manga hundra ar hade manniskor i Europa ingen tanke pa evolutionen. De
agde forestallningen att véarlden och alla de varelser som bor dari hade skapats alldeles plotsligt,
och de antog inte att de mer sammansatta formerna hade utvecklats ur enklare och lagre staende
och skulle utvecklas vidare till nagot mer fullandat. Sedan kom idén i slutet av 1700-talet att
levande varelsers materiella former genomgick evolution, utveckling. Denna trodde somliga
bero pa nagon drivkraft hos det i formen inneboende livet, medan andra férklarade den endast
med den naturliga miljon sasom urvalsfaktor.
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Men for lange sedan fanns en teori om sjalens evolution, som hela tiden varit en central lara
i de hinduiska och buddhistiska traditionerna. Under de senaste femtio aren har teosofer gjort
denna teori tillsammans med ldran om reinkarnation mycket utbredd i vésterlandet. Den
framlaggs som den mest logiska och etiska teorin om manniskans 6de, sedan det vél faststallts,
pa vetenskapliga eller religiosa grunder, att manniskans sjél 6verlever kroppens dod. Sjélen
inkarnerar manga ganger for att skaffa sig erfarenhet, och envar av oss blir darigenom till sist
icke blott ett geni pa nagot omrade for manskligt tankande eller arbete utan en fullkomlig
manniska, redo for full och medveten gudomlighet.

Det finns tva huvudsakliga stadier pa sjdlens utvecklingsvdg — det forsta kallas pravritti marga,
utgdendets vég, och det andra nivritti marga, atervindandets vig. Pa det forsta stadiet utvecklas
personligheten, varvid mycket karma samlas medan sjélen fullfoljer sin rastlosa bana att soka
tillfredsstélla sina mangahanda begér i yttervarlden. P& det andra stadiet vander sig sjélen sa
smaningom bort fran varlden, och med siktet installt pa det gudomliga, sitt ursprung och mal,
agnar den sig at uppgiften att fullanda sig for att avsluta manniskostadiet av sin evolution.

Det dr detta andra stadium, nivritti-marga, som indelas i provldrjungaskapets vdg och
initiationernas vég. Dessa har utforligt beskrivits i bdckerna The Path of Discipleship,
Initiation, The Perfecting of Man och The Masters and the Path. Denna marga (eller vag)
innebdr en frivillig evolution, vari kandidaten avsiktligt skolar sig i de hogre karaktarsegen-
skaperna. Lagre varelsers och ménniskors evolution pa pravritti-marga r ofrivillig. De soker
upplevelser och gensvarar pa dessa och lar utan klar insikt om vad det ar som sker med dem.

I en fotnot till ordet "illusion” skriver madame Blavatsky om maha-maya, den stora illusio-
nen, det objektiva universum. Vad ordet "illusion” betyder, ndr det anvands om yttervéarlden,
har redan dryftats. Det &r inte samma begrepp som det som i texten avses med uttrycket
“villfarelsens snaror”, vilket enligt en annan fotnot syftar pa ”sakkayaditthi” villfarelsen om
personligheten”.

Nar herren Buddha for manniskorna uppenbarade den adla attafaldiga vagen, vagen till frihet,
det praktiska sattet att upphéva lidandet, undervisade han dem om de tio fjattrar, som kandidaten
maste 1 tur och ordning avlidgga. Den fOrsta av dessa heter sakkayaditthi, villfarelsen om
personligheten. Lat oss se hur denna villfarelse uppstar. Ett barn fods pa grund karma — resultat
av individens garningar i forflutna liv. Barnet har ett visst slags kropp, och det far uppleva
varjehanda. Allt medan tiden gar, far barnet hora vad folk sager om det, och det upptéacker vad
det kan gora och vad det inte kan gora. Det ser sig sjalvt i allt detta liksom i en spegel — en spegel
liknande dem som finns upphé&ngda i n6jesparker for att roa folk med sina groteskt ihoptryckta
eller utdragna bilder. Det far pa sa satt asikter om sig sjalvt — att det ar klokt eller dumt, vackert
eller fult, svagt eller starkt. Barnet uppfostras, gar i skolan och blir en vuxen, som férvarvar en
samhallsstélining och bildar en karaktar, antar kroppsliga och sjélsliga vanor och kénner sig som
lakare, advokat, husmor — eller vad de nu ma vara — och har darmed skaffat sig en fast
personlighet. Ndr individen, barn eller vuxen, tanker sig vara denna personlighet, har han det som
kallats “jagpersonlighet” — just denna villfarelse som beharskar de olyckliga patienter pa
sinnessjukhus som inbillar sig vara en tekanna, nordpolen, drottning Elisabet eller Napoleon.

En bestamd och vél skolad uppséttning kroppar och personlighet med nyttiga vanor &r natur-
ligtvis en god sak liksom goda arbetsredskap eller en val fungerande bil. Vi vill inte ha en svag
eller intetsdgande personlighet. Men hur god var personlighet &n ma vara, bor vi ej anse den vara
vi sjdlva, och vi bor kunna bruka all var egen viljekraft, kérlekskraft och tankekraft, medan vi
anvander den for vara syften for vart andliga liv i fysiska vérlden. Dessa personligheter bor ej
framtrada som kandidater till ododlighet och soka undfly de harjningar bruket och tiden later
overga allt materiellt. En medelalders herre sade en gang till sin son, som erbjod sig att avborda
honom nagot av hans arbete: ”Negj, nej, min gosse, gor forst slut pa de gamla!” Personligheterna
maste vilja forbrukas, anpassas till stundens andliga andamal, slitas ut — och maste sdsom enda
beloning noja sig med en lang och hérlig vistelse i devachan, som foljer pa den yttre kroppens
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dod for alla dem som salunda tjanat det gudomliga inneboende jaget, utom naturligtvis méastarnas
tjdnare, som avstar fran denna bel6ning och snabbt aterfods for att arbeta for varlden.

Denna jord, larjunge, ar sorgens sal, dar langs forfarliga provningars vag fallor ar
gillrade for att fanga ditt hogre jag med den villfarelse som kallas “det stora
katteriet”.

Att fysiska varlden &r en sorgernas ort ar en utbredd tanke i buddhismen och hinduismen.
Olampligt och hart arbete, som ofta vanstaller eller forsvagar organismen, fortryck, sjukdom
och fruktan ar de flesta manniskors lott. De som genom formdgenhet fatt en behaglig stallning
i samhallet, ma séga att de finner mycket noje i detta liv, men Patanjali sager: "For de
insiktsfulla ar allt lidande.” Det finns mycket som inte stor de forhallandevis ringa utvecklade
— sasom lukten av alkohol, kott eller 16k, fabriksvisslors tjut, bullrig musik, ohyfsade seder,
hiskligt fula klader och byggnader och tusen andra ting, som plagar de kansligare. Utover detta
finns begaret efter att fa det vi 6nskar och fruktan for att forlora det, sedan vi vél fatt det, och
lidande for alla i var narhet, om inte for oss sjalva. Sannerligen ar manniskorna galna, om de
haller fast vid fjattrar som dessa. Sannerligen &r varlden en sorgens sal. Tank pa hur torftig den
ter sig for dem som ké&nner de hogre véarldarna.

Men sd ar det huvudsakligen darfor att manniskan gjort den sadan. Tank pa det véldiga hav
av liv som fyller mineral-, véxt- och djurrikena och hur allt detta skélver av behag. Till och med
skaldens hemska bild av ”naturen, rod dar tand har huggit och klo har slitit” forlorar det mesta
av sin kusliga farg, nar vi inser att djuren ej tanker fére och efter”, som méanniskor gér, med
plagad langtan och fruktan. Medan djurens strider pagar och blodet och saren pinar den
manniska som ser pa, ar spanningen i djurets medvetande pa sin hojdpunkt och férnims av
djuret sjélvt ofta som det storsta noje. Jorden &r en sorgens sal endast for ménniskan, som med
sin girighet och vrede, alstrade av en stark fantasi, som nar det heta begarets lagor, har med
orakneliga fasor forgiftat bade sitt eget liv och sin samvaro med andra.

Likval fordras blott att sjalviskheten besegras for att var och en av dessa fasor skall avlagsnas
och hela manskligheten fa del av denna vérldens gladjeamnen — det behag som fas av djup frihet
och skonhet, av upptéckt, av skapande arbete, av samhalleligt och kroppsligt vélbefinnande.

Madame Blavatskys fotnot talar sedan om:

Attavada, det katteri som bestar i tron pa sjalen eller snarare pa sjalens eller jagets
atskillnad fran det enda universella, oandliga jaget.

Atta dr motsvarigheten pa pali till sanskritordet atma, och vada betyder ldra. Laran om atma,
som vi redan behandlat, &r den stora anledningen till meningsskiljaktighet mellan hinduer och
buddhister, men i sjalva verket ligger skillnaden blott i ordbruket, ty nar hindun séger att jaget
eller atma hos minniskan ar ett med det universella jaget, menar han med ordet ”jag” inte
detsamma som manniskor vanligen menar, nar de tanker pa eller talar om sig sjalva utan nagot
betydligt djupare, som bara den framskridne yogin nagonsin kan forestilla sig. Det finns 1 skriften
Shri vakya sudha ett stélle, dar aspiranten far det varnande radet att, nar han upprepar den stora
religiosa formeln “jag &r detta”, tdnka noga efter vad han menar med “jag”. Pa stallet ifraga
forklaras att den enskilde individen bor fattas sasom en trefald och att det ar foreningen av endast
den hogsta av dessa tre med Brahman, som avses med ”Du ar detta” och liknande yttranden.
Sasom redan forklarats, ar personligheten icke ”jag”, och icke ens ”duet” i mig ar “jag” utan jaget
ar nagot som ej kan skiljas fran det universella jaget, vari de manga och den Enda &r ett. Buddhas
lara fornekar att detta "du”, som méanniskorna kallar jag”, ar bestaende.

Det ar olyckligt att tva stora religioner som hinduismen och buddhismen skall skilja sig at
genom ett sa litet missforstand och att pa grund darav ocksa den nutida teosofiska rorelsen
spridits mycket langsamt bland buddhister. Vi har utgivit en omfattande teosofisk litteratur, dar
orden ”atma” och “jaget” anvinds mycket, och detta har stott bort ménga buddhister, vilka inte
gjort sig modan att undanréja detta hinder, bestaende av ord, som vi utan att marka det stallt i
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deras vég.

Okunnige larjunge, denna jord ar blott den dystra ingangen till det dunkel som
foregar det sanna ljusets dal — det ljus som ingen vind kan blasa ut, det ljus som
brinner utan veke eller bransle.

| denna och i nagra senare verser far vi poetiska namn pa de olika varldarna i naturen. Sasom
forut sagts, var det bruk hos osterlandska esoteriker att behandla emotionalvarlden och lagre
mentalvarlden sasom en enda. Madame Blavatsky gjorde ofta detsamma i sin undervisning.
Detta sammanforande av de tva anges i denna bild av “ett dunkel som foregar det sanna ljusets
dal”. Denna beskrivning av det sanna ljusets dal visar att det ror sig om sjalens och det hdgre
jagets regioner, de varldar dar buddhi och hogre manas har sitt hemvist.

Om vi later en linje dela mentalvérlden i en hogre och en lagre del, finner vi att det ar en
avgorande skillnad mellan de varldar som ligger nedanfor och dem som ligger ovanfér denna
linje. | de l&gre vérldarna hérskar materien, det ar det forsta man lagger marke till, och har
medvetenheten svart att lysa igenom formerna. Men i de hogre varldarna ar livet det mest
framtradande och finns formerna bara for livets andamal. Svarigheten i de lagre vérldarna ar att
lata livet komma till uttryck i formerna, men i de hogre rader raka motsatsen — dar har formen
svart att halla floden av liv. Det ar forst ovanfor skiljelinjen, som medvetenhetens ljus ej
paverkas av nagon vind och skiner av egen kraft. Den andliga eldens symbol & mycket lamplig
for medvetenheten i dessa varldar till skillnad fran den i de lagre varldarna, dar symbolen av
eld som brinner med bransle ar mer tréffande.

Den stora lagen sager: ”For att bli kannare av alljaget maste du forst bli kannare
av jaget.” For att na kunskapen om detta jag maste du uppge jaget for icke-jaget,
varat for icke-varat.

I en fotnot gor madame Blavatsky atskillnad mellan atmajnani, som ndmns hér, och
tattvajnani. [ den hinduiska litteraturen &r skillnaden i allmanhet ringa och ldmnas vanligen utan
avseende, men hon séger: “Tattvajnani dr den som kénner eller urskiljer principerna i naturen
och hos ménniskan, och atmajnani dr den som kinner atma eller det universella enda jaget.”
Jnani betyder kénnare och tattva betyder sanningen eller tingens verkliga natur.

Det har i teosofin alltid varit en lara att vi for att kunna ga framat maste tillampa den gamla
grekiska formeln ”Kann dig sjalv”. Till foljd darav handlar en mycket stor del av den nutida
teosofiska litteraturen om manniskans konstitution, historia och 6de. Det ar genom att studera
méanniskans olika principer och kroppar, som vi kan gradvis urskilja vad hon &r och hur vi i
tanken kan skilja henne fran de héljen hon anvénder, tills vi slutligen nar fram till det verkliga
jaget. Sedan skall vi genom detta verkliga jag hos oss forverkliga det universella jaget.
Egentligen ar de bada ett.

Men for att kanna det verkliga jaget hos en sjalv maste man satta det lagre jaget at sidan, sa
att det blir liksom intet. Som vi redan sett, ar den fullstdndiga uppldsningen av ”jagpersonlig-
heten” den invigdes allra fOrsta uppgift pd den egentliga végen, eftersom sakkayaditthi,
villfarelsen om det personliga jaget, ar den forsta boja som maste avlaggas.

Och sedan kan du icke vila mellan den stora fagelns vingar. Ja, ljuv ar vilan mellan
vingarna av den som varken uppstar eller dér utan & Aum genom eviga tider.

Om den stora fageln, som har en framtradande plats i Osterlandets religiosa symbolism, har
madame Blavatsky tillfogat foljande fotnot:

Kala Hamsa, figeln eller svanen. Det stir i Nadavindupanishat (Rig Veda), 6ver-
satt av Teosofiska samfundet i Kumbakonam — Stavelsen A anses vara fageln
Hamsas hogra vinge, U dess vinstra, M dess stjart och Ardhamatra (det halva méttet)
sags vara dess huvud.”
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Ordet Aum, vanligen uttalat Om, anvands vid begynnandet av varje gott arbete eller god
tanke, ty det ar ett maktord, som symboliserar den gudomliga skapelsen. | orédkneliga sanskrit-
bocker upprepas yttrandet att horsel, kénsel, syn, smak och lukt sammanhanger med i tur och
ordning materieslagen akasha (eter eller himmel), vayu (luft), tejas eller agni (eld), apas eller
jala (vatten) och prithivi (jord), vilka ar de for oss kdnda fem vérldar, vari ménniskan mani-
festerar sig, alltsd atma, buddhi, mentala, emotionala och fysiska. Dessa virldar skapades i
uppriknad ordning, begynnande med atma, dir ljudet anvéndes som skaparkraft. Naturligtvis
kan det inte vara detsamma som vart fysiska ljud, som ar en vibration i luften eller nagot annat
fysiskt &mne. Det var av samma beskaffenhet som tystnadens rost, atmas vilja. Likvil &r ljudet
aven i var fysiska varld en betydande formbyggande kraft, ett faktum bekant for envar, som
studerat elementér naturvetenskap och framstallt Chladnis klangfigurer eller utfort liknande
experiment. Det finns i de hinduiska skrifterna atskillig symbolism forbunden med denna tanke
att varlden skapats genom ljud.

Ordet Aum sags vara av sarskilt varde sasom mantra, emedan det ar det mest fullstandiga
manskliga ordet. Det borjar med vokalen A i munhalans bakre del, fortsatter med vokalen U,
som ljuder i munhalans mitt och avslutas med konsonanten M, varmed ldpparna slutes. Det
I6per saledes genom det ménskliga talets hela register och representerar darmed hos méanniskan
hela skapelseordet. Dess tre delar fattas d&ven som symboler for treenighetens manifestation pa
en mangd olika satt, och redogdrelsen for alla dessa skulle nog kunna fylla en hel bok. Salunda
har vi parabrahman, daiviprakriti och mulaprakriti; Shiva, Vishnu och Brahma; vilja, visdom
och verksamhet; ananda, chit och sat eller sdllhet, medvetenhet och vara; atma, buddhi och
manas; sattva, rajas och tamas och manga andra. Aum é&r saledes en standigt aterkommande
paminnelse om denna trefald, som gar igen i allt. Det &r alltsa en nyckel till I6sningen av manga
mysterier liksom ett maktord. Fagelns huvud fattas da sasom det omanifesterade uttrycket for
det trefaldiga ordet.

Kala, ett ord som betyder tid”, &r ett av Vishnus eller Avalokiteshvaras namn. Hamsa
betyder svan, varfor Kala-hamsa ér tidens svan. Sdsom symbol har fageln bibetydelsen av tid,
eftersom den fardas genom rummet. Det kdnnetecknar medvetenheten att den framskrider eller
utvecklas och saledes existerar i tiden. Logos’ medvetenhet ar tid, den varken borjar eller slutar
i tiden och darfor varken fods eller dor.

Fageln ar saledes en symbol for Andra Logos, som ocksa &r den stora visheten. Det finns en
valkéand hinduisk fabel, som forknippar hamsa eller svanen ocksa med denna tanke om visheten,
ty den berattar om denna fagel att den, nar den bjuds en blandning av mjélk och vatten, formar
skilja mjolken fran vattnet. Sa verkar visheten ocksa i manniskolivet i det den ur var blandade
erfarenhet valjer ut det som ar vésentlig naring for sjalen. Visheten blir kvar i ménniskans
andliga sjél, nar erfarenheterna forklingat, eftersom alla handlingar nar sin fullbordan i
visheten”, som Bhagavad-gita Sager.

En manniska, som vandrar vagen och genomgatt den tredje initiationen, kallas ocksa en
hamsa eller svan. Hon ar ivrigt i fard med att befria sig frdn raga och dvesha, de tredje och
fjarde bojorna, som ar begdr och avsky, och 6var darfor sarskilt visheten. Manniskor i vérlden
ar fulla av tyckanden for och emot och lider darfor svart under sina egna asikter om saker och
ting. Genom att lagga av dessa tva bojor blir hamsan liksom den vise, som beskrivs i Gita sasom
den som ar n6jd med vishet och kunskap, for vilken en jordkoka, en sten och en guldklimp ar
detsamma, som med ovald betraktar v&nner och fiender, rattfardiga och oréattfardiga. Det &r inte
sa att denna manniska inte satter varde pa guld och vanner. Det gér hon, men hon sétter varde
ocksa pa lera och fiender. Den vise kan draga nytta av varje slags erfarenheter, de ar alla till
gagn for sjalen. Epiktetos hédvdade detta, nar han forklarade: ”Det finns bara ett, for vilket gud
har sé&nt mig till varlden — att fullanda min egen karaktér i dygden, och det finns ingenting i
varlden som jag inte kan bruka for detta andamal.”

Vidare dr uttrycket Hamsa ocksa en form av yttrandet ”Aham Sah” eller "Jag ar Denna” eller,
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som det ofta brukas, ”So’ham”, vilket bestar av samma ord i omvénd ordning. Nar aspiranten
upprepar detta yttrande, minns han ocksa att sattet att grensla Hamsa eller livets fagel ar att inse
att han &r jaget. Det s&gs att den héngivne yogin yttrar denna formel med varje andedrag, vilka
uppgar till 21 600 per dygn, varvid luften dras in med ljudet “sah” och st6ts ut med ljudet "ha”.

Sa lange fageln flyger, ljuder skapelseordet, finns tiden. Ehuru tiden har varken borjan eller
slut, ar den likafullt en métbar period — vilket ar ett stort mysterium. Har gér madame Blavatsky
foljande anmérkning:

Evigheten har hos sterlanningarna en alldeles annan inneb6rd &n den har hos oss.
Den betyder i allménhet de 100 ar som utgér Brahmas alder, varaktigheten av en
maha-Kkalpa eller en tidrymd av 311 040 000 000 000 &r.

Denna del av @mnets behandling avslutas med orden:
Grensla livets fagel, om du vill veta. Giv upp ditt liv, om du vill leva.
Till dessa laggs foljande anmarkningar:

Samma Nadavindu siger, ”En yogi, som grenslar Hamsa [sdledes kontemplerar
Aum], drabbas ej av karmiska inflytanden av krorer av synder.”
Giv upp den fysiska personlighetens liv, om du vill leva i anden.

En kror &r tio miljoner. Man fér emellertid ej antaga att det &r yogin tillatet att bega dessa
synder. Om han det gjorde, vore han ingen yogi. Detta uttryck ar blott det dsterldindska sittet
att ange att han ar ytterligt fri fran den materiella varldens fordarv. Den manniska, som tanker
och verkar utan personligt begér, med yttersta osjalviskhet, lider inga karmiska féljder. Frukten
av alla hennes anstrangningar gar till den stora behallaren av andlig kraft for hjalp at vérlden,
sasom redan forklarats.

SJUNDE KAPITLET

DE TRE SALARNA

Tre salar, trotte pilgrim, leder till m6dornas dnde. Tre salar, Maras betvingare, for
dig genom tre tillstand till det fjarde och darifran in i de sju varldarna, den eviga
vilans varldar.

Om du vill lara deras namn, lyssna da och minns.

Den forsta salens namn ar Okunnigheten — Avidya.

Det ar den sal, vari du sag ljuset, vari du lever och skall do.

Den andra salens namn &ar Larandets sal. | denna skall din Sjal finna livets
blomster, under varje blomma en orm ligga ringlad.

Den tredje salens namn ar Visheten, bortom vilken stracker sig Aksharas andltsa
vatten, allvetenhetens oférstorbara kalla.

C.W.L. - De tre salarna kan tolkas pa tva satt: sasom objektiva varldar eller sisom subjektiva
tillstand hos méanniskan.

I det forra fallet & okunnighetens sal fysiska vérlden och larandets sal, i fotnoten betecknad
sasom “den sal, vari den pa prov antagne larjungen gor lardomar”, &r det som kan kallas
emotional-mentala varlden (emotionalvarlden och lagre mentalvarlden betraktade sdsom en
enhet). Nar jag for sexton ar sedan skrev The Inner Life, syntes det mig sannolikt att madame
Blavatsky med termen ”larandets sal” menade emotionalvérlden och med “vishetens sal” lagre
mentalvarlden. Men sedan jag manga ganger sedan dess tankt pa och diskuterat saken, lutar jag
numera at asikten att vi riktigare aterger hennes tanke, om vi later larandets sal innefatta icke
endast emotionalvarlden utan &ven lagre mentalvérlden och hojer vishetens sal till att innefatta
saval hogre mentalvarlden som buddhi.

Att Aryasanga inte tinkte pd enbart emotionalvirlden sisom ldrandets sal och ligre
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mentalvarlden sasom vishetens sal framgar litet langre framme, nar han talar om den senare
salen sdsom den, "vari alla skuggor ar okanda och dar sanningens ljus skiner med ovansklig
harlighet”. Lagre mentalvarlden motsvarar icke denna beskrivning. Lat vara att den ar langt
harligare och finare &h emotionalvérlden; den &r likval en materiell vérld och hemvist for
maéanniskornas personligheter. Vidare séger lararen &ven att det oskapade dvaljes i vishetens sal,
och det hogre jaget ar det oskapade, icke personligheten. Och i lagre mentalvérlden likaval som
i emotionalvarlden ligger en orm ringlad under varje blomma, ty om lidelser och daraktiga
begdr hemsoker den ena virlden, bor hogmodet och férdomarna i den andra. | hogre
mentalvérlden kan visserligen finnas mycket, som det hégre jaget inte vet, men vad det vet, vet
det ratt. Lagre mentalvarlden daremot &r personlighetens och villfarelsens omrade.

Den omfattning, vari de lagre varldarna &r illusionens vérldar, framgar ocksa av det satt, pa
vilket vara sinnen och andra formagor verkar i dem. Tag synen till exempel — vi ser eftersom
var syn hindras. Om man kunde se fullkomligt genom vaggen, skulle man inte se vaggen. Det
ar detsamma med att ga. Vi har en viss frihet att vandra omkring, eftersom jorden bjuder
motstand mot vara fotters fria rorelse. | de hogre vérldarna lever man i ljuset.

Det é&r i Osterlandska esoteriska skolor ej ovanligt att man sammanfor emotionalvérlden och
mentalvérlden till en enda. Vedantas anhéngare talar om en enda kropp (som de kallar mano-
mayakosha, det hélje som bestar av manas), nar var teosofiska litteratur vanligen urskiljer tva
— emotionala och mentala — och denna kropp tillagger de sadana erfarenheter som hor till bada
dessa virldar. Yogakandidaten 1 rajayogaskolorna utbildades alltid i att arbeta fran det mentala
ner till det emotionala. Detta mycket forsiktiga tillvagagangssatt framtrader ocksa hos Patanjali,
som later sina tva forsta steg handla om den réatta vandeln och fordrar att yogin gor bestamda
framsteg pa dessa tva, innan de far borja utfora de 6vningar som leder till forvarv av siddhierna
eller de sarskilda yogaférmagorna. | sin bok Raja Yoga: The Occult Training of the Hindus har
professor Wood kallat dessa forsta steg “de tio buden” och Gversatt dem sasom de fem
behérskningarna: ”Du skall icke skada, ljuga, stjala, vara liderlig, vara girig” och de fem
lakttagelserna. ”Du skall vara ren, forndjsam, sjalvbehéarskad, flitig i studierna och hangiven.”
Dessa metoder var i full kraft 1dngt fore Aryasangas tid. Pandit N. Bhashyacharya och nigra
ytterligare sanskritlarda hdvdar att Patanjali, som sjalv inte var systemets upphovsman, gav
varlden sina berémda Siitraer sa langt tillbaka som pa 800-talet fore var tiderdakning.

I Méstarna och vagen har jag forklarat att det vid de gamla initiationerna ofta forekom att
mycken tid d&gnades at att undervisa kandidaten i arbete i emotionalvérlden, eftersom larjungens
vackande till arbete i denna varld forlades till ett senare stadium &n vad vanligt &r for nutidens
teosofer, som ofta redan gjort mycket dylikt arbete och darmed skaffat sig en ingaende kunskap
om emotionalvéarlden langt fore initiation.

Om vi betraktar de tre salarna sasom subjektiva, sasom stadier i det manskliga medvetandets
utveckling, far vi féljande vélkanda indelning: (1) Den ménniska som lever okunnigt i varlden,
dras till och stots bort av sadant som omger henne, drivs till handling av sina egna obehéarskade
lidelser och begér — detta &r okunnighetens stadium. (2) Den manniska som lar att naturen ager
bestdmda lagar och inser att hon genom att tillampa dessa kan vinna mycket stérre makt an hon
hade i sin okunnighets dagar — detta ar larandets sal. (3) Den ménniska som insett att det finns
andliga lagar och lar sig att lyda dessa. Hon vet om reinkarnation och karma och om de lagar
rérande ratt och oratt som styr hennes eget och andras framatskridande. Hon har insett att de
yttre tingen finns till endast for den i utveckling stadda sjalens &ndamal och lever i enlighet med
denna insikt. Hon befinner sig i vishetens sal.

Madame Blavatsky beskriver medvetenhetens fyra tillstand:

Medvetenhetens tre tillstind ir jagrat, vakenheten, svapna, dréommen, och
sushupti, dromlosa somnen. Dessa tre tillstind hos yogin leder till det fjéirde — turiya,
tillstandet bortom det dromlésa, bortom dem alla, ett tillstand av hog andlig
medvetenhet.
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Dessa medvetenhetstillstand &r icke fast bestdmda utan kan séttas i samband med de varldar
eller objektiva salar som ndmndes ovan vad galler den kandidat som férbereds for arhat-
initiationen. | detta fall kan vakenhetstillstandet vara det fysiska, dromtillstandet det emotional-
mentala, dromldsa tillstdndet det hogre mentala och buddhitillstandet och turiya det atmiska.

De ganska egendomliga termerna vakenhet, drom och dromlés sémn synes ha valts ut enligt
fysiska varldens standpunkt att beteckna de hojder i medvetenhet som kandidaten nar vid olika
tillfallen. Nar manniskan skotte sina géromal i fysiska varlden med alla sina férmdgenheter
vakna i denna varld, befann hon sig i forsta tillstandet. For att forsta det andra tillstandet maste
vi minnas att det finns tva slags drommar — de vanligtvis meningslosa alstren av hjarnan
(grovfysiska och eteriska) och de verkliga upplevelser den manniska har som ldamnat sin fysiska
kropp och arbetar och lar i de emotional-mentala regionerna. Det &r till detta senare, som denna
term, "dromtillstandet”, hanfor sig. Den kandidat, som sover eller nastan somnar i en dagdrém,
torde efterat minnas nagra dylika upplevelser och da tillagga dem “dromtillstandets
medvetenhet”. Men antag att aspiranten, val utanfor kroppen, vid nagot tillfalle dvergar till det
som kan kallas en andra somn och hojer sig till nasta varld, for att en stund vara medveten pa
denna hogre niva. Nar han sedan vaknar i det fysiska, har han troligen intet minne av vad som
skett med honom, medan han var utanfér kroppen, eftersom hans hjarna icke ar installd pa att
registrera erfarenheter av andra varldar hogre an den, vari han har sitt “dromtillstand”. Det
skulle darmed forefalla honom att han sovit en djup, dromlés somn, och vanligen blir en kénsla
av djup tillfredsstallelse och vélbefinnande hans enda upplevelse darav. "Drémlésa somnens”
tillstand ar saledes medvetenhet i denna annu hogre varld.

Det fjarde tillstandet kallas ibland trans, och av det skal som i det féljande skall anges. Det
har ofta forklarats att en aspirant, nar han ar utanfor kroppen, kan hoja sig ett steg hogre an det
han befinner sig i, nér han ar i kroppen. Det &r for larjungen mojligt att &ven i djup meditation
hoja sig i trans till det hogre tillstdndet och darefter taga med sig upplevelsen till
vakenhetstillstandets minne. Alltsa kan arhaten na buddhivarlden, medan han &r i fysiska
kroppen och atmiska eller nirvaniska virlden, nér han ar utanfor den eller befinner sig i djup
meditation eller trans. Termen "akshara”, som har anvands om detta fjarde tillstand, betyder
helt enkelt det som inte smalter bort, det oférgéngliga.

Samma uppsattning termer kan brukas sasom en relativ serie for i esoteriken icke sa langt
framskridna. En sadan kan ha dagsmedvetenheten i fysiska vérlden, dromtillstandet i
emotionalvarlden och dromlosa tillstandet i mentalvarlden. En annan, som formar anvanda sina
emotionala formagor i fysiska dagsmedvetenheten, har dromtillstandet i det lagre mentala och
dromlosa somntillstandet i det hogre mentala och sa vidare. Turiya ar ett hogre tillstand, som 1
varje fall nas med en sarskild viljeanstrangning och meditation, som ar ett medel att till sist hoja
hela uppsattningen om tre tillstand ett steg hogre an férut. Medan 6vergangen pagar och innan
denna hojning ar genomford, finns alltid detta fjarde tillstand.

Detta erfar man i meditation. Kandidaten sitter och riktar sin dagsmedvetenhet pa ett visst
foremal — sag, en katt. Sedan hojer han sig till "dromtillstandet” och soker for sig framstélla
djurets emotionala sida. Darnast stiger han till somntillstandet” och riktar uppmarksamheten
pa djurets mentala védsen. Det fjdrde steget torde vara samadhi — eller kontemplation — ett forsok
att inse dess betydelse och verklighet for det hogre jaget, att ga bortom kattens tre former till
dess subjektiva innebdrd. Uppmarksamhetens fastande pa katten i forsta fallet ar koncentration,
medvetenhetens héjande &r meditation, den slutliga koncentrationen i ett hogre slags synfélt,
bortom det som tidigare naddes, dr kontemplation (eller samadhi). Den senaste anstrdngningen
kan likna genomtrangandet av ett moln eller en dimma, varur den nya synen gradvis bildas eller
varur den kan komma liksom en blixt. | vilketdera fallet maste utovaren forhalla sig mycket
stilla for att behalla intrycket sa lange som mdjligt. En enda tanke pa det egna jaget, pa den
gamla personliga relativiteten, kan gora hela évningen om intet, sa att icke ens minnet av den
blir kvar.
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De tre salarna for, som sagt, till médornas ande — icke till arbetets ande, maste man marka. |
dessa lagre varldar har vi en uppfattning om arbete som forvisso alldeles skiljer sig fran den
som rader i hogre varldar. For oss har nere &r ordet arbete nastan synonymt med mdda och ofta
med slit och slép, men ur en hogre synvinkel &r det faktiskt lek. Slit och sldp ar blott handling,
det férvandlar inte den manniska som gor det. Men det minsta arbete, som utfores esoteriskt,
med hjartat, ”sasom for Gud och icke for manniskor”, utfores battre an nagonsin forut, ar gott
for hans utveckling som gor det. Nar man till exempel skriver ett brev, lagger man sig vinn om
att gora det prydligt, rent av vackert, och att uttrycka sig kortfattat, klart och behagfullt; man
har utvecklat handen, dgat och hjarnan, tankekraft, karlekskraft och viljekraft. Verkligt arbete,
sasom det konstnaren utfor, ar fullt av skaparkraft och gladje. Men aven i dylika ting finner vi
att ndgon maoda finns nedlagd, och detta pa grund av de hinder som moter i de lagre varldarna.
Likval finns icke ens har nere en klar skiljelinje mellan méda och lek. Om man till exempel ger
sig ut pd en lang ridtur, &r den forsta delen av farden full av gladje for bade ménniska och hést,
men detta gar omarkligt over, medan tréttheten tilltar, och med ens erfar manniskan att den ritt,
som i borjan var lek, nu blivit arbete eller rattare sagt mdda. | andra fall kan det finnas en
uppgift, icke langvarig, men en nagot for stor for var formaga, och da finns en kéansla av moda.
Men allt arbete ar i verkligheten lek, nar det rader fri vilja och ingen trotthet eller
Overanstrangning.

| detta avseende har vi mycket att lara av djuren och dven av vaxterna. "Vax sasom blomman
vaxer”, sager Ljus pa vagen, "oppna ditt hjarta for solen.” Kristus sager: "Beskaden liljorna pa
marken, huru de véxa: de arbeta icke, e heller spinna de; och likval sager jag eder, att icke ens
Salomo i all sin harlighet var s& klddd som en av dem.”* Det &r djupaste fruktan for
morgondagen, som gor manniskors arbete till moda, som far dem att svettas i bitterhet. Men
Lagen sédger: "Gor det visa och ratta i dag och lamna resultatet at sig sjalvt.” Detta ar icke en
lara for lattjan, utan for arbetet som ar lek och inte mdda.

Detta kan belysas dven med de olika satt, pa vilka manniskor gor en langre resa. En man
stiger pa taget i Chicago och forblir i ett tillstand av upphetsning och otélighet under de tre-fyra
dagar resan till San Francisco, hans destination, varar. Han har riktat in sig pa nagot visst han
vill gora dar, och under tiden &r hans resa en moda och ett eldnde. En annan finner tusen
intressanta ting att se pa vagen — landskapet, manniskorna, taget sjalvt, sa att for honom resan
blir en angenam avkoppling. Och till sist har han fatt mer utrattat an den forste. Den indiske
bybon lever mycket ndra naturen, och nog vaxer han sasom blomman véxer. En man ger sig av
fran sin by for att hamta posten pa postkontoret eller avsanda nagra brev darifran, och
postkontoret ligger kanske pa tjugofem eller trettio kilometers avstand. Han lunkar inte sl och
plagad eller retar sina nerver med de behagl6sa rorelser som springer ur ett missndjt och otaligt
sinne. Tanken pa forsandelserna ar ej en mani, som utestanger alla andra intressen eller far
honom att forbanna véagens langd. Nej, dar finns insekter, faglar, blommor, trad, backar, moln
pa himlen, akrar, hus, manniskor och djur och forst som sist sjalva den valsignade jorden att
lagga sig pa att vila en stund liksom pa sammet i det gudomligas famn. Hur litet vet icke den
vite mannen om livet, hur mycket vet han icke av mgdan!

Hinduerna har sedan ldnge ansett att gudomen leker. Shri Krishnas Iila eller lek, som den
kallas, ar evolutionens stora verk, som synes oss sa modosamt att vi ryser infor de langa
tidsaldrar av arbete som star fore. Tank pd de 311 040 000 miljoner & som véar mahakalpa
omfattar. Vilken illusion! Néar vi nar modornas ande, &r livet idel lek, idel lycka.

Maodorna upphor men icke fordenskull arbetet, nar kandidaten intrader pa den fjarde végen,
som leder till den nirvaniska virlden. Han har slutfort det médosamma arbetet med att avldgga
de fem forsta fjattrarna — jagpersonligheten, tvivlet, vidskepelsen, tyckandet for och emot — allt
detta som bevisade hans bundenhet vid materiella ting, varigenom hans liv var en enda lang

4Evangelium enligt Matteus 6:28.
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kamp i en uppférshacke. Men nu ar hans fem aterstaende fjattrar sadana han bar inom sig. Dessa
maste han sannerligen besegra, men hans vapen blir ostérd klarhet, stillhet, lugn — bruket av
viljan, som ar det stillsammaste i varlden. Dessa fjattrar ar: begaret efter livet, savél det i formen
bundna som det formlésa, hdgmodet, upprérdheten och okunnigheten. Det vore av ringa gagn
att har analysera dem ingaende. Det ma racka att understryka deras inre beskaffenhet och saga
att manniskan for att utplana dem maste stilla sig sjalv och sina héljen ovanfor den granslinje
som skiljer personligheten fran det hogre jaget.

Pa tidigare stadier, fore modornas ande, gor den studerande klokt i att noga ordna sitt liv, sa att
hans arbete for mastaren kan sa langt som majligt goras till en lek. Det borde vara ren gladje,
ogrumlad lycka — en dylik sinnesforfattning torde vara gynnsammast for ett snabbt
framatskridande. Modan ar ingen fortjanst, ej heller sardeles gagnande, ehuru ibland nodvandig.
Hur ofta ar det ej, som den studerande utfér sin meditation med kanslan av att den ar ett fortret
men en nddvandig plikt, om &n med besvér och obehag. Gor det lyckligt och glatt, liksom en lek,
eller atminstone se fram mot den tid, da ni kan gora detta. Somliga sjunker njutningslystna i det
narvarandes famn och sager: Vi skall roa oss nu och lata framtiden taga hand om sig sjélv.”
Andra haller sig utanfor i stolt styrka och sager, Vi vagrar att roras av det som kunde falla vart
mod.” Men larjungen maste blotta ryggen for tidens slag, gladjas at den langa framtid som star
fore, i den lek, vari varje rorelse kan bli till ett dansande skaldestycke av gladje.

Pa tal om de sju varldarna sager madame Blavatsky:

Somliga oOsterlandska mystiker forlagger varats sju varldar, de sju andliga loka-
erna eller virldarna inom Kala Hamsas, svanens kropp bortom rum och tid, forvand-
lad till svanen i tiden, nir den blir Brahma i stillet for Brahman.

Alla manifestationer av sjutalet i naturen, sasom manniskans sju principer eller de sju
varldarna i solsystemet, harrér fran en sjuindelning, som uppstatt ur parabrahman. Tre av de sju
principerna manifesteras i den universella medvetenheten och ytterligare tre i milaprakriti. En
forbliver i sin kélla och innefattar alla de andra, ty de mangas narvaro upphéaver icke enheten
av det som i sanning &r ett. For denna lagre varld géaller alltsa att den individ, som Gvervinner
sitt mellersta tretal av principer (atma, buddhi, manas) och stiger upp i det forsta (monaden),
visserligen frigdres fran varldarna men likval finner dem alla dér i detta nya tillstand av verkligt
nirvana, som ligger lika langt bortom medvetenhetens tillstind som detta ligger bortom
materiens tillstand. Vi talar saledes om detta, i tredje person, bara sasom en eftergift at
okunnigheten och maste papeka att det sagda bor Oversdttas med ord som “du” for
medvetenheten och ”jag” for det sanna livet 1 det 6vermedvetna nirvana, om man skall forsta
det. Det &r dock icke arhaten som intréder i dessa vérldar” utan den fullkomlige adepten.

Det finns flera andra satt, pa vilka arhaten kan tankas intrada i den eviga vilans sju varldar:

I en mening &r dessa virldar den atmiska vérldens underavdelningar, genom vilka arhaten
borjar klattra. Det betecknande for den individ, som dvaljes i dessa, &r en oféranderlig, ostord
klarhet, ty dar skadas allt som det ar i det enda jaget, och dar detta forverkligas, kan ingen
fruktan och dngslan finnas. Sasom Gita séager: ”"For den vise, befastad i yoga, sags den ostérda
klarheten vara medlet.”® Det 4r icke sé att det i dessa regioner saknas verksamhet — dar rader en
enda, ofantlig vag av standigt rorligt liv — men det finns inga hinder for det Endas vilja. |
buddhivérlden har vi alltjamt dualitet i viss bemarkelse, eftersom man dar ser andra, ehuru
samma jag uppfattas sasom inneboende i dem liksom i oss sjidlva. Men buddhi maste
Overtraffas, ty kdrleken innefattar en dualitet.

Den avklarnade ro, arhaten i allt kande man forvarvar, later de lagre varldar, vari vi lever,
framtrada i ett nytt ljus. Han atnjuter i dessa en frihet, som andra inte kanner, han har funnit att
arbete ar lek. Efter att ha besokt sallhetens dal, har han upptéackt att livet inte bara dar utan i alla
varldar &r ren gladje. Han inte bara ser och alskar det liv som skrider framat i de forgangliga

Bhagavad-gita 6:3.
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formerna, utan aven kéanner och glads at den gudomliga vilja som star bakom det foranderliga
livet. Den eviga vila han atnjuter ar icke overksamhet, utan den yttersta inre frid den dger som
vet att allt &r gott, att den gudomliga viljan ar narvarande aven i det som fér andra ma forefalla
sasom hinder for framatskridandet, liksom i det synbarliga framatskridandet sjélvt. En filosof
erholl en gang en glimt av denna idé, nar han sade: ”Var i upph6jd ro, ty om ni misslyckas utan
egen forskyllan, sa ar misslyckandet en framgang storre dn ni vetat, eftersom den gudomliga
viljan verkat.” Arhaten vet nagot om den frid som 6vergar allt forstand, eftersom han borjar
leva i det eviga. Madame Blavatsky sager att detta ar "Omradet for den fulla andliga
medvetenheten, bortom vilken ingen fara langre finns for den som natt den.”

Om du vill vandra tryggt genom den forsta salen, 1at da icke din tanke misstaga de
begérets eldar, som brinner dari, for livets solljus.

Om du vill vandra tryggt genom den andra, stanna da icke for att inandas dess
bed6vande blommors valdoft. Om du vill frigoras fran de karmiska kedjorna, sok ej
din guru pa dessa mayas omriden.

De vise drojer icke i sinnenas lustgardar.

De vise aktar illusionens forledande stammor for intet.

S6k honom som skall lata dig fodas i vishetens sal, den sal som ligger bortom, vari
alla skuggor ar okanda och dar sanningens ljus skiner med ovansklig harlighet.

Den guru, som har omtalas, &r mastaren, lararen. Sasom madame Blavatsky uttrycker det:

Den invigde, som leder larjungen, genom den kunskap han meddelar, till dennes
andliga eller andra fodelse, kallas fadern, gurun eller méastaren.

En framstallning om guruernas eller mastarnas liv och verk har gjorts i boken The Masters
and the Path. En glimt av deras underbara, hoga férmagor far vi dar i den redogorelse som
lamnas om en meditation av méstaren Kithiimi. Allt medan han sitter 1 sin tradgard eller 1 sitt
rum, synes han meditera, men skanker egentligen nagra miljoner manniskor sin uppmarksam-
het, i det han &gnar sig at envar av dem liksom en vanlig méanniska kunde, om hon &gnade sig
helt och fullt at denna enda.

Varje hogre jag far hjalp av ndgon av mastarna, varfor den manniska, som kan vacka liv i
den forbindelse hon har mellan det l&gre jaget och det hogre, kan mottaga denna hjélp i sitt
personliga liv. De guruer, som man kan mota i fysiska varlden, ar i allmanhet invigda,
framskridna larjungar till de fullstandiga adepterna, sasom tidigare sagts.

Det oskapade dvaljes inom dig, larjunge, liksom det dvéljes i denna sal. Om du vill
na det och forena de tva, maste du avklada dig dina illusionens morka kladnader.
Kvav kottets rost, 1at ingen sinnenas bild uppsta mellan dess ljus och ditt, for att de
tva skall fi forenas till ett. Och sedan du Lirt, lit ditt eget ajnana fly ur lirandets sal.
Denna sal ar farlig i sin forradiska skdnhet, behovs blott for din provning. Tag dig i
akt, lanoo, att din sjal ej ma blandas av dess forforiska stralglans, droja och fangas i
dess bedréagliga ljus.

Detta ljus skiner frin den store snéirjarens (Maras) ddelsten. Den forhiixar sinnena,
blandar tanken och lamnar den oaktsamme liksom ett 6vergivet vrak.

Med “det oskapade” menas den hogre triaden, atma—buddhi—manas, till skillnad fréan person-
ligheten och dess kroppar. Uttalandet att l&randets sal behovs blott for provningen galler &ven
okunnighetens sal. Uppséttningen materievérldar — fysiska, emotionala, lagre mentala — &r blott
byggnaderna och utrustningen till en skola for méanniskan, en skola i vilken hon far lara medelst
leksaker. Det finns ingen erfarenhet, som ej paverkar sjalen och ger den nagot matt av visdom.
Men den som &r vaken for att avsikten med allt detta ar att vi skall 1&ra och &r ivrig att lara och
att ur den erfarenhet som livet i materiekropparna skanker draga léxor av evighetsvarde, han
finner inte leksakerna lockande i sig. Han &r liksom biet, som suger nektarn ur blomman och
flyger ifran den utan att lata sig rusas av dess doft och farg.
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Mara ir personifieringen av de yttre tingens dragningskraft. Madame Blavatsky beskriver
honom salunda:

Mara ir i exoteriska religioner en demon, en asura, men i den esoteriska filosofin
personifieringen av frestelsen genom ménniskans laster. Namnet Mara betyder orda-
grant oversatt “den som dodar” sjalen. Den framstalls sasom en kung (6ver
maraerna) med en krona, vari skiner en ddelsten av en sidan glans att den blindar
den som ser pa den. Med denna glans menas naturligtvis den fangslande verkan
lasten utévar pa somliga naturer.

I Asiens ljus har sir Edwin Arnold givit oss en levande bild av denne morkrets furste, nar han
framtradde i spetsen for de tio framsta synderna, hans ondskans dnglar, mot herren Buddha, nér
denne satt under bodhitradet strax fore sitt uppvaknande.

Den mal, som dras till din nattlampas blandande laga, ar domd att forgas i den
klibbiga oljan. Den oftrsiktiga sjal, som ej formar évervinna illusionens hanfulla
demon, skall vinda ater till jorden sisom Maras tral.

Skada sjalarnas harskaror. Betrakta hur de svavar ovan manniskolivets stormiga
hav och hur de, utmattade, blddande, vingbrutna, faller, den ena efter den andra, pa
de svallande vagorna. Kastade av de haftiga vindarna, jagade av stormen, drivs de
ner i strommarna och férsvinner inom den forsta stora virveln.

Fragan om de "forlorade sjalarna” ar mycket invecklad. Somliga av dessa ar liksom de barn
i en skolklass som ej &r redo att folja med de flesta av kamraterna, nér dessa flyttas upp en klass
vid skolarets slut, antingen emedan de ar for unga eller emedan de latat sig. Sedan finns sadana
fall, dar personligheten under livet i kroppen blivit sa intrasslad i materien att den icke har nagot
att 6verlamna till det hogre jaget och da kan avskiljas. For det tredje finns de fruktansvarda
resultaten av den svarta magin. Det skulle fora alltfor langt att dryfta saken har. Jag har
behandlat detta amne nagotsanar utforligt i uppsatsen Forlorade sjalar i forsta bandet av Det
inre livet.

Nagra av de uttryck, som brukas i dessa stycken, dger den 6sterlandska fantasins fulla styrka.
Vi far dock ej tanka alltfér bokstavligt pa dvergivna vrak och brutna vingar. Den som faller av
fran vagen pa grund av materiella begar, later forvisso sina andliga utsikter ga i kvav tills vidare,
men ocksd i detta fall har han lart ndgot som senare blir till gagn for sjalen. Hur som helst ar
det bast for en manniska att lara med klok eftertanke. Forst nér denna férsummas, intar den
bittra erfarenheten ndédvandigtvis dess plats.

Det ar ingalunda erforderligt att en manniska genomgar varje slags erfarenhet. Ju mer
framskriden och klokare en ménniska blir, desto mer ser hon i allt och lar mycket av sma ting,
som gar andra forbi sasom obetydliga. Det sags att en dare inte kan ldra ens av en vis, men att
en vis kan lara av allt och alla, ocksa av en dare. For att veta att elden branner, behdver man
inte sticka handen i den. Det kan en dare géra, men den kloke vet pa annat sétt att elden branner.
Likval &r det en stor valsignelse i att de som icke vill tdnka och darmed villigt l&ra, i
erfarenhetens stranga skola far den undervisning utan vilken de icke skulle lara nagot alls och
ej ga framat.

Karmas lag, som later manniskorna uppleva det som de latit andra smaka, ar saledes en
valgorare och till sist en befriare, icke ett hamndens eller straffets redskap. Antag till exempel
att en stigman lurpassade pa en herre, slog ner honom, kanske drapte honom och ranade honom
pa hans pengar. Enligt lagen maste han fa uppleva nagot liknande smartsamt sjalv, forr eller
senare. ROvaren var i stand att bega en dylik garning, eftersom han sjalv var en primitiv varelse,
i avsaknad av kanslighet och fantasi. Annars skulle han ha tankt pa offrets kénslor, hans hustru
och barn, och en dylik tanke skulle ha avhallit honom fran brottet. Eftersom stigmannen &r
primitiv, grov, krass och fantasil6s, behover han det slags valdsamma upplevelse han givit
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andra. Intet annat berér honom. Nar han senare genom karmisk vedergallning fatt kanna pa ett
visst lidande, minns han det, nar han &r fardig att sla en annan, och hejdar sig med orden. "Detta
ar inte ratt mot den stackars mannen.” Han borjar da battra sig, tack vare lagen, som alltid
uppfostrar, aldrig straffar.

ATTONDE KAPITLET

VARLDENS MODER

Om du, larjunge, vill genom visdomens sal na fram till sallhetens dal, slut da dina
6gon mot atskillnadens stora, forfarliga katteri, som formar dig att 6verge de andra.

C.W.L. — Herbert Spencer kom mycket néra en uppenbarelse av den andliga sanningen om
evolutionen, nar han beskrev denna sasom en progressiv (framatskridande) forandring fran ett
tillstand av inkoherent (osammanhangande) homogenitet till koherent (sammanhangande)
heterogenitet av struktur och funktion. Fér honom betydde evolution att sadana ting, som i
begynnelsen var lika och atskilda, senare blev olika men férenade. Denna specialisering
framtrader i manniskokroppen, vilken har olika organ, som alla arbetar for det hela. Salunda
smalter matsmaltningssystemet foda for hela kroppen, handerna griper, fotterna gar, 6gonen ser
inte for sig sjalva utan for hela kroppen. Pa liknande satt blir samhéllet mer organiserat
allteftersom tiden gar. Manniskorna blir mer differentierade fran varandra, allteftersom yrkena
gar framat i kunskap och formaga. Léakaren behandlar alla, lararen undervisar alla, ingenjoren
bygger broar at alla. En méanniska arbetar till mangas fromma, och frukten av mangas arbete
kommer i gengéld henne sjalv till del.

Nar manniskorna far den organiska fornimmelsen och kénslan for sina likar, upphor de att vara
en skock icke sammanhallande likartade och blir olikartade men sammanhallande. En manniska
med den andan gor sitt basta for sitt samhalle, sin nation eller manskligheten. Darvid 6verlamnar
hon till enhetens lag att ge henne det hon behover fran andra organ i den stora kroppen. Materiens
eller samhallets inkoherenta homogena element kan inte sjdlva organisera sig. Det &r i stallet den
inre principen, som drar dem samman och mojliggor for dem att snabbt skrida framat genom
omsesidig hjalp. Enheten ar karlek, den kraft som star bakom evolutionen, livets energi, den &r
buddhi, den storsta visheten. Det rader en djupgaende skillnad mellan samarbete och broderskap
— det forra uppstar ur en intelligent uppskattning av manniskornas inbordes forhallanden, den
senare ur kanslans insikt om att samma liv innebor i alla.

Under en individs evolution &r det vanligen samarbetsandan, som utvecklas forst. Varldens
angelégenheter for manniskor samman, sedan tands genom kontakten buddhis gudomliga eld.
Till exempel ger sig tva man ut tillsammans for att prospektera malm och stoder varandra i detta
arbete. Sann vanskap uppstar dem emellan. Men om det skulle ske, som det ibland gor, att
broderskapet kommer forst, utvecklas detta inte till fullkomligt och nyttigt samarbete, savida ]
ocksa intelligensen vacks och tillampas pa arbetet i livet. Ett exempel pa detta var den vackra
kérleken mellan David Copperfield och hans opraktiska hustru Dora, som romanforfattaren var
tvungen att doda for att bereda plats at den mera praktiska Agnes och darmed ge beréttelsen en
lyckligare avslutning.

| det esoteriska livet finner ofta de kandidater, som utvecklat den hogre intelligens som later
dem ha en fin uppskattning av samarbetets princip och andliga lagar, att de &r tréga och tydligen
oférmogna till snabbt framatskridande. De vantar pa att den sanna karleken, buddhi, skall vakna
hos dem. Detta ar den energi som brinner hos den inre manniskan. Pa detta, den verkliga andliga
utvecklingens andra stadium blir det likval ofta mycken oro och motgang. Den gudomliga
energin viller fram oregelbundet och icke alltid pa visaste séatt, vilket vallar dess barare mycken
sorg — tills det tredje andliga stadiet har natts, den stilla klarhetens plats. Eftersom malet ar den
ostorda klarhet, vartill tystnadens rost leder kandidaten, tillsigs honom att vandra genom
visdomens sal till sallhetens dal. Ocksa i buddhivarlden rader en viss dualitet eller atskillnad.
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Vi kan inte dlska oss sjalva. Karleken behover ett foremal, &ven om det icke ar ett materiellt
sadant, utan det gudomliga livet, manifesterat i manga andliga sjalar. Buddhi &r den forsta
sléjan, det hégre jagets Avalokiteshvara, icke parabrahman. ”Atskillnadens forfarliga katteri”
maste Overges i varje varld i tur och ordning, fysiska, emotionala, mentala och &aven i
buddhivarlden.

Lat icke ditt ”himlafédda”, sinkt i mayas hav, slita sig 16s frin den universella
Foraldern (Sjalen), utan lat eldskraften draga sig in i den innersta kammaren,
hjartats kammare och varldens Moders boning.

Da skall ur hjartat denna kraft stiga upp i det sjatte, det mellersta omradet, stéllet
mellan dina égon, nar den blir den Enda sjalens anda, den rést som fyller allt, din
mastares rost.

Det "himlafodda™ ar chitta, det lagre mentala. Det fods av sjalen darovan, da manas blir
tvafaldigt i inkarnationen. Atmas, buddhis och manas’ virldar symboliseras med “himlen”,
personlighetens vérldar med ”jorden”. Vi har redan iakttagit den olikhet i karaktéren som delar
de fem vérldarna for méanniskans manifestation i tva grupper. Monadiska véarlden och
gudomliga varlden, som ligger bortom dessa fem, utgor tillsammans en tredje grupp. De sju
varldarna kan alltsa foras till tre grupper. Den lagsta skiljelinjen gar i sattvas eller lagens region.
Har finner vi allt reglerat, men méanniskan har nagon frihet, eftersom det "himlafodda” finns
hos henne — sa mycket av lagstiftarens energi verkar genom henne. Det d&r emedan manniskan
har denna frihet och makt att ga sin egen véag, som hennes liv vanligen ar mer oordnat, mindre
reglerat an de lagre naturrikenas.

Den mellersta gruppen varldar omfattar den andliga energins varldar, de varldar som dger det
inneboende liv, utan vilket de lagre vérldarna vore ddda och ororliga. Detta &r varldarna for det
gudomliga, den lysande, Avalokitas eller den ”sedde” guden — det liv som ses av visdomen,
icke den form som ses av kunskapen.

Den hogsta gruppen vérldar &r de vérldar som hor till monaden, det jag som &r séllhet och
frihet. | dessa vérldar finns verkligheterna bakom varje ménskligt ideal och den extas bortom
medvetenheten som &r den vunna kvintessensen av skonhet, godhet, sanning, harmoni,
forstaelse, enhet och frihet.

Det som hir kallas eldskraften &r den kraft som pa sanskrit kallas kundalini. Denna kan
beskrivas sasom en potentiell eld, en orm som sover hopringlad vid ryggradsslutet utom hos det
fatal, hos vilka den pa sarskilt vis véackts och aktivt verkar i eterkroppen. Det borde inte vara
svart att inse existensen av en dylik eld, eftersom det ar valkant att andningen genom vara
lungor standigt nér en sakta brinnande eld och att &ven matsméltningen ar ett slags eld.
Kundalint d4r mer som en elektrisk eld — en kraft som utvecklar viarme, dér det finns motstand —
an en eld som fortar bransle, men den ar icke samma slags kraft som elektriciteten.

Jag har skrivit om detta amne i uppsatserna om ormelden och kraftcentra i boken Det inre
livet och i uppsatsen om livskraften i kapitel IV av boken The Hidden Side of Things, och jag
hoppas snart ge ut en nagot fylligare redogérelse, illustrerad med fargplanscher.® Det finns dven
pa sanskrit en omfattande, ehuru nagot svarfattlig litteratur i amnet, daribland verken
Shatchakraniriipana, Ananda lahari och manga andra. Det foreligger en utmarkt Gversattning
av den forsta av de tva namnda, verkstélld av Arthur Avalon, som till texten fogat en kommen-
tar. Denna bok heter The Serpent Power och har utgivits av Ganesh & Co. i Madras.

Det f6ljande dr en mycket kortfattad sammanfattning av &mnet. Kundalint ar ldgre dnden av
en strom av ett visst slags kraft, som harror fran Logos. Denna kraft ligger slumrande i det
chakra eller kraftcentrum som finns vid ryggradsslutet. Om den vacks for tidigt, det vill séga
innan manniskan renat sin karaktar pa varje beflackelse med sinnlig orenhet och sjélviskhet,
kan det handa att den rusar nedat och vacker vissa lagre centra i kroppen (vilka brukas endast i

®Boken Chakras har sedan dess utgivits av Theosophical Publishing House i Adyar, Indien.
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somliga, forkastliga och svarta former av magi), och driver den olyckliga manniskan motstands-
Iost in i ett outsagligt fasansfullt liv. | basta fall intensifierar den allt det som ménniskan bér
inom sig, inrdknat sddana egenskaper som dregirighet och hogmod. Kundalini bor véckas
endast under en maéstares individuella ledning. Denne undervisar da larjungen i hur han
anvander viljan for att vacka den, det sétt pa vilket den skall ledas, sedan den val véckts och
den i spiral vindlande vég den skall foras genom chakrana eller kraftcentren, fran ryggradsslutet
till de centra som ligger nara eterhdljets yta vid mjalten’, naveln, hjartat, strupen, mellan
6gonbrynen och vid hjassan. Denna véag skiljer sig at mellan olika typer av manniskor, och den
ar nagot alldeles avgjort fysiskt, ty kraften maste i formlig mening brénna sig en vag genom
eterhdljets orenheter.

Aven i emotionalkroppen finns chakraer, som redan vickts av kundalini, d4 denna verkar i
det emotionala hos bildade manniskor av de hogre staende raserna. Processen att utveckla dessa
centra har gjort emotionalkroppen mottaglig for det som hor till emotionalvarlden, véckt dess
kénsla, dess formaga att fardas i denna vérld, dess férmaga av medkannande gensvar pa andra
vasen i emotionalvarlden, dess férmaga att se och hora i denna véarld och emotionala férmagor
i storsta allménhet. Men minnet av dessa upplevelser eller det bruk av emotionalkroppens
formagor méanniskan gor, medan hon befinner sig i fysiska kroppen, blir mojligt pa ett bestamt
och vilkontrollerat sitt, forst ndr kundalini i eterholjet forts genom de motsvarande centren.

Nar var text sarskilt namner stéallet mellan 6gonen, syftar den pa tallkottkorteln och hypo-
fysen. De krafter, som springer ur savél sjatte centret (mellan 6gonbrynen) som sjunde centret
(ovanfor hjassan) i emotionalkroppen, sammanstralar vanligen i hypofysen, nar eterholjets
centrum véckts och vitaliserar det da och verkar genom det. Men det finns ett visst slags
manniskor (som tilltalas i var text), hos vilka det sjunde emotionalcentret vitaliserar tallkott-
korteln i stéllet for hypofysen och i detta fall bildar en férbindelseled direkt med mentalvérldens
lagre del, tydligen utan att passera igenom emotionalvarlden pa vanligt sitt. Genom denna kanal
kommer for dem meddelandena inifran, medan de for det andra slagets manniskor kommer
genom hypofysen.

Nér kundalini vaknar av sig sjélv, vilken den séllan gor, eller hidndelsevis vicks, forsoker den
vanligen passera upp genom ryggradens inre i stéllet for att folja den vindlande vég esoterikern
skolas i att leda den. I ett dylikt fall rusar den sannolikt ut genom huvudet och far manniskan
ifrdga intet varre obehag an en tillfallig medvetsloshet.

De hinduiska bdckerna mer antyder an forklarar vad som sker. De sdger ingenting om de
chakraer som ligger pa eterholjets yta utan talar om deras rotter, vilka sitter i ryggraden. | rygg-
raden gar fran den nedre dnden till den 6vre det som kallas merudanda, Merus stav, skapelsens
centrala axel. I denna stav finns en kanal, som heter sushumna och i denna dnnu en kanal, som
heter chitrint och 4r fin som en spindels trdd”. P4 denna dr chakraerna trddda liksom knutar pa
en bambustav. Det ldgsta av dessa chakraer, vilket heter miiladhara, sitter vid ryggradsslutet, och
1 detta chakra ligger kundalini slumrande och sluter merudandas mynning.

Aspirantens mal ar att fa kundalin att stiga upp genom alla chakraerna, tills hon nar det som
sitter mellan 6gonbrynen. Da finner kandidaten att han sa att saga blir efter, medan hon rusar
framét och uppat 1 sahasrara, den stora tusenbladiga lotusen ovanfor hjissan. Om han foljer
med henne, for det honom ut ur kroppen och avslutar tills vidare hans évande av meditation i
kroppen. Hon stiger upp genom chitrini ett litet stycke i taget, alltmedan kandidaten brukar sin
vilja i meditationen. Vid en 6vning kanske han inte kommer sa langt, men vid nésta nagot litet
mera och sa vidare. Nar hon nar en av chakraerna eller lotusblommorna, genomtranger hon den,
och blomman, som var riktad nedat, vander sig nu uppat. Kandidaten mediterar pa henne i
nagon form och pa hennes férbundna, som sitter i denna lotus. En i detalj utarbetad dhyana eller

"Hinduiska arbeten namner vanligen det chakra, som ligger vid roten till kénsorganen, sasom det andra. Vi
erkanner ett dylikt centrums existens men foljer de gamla egyptierna i tanken att det ar i hdgsta grad odnskligt att
det vécks till aktivitet.
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meditation, full av rik symbolism, foreskrivs for varje lotus. N&r meditationen &r genomford,
leder kandidaten kundalini tillbaka igen samma vig till muladhara, men i somliga skolor fores
hon inte langre tillbaka an till hjartchakrat, dar hon intrader i sin sa kallade kammare.

Kundalini kan vickas med olika metoder, men det bor goras endast under ledning av en guru
eller sakkunnig l&rare, mastaren som infor brodraskapet svarar for kandidatens skolning. Det ar
knappast sannolikt att lararen leder ett dylikt vackande, férrdn kandidaten med egna krafter
avlagsnat de tre forsta fjattrarna, sa att han inte langre &r i allvarlig fara att kunna paverkas av
sinnliga eller materiella ting. D& kan hans "himlafodda”, nara knutet till eller harmoniserat med
det hdgre manas, forbli herre dver personlighetens trefaldiga hus, sé att, nar kundalini frigores
i kroppen, denna energi sannolikt I6per i rena kanaler till det hogre jagets batnad. Darfor sker
kundalinis vickande vanligen strax fore tredje initiationen eller, som det sdgs, i innevarande
kali yuga rent av senare. Aven da vacks den i olika skikt, s& att den pé de tidiga stadierna inte
behover ge mer &n en allman kénslighet for de hogre varldarna.

Kundalini betraktas sasom en gudinna. Hon dr det som kallas Shabdabrahman 1 kroppen.
Shabda betyder ljud. Ljudet ar skaparkraften, sasom forut beskrivits. Talet anses vara dess
lagsta form. Det ar ett uttryck for tanken, vilken 1 sin verkliga, aktiva form ar kriyashakti. Vissa
av alfabetets bokstéver, som utgor grunden till det ménskliga talet, sags bo i vissa av chakraerna
och dessa bokstédvers makt (deras andel av skapelseordet) véckas, nidr kundalini trdnger in i
dem, sedan hon forenats med Shiva i det hdgsta centret, varvid hon far dem att lysa med hennes
ljus. Brahmas, den tredje Logos’ skapande tal, uppvisar fyra former eller stadier, varfér han
kallas ”han med fyra ansikten”. Nér kundalini representerar honom i kroppen, uppvisar dven
hon dessa fyra former, alltmedan hon stiger genom chakraerna.

Kundalini kallas vdrldens moder, emedan medvetenhetskrafternas verkan i det yttre alltid
betraktas sasom kvinnlig. Saledes ar vilja, visdom och verksamhet kvinnliga, ar shaktier eller
formagor, mot det yttre riktade aspekter av det gudomliga. Hon foretrader alla dessa, sasom de
bragts till uttryck i vérldens skapelse, i Brahmas, den tredje Logos’ verksamhet. Det har dven
sagts att hon ar varldens moder, emedan det & genom henne, som de olika vérldarna gores till
medveten verklighet for esoterikern.

Foljande fotnot av madame Blavatsky kastar ljus éver de foregaende forklaringarna.

Hjartats inre kammare, pa sanskrit kallad branma-pura. ”Eldskraften” ar kunda-
lin1.

”Kraften” och ”virldens moder” 4r namn som ges kundalinI — en av de mystiska
yogikrafterna. Den ir buddhi, uppfattad sdsom en aktiv och icke passiv princip (som
den i allménhet ir, nir den betraktas endast sisom den hogste andens, atmas vehikel
eller omholje). Det ar en elektrisk-andlig kraft, en skaparkraft som, nar den vacks
till handling, kan lika latt déda som skapa.

Det ar ingalunda visst vad madame Blavatsky menade med sin utsaga att kundalini ar aktiv
buddhi, men flera spekulationer framlaggs harmed:

Hos vanliga ménniskor ar buddhi egentligen inte aktiv i det yttre livet. Men ndr de tre forsta
fjattrarna har avlagts, ar personligheten sa renad att emotionalkroppen inte langre &r aktiv endast
i och for sig sjalv utan ger troget gensvar pa buddhi, som numera ar aktiv. Det &r pa eller nara
detta stadium, som kundalinT ofta vécks, vilket vi sett, och ndr emotionalkroppens formagor da
blir tillgangliga for kandidaten, medan han befinner sig i fysiska kroppen, ar det en
emotionalkropp, som avspeglar buddhi, vilken nu blir en sannskyldig ké&rlekens eld i
manniskans liv. Att klarvoajans och andra psykiska formagor inte behéver vara véckta i fysiska
hjarnan ens pa detta hoga stadium av manniskans utveckling, har dr Besant ocksa uppgivit i sin
bok Initiation, the Perfecting of Man. Hon séger dar att manniskan, innan hon kan na tredje
initiationen, maste lara sig att fora intuitionens anda (buddhi) ner i fysiska medvetenheten, sa
att den kan forbli hos henne och leda henne. Darefter tilldgger hon: ”Denna process kallas
vanligen "utvecklandet av psykiska formagor’ och &r det ocksa i den egentliga betydelsen av
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ordet "psykisk’. Men det betyder icke utvecklandet av klarvoajans och klaradiens, vilka beror
av en annan process.”®

Hela den hogre trefalden (atma — buddhi — manas) &r blott den centrala medlemmen eller
buddhi for den annu mer omfattande trefalden monad — hdgre jag — personlighet. Denna stérre
buddhi é&r trefaldig — vilja, visdom, verksamhet — och det & nu dennas tredje aspekt,
verksamheten, kriyashakti, som borjar fungera i kroppen, att vicka dess organ och frigora dess
potentiella formagor.

Det ar forst da du kan bli en ”vandrare i skyn”, som trader pa vindarna ovan
vagorna, som med sina steg icke beror vattnet.

Om detta sdger madame Blavatsky:

Khechara, ”vandrare i skyn”. Sasom forklaras i sjitte adhyayan av denna de
mystiska verkens konung, Jnaneshvari —blir yogins kropp liksom en av vinden bildad
kropp, liksom ”ett moln, varur lemmar utgitt”, varefter ”han [yogin] skidar de ting
som ligger bortom hav och stjarnor, hor devaerna tala sitt sprak och forstar det och
fornimmer vad som forsiggar i myrans sinne.”

Termen “vandrare i skyn” har flera innebdrder. | en indisk berattelse brukas den till exempel
om den store rishin Narada, vilken i egenskap av sdndebud fran Logos kunde firdas genom den
rena akashan fran klot till klot. I de ldgre vérldarna kan emotionalkroppen eller mayavi-riipa
tagas som ett exempel, eftersom de kan anvandas for det som for vanliga ménniskor ter sig
sasom farder i luften eller skyn.

I emotionalvérlden dr den vanliga ménniskan liksom ett moln, ett vdsen fullt av kama, det
vill sdga begar och kansla, men icke pa nagot villkor en bestamd varelse, sdsom hon &r i fysiska
virlden. Men ndr hon bemistrar sin kama och ger den bestimdhet, organiseras
emotionalkroppen sasom en vehikel. Den #r d4 inte lingre kama utan kamariipa. Annu senare,
vid omkring den tid da de tre forsta fjattrarna avldggs, bildas mayaviriipa, och detta sitter
manniskan i stand att verka med sin mentalkropp i saval emotionalvarlden som lagre mental-
varlden. Detta kan uppfattas sasom en tolkning av uttalandet att hennes steg “icke beror
vattnet”, varvid vattnet & en symbol fér emotionalvarlden.

NIONDE KAPITLET
DE SJU LJUDEN

Innan du satter foten pa stegens dvre spole, de mystiska ljudens stege, maste du
hora den inre Gudens rost pa sju satt.

C.W.L. — Det har redan omnamnts att Tystnadens rost &r avsedd att vagleda kandidaten &nda
fram till fjarde initiationen. N&r han natt dit, hojs hans medvetenhet till den sjunde principen
och borjar fungera 1 den atmiska eller nirvaniska virlden. Manniskan &r da redo att borja stiga
upp till det som héar kallas stegens dvre spole, att ga igenom den skolning, som bereder henne
for femte initiationen, asekha-adeptens. Véagen har tva lika stora delar, vilka kan kallas stegens
lagre och Ovre spolar.

Det sdgs att den invigde pa stegens lagre spole maste hora sin inre Guds rost pa sju satt. Pa
hans nuvarande stadium ar denne inre Gud det hogre jaget, buddhi, den andra principen. I sin
meditation kanske aspiranten hor eller ock ej hor en rad av sju ljud, vilka markerar att han
uppnatt buddhivarldens sju underavdelningar. Om han hér dem eller ej, beror pa hans psykiska
temperament. Men vad han hur som helst maste gora ar att féra buddhi-inflytandet ner i sitt liv

8ANf. arb., s. 82.
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i var och en av de lagre varldarna, sa att alla hans holjens aktivitet styres av det och att saledes
den inre Guden &r stadse narvarande i hans liv.

Det senare stadiet kallas de mystiska ljudens stege. Det gor det kanske darfor att dessa ljud
frambringas av tystnadens rost, dold i atma eller jaget. Man far icke driva den exakta tolkningen
av varje ord i var text for langt, eftersom denna ar blott en dverséttning, ehuru varje ord pa
sanskrit eller pali ar rikt pa sédrskild mening i det mne som avhandlas. Ordet mystisk &r hérlett
fran en rot som betyder blunda och anger hér vissa ljud, som inte blandar sig med det yttre livet
over huvud taget, utan ger ledning liksom fran ovan, pa det auktoritativa satt som det rena
samvetet gor. Det ar underforstatt att de ljud som skall namnas ar mer tillgangliga, i alla
handelser inte "mystiska” for kandidaten pa det ifragavarande stadiet. Det rena samvetet sager
inte vad man skall gora, sasom vanligen antages, utan befaller en att félja det som man redan
vet vara bast, nar ens tankande soker hitta pa nagon férevandning for att géra annorlunda. Det
talar med den andliga viljans auktoritet, den vilja som bestimmer var livsvdg. Det dr inte atma
utan buddhi, den andra principen, som ger intuitiv kunskap om ratt och oratt. Manas ger
inspiration, buddhi ger intuition rorande ritt och orétt, atma &r det styrande samvetet.

Det forsta ar liksom naktergalens ljuva stamma, nar han sjunger en avskedssang
till sin maka.

Det andra ér liksom ljudet av en Dhyaniernas silverne cymbal, som vicker de
tindrande stjarnorna.

Nasta ar den skont ljudande klagan av havets naturande, fangslad i sitt skal.

Och detta foljes av vinans sang.

Det femte ar liksom bambufldjtens gélla ton i ditt Ora.

Det forvandlas sedan till en trumpetstot.

Det sista dallrar liksom det dova mullret ur ett askmoln.

Det sjunde uppslukar alla de andra ljuden.

De klingar bort och hores sedan ej mera.

Den foljd av sju ljud som har namnes har vallat atskillig huvudbry hos dem som mediterat
over denna lilla bok. Vi maste forst och framst marka vart och ett av ljudens egenart. Darefter
skall vi se att det finns flera tolkningar av dem. De 6kar i materialitet och mister genom-
trangningskraft 1 hdr angiven ordning. Man torde till exempel mirka skillnaden mellan vinan
och en indisk trumpet av det dldre slaget. Det ar ndstan alltid en angendm 6verraskning for
europén, nir han forsta gdngen far hora vinans underbart utsokta toner, kanske i en stor och
valfylld sal, hur de utan nagot uttryck for styrka nar in i varje vra och hur de ger intryck av att
vara ljud, halvt om halvt hojda ovan vara materiella varldar.

Det hogsta ljudet i serien liknas vid en viss sang av naktergalen. Det séags att det finns till-
fallen, da denna fagels stamma stiger till allt hogre tonhdjd, tills den nar bortom vad méan-
niskoorat kan hdra, ehuru man alltjamt kan se hur sangarens strupe skalver av sangen. Att dylika
hdga ljud finns ar valkant for vetenskapen. En sirens ton kan exempelvis hdjas genom 6kning
av luft- eller angtrycket, sa att den ene efter den andre forklarar att de inte langre kan hora den.
Det finns sérskilda visselpipor, varmed tyska polisméan kallar pa sina hundar utan att manniskor
hor det.

Tolkningarna av dessa ljud kan ordnas i tva grupper. Det som forst omnamnes i forteckningen
kan vara det sista kandidaten hor. Ljuden uppraknas pa det osterlandska sattet uppifran ner i
den ordning, vari de bildas, sa att det forsta ljudet i skapelsen blir det forsta, nar aspiranten
nalkas Herren 6ver denna skapelse. Forst kommer alltsa det dova mullret ur ett askmoln, ett
ljud som motsvarar eller ssmmanhdnger med ménniskans fysiska princip, i mitten finns vinan,
som (enligt madame Blavatskys indelning) motsvarar antahkarana, och sist naktergalens sang,
forknippad med atma, tystnaden. Det foretrader vél det sjunde, det ljudlosa ljud, till vilket alla
de andra maste hojas, tills de dor bort och inte langre hores. Kandidaten maste lara sig att hora
Gud i fysiska varldens dova muller, sedan i emotionalvarldens trumpetstot, darpa i det lagre
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mentalas ljud, vilket liknas vid bambufléjtens ton, och sa vidare anda upp till den vérld hans
hdgsta princip tillhor.

Samma ljud kan pa ett annat satt fattas sdsom betecknande den intensitet, med vilken
aspiranten hor det hogre jagets rost. Det ar en enda rost, men den hores pa sju sétt. Forst ar den
mild och ljuv, liksom naktergalens sang, och klingar av i tystnad. Dérnast blir den starkare,
klingar liksom ”Dhyaniernas silverne cymbal”. Allt hogre ljuder den, tills den till sist hores
standigt, som om den fyllde luften, liksom det dova mullret ur ett askmoln. Pa vart
framatskridandes tidiga stadier kan det hogre jagets rost forefalla tunn och svag men far senare
for oss askans fulla verklighet.

Aterigen i texten foljer beskrivningen av dessa ljud omnimnandet av kundalini, vilken ledes
genom chakraerna. Denna kraft vaknar i sju steg eller grader och ger darmed de redan ndmnda
psykiska resultaten i1 6kande kraft. Den rost som hores, nédr kundalint stiger till platsen mellan
ogonen, hores saledes med sju grader av intensitet, vilka betecknas med de sju har namnda
ljuden.

Det ar aterigen naturligt att kandidaten i den tataste varlden hor den inre résten blott svagt
liksom néktergalens stdamma. Nar han hojer sig till nésta vérld, dar det inre jagets omhélje icke
ar lika tatt, hores dess rost lattare. Nar han slutligen nar den hogsta principen, blir den liksom
mullret ur ett askmoln. Det &r bara de lagre varldarnas illusion, som far oss att tillagga de hogre
tingen svaghet. Till sist skall vi finna att de ager askans fulla kraft och verklighet.

Dessa tolkningar utesluter icke varandra. Alla de erfarenheter de antyder &r samtidigt méjliga
for kandidaten.

Jag drar mig till minnes att vid ett tillfalle, under de samtalsstunder vi ordnade pa taket i
Adyar, en fraga stilldes om dessa ljud. Presidenten och jag besvarade da denna fraga sasom
foljer:

A.B. — Under meditationen ar ett av de ljud ni borjar hora (till exempel ett som jag hort alldeles
tydligt) liksom ljudet av en tomtomtrumma i en indisk by. Jag beskrev detta for H.P.B., som sade: "Det
ar mycket bra, fortsatt.” Darnast horde jag nagra toner av skon musik, och sedan nagot liknande
silverklockor. Ett annat ljud var liksom en tempelklockas ringning, sadan som man far hora i Benares.
Jag fann aldrig att dessa ljud betydde annat &n att jag borjade kunna héra i emotionalvériden.

I Indien finns en skola, grundad av en man, om vilken méstaren M. yttrade sig uppskattande. Denna
skolas medlemmar hor efter en viss tids évning ljud alldeles klart i hjarnan, men jag har aldrig funnit att
nagon av dem kom langre an sa i detta avseende. Manga méanniskor kommer till mig i Norr och fragar
vad ljuden betyder. Jag svarar: "Jag tror att det inte betyder nagot annat an att ni borjar bli klaradienta.”

Dessa sju ljud, som H.P.B. namnt, har jag aldrig kunnat bringa i ndgon ordning. De kan betyda att
man maste vacka sin medvetenhet i den ena varlden efter den andra och att vart och ett avser att
symbolisera en sérskild varld, liksom har nere tonen fa & sammanfattningen av alla otaliga ljud som
frambringas i fysiska vérlden, blandade till ett enda. Men det ar ju ingen egentlig forklaring.

C.W.L. - Jag kan inte fa dem att exakt motsvara varldarna. De kan méjligen réra sig om vérldarnas
underavdelningar. De kan ocksé vara avsedda att symbolisera de ljud som é&tfoljer kundalinis upp-
vackande av de sju centren, ty ljudet &r en av de yttringar som forekommer i detta sarskilda fall. Jag har
over huvud taget aldrig kant mig saker pa vad det var hon menade. Man kanske skulle kunna saga att
silvercymbalens klang i olika toner skulle passa fér alla. Askmullret tycks inte passa in sarskilt val.

A.B. — Givetvis forekommer i huvudet vissa slags ljud, som helt och hallet hanfor sig till blod-
omloppet. Om en manniska hor dylika ljud mycket starkt, betyder det att hon haller pa att raka in i ett
farligt tillstand av anemi.

Ljuden ar inte angivna i nagon ordning, som avser framatskridandet. H.P.B. kunde ofta framstalla
saker och ting i en cirkel. Hon borjar ibland med fyran och arbetar sig runt at bada hallen. Det kan ocksa
vara sa att hon raknar upp dessa ljud utan nagon sérskild ordning. Man kanske kan borja med askan,
sedan fortsétta med trumpetstéten, darpa havsanden, vidare cymbalen som det fjarde, flojten det femte,
vinan med sitt mildare ljud som det sjétte och till sist ndktergalen som det sjunde och hogsta.

C.W.L. — Om vi fér vrida runt dem sa dar, borjar de betyda nagot bestamt.
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A.B. - Nar H.P.B. radfragades i emotionalvarlden, sade hon: ”Vad tokiga ni ar, som fattar dem pa det
sdttet. Ni kunde tidigare ha ordnat dem sa hér: aska, trumpet, sniackskal, cymbal, f16jt, vina, ndktergal.”
Hon sade att vi var ena forskrackliga bokstavstrélar.

C.W.L. — Liknande forteckningar 6ver ljud finns i olika sanskritverk. Vi har tagit féljande
exempel fran Shiva Sambhita:

Det forsta ljudet &r liksom det av honung berusade biets surrande, nasta ar fléjtens, sedan harpans,
darpa genom det gradindelade dvandet av yoga, som forintar varldens morker, hér han ljudet av ringande
klockor, sedan ljud liksom askdan. Nar han, fri fran fruktan, faster sin fulla uppméarksamhet pa detta
ljud, erhéller han uppgéendet. O min &lskade! Nér yogins medvetenhet &r till ytterlighet upptagen med
detta ljud, glommer han alla yttre ting och uppgar i detta ljud.” (Anf. arb., V:27,28.)

Nar de sex ar dréapta och lagts for Mastarens fotter, da uppgar larjungen i det
Enda, blir det enda och lever déri.

Madame Blavatsky talar om de sex sasom:

De sex principerna, med innebdrden att nar den lagre personligheten ar forintad
och den inre individualiteten uppgangen i och forlorad i den sjunde eller Anden.

Och om det Enda, som har omtalas, séger hon:
Lirjungen ir ett med Brahman eller Atma.

Né&r de sex principerna ar “drapta”, nar de med andra ord icke langre havdar sin sjélv-
standighet utan kommit att alldeles lyda jaget, lever aspiranten i detta Enda. Den sjunde rosten,
buddhis rost, for honom upp 1 atma. Madame Blavatsky brukar analogivis termen brahman om
den ménskliga atma. Brahman (neutrum) &r det Enda, innehallande de tre. Likasa inbegriper
atma buddhi och manas, nir manniskan blivit arhat och lért sig leda 1 den trefaldiga anden.

Innan du antrader denna vég, maste du forinta din mankropp, rensa din tanke-
kropp och rena ditt hjarta.

Till termen “mankropp” fogar madame Blavatsky anméarkningen:

Den astrala form som frambringas av den kamiska principen, kama ripa eller
begarskroppen.

Termen “tankekropp” kommenterar hon:

Manasa ripa. Den forstnimnda hinfor sig till det astrala eller personliga jaget;
den sistnamnda till individualiteten eller det reinkarnerande Jaget, vars medvetenhet
pa vart plan eller det lagre manas maste forlamas.

Madame Blavatsky tankte ej sa fullstandigt i plan som de flesta teosofer i dag gor. Hon hade
sin uppméarksamhet mer riktad pa principer och sag de olika nivaernas materia taga form under
dessas inflytande. Har talar hon om "vart plan” och menar darmed den personliga tillvarons
omrade — fysiska, astrala eller emotionala och lagre mentala. Den "astrala formen” ar ingalunda
nodvandigtvis emotionalkroppen utan snarare den personliga form som byggs i vart personliga
livs (emotionala och lagre mentala varldarnas) subjektiva regioner genom inverkan av var
kroppsliga form och de med denna férbundna personliga kanslorna och tankarna. I min lilla
bok The Devachanic Plane och i dr Besants Den uraldriga visdomen redogores for de fyra slag
av liv som forekommer i den himmelska vérlden: (1) personlig vénskap, (2) personlig
hangivenhet, (3) den sanna missiondrsandan och (4) mansklig prestation. De &r alla kénslo-
massiga — ehuru osjalviska, de &r icke opersonliga utan karmiska. De tar sin gestalt enligt
beskaffenheten av individens erfarenheter i fysiska varlden. Men det rena lagre manas torde
vara antahkarana — det torde vara sjalens fornuft, icke kroppens. Dess aktivitet far sin stimulans
endast uppifran. Det maste nu rensas pa all kama for att bli en ren kanal for sjilen.

Tank pa emotionalkroppens tillstand hos en framskriden manniska. Den ger praktiskt taget
intet direkt gensvar pa utifran kommande impulser. Den &r i sig sjalv dod for vérlden. Den har
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intet sjalvstandigt liv, den har blivit "drapt”. Om nagon ginge fram till en genomsnittlig mén-
niska och slog henne, skulle hennes emotionalkropp nog genast reagera valdsamt med vrede.
Detta ar dess omedelbara gensvar. Icke sa hos den framskridna manniskan. I hennes fall skulle
impulsen ga inat genom emotionalen till buddhihdljet. Detta skulle gensvara pa sitt eget satt.
Da skulle dess inverkan pa emotionalen framkalla de skdna fargerna av karleksfulla kanslor,
vilka &r dess motsvarigheter i emotionalkroppen. Dr Besant har ofta forklarat att en framskriden
manniskas emotionalaura ar farglos eller snarare nagot mjolkvit, nar den befinner sig i vila,
men att alla de harligaste farger, som denna vérld kan uppvisa, flodar genom den till gensvar
pa den stora manniskans buddhiska svar pa varlden.

Det eviga livets rena vatten, klart och kristallikt, kan ej blandas med stormens
leriga strommar.

Himlens daggdroppe, som vilande i lotusblommans skoéte glittrar i morgonens
forsta solstrale, blir, sedan den fallit pa marken, ett stycke lera. Se, parlan ar nu ett
stycke smuts.

Strava med dina orena tankar, innan de 6vervaldigar dig. Bruka dem sasom de
dig, ty om du skonar dem och de rotar sig och véxer, vet da noga att dessa tankar
skall 6vervaldiga och doda dig. Tag dig i akt, larjunge, lat icke ens deras skugga
nalkas. Ty den skall vaxa, 0ka i storlek och makt, och sedan skall detta alster av
morkret suga upp din varelse, innan du ens insett det svarta, vidriga, otygets narvaro.

Det finns i varlden somliga ménniskor, som forestaller sig att det &r majligt att fortsatta med
lagre slags ting och likafullt skrida framat pa vagen. Ibland tror de faktiskt att de med olika slag
av lastbar upphetsning kan alstra atskillig energi, som skall hjalpa dem framat och uppat. De &r
radda for att bli fargldsa, om de alldeles undertrycker de lagre aktiviteterna. Det har givetvis
sagts att den farglosa manniskan, den goda men svaga manniskan, inte kan skrida framat. ”Jag
skulle 6nska, att du vore antingen kall eller varm. Men nu, da du ar ljum och varken varm eller
kall, skall jag utspy dig ur min mun.” Johannes’ uppenbarelse, 3:15,16.

Detta kan mycket val motsvara de verkliga forhallandena. De mest lovande manniskorna ér,
i den ordning de &r att foredraga, (1) den kraftfulla goda ménniskan, (2) den kraftfulla daliga
maéanniskan, (3) den vanliga goda manniskan. Ingen kan vara en effektiv brottsling, om han inte
ager nagon gudomlig egenskap starkt utvecklad. Det daliga hos honom &r resultatet av obalans
— sasom stor viljestyrka och dristighet eller hog intelligens utan karlek till medvarelserna. Eller
kan stor kérlek och viljestyrka utan intelligens gora en ménniska lika farlig och skadlig, ty hon
kan bli en fanatisk ledare for missndjets och omstértningens krafter. Den blott och bart goda
manniskan, svag i alla egenskaper — vilja, intelligens och kérlek — gor blott ringa framsteg, om
an stadigt. Stora manniskor har stora fel, men de kan snabbt gora sig av med dem. Sma
manniskor har sma fel, vilka ofta synes vara for evigt.

Intet av det har sagda skall uppfattas sasom uppmuntran till ont och daligt leverne. Men det
vill ange att blotta undertryckandet av lagre bojelser icke tjanar till att paskynda framat-
skridandet, utan att det maste goras bestamda och kraftfulla anstrangningar i att uttrycka det
hdga och goda. Den som gor dylika anstréngningar, kan mojligen misslyckas. Sjalva den vilje-
kraft eller kunskap eller kérlek, manniskan genom sina anstrangningar férvarvat, gor hennes
fall djupt och hemskt, om hon blir obalanserad. Saledes kan allvaret i en manniskas felsteg vara
ett tecken pa att snabbutveckling blir mojlig for henne i framtiden. Men denna utveckling borjar
forst sedan manniskan genom karmiskt lidande kommit att inse sitt fel och renat sig pa de
orenheter som vallade hennes fall. Sarskilt mycket kan emellertid inte goras, forran denna
rening agt rum. Madame Blavatsky redogor pa sitt kraftfulla satt for detta amne i sin skrift First
Steps in Occultism, sasom foljer:

Det finns de, vilkas reflektionsformaga sa forvridits av frammande inflytanden att de inbillar sig att

djuriska lidelser kan sé& sublimeras och hojas att deras raseri, kraft och eld kan, sé att saga, vandas inat,
att de kan lagras och stdngas inne i ens brost, tills deras energi icke vidgas utan vands mot hégre och
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heligare syften: namligen tills deras samlade och icke vidgade styrka satter deras agare i stand att intrada
i sjalens sanna helgedom och dari st& infor Mastaren, DET HOGRE JAGET. Fordenskull kdmpar de
inte med sina lidelser eller dodar dem. Med en stark viljeanstrangning blott dampar de dessa héftiga
lagor och haller dem i schack inom sin natur och later darvid elden pyra under ett tunt lager aska. Den
underkastar sig med gladje det slags tortyr den spartanske gossen led, nar han lat raven fortara hans
inalvor hellre &n att skiljas fran den. O stackars, blinda visionarer!

"Tro lika gérna att en skock druckna skorstensfejare, efter arbetet heta och flottiga, kan stdngas inne
i en helgedom, iféras rena vita linnekladnader och i stéllet for att solka och forvandla dessa till smutsiga
trasor sjalva bli méstare i och av detta heliga tempel och slutligen framtréda darur lika flackfria som
detta. Varfor icke forestélla sig att ett dussin skunkar, som forst stangts in i ett Dgon-pa (kloster) med
dess rena luft, kan sedan rusa ut ur detta, doftande lika gott som Klostrets rokelseméngda atmosfér?
Egendomlig férirring av den ménskliga tanken.”

Denna del av var text avslutas med foljande obevekliga stycken:

Innan den mystiska kraften kan gora dig till en Gud, lanoo, maste du ha vunnit
formagan att med vilja drapa manformen.

Materiens jag och andens jag kan aldrig métas. Ett av de tva maste férsvinna, det
finns icke utrymme for bada.

Forran din sjals tanke kan forsta, maste personlighetens knopp krossas, sinnenas
mask forstoras, sa att den ej kan ateruppsta.

Den mystiska kraften dr dn en gang kundalini, foretrddaren 1 kroppen for “den stora,
ursprungliga och oférdérvade kraft som ligger till grund for all organisk och oorganisk materia”.
Den anmarkning, madame Blavatsky fogar hartill, &r féljande:

Kundalini, ormkraften eller den mystiska leden. Den kallas ormkraft eller ring-
lande kraft pa grund av sitt spirallika satt att verka eller tranga framat i kroppen hos
den asket som utvecklar denna kraft inom sig. Den ar en ockult eller fohatisk kraft
av elektrisk eld, den stora, ursprungliga och oférdarvade kraft, som ligger till grund
for all organisk och oorganisk materia.

TIONDE KAPITLET
BLI VAGEN

Du kan icke fardas pa Vagen, forran du blivit sjalva denna Vag.
C.W.L. - Till detta har fogats foljande fotnot:

Denna VVag namnes i alla de mystiska arbetena. Sasom Krishna sager i Jnaneshvari:
”Néar denna vég skadas ... vare sig man antrader den till 6sterns blomning eller till
vasterns kamrar utan att forflytta sig, o du som haller bagen, vandras denna vag. Till
vilken ort man an stéller kosan, blir det egna jaget denna ort.” ”Du ar vagen”, sages
till Adepten, Gurun, och av den senare till larjungen efter invigning. ’Jag ar vagen
och stigen”, sager en annan mastare.

Det har redan forklarats (i kommentaren till boken Vid mastarens fotter) att de tankar och
kanslor, som forst ar svara att fatta och behalla, med tiden blir alldeles latta. N&r aspiranten har
sa skolat och utvecklat sig att den buddhiska livssynen och livshallningen blivit fullkomligt
naturlig och spontan fér honom, kan vi saga att han blivit sjalva vagen. Ibland kallas en dylik
frukt av ihallande stravan och 6vning en "andra natur”. Detta uttryck ger emellertid nagot av
uppfattningen att de nya egenskaperna patagits och efterat blivit vanemassiga. Detta vore
olyckligt. I stallet ar det sa att det ar var ursprungliga och bésta natur, var hogre natur, som visar
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sig i det hogre livet. Att den synes oss ny beror endast pa att den hittills varit fordunklad av vara
materiella holjen och omstandigheternas tryck i vart personliga varas varldar.

En intressant metafysisk sanning anges i fotnoten. Var evolution &r ej en genomgang, icke
ens ett vaxande. Den &r inte ndgot gaende nagonvart, inte heller nagot véxande i storlek. Den
ar en utveckling av de férmagor som ligger potentiella i vart liv. Sdsom redan sagts, innehar i
det hogre jagets varldar materien den underordnade stallningen, medan medvetenhetens for-
magor — vilja, visdom och verksamhet (eller vilja, kérlek och tanke) — harskar néstan oinskrankt
over varldarnas materia. Darfor ar rummet icke den fangvaktare den ar har nere och behdver
medvetenheten icke fardas genom det for att framtrada nagon annan stans. Féljande samtal
mellan en guru och hans larjunge har atergivits for att belysa detta. Gurun sade at larjungen att
ga tvars genom det rum, dar de bada befann sig, och fragade sedan:

”Vad gjorde du? Forflyttade du dig?”

Efter att ha mediterat pa saken, gav larjungen féljande svar, vilket forklarades vara riktigt:

”Nej, jag forflyttade mig inte. Jag betraktade kroppen, medan denna forflyttade sig. Jag
tankte, kdnde och ville. Kroppen ensam forflyttade sig.” (The Seven Rays, s. 13.)

Detta faktum &r sant for oss alla. Vi vet om kroppens rorelse enbart genom att observera den
med sinnena, liksom vi vet om varje annat féremals rorelse. Férnimmelsen av att hastigt rusa
fram i en 6ppen bil, till exempel, uppldses, nar man sluter 6gonen, i den faktiska kanslan av hur
luften drar forbi och ké&nslan av makt, som genom fantasin piggar upp kroppen. Samma slags
upplevelse kunde man astadkomma med lampliga anordningar, bestdende av vind- och
rérelsemaskiner, utan att behdva forflytta kroppen. De flesta, som akt nattag i sovkupé, har vél
haft upplevelsen av att vakna och undra at vilket hall de fardas, om det ar i fotternas eller
huvudets riktning eller rent av om taget alls ar i rorelse, och till sist avgéra saken genom att
draga upp rullgardinen och av forbipasserande ljus och skuggor sluta sig till fardriktningen.

Att det for det hogre jaget inte ar nodvandigt att forflytta sig for att fardas fran en plats till en
annan, framgar dven av det satt, pa vilket det kan samtidigt visa sig i devachaniska bilder for
ett antal manniskor i mentalvérlden i olika delar av varlden.

Aven om kandidaten pa det utvecklingsstadium, som forutsattes i denna undervisning, arbetar
pa att fullanda sin personlighet, ar hans inre arbete samtidigt sérskilt inriktat pa utvecklandet av
buddhi, den andliga sjélen. For att uttrycka det i andra ord klattrar han genom buddhivérlden.
Detta att han blir vagen visar sig saledes i en stark utveckling av hans medkansla for och karlek
till andra, sasom anges i foljande verser:

Lat din Sjal lanasitt 6ra till varje rop av smarta, liksom lotusblomman blottar sitt
hjarta for att dricka av morgonsolen.

Lat ej solens skarpa hetta torka en enda tar av smarta, forran du sjalv smekt bort
den fran den lidandes 6ga.

Utan lat varje brannhet méansklig tar droppa pa ditt hjarta och dar forbliva. Stryk
heller aldrig bort den, forréan den smarta som vallade den avlagsnats.

Dessa tarar, o du mest barmhartige, ar de floden som vattnar den odddliga
karlekens akrar. Det ar pa dylik mark, som Buddhas midnattsblommor véaxer, de
som ar svarare att finna, mer séllan skadas an vogaytradets blommor. Det ar froet
till frihet fran aterfodelse. Det avskiljer arhaten bade fran strid och begér, det leder
honom genom varats omraden till den frid och sallhet som kannes blott i tystnadens
och icke-varats land.

Né&r Kristus sade, ”Jag &r végen och sanningen och livet; ingen kommer till Fadern utom
genom mig” (Evangelium enligt Johannes, 14:6), uttalade han en mystisk sanning, ty Kristus
ar ett med véarldsmedvetenhetens buddhiska aspekt. Det finns bara en enda medvetenhet. Efter
att till fullo insett detta faktum kan den invigde bli en arhat — men om han inte gar genom denna
Kristus-princip, kan han inte nd Fadern, atma, ddrovan. Denna sanning, forklarad med underbar
inspiration och Kklarhet i dr Annie Besants Esoterisk kristendom, ar emellertid endast en aspekt
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av saken, ty den i kottet vordne Kristus forkroppsligade samma principer i sitt yttre liv i
Palestina, vilket har rort miljontals manniskor — emedan han icke véjde for smartan. De flesta
soker undvika smarta sa mycket som majligt, men Kristus tog emot sin egen och lade dartill
alla andra manniskors. De som vandrar buddhivagen, sager instinktivt, nar svarigheter drabbar
dem: ”Det a4 ménga som lider, varfor skulle jag begéra att vara undantaget?” An mera, i sin
medkanslas fullhet kanner de detta andra lidande intill bristningsgransen, innan de nar
adeptskapets upphdjda lugn, den inlysning som kuvar déden for dem, som far dem att lysa av
frihetens gladje, vilken smérta som &n mdter. En dylik frihet skulle leda till en vila utan
bekymmer, om méanniskorna kunde fa den, innan de upplevat Kristi lidande, vari smartan pa
korset &r ett intet mot hans medkanslas svar pa den lidande vérldens rop. Sedan kommer det
stalle, dar manniskan séger: ”Vad har det for betydelse, om jag lider eller inte ?” Hennes tanke
ar sa upptagen med tjanandet att hon knappast hinner bry sig om sig sjalv.

Ett uttryck sadant som “den frid och sallhet som kénnes blott i tystnadens och icke-varats
land” kan forstas endast av dem som éar villiga att tanka pa metafysiska verkligheter. De flesta
dylika osterlandska uttryck bygger pa den grundlaggande idén att den universelle Guden
uttrycker sig sasom sat, chit och @nanda, sasom vara, medvetenhet och sallhet.

Vara kan man nog forsta, folk ser det dverallt omkring sig. Ocksa medvetenheten hor till
deras erfarenhet. Men lyckan soker de. Alla soker sig sjalva. Lyckan &r icke nagot vi skall vinna,
na och &ga. Den ar vart, jagets, sanna tillstand. Men bortom bade materien och medvetenheten
ligger det verkliga inre livet, vilket &r tystnad och icke-vara, sett fran det yttres synpunkt, och
ar likvél det sanna varats séllhet.

Doda begaret. Men om du dodar det, giv da akt, sa att det icke ater uppstar fran
de ddda.

Déda kirleken till livet. Men om du driper tanha, bor da detta ej ske for torsten
efter det eviga livet utan for att ersatta det flyktiga med det oférgangliga.

Begar intet. Forarga dig icke dver karma, ej heller 6ver naturens oféranderliga
lagar. Utan kampa endast med det personliga, det évergadende, det flyktiga och for-
gangliga.

Det vanliga begéret ar kérleken till yttre ting for emotional eller sinnlig njutning. Vi har redan
sett att larjungen icke far soka tillfredsstalla dylika begér utan maste dgna all sin personlighets
energi — fysisk, emotional och mental — at arbetet for den andliga evolutionen och at tjanandet
av det inre livet, hans eget och andras.

Tanha ar roten till dessa begér, ty den r torsten efter sinnligt liv. Det hogre jaget i sin egen
varld ar langt ifran fullt medvetet, men den medvetenhet det har skanker det en fornimmelse av
stort behag och vécker ett slags hunger efter ett fullare forverkligande av livet. Det &r detta, som
ligger bakom det stora ropet i varlden efter ett fullare liv. Sasom férut forklarats, gar hogre
mentalvarldens krafter mestadels igenom kausalkroppen utan att paverka den vad galler vanliga
manniskor, eftersom det hogre jaget annu inte ar utvecklat och skolat for att kunna svara pa mer
an ett fatal av vibrationerna pa dess egen niva. | denna varld finns inga grova vibrationer, som
det kan gensvara pa i sina yngre skeden, varfor det stiger ner till de lagre vérldarna for att kanna
sig mer levande. Lange ar darfor dess medvetenhet som mest levande, nar fysiska ting framstélls
for det, men senare, ndr den emotionala naturen vackts, visar sig motsvarande varlds njutningar
vara &nnu mer intensiva.

Det &r i fysiska kroppen icke mgjligt att inse hur levande emotionalvérldens gladjedamnen ér.
De &r sadana till den grad att de ofta avleder och forsenar manniskor, som Gvervunnit
motsvarande njutningar i fysiska vérlden. Likval &r faran inte stor for dem som i fysiska livet
avgjort soker det som hor till vdgen, om de ar framskridna ménniskor, eftersom de kan forverk-
liga annu hogre gladjeamnen, som utdvar en langt starkare dragningskraft. Motsvarande géller
varje varld i tur och ordning.
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Andock maste larjungen vara pé sin vakt, sa att han ej forsakar de lagre njutningarna endast
for att fa del av de nagot hogre, utan att han alltid haller blicken riktad pa sitt ideella mal bortom
alla 6vergaende njutningar. Han far icke torsta efter den himmelska vérldens i tidsaldrar
varaktiga njutningar, utan maste forsaka allt dvergaende och personligt. Samtidigt som han inte
soker skaffa sig begarets foremal, ryggar han inte for de laxor karma ger honom, énskar inte att
hans erfarenhets falt vore annat &n det ar. Han vet att det &r tack vare naturlagarnas
ofdrénderlighet, som han kan bruka erfarenheten for sitt vdxande. Vore det icke for naturens
tillstand av ordning, vore det omajligt for intellektet att véxa eller for manniskan att alls anvanda
sina krafter. Han hyser darfor intet agg mot karma, som ar Lagens patagliga uttryck.

Hjalp naturen och arbeta med henne, och naturen skall betrakta dig som en av
hennes skapare och niga djupt for dig.

Och hon skall for dig 6ppna portarna till sina hemliga kamrar pa vid gavel, for din
blick blotta de skatter som ligger dolda i djupet av sitt rena, jungfruliga skote. Ej
smutsad av materiens hand, visar hon sina skatter endast for Andens 6ga — det 6ga
som aldrig slutes, det 6ga for vilket ingen sl6ja finnes i alla hennes riken.

Da skall hon visa dig medlen och séttet, den forsta porten och den andra, den tredje
anda fram till den sjunde. Och sedan malet, bortom vilket ligger, badande i andens
solljus, outsagliga harligheter, osynliga for alla utom sjalens 6ga.

Alla som studerar materiella vetenskaper, vet att "naturen besegras genom lydnad”. Alla de
krafter, vi anvander i det moderna livet, sasom angtryck eller elektricitet, utgér exempel pa hur
vi arbetar med naturen. Det &r kanske ganska otrevligt att bruka ordet "besegra”, nér faktum ar
att all var makt i varlden &r resultat av harmoni mellan manniskan och naturen. Sjémannen,
som satter sitt segel, sa att hans bat kan kryssa mot vinden, besegrar icke vinden utan later sitt
handlande samverka med dess lagar. Genom att verka med lagarna, icke genom att kimpa emot
dem, vinner ménniskan i kraft.

Esoterikern vet att samma princip géller i varje vérld, och icke endast for materien i varje
varld, utan dven for de livsformer som dvéljes i dem, antingen de star hogt eller lagt pa
evolutionsskalan. Kunskapen om naturens mekaniska lagar, vilken medfort sa mycken makt
och rikedom for manskligheten, utgor darfor blott en sida av den harmoni som borde rada
mellan de tva. En kénsla av vanlighet och sympati mot djuren, véxterna och dven mineralen,
liksom mot naturandarna och devaerna, ar ocksa viktig, om inte viktigare, for manniskans
framatskridande. Naturen bestar av savél liv som materia, och det &r genom den sympatiska
kanslan, som detta liv blir kdnt for oss och bringas i harmoni med ménniskans liv. Att betrakta
varlden sasom en plats full av franstotande varelser ar tyvarr var tidsalders sedvana, men den
manniska, som méter livet med en kansla av vanlighet mot alla levande varelser, icke endast
ser och lar mer &n andra, utan far aven en lugnare éverfart pa livets hav. Det finns i Indien en
tradition om den "lyckliga hand” somliga har, vilka &ger denna sympati och for vilka vaxter
gror och trivs, nar de for andra vissnar. Det har ocksa forklarats manga ganger av i esoteriken
sakkunniga att den sanne yogin eller sannyasin tack vare sin kérlek till allt levande kan vandra
I bergen och djungeln alldeles utan fara for vilda djur.

| det vanliga manskliga livet verkar denna sympati pa manga satt. Den nutida affarsmannen
vet att forsta forutsattningen for framgang ar det vanliga bemétandet mot alla han vill gora
affarer med. Samma egenskap &r nodvandig for undervisning av barn, vilka ofta betraktar vuxna
sasom egendomliga, godtyckliga varelser, icke alls sadana som de sjalva, utan pa nagot satt
frimmande, liksom en jordmanniska skulle betrakta H. G. Wells’ fantasifullt skildrade mars-
varelser. Men ndr sympatin v&l dar vackt, &r allt detta framlingskap borta och blir verklig
undervisning mojlig.

Naturandarna &r i en beldgenhet liknande barnens, férutom det att de inte ar beroende av oss
och latt kan undvika var narhet, sasom de behagligare slagen av dem vanligtvis gor, nar den
moderna civilisationsmanniskan anlander med sitt bullriga, klumpiga och grymma satt och sin
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orena, franstétande aura och sitt moln av tankeformer. Faktum ar att, om manniskorna forholl
sig sympatiskt gentemot de andra naturrikena, planterade skogar icke endast for att hugga ner
dem, och om de hyste vanliga kanslor mot naturen i allménhet, vi skulle njuta ett behagligare
klimat och bli mer framgangsrika i vaxtodlingen. Det maste naturligtvis sagas att den nutida
rérelsen for anlaggandet av tradgardar runt bostadshus liksom trad och blommor dven langs
vagarna i vara stader allt ar steg i ratt riktning och att i forbattringen av jordbruket och
foradlandet av blom- och fruktsorter, fron och trdd och &ven djur manniskorna har gjort mycket
for att hjalpa naturandarna i deras arbete. Men med storre sympati skulle &nnu battre resultat ha
astadkommits.

Denna sympati har ibland framvisats, i synnerhet av skalderna. Dr Rabindranath Tagores
uppsatser och dikter visar den i en mycket hog grad. Spridandet av denna egenskap kan rent av
betraktas nastan sasom hans sarskilda insats for den moderna civilisationen. Ett annat valkant
exempel ar det filosofen Emerson erbjod, som sedan han aterkommit hem till Concord efter sin
forelasningsturné 6ver vintern brukade skaka hand med sina trads lagre grenar. Han forklarade
att han kunde k&nna att tradden gladde sig 6ver hans hemkomst, och tvivelsutan var sympatins
egenskap honom till stort gagn i hans inspiration.

Manniskor, som lever i sina tradgardar, liksom Luther Burbank i Kalifornien, sager ofta att
de ar avgjort medvetna om den kéansla som kommer till dem fran vissa véxter, buskar och trad.
Méan i Kanada, som av sitt forvarvsarbete &r kallade att stdndigt leva i skogarna — for att
inspektera dem, marka ut trdd och annat arbete — har sagt mig att de i skogarna kanner av ett
liv, som klart skiljer sig fran livet annorstéades, att de vet att det finns vissa platser och trad som
tycker om dem och andra som inte gor det.

Dylik sympati ar alldeles naturlig. Om man hyser séarskild karlek till och beundran for en viss
manniska, finns hos denna en viss tendens att intressera sig for en och besvara tillgivenheten.
Pa ett steg lagre ser vi detsamma: om man visar ett djur karlek, svarar det med stark tillgivenhet.
Annu lagre, i vaxt- och djurrikena, galler samma regel, dven om dess verkningar ar mindre
uppenbara. Av detta har uppstatt traditionen att blommor och andra véxter trivs battre i vissa
manniskors vard an i andras, nar forhallandena i Ovrigt ar lika. Det ar den personliga
magnetismen, som framkallar det, och denna &r det som vi pa en hogre niva kallar tillgivenhet.

Det finns har ingen anledning att sdga nagot om de sju portar, som omnamnes i detta stycke,
ty hela tredje fragmentet av denna bok &gnas at de sju portarna, och nar vi kommer till detta,
skall vi studera dem mer ingaende.

ELFTE KAPITLET
DEN ENDA VAGEN

Blott en vag leder till Vagen. Vid sjalva dess slut kan Tystnadens Rost horas. Den
stege, pa vilken kandidaten klattrar, har spolar av lidande och sméarta. Dessa kan
stillas endast av dygdens rost. Ve dig alltsa, larjunge, om det ar blott en enda last du
icke lamnat bakom dig. Ty da skall stegen ge vika och kasta dig dveranda. Dess fot
vilar i dina synders och bristers djupa smuts, och innan du kan stka 6verbrygga
denna materiens djupa avgrund, maste du tvaga dina fotter i uppgivelsens vatten.
Giv akt, sa att du icke satter en alltjamt solkad fot pa stegens lagsta spole. Ve den som
vagar orena en enda spole med smutsade fotter. Den stinkande och klibbiga avjan
torkar, blir seg och klistrar hans fotter, dar han star. Och liksom en fagel, snarjd i
listige fagelfangarens lim, hejdas han i sin vidare fard fram och upp. Hans laster tar
gestalt och drar honom nedat. Hans synder hojer sina roster, liksom schakalens
skratt och snyftanden efter solens nedgang. Hans tankar blir en harskara och bar
honom bort liksom en fangen slav.
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C.W.L. — Vi har i Mé&starna och vagen sett att det finns fyra satt att komma till begynnelsen
av provlérjungaskapets vag: genom forbindelse med dem som redan vandrar vagen, genom
djupt tdnkande, genom att hora och l&sa det heliga ordet och genom att 6va dygden. Dérefter,
pa provlarjungaskapets vag, ar det fyra egenskaper och férmagor, som skall forvarvas. Den sista
av dessa anges i Vid méastarens fotter sasom karleken, och det sags att utan denna det ar gagnlost
att forvérva de tre andra.

Detta &r alltsa den enda vagen till den egentliga vagen — kérlekens, osjélviskhetens vég, och
osjalviskheten avser tanke, ord och handling.

Alla kroppens och sjalens gamla sjélviska vanor maste dvervinnas med positiv dygd. Ordet
"dygd”, sasom det har anvands, kan ej betyda blott passiv godhet eller avstaende fran oratt
handlande. Det maste fattas i sin gamla innebord av styrka. Dygder ar uttryck for sjalens styrka.
Nér sjalen beharskar personlighetens liv, synes detta vara fyllt av dylik dygd. | manga fall maste
kandidaten till vagen frammana all sin malmedvenhet for att fullstandigt utplana varje
sjalviskhetens fel han kan finna hos sig sjélv, under det han dagligen rannsakar sig. Detta kan
man bést gora sa att man forestaller sig en scen, vari felet har framvisats och sedan i fantasin
omgestaltar den, sa att i stallet dess motsats, den motsvarande dygden, visas. Darefter kan man
I tanken drdja vid den en stund och besluta att i fortsattningen dygden, icke lasten, skall komma
till uttryck.

Det ar ibland mycket svart att évervinna vanemassiga fel, darav det ofta aterkommande talet
om lidande och smarta. Det vallar exempelvis drinkaren ett svart lidande att avsta, “bara en
gang till, ett sista glas”. Men om han star fast vid sitt beslut att aldrig mera smaka starkt, icke
en enda gang till, skall med tiden lidandet forsvinna och han fa erfara ett hogre slags njutning
an det han fick av drickandet. Det ar alldeles detsamma med orena eller sjélviska kanslor och
tankar, mangen misslyckas darfor att han drojer vid en enda ovardig tanke, bara en sista gang”.
Det ar just denna han maste uppge och végra att hysa den i sitt inre. For att ge upp dessa fel
maste manniskor ibland lida svart av sar i den egna stoltheten. | alla dessa fall ar 6dmjukheten
en valdig hjalp, eftersom den stdmmer manniskan om till att vilja andra sig.

Likval finns manga, som redan avsevart renat sitt liv, som kanner foga eller intet av denna
smirta. Det har faktiskt framkastats att Aryasanga i detta stycke dverdrivit lidandet. S& &r det
icke, men han har uttryckt det med starka ord, sa att ingen, som drabbas av lidande pa vagen,
kunde ha vantat sig motsatsen och sa att alla skall vara redo att betala sina utskylder till det
framfarna, att mota det lidande som maste komma och att fora det till &nda for alltid genom att
ova dygden. Vi m4 hir minnas de uppmuntrande orden ur Gita: ”Aven om du r den syndigaste
av syndare, skall du likval 6verfara all synd pa visdomens flotte. Liksom den brinnande elden
forvandlar veden till aska, o Arjuna, forvandlar visdomens eld all karma till aska.” (IV: 36,37)
Och aterigen: "Aldrig nagonsin, o alskade, vandrar den lidandets vég, som Ovar rattfardighet.”
(VI: 40)

Nodvandigheten av att fran forsta borjan gora sig av med laster har, sasom tidigare namnts,
framhallits i alla yogasystem. Forst nar dygderna fast rotat sig i hans karaktar, bor den
studerande fa fortsatta till vagens senare steg, daribland 6vandet av kroppsstallning, andning,
beharskning av sinnena och meditation. Grunden till detta krav &r denna: nar aspiranten gar
vagen framat, blir hans vilje- och tankekraft mycket starkare &n nagonsin férut, och det kommer
stunder, nar det hogre jaget utgjuter sin energi i kroppen. Om det da i kroppen finns kvar nagon
last, sa ger denna energi denna last ny styrka, sa att aspiranten faller djupare &n vad som ar
mojligt for nagon icke sa langt framskriden. Krafter ar krafter, pa gott eller ont, sa att kandidaten
bor rena sig, innan han soker dem, for att icke skada andra och sig sjélv. Det finns ett stalle pa
vagen, alldeles efter andra initiationen, dar faran & som allra storst, i synnerhet den som
kommer av hogmodets last, sasom utforligt forklarats i The Masters and the Path.

Doda dina begar, lanoo, gor dina laster vanmaktiga,
innan du tar forsta steget pa den hoga farden.
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Stryp dina synder och gér dem stumma for alltid,
innan du ens lyfter en fot for att klattra pa stegen.

Tysta dina tankar och fast din fulla uppmarksamhet pa din Mastare, som du dnnu
icke ser men som du kénner.

Samla dina sinnen till ett enda sinne, om du vill bli trygg for fienden. Det &r med
detta sinne ensamt, vilket ligger dolt i hjarnans halrum, som den branta vagen till din
mastare kan uppenbaras for din sjals skumma égon.

Aryasangas upprepning av uppmaningen till kandidaten att gora sig av med begir och laster
visar den vikt han lagger vid denna del av arbetet. Icke endast blir dylika fel oerhort forstarkta,
nar kandidatens krafter utvecklas, utan okas dven hans ansvar, och han blir i stand att sa langt
mer av dalig sadd an tidigare.

Det sjatte sinnet, mentalmedvetenheten, har sitt fysiska organ i hjarnan. Manniskor brukar
vanligen inte detta, nér de stalls infor varjehanda ting och upplevelser i livet. De lever for
mycket i emotionalkroppen. De "tycker om” vissa saker och “tycker inte om” vissa andra,
alldeles grundlost, helt utan att begrunda vad dessa saker ar for nagot, och vilka som i sjélva
verket dr goda och daliga eller nyttiga och vardel6sa. Detta duger naturligtvis inte for den som
vill vandra den esoteriska vagen. Han maste betrakta alla ting lidelsefritt och omvérdera dem
enligt deras anvéndbarhet for sjalen.

I hjarnan finns ocksa de organ, med vilka omedelbar fornimmelse av sadant, som ligger
bortom de fysiska sinnenas rackvidd, kan erhallas. Hypofysen &r en lank mellan fysiska kroppen
och emotionalkroppen och sa vidare. | samma halrum i hjarnan men nagot langre bak sitter
tallkottkorteln, som &r omedelbart férbunden med mentalkroppen och har till uppgift att fora
ner intryck fran mentalvarlden. Somliga manniskor utvecklar hypofysen forst, andra
tallkottkorteln — envar maste folja den metod hans egen guru anvisar.

Lang och trottsam ar vagen framfor dig, o larjunge. En enda tanke om det for-
flutna, du lamnat bakom dig ,drar ner dig, och du far begynna klattringen pa nytt.

Doda hos dig allt minne av forflutna upplevelser. Se ej tillbaka, eljest ar du
forlorad.

Annu en gang finner vi Aryasanga framhiva den virsta sidan av saken, sé att ingen skall
finna vagen svarare an han trodde, innan han antradde den. Jamforelsevis ter sig vagen inte
lang, nar man begrundar att den varar blott de sista fjorton liv, i en serie av manga hundra eller
rent av tusen, som vanligen tillbringas mellan forsta och femte initiationerna. Vidare ar det i
manga fall s& att det arbete, som skall goras under dessa fjorton liv, utfores i blott ett fatal, vilka
foljer, det ena efter det andra, utan mellanspel i devachan. Detta gor verkligen tiden kort.

Visserligen "vindlar vagen uppfor anda till slutet”, men den behdver icke vara trottsam. Det
ar nar man tanker endast pa malet, som farden blir tréttsam. En student, som borjar sina studier
vid hdgskolan, finner nog sina tre eller fyra ar déar oerhort tréttande, om han tanker endast pa
att taga sin examen och komma ut i varlden med den och egentligen ar ointresserad av sjalva
studierna. Men om han har planerat sitt arbete, som, om det utfores val, pa naturligt satt skall
leda honom fram till examen, och om han verkligen &r intresserad av de &mnen studiet omfattar,
kan han sedan glomma allt om de ar som star fore och kan fa en fangslande tid. Likasa pa vagen
ar arbetet fullt av intresse for bade hjartat och tanken, och den som finner det sadant, gor det
kortare till bade det inre och det yttre 4n den som endast bryr sig om att na ett visst foresatt mal.

Detsamma galler meditation. Vissa som ut6var den troget kanner den som nagot trottsamt,
men utfor den likaval for resultatens skull. Andra finner den vara mycket intressant och far
darfor mycket mera ut av den. Ma kandidaten icke tanka pa sitt eget framatskridande pa végen.
Som sa ofta anbefalls, ma han glomma sig sjalv och arbeta for varlden, och hans
framatskridande skoter sig sjalvt. Sjalvrannsakan och sjélvskolning ar noédvandiga, men detta
ar endast liksom att forbereda och olja maskineriet. Det bor inte taga mycken tid, arbetet &r det
viktiga.
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Det ar visserligen sa att manniskor ibland finner det nédvandigt att i borjan tvinga sig att
utfora visst slags arbete, tankande eller meditation, som de kanner att de borde agna sig at.
Naval, fortsatt bara med den trakiga uppgiften, om den synes vara sadan, och om motivet ar
rent, skall ni snart finna att det trakiga upphor, ett nytt intresse vaknar och hela arbetet blir fyllt
av gladje.

Yittrandet att en enda tanke pa det forflutna kan draga kandidaten ner igen bor forvisso ge en
tankestéllare till envar som foresétter sig att antrada vagen och likval &r ovillig att uppge nagon
omhuldad last, hur obetydlig den an ma vara. Det ar icke handlingen sa mycket som tanken pa
den, som drar ner. Madame Blavatsky séger i Den hemliga laran:

Tankens renhet &r av storre vikt &n kroppens renhet. ... En handling kan utféras med ringa eller ingen
uppmarksamhet, och den ar av jamforelsevis liten vikt. Men om man tanker pa den, dréjer vid den i
medvetandet, blir effekten tusenfalt stérre. Tankarna maste héllas rena.

Jag drar mig till minnes en beréttelse om 6verste Olcott till belysning av detta amne. En ung
man, som hyste en stark 6nskan att leva det hogre livet, besokte honom en dag och fragade
honom, om han maste sluta roka. Oversten svarade: ”Om ni inte kan, maste ni, men om ni kan,
behdver ni inte.” Forvisso &r viljestyrka och tankens renhet av den allra storsta betydelse, och
dem forutan blir det intet framatskridande, hur ren kroppen dn ma vara, och éversten framholl
detta faktum med stor framgang. Men hartill kan ocksa laggas att rokning ar en smutsig ovana.
Den orenar kroppen och vallar ofta andra mycket fortret och obehag. Det vérsta av dess
smutsiga sjalviskhet fysiskt sett ar att roken fuktas med saliv och sedan sénds ut att ga in i andra
lungor. Det ar en forskrécklig sida av det moderna livet att vi ofta tvingas i beréring med och
att andas rok, som sa behandlats.

Vad galler inverkan av en tanke pa en egenskap tillhérande det forflutna, sager madame
Blavatsky dven:

Den studerande maste vakta sina tankar. Fem minuters tankande kan gora fem ars arbete om intet,
och aven om de fem arens arbete kan utféras snabbare andra gangen, har likvél tid gatt forlorad.

Skillnad maste har géras mellan en tanke, som blott &r en kringsvavande form som natt in i
medvetandet, och en egentlig tanke, som &r en avsiktlig handling. Det ar det senare, som kan
valla sa mycken skada. En ovardig tanke kan driva in i medvetandet, men om man inte drojer
vid den, uppmuntrar och starker den, blir skadan inte stor.

Att den som sa faller, kan snabbt resa sig igen, ar uppmuntrande. Den gamla grekiska alle-
gorin, i vilken hjalten varje gang, han i striden nedgjord faller till marken, vinner ny kraft, dger
tillampning pa manniskan. Béttre vore att han vunne kampen en gang for alla utan att falla, men
han ar likval 6desbestdmd att slutligen triumfera. Mycket kan den skarptéankte och villige
larjungen lara utan bitter erfarenhet, liksom man kan lara att elden branner utan att sticka handen
i den. Men allt nédvandigt lar han sig forr eller senare pa ett eller annat sétt.

Tro ej att begaret ndgonsin kan dodas, om det tillgodoses eller mattas, ty detta ar
en styggelse, ingiven av Mara. Det ir genom att niras, som lasten vixer sig stark,
liksom den mask som gdder sig pa blommans karna.

Rosen maste ater bli knoppen, fodd av dess avlelses stjalk, innan snyltgéasten &tit
sig igenom dess kérna och druckit dess livs sav.

Det gyllene tradet satter sina adelstenslika knoppar, innan stammen hérjats av
stormen.

Larjungen maste atervinna det barnasinne han mistat, innan det forsta ljudet kan
na hans ora.

54



Sir Edwin Arnold talar om Mara, sdsom denne uppfattas av buddhisterna, i livliga och askad-
liga uttryck, i samband med Buddhas frestelse alldeles fore sin upplysning:

Men han,

som morkrets furste nimnes, Mara, nu,

val vetande att denne Buddha var,

varldsfralsaren, och att den stund var kommen,

da Sanningen han skulle finna, gav

till alla sina onda makter order.

Sa ifran alla avgrundsdjupen drogo

de onda andar ut, som standig fejd

mot Ljus och Vishet fora — Maras dottrar

Arati, Trishna, Raga med sitt folje

av skréckfantomer, lustar och passioner,

all morkrets och den bleka fruktans yngel;

men alla brinnande av hat till Buddha,

anstrangde sig att rubba hans beslut. (Asiens ljus, sjétte boken)

Likvél sdger madame Blavatsky: "Men Mara dr ocksd den omedvetne frimjaren av det
andligas fodelse.” Det motstand Mara bjuder aspiranten sétter denne i stdnd att utveckla sin
styrka. En idrottsman torde kunna réra sina armar upp och ner mycket lattare utan tyngder an
med dessa, men han skulle da inte utveckla samma styrka lika snabbt, om ens nagonsin. Att
aven det onda kan anvandas for det goda, belystes en gang i en anmarkning av en mycket andlig
man, som genomgick en hog initiation. Nagon tid dessforinnan hade han blivit mycket illa
fortalad, och det viktiga arbete, som legat honom varmt om hjdrtat, hade gjorts om intet. En dag
hade nagon uttalat ett ord av medkénsla, vilket dock var alldeles onddigt, ty han sade: ”Saken
ar den att jag star i en tacksamhetsskuld till dessa manniskor, som sokte skada mig, ehuru jag
icke insag det just da, ty utan deras hjélp hade jag dnnu icke kunnat genomga denna initiation.”
En vanlig manniska skulle ha varit full av vrede och nedslagenhet, men hos en ménniska som
denna frammanar Mara en styrka lika stor som hans egen, men en styrka av kérleksfull sorg
eller medkansla. Sa kan ocksa den argaste fiende bli var van, nar vi har med honom att gora.

Det ar givetvis inte barnets okunnighet utan oskuld, som forutsatts for verkligt andligt framat-
skridande. Enbart godhet ar inte framatskridande, den ar blott en forberedande rening.
Framatskridandet &r det hogre jagets utveckling i dess egna varldar, vilken, nar den framtrader
i personligheten, yttrar sig sasom karaktarsstyrka — i vilja, karlek och tanke. | de tre stadier, vari
larjungens forhallande till méastaren utvecklas, ar det tredje och hogsta stadiet det som innefattar
barnets idé, ty forst ar han larjunge pa prov, sedan antagen larjunge och sist en mastarens son.

TOLFTE KAPITLET
DE SISTA STEGEN

Ljuset fran den ende Maéstaren, det enda ovanskliga gyllene ljuset av Anden,
skjuter sina lysande stralar pa larjungen alltifran begynnelsen.

Dess stralar banar sig igenom materiens tjocka, moérka moln.

An har, an dar upplyser dessa strélar, liksom solglimtar belyser jorden genom
djungelns tata lévverk. Men, o larjunge, savida ej kdttet ar stilla, huvudet kallt,
Sjalen lika fast och ren som den lagande diamanten, skall stralglansen icke na
kammaren, solljuset icke virma hjirtat, ej heller de mystiska ljuden frin akashas
hojder na orat, hur ivrigt detta i forstone &n ma vara.
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C.W.L. — Liksom solen alltid skiner ovan molnen, sa riktar det hogre jaget standigt sina
stralar mot aspiranten. De inspirationens och intuitionens glimtar, som da och da lyser i var
tankes morker i det som vi kallar vara basta stunder, harror fran denna hoga kélla. Det &r ett
klokt handlingssatt att forsoka fanga dessa basta stunder, att halla dem kvar i fantasin, dréja vid
dem i meditationen och salunda féra hela livet in i detta diamantliknande tillstand, som ndmnes
| texten.

Med avseende pd “de mystiska ljuden frdn akashas hojder” tillfogar madame Blavatsky
foljande fotnot:

De mystiska ljud eller den melodi, asketen hor i borjan av sin meditationscykel,
kallas av yogierna anahatashabda. Anahata ir det fjirde av chakraerna.

Det fjarde centret eller chakrat ar det vid hjartat. Nar medvetenheten under meditationen
centras i hjartat, ar den synnerligen mottaglig for den andliga sjéalens eller det hogre jagets
inflytande. Hjértat ar centret i kroppen for den hogre trefalden, atma—buddhi—manas. Huvudet
ar satet for det manskliga psyket och intellektet; detta har sina skilda funktioner i sju halrum,
daribland hypofysen och tallkottkdrteln. Den som i koncentrationen kan féra sin medvetenhet
frdn hjdrnan till hjértat, bor kunna forena kama—manas med hogre manas, genom det ldgre
manas, vilket, ndr det dr rent och fritt fran kama, dr antahkarana. Han blir da i stdnd att uppfatta
somliga av de maningar som kommer fran den hogre trefalden. Denna hdgre medvetenhet soker
leda honom genom samvetet. Han kan icke leda den, forrdn han ar ett med buddhi-manas.
Foregaende forklaring utgér sammanfattning av undervisning, som madame Blavatsky
meddelade muntligen och som inforts i tredje volymen av The Secret Doctrine.

Den indiska traditionen i &mnet sidger att kundalini, under det att hon stiger och genomtréanger
de olika chakraerna, upploser dessas egenskaper men bar med sig egenskapernas essens pa
farden uppat. Nar hon nar det fjarde centret, hjartchakrat, hor yogin det ovanifrdn kommande
ljud som heter anahatashabda. Shabda betyder "ljud”, an-ahata betyder "oslagen”. Darmed
menas alltsa ett ljud, som icke uppstar genom att féremal slas emot varandra. Termen &r saledes
avsedd att symbolisera det som ligger ovanfor personlighetens vérldar. Utévarens kontakt med
den hogre trefalden bérjar har. De som vill 6ka kontakten mellan det hégre och det lagre manas,
bor i meditationen inte dréja vid nagot som ligger lagre an detta. Foljande meditation, dversatt
fran Gheranda samhita ar en av dem som foreskrivs for hjartcentret. Den belyser det satt, pa
vilket yogin stegvis drar sin uppmiarksamhet frdn omgivningen och koncentrerar den pd sitt
ideal:

Ma han i hjartat se ett vidstrackt hav av nektar

Och déruti en skon 6 av juveler,

Dér sanden lyser gyllne och strodd med &delstenar,

Och pa dess strander vackra trad med tiotusen blommor,
Déarinom sallan sedda buskar, trad, lianer, sév,

Och 6verallt i detta véldoft ljuvaste for sinnet.

Den som far smaka fullaste gudomlighetens s6tma,
Skall lata vaxa dar ett trad av storsta skonhet

Uppa vars vida grenar hanger frukt av alla slag —
De fyra hdga Laror, som uppratthalla varlden.

Dér lida frukt och blommor ingen déd och sorg,
Allt medan bina surra och goken sjunger mjukt.

I skuggan, skénkt av denna fridens I6vsal,

Ses nu en helgedom av lysande rubiner,

Och den som dar intrader, finner pa en utsokt tron
Sin gudom sitta, den han alskar allra higst.
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Ma han i tanken droja, sdsom lararen bestamt,
Pa denna gudsgestalt, med dennes sétt och tecken.

Om du ej hor, kan du ej se. Om du gj ser, kan du ej hdra. Att héra och att se, detta
ar andra steget.

Vi har redan begrundat innebdrden av att se och att hora. Om kandidaten ej & mottaglig for
den inre rosten, det vill séga, om han ej forstar de andliga lagarna, ser han aldrig de yttre tingen
sadana de &r. Han maste lara sig att betrakta materiens ting med andens 6gon, sasom en mastare
en gang uttryckte det. Nar han ser de materiella eller yttre tingen pa detta satt, skall han allt
battre forsta den inre rosten. Detta liknar den nddvandiga omvéxlingen mellan meditation och
erfarenhet. Att jakta genom livet, utan att hejda sig for att begrunda det, meditera pa det &r att
missa mycket av skeendets betydelse. Man bor avsatta en liten stund varje dag for att lata det
inre ljuset spela pa detta. Att daremot stanga in sig i sin studerkammare och agna all sin tid at
tankande, torde bli till ringa gagn. Den som sa gjorde, torde samla pa sig en andlos rad
vanforestallningar, ty vi behdver erfarenheten att ratta och vidga var meditation. Det &r det val
avvagda samspelet mellan det inre och det yttre, som larjungen maste soka. Han maste strava
efter harmonisering — for att anvanda det uttryck, som gang pa gang upprepas i Gita.

De inre och yttre vérldarna svarar fullkomligt mot varandra, punkt for punkt i skapelsens
system. Madame Blavatsky séger i The Secret Doctrine:

I de dolda krafternas rike ar ett horbart ljud blott en subjektiv farg och en fornimbar farg blott ett
ohdrbart ljud. (Volym 11, s. 508)

Hér talas om fargen men inte om formen. Det gor utsagan riktigare, ty vi ser egentligen bara
farger, inte former.

Det &r oss omajligt att med nagon visshet saga varfor detta tillstdnd av harmoniserat horande
och seende kallas det andra steget. Vi kan inte avgéra vilket system av stadier Aryasanga
utredde, ty en sloja har dragits 6ver hans undervisning pa detta stalle. Linjen av punkter
markerar ett felande stycke, som handlar om det tredje steget. Nar undervisningen ater
framtrider (efter detta avbrott), finner vi att Aryasanga avhandlar senare steg i alldeles samma
ordning som Yoga-siitras, namligen (5) pratyahara, fullstindig behérskning av sinnena, (6)
dharana, koncentration, (7) dhyana, meditation, och (8) samadhi, kontemplation.

Nar larjungen ser och hér och nar han erfar lukt och smak, med égonen slutna,
oronen tilltdppta, med munnen och nasborrarna stangda: nar de fyra sinnena
blandas och &r redo att dverga i det femte, den inre kanseln — d& har han gatt vidare
till det fjarde steget.

Det finns somliga yogier, som faktiskt stinger munnen och tépper till ndsan, nér de Ovar
meditation eller trans. De séatter fingrarna sa att 6gonen, nasborrarna och munnen halls stangda,
och dessa man har dven sa 6vat tungan att de kan vrida den uppat och bakat i utrymmet ovanfor
munhalan och ddrmed hindra luftintaget. Detta kallas khecharm mudra och utdvas som sadant
av vissa hathayogier. Rajayogier sysslar icke med dylikt, och det rekommenderas icke hér. Det
finns ett stadium, pa vilket larjungen kan sluta égonen och inom sig sjalv aterge eller i det
emotional-mentala uppleva férnimmelserna av lukt, smak, syn och kénsel. For att sedan draga
sig inat till ett annu hogre tillstand maste han rikta uppmarksamheten pa den inre kénseln, vilken
ar horseln. Genom att uppméarksamma det inre ljudet och spara det till dess allt finare gémslen,
forsitter han sig 1 det tillstdnd, ddr han kan Ova pratyahara, tillbakadragandet fran alla
sinnesfornimmelser, inre savél som yttre, dem som forekommer i larandets sal saval som dem
i okunnighetens sal. Denna 6vning beskrivs i nésta vers:

Och pa det femte, o du dina tankars drapare, maste alla dessa ater dodas, sa att de
ej kan aterupplivas.
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Hos de flesta manniskor dras uppmérksamheten ofta inat, nar de till exempel &r sarskilt
intresserade av en bok de laser. Da &r de inte mottagliga for de allskons lukt-, syn- och
horselintryck som fran deras omgivning traffar sinnena. Att med vilja forsatta sig i ett dylikt
tillstdnd ar pratyahara, och det dr en forberedelse for verkligt framgangsrik meditation. Att doda
nagot, sa att det ej kan aterupplivas betyder intet annat &n att sinnena, liksom valuppfostrade
hundar, lagger sig nar de far befallning att gora detta och icke reser sig igen, forran de far lov
att gora det. Har &r en fotnot av denna lydelse inlagd:

Detta innebar att pa det sjatte utvecklingssteget, som i det ockulta systemet ar
dharana, varje sinne sisom en enskild formaga maste ”dodas” (eller forlamas) pa
detta plan, varvid det dvergar i och forenas med det sjunde sinnet, det andligaste.

Dharana ir yogans sjitte steg, sdsom Yoga-sutras framstéller det. Den &r denna tankens
koncentration, som vi redan studerat, och den foljer efter pratyahara. Nar dharana ér fullstindig
och det mentala darigenom upphor att fungera med avseende pa tingen i yttervarlden, uppstar
intuitionen, har kallad det sjunde sinnet; detta emedan det mentala eller chitta betraktas sasom
det sjatte sinnet. Livet undervisar oss pa tva satt, genom den lardom vérlden ger oss och genom
intuitionen, det inre jagets arbete. Allt eftersom manniskorna fortsatter evolutionens
pilgrimsvandring, 6kas deras intuition, och darmed blir de mindre beroende an forut av den
undervisning varlden ger. Detta &r blott ett annat sétt att sdga att den som anvénder sina inre
formagor, kan lara mycket mer av ringa erfarenhet an andra av mycken. Tack vare aktiviteten
av sin medfodda intelligens formar den utvecklade manniskan se den stora betydelsen av dven
sma ting, medan det outvecklade mentala ar fullt av nyfikenhet. Det soker standigt och ivrigt
det nya, ty eftersom det ej ar skickligt i tankandets konst, tommer det snart vardagstingen pa
dessas uppenbara betydelse. Detta mentala &r det som begar underverk i samband med sina
religidsa upplevelser, da det ar blint for de otaliga under som standigt omger det.

Drag tillbaka din medvetenhet fran alla yttre foremal, allt yttre seende. Véagra inre
bilder, for att dessa icke ma kasta en mork skugga pa din Sjals ljus.
Du befinner dig nu i dharana, pa det sjitte steget.

| koncentrationens 6vande ar det nodvandigt att alltid beakta bade yttre och inre orsaker till
avbrott. Man maste hindra medvetenheten fran att intressera sig for nagot yttre ting, ty om detta
icke gores, vacker minsta ljud dess nyfikenhet och fordéarvar koncentrationen. Man maste ocksa
hejda medvetenheten fran att inom sig framkalla bilder, som har med det forflutna eller
framtiden att géra. Under évningen maste man vara fullstandigt ointresserad av det som hande
i gar eller det som mojligen kan handa i morgon. Nar man natt framgang i denna koncentration,
borjar 6vningens ndsta steg, som kallas dhyana, det vill siga meditation.

Nar du har évergatt till det sjunde, o lycklige, skall du icke langre fornimma de
heliga tre, ty da har du sjalv blivit dessa Tre. Du sjalv och det mentala, liksom
tvillingar pa en rad, stjarnan, som &r ditt mal, brinner ovanfér dig. De Tre, som
dviljes i hirlighet och i outsiglig sallhet, har nu i mayas virld mistat sina namn. De
har blivit en enda stjirna, den eld som ir ligans upadhi.

Och detta, o framgangsrike yogi, ir det som miinniskorna kallar dhyana, den ritta
foregingaren till samadhi.

| det aspiranten pa denna vég 6vergar fran koncentration till meditation, intrader han i den
buddhiska medvetenheten. Denna blir da “du sjalv” Det mentala, som hér talas om, ar det hégre
manas, det hogre mentala, ty det lagre har stillats. Den mentala principen har hojts till buddhi,
sa att de tva blivit liksom "tvillingar pa en rad”, de tva lagre hornen av en triangel, sdisom anges
av foljande fotnot.

Varje utvecklingssteg i raja yoga symboliseras med en geometrisk figur. Denna ir
den heliga triangeln och foregar dharana. A ar de hdga chelaernas tecken, medan ett
annat slags triangel ar de hogt invigdas. Det ar symbolen ”jag”, om vilken Buddha
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talade och vilken han anvinde sisom symbol for Tathagatas forkroppsligade gestalt,
frigjord fran prajnas tre metoder. Sedan lirjungen vil genomgaitt de forberedande
och lagre stegen, ser han icke langre A utan —, forkortningen av —, det fulla sjutalet.
Dess sanna form ges ej har, da annars nastan sakert charlataner skulle kasta sig 6ver
den och vanhelga den i sitt bruk av den for bedragliga syften.

Den stjdrna som brinner ovanfor dr atma. Men symbolen avser dven, sdsom madame
Blavatsky sager i en annan fotnot, initiationens stjarna, som skiner éver den invigdes huvud.
Eftersom det mal som skall uppnas ar fjarde initiationen, arhatens initation, &r det denna
initiations stjdrna, som leder till atma eller den nirvaniska varlden, vilken dr hans mal.

I stéllet for att i tanken skdda uppét och betrakta den hogre triaden (atma—buddhi—manas)
sasom ovanfor sig, vilket hittills géllt, finner man sig pa detta stadium vara i det buddhiska
tillstandet, varvid manas ar forenat med buddhi sdésom manas-taijasi. Den invigdes "meditation”
pa detta stadium leder slutligen till en ytterligare forening, den mellan buddhi och atma. Sedan
denna forening genomforts, har den hogre trefalden blivit en enda stjarna, vilken i en fotnot
beskrivs sdsom “grundvalen, upadhi, for den ouppnaeliga 1agan, sa lange asketen alltjimt &r
kvar i detta livet.” Branslet ar personligheten, elden ar den trefaldiga anden, lagan ar monaden.
Icke ens adepten, intrader fullt i monadens tillstand, sa lange han forblir i fysisk inkarnation.
Madame Blavatsky sdger:

Dhyana ir det sista steget fore det slutgiltiga pa denna jord, sivida man icke blir
en fullvirdig mahatma. Sisom redan sagts, ar pa detta steg raja-yogin dnnu icke
andligt medveten om jaget och sina hogre principers arbetssatt. Ytterligare ett steg,
och han befinner sig pa det plan som ligger bortom det sjunde, det fjarde enligt
somliga skolor. Sedan, efter att ha dvat pratyahara — en forberedande dvning for
medvetenhetens och tankens styrning — riakna dharana, dhyana och samadhi, och
omfatta de tre med det allmiinna namnet samyama. Samadhi ir det tillstind, vari
asketen forlorar medvetenheten om varje individualitet, den egna inbegripen. Han
blir Alltet.

Det ar betecknande att de tre mister sina namn. De &r icke former, ty deras omrade ar
medvetenhetens. Personlighetens lagre plan eller vérldar ar formens vérldar, sedan kommer
namnets eller "meningens” varldar, men monaden ar bortom namn, bortom det ménniskor
kallar medvetenhet.

I sin fortsdttning uppger texten att larjungen, efter att ha natt till utdvandet av samadhi, nu
blivit en arhat och natt malet for den stravan, som dryftas i detta fragment.

TRETTONDE KAPITLET
MALET

Och nu ar du sjalv forlorad i jaget, du sjalv i dig sjalv, férenad med det jag, ur
vilket du forst utstralade.

Var ar din individualitet, lanoo, var ar lanoon sjalv? Den &r gnistan, férlorad i
elden, droppen i oceanen, den allestades narvarande stralen, vorden alltet och den
eviga stralglansen.

Och nu, lanoo, ar du goraren och vittnet, utstralaren och utstralningen, ljuset i
ljudet och ljudet i ljuset.

C.W.L. - Liksom en manniska i livet arbetar sig upp till insikten att personligheten &r bara
”den” och darmed hdojer sin medvetenhets centrum till det hogre jaget, kommer dven den tid,
da hon gor erfarenhetsronet att denna medvetenhet ar bara “du”, inte "jag”. Nar detta sker,
inemot fjarde initiationen, forloras det lagre jaget i det sanna jaget och forsvinner det som
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manniskan tankt eller kant sasom sin individualitet. Och liksom den som uppnatt buddhi-
tillstandet, igenkanner och erkanner andras medvetenhet sdsom sin egen, och kénner deras
sorger och gladjedamnen sasom sina egna, finner denna manniska endast ett verkligt ”jag” i alla.

Skillnaden mellan den insikt, den i lagre grad invigde erhaller, och arhatens, mellan buddhi-
vérldens medvetenhet och atmavirldens, har angivits 1 Bhagavad-Gita. | det forstnamnda till-
standet inser manniskan att samma jag i lika grad innebor i alla vasen, i det sistnamnda att alla
ar i det enda jaget.

Detta ar enligt Yoga-siitras det tillstand som kallas kaivalya, "enhetens”, frihetens tillstand,
som, nar det till fullo uppnatts, medfor att skillnaden mellan den seende och det sedda, mellan
subjekt och objekt forintas.

Du ar fortrogen med de fem hindren, o du valsignade. Du ar deras évervinnare,
herre Over det sjatte, forkunnare av sanningen i dess fyra framstallningssatt.

Det ljus, som faller pa dem, skiner inifran dig sjalv, o du som var larjunge men nu
ar larare.

Och av dessa sanningens fyra framstallningssatt:

Har du nu icke forvarvat kdnnedomen om allt lidande — den forsta sanningen?

Har du icke overvunnit Maras konung vid Tu, samlingens port — den andra
sanningen?

Har du icke vid den tredje porten forintat synden och natt den tredje sanningen?

Har du icke intratt pa vagen, den vag som till kunskapen bar - den fjarde
sanningen?

Madame Blavatsky tillagger:

Sanningens fyra framstallningssatt ar i den nordliga buddhismen: Ku, lidandet;
Tu, ansamlandet av frestelser; Mu, dessas forstoring; och Tao, vagen. De fem
hindren”, sdsom kunskap om lidandet, sanningen om ménniskans bracklighet, for-
tryckande tvang och den ovillkorliga nddvandigheten av att l6sa lidelsernas och aven
begéarens alla band. ”Fralsningens vag” ar den sista.

Dessa fyra ddla sanningar larde Herren Buddha vérlden. Dessa var lidandet, lidandets orsak,
lidandets upphorande och végen till lidandets upphorande. Dessa har for vésterlandet fram-
stéllts underbart skont och noggrant i sir Edwin Arnolds makaltsa dikt Asiens ljus, varur
foljande verser anfores. Den som soker inspiration rérande vagen, bor ej avsta fran att lasa hela
verket.

Du som vill trada denna Mittens Vg,
Fornuftet stakat ut och Lugnet jamnar,
du som vill g& Nirvana-straten, hor!
De Fyra Sanningar.

Den férsta Sanningen ar Sorgens. Laten

ej gacka er! Det liv | prisen &r

en langsam dodskamp, smartan blott bestar,
dess njutningar forga,

som faglar flyktiga. Men smaértan fyller
er jammerfulla tid fran fodslostunden

till ungdomshettans tid och mandomsaren
och graa harens kéld

och dddens kvavning. Ljuv ar trogen karlek;
men balets lagor kyssa skall det brost,
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som var din kudde, och de ljuva l&ppar,
som motte dina; stor

ar krigarns makt, men gamar skola frossa
pa kung och hévding. Skon ar jorden val,
men alla skogens abor stampla mord

av hunger efter liv.

Safirbla aro skyarna, men nar

fran jorden komma hungerns rop om regn,
de giva inga droppar. Fragen dem,

som éaro sjuka, dem,

som sorja, fragen honom dar, som ensam,
forskjuten, stapplar vid sin stav: ”Ar livet
eder kart?” — De sdga, nyfott barn ar vist,
som grater nar det fods.

Den andra Sanningen ar Sorgens Orsak.
Finns nagon sorg ej fodd utav Begar?
Fornumna ting och vara sinnen tanda
passionens gnista latt:

sa lagar Trishna, torst och lust till ting.

I h&ngen efter skuggor, haven lusta

till drdmmar, skapen kring ett skenbart jag
en vérld av idel sken;

I sen ej hojderna dar bortom, horen

ej milda vindars sus fran Indras himmel
ej maningsorden fran det sanna liv,
som véntar en och var,

som kastar ldgnens mantel av. Sa vaxa

de lustar och begar, som alstra krig pa jorden,
bedragna hjartans sorg och bittra tarar;

sa drivas till sin hojd

de onda lidelsernas avund, vrede

och hat, sa jaga blodbestankta ar
varann. Och i den jord, som d&mnad var
for adla skordars bradd,

giftorter sprida sina rétter, sa

att jord knappt finns for nadgon adel sadd,
och rusig utav giftets drycker sjalen

gar bort; men Karmas lag

tillbaka henne for, att ater brinna
av samma torst; och sa det dumma sjalvet
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I sinnesyra borjar om och vinner
av villor &n en skord.

Den tredje, Sorgen Upphor, det ar frid,
att overvinna sjélviskhet och lustan

till liv och rycka upp ur stormigt brést
passionens djupa rot;

ty karlek till det evigt skona, dran

av sjalvbehérskning, njutningen att leva
I sfarer ovan gudar och att samla

ett evigt kapital

av goda gérningar och plikter, fyllda
I manskokarlek och ett flackfritt liv:
de skatterna ej livet kan fordunkla

ej heller nagon dod.

Sa andas Sorgen, liv och dod férsvinna —
hur skulle lampan fladdra utan olja? —
Den gamla rékningen &r slut, den nya ren;
Och ménniskan har frid.

* * *

Den fjarde Sanningen &r Vagen, 6ppen
den ligger for var fot, jamn, latt och néra,
den Adla Vag som Attaledad bar

direkt till tryggad ro.

Som manga spar till dessa spetsar leda,
kring vilkas sn6 de gyllne molnen virvla,
och klattrarn komma kan pa bade brant
och sakta stigning upp

till héjden, dar en annan vérld han ser —
den starke ma bestiga farans strat

och storma klippans brant, den svage ga
en langre vag omkring

fran lagre viloplats till hogre — sa

ar sjalens Vag bad’ latt och brant, den starke
ma skynda, ej den svage — alla na

den solbelysta snon.

De fem hindren pa kandidatens vag till arhatskapet kan framstéllas i olika former. De &r de
fem, som madame Blavatsky ndmner i den nyss anforda fotnoten, eller de fem forsta fjéttrarna
eller de fem kleshaer som ndmnes i Yoga-sitras och som redan dryftats.

Och vila nu under bodhitradet, vilket ar all kunskaps fullandning, ty vet att du nu
ar herre over samadhi — det ofelbara seendets tillstind.
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Skada! Du &r vorden ljuset, du ar vorden ljudet, du ar din Mastare och din Gud. Du ar
sjalv foremalet for ditt sokande, den obrutna rosten, som genljuder i evigheten,
oféranderlig, de sju ljuden i ett, Tystnadens Rost.

Aum Tat Sat.

Avslutningen ”Aum Tat Sat” dr ett av hinduernas mahavakyaer eller “stora utsagor”.
Betydelsen av Aum har vi redan dryftat. Tat avser det hogsta. Filosofiskt sett & pronomina
”han” och "hon” olampliga med avseende pa det hogsta, varfor Tat, som betyder “detta” i stéllet
brukas. Bortom “det” och “du” ar detta, som &r “jag”. Utsagan betyder alltsa att det ar detta,
som ar det verkliga. Alla goda verk begynnes och &ndas med denna tanke.

ANDRA FRAGMENTET

DE TVA VAGARNA
FORSTA KAPITLET
DEN OPPNA PORTEN

C.W.L. — Vi kommer nu till det andra fragment, som madame Blavatsky Oversatte fran De
gyllene foreskrifternas bok och som bar overskriften De tva végarna. Detta &r inte
nddvéndigtvis en fortsattning av det forsta fragmentet, som heter Tystnadens rost, dven om det
faktiskt borjar med att tilltala en som just natt malet, arhatskapet. Ingenting héri visar att de tre
fragmenten star i nagot sarskilt inbordes forhallande. De ar i allt vasentligt tre skilda bocker,
som avhandlar samma d&mne pa i mangt och mycket samma séatt. Det ar emellertid en stor fordel
for aspiranten att fa hora laran om vdagen om och om igen i nagot olika framstéllningar. Det
tander pa nytt hans entusiasm, riktar uppmarksamheten pa sadant han mahanda forbisett och
vidgar hans syn i storsta allmanhet.

Det hér foreliggande fragmentet begynner med att tilltala en som just natt vagens hojdpunkt,
varvid fragan uppstar: skall han ga vidare in i den nirvaniska séllheten, utan tanke pa dem han
lamnat kvar bakom sig, eller skall han vanda om pa sjélva troskeln och hjélpa andra, som
klattrar? Skall han taga frigorelsen for sig sjalv eller skall han stanna for att hjélpa varlden?

Och nu, o larare i medkénsla, visa du vagen for andra manniskor. Skada alla dem
som knackat pa for tilltrade och véantar i okunnighet och morker pa att se den ljuva
Lagens port slas upp!

Kandidaternas rost:

Skall icke du, herre 6ver din egen barmhartighet, uppenbara hjartats lara? Skall
du vagra att leda dina tjanare till befrielsens vag?

Det inledande stycket i detta fragment kan i forstone synas en smula egendomligt for oss i
dessa senare tider. Vi &r fortrogna med tanken att vagen ligger 6ppen for alla 6verallt, oavsett
ras, religion, kon, kast eller hudfarg, for alla som lever det liv som foreskrivs for den. Varfor
skulle da vissa manniskor fa vanta i morker och okunnighet pa att en port skall slas upp for
dem?

Saken &r den att, vid den tid da herren Buddha larde i Indien, brahminernas religion blivit i
hdg grad forstelnad. Ursprungligen hade denna tro varit mycket glad och fri, men under tidernas
lopp hade préster och harskare byggt ut kastsystemet med allskéns detaljer. Indiens slétter var
tatt befolkade av atlantider och atlantido-lemurier, nér arierna vandrade ner i landet omkring
tio tusen ar fore Kristus. Manu sag det darfor sasom nodvandigt att forbjuda blandaktenskap,
och omkring atta tusen ar fore Kristus inrattade han kastsystemet for att ingen ytterligare
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blandning skulle ske och for att den som redan skett skulle vidmakthallas. Han grundade forst
blott tre kaster — brahmana, rajan och vish. Den fOrsta var rent arisk, den andra arisk och
toltekisk, den tredje arisk och mongolisk.

Kasterna kallades hadanefter varnaer eller farger — de rena arierna vita, blandningen av arier
och tolteker roda och blandningen av arier och mongoler gula. Blandaktenskap mellan kasterna
var tillatna, men snart gjorde sig en kansla gallande att dktenskapen skulle begransas inom
kasten. Senare hinfordes de som inte alls var arier, till den allménna gruppen av shiidraer, men
ocksa i denna kan i manga fall en viss mangd ariskt blod framtrada. Manga av bergsstammarna
ar delvis arier — nagra fa ar det helt och hallet, liksom siaposhfolket och zigenarstammarna.

Det finns i de hinduiska skrifterna stéllen, som visar att det var mojligt for individer med
utomordentlig karaktar och formaga att foras upp i en hogre kast, men detta maste ha skett
mycket sallan. Sakerligen radde fore herren Buddhas ankomst den asikten allmant att endast en
brahmana kunde hoppas pa frigorelse och att de som Onskade na detta mal, forst méste ordna
det sa for sig att han kunde aterfodas sasom brahmin. For folkets flertal var detta icke nagon
sardeles hoppingivande lara, eftersom brahminerna aldrig var talrika — ocksa i dag finns bara
omkring tretton miljoner brahminer i en befolkning av ungefar tre hundra miljoner — och de
tillat inte manniskor av lagre kast att studera de heliga bockerna.

Men herren Buddhas lara 6ppnade portarna pa vid gavel. Han forkunnade att samma aktning
skulle visas den som levde det réatta livet, oavsett vad kast han tillhorde, och att omvant en
brahmin, som ej levde det ratta livet, icke var vardig respekt, sasom framgar av foljande verser,
hamtade fran Vasala sutta:

Icke genom bord blir man av 1ag kast

Icke genom bdérd blir man brahmin

Genom handling allena blir man av lag kast

Genom handling allena blir man brahmin

Manga brahminer har sagt mig att de faktiskt kanner sanningen av detta i verkliga livet. De
kanner sig mera dragna till ménniskor av lagre kast som lever det brahminska livsidealet an till
medlemmar av den egna kasten som férsummar dessa ideal och lever pa en lagre niva.

Herren Buddhas avsikt var icke att grunda en ny religion utan att reformera hinduismen.
Under en tid kallade sig ndstan hela Indien buddhistiskt. Det fanns buddhistiska hinduer, liksom
det nu i nordvast finns manga som kallar sig sikhiska hinduer. Sasom religion har buddhismen
for lange sedan férsvunnit fran Indien. De ungefar tjugo miljoner, som i statistiken anges sasom
buddhister i Indien, lever i provinsen Burma, som geografiskt och etnografiskt ar ett alldeles
eget land. Men den verkan, som herren Buddha énskade astadkomma, finns alltjamt till stor del
kvar i dagens hinduism. Sasom ett exempel darpa kan anféras verkan pa bruket att offra djur,
mot vilket Buddha uttalade sig mycket kraftigt. Djuroffer var mycket vanliga fore hans tid, men
ny &r de séllsynta. Aterigen i Indien beméts en helig man av alla med vordnad, oavsett vilken
kast han tillhdrde, innan han blev sannyasi. Och ménniskor Over hela landet betraktar
Bhagavad-Gita som den hogsta auktoritet, likvél dr det en bok av ett mycket frisinnat slag. I
denna sdger Herren:

Densamme &r jag i alla vasen. Forhatlig &r mig ingen, ingen mig kdr. Men de som dyrka mig héngivet,
de &ro i mig och i dem &r ock jag. Om syndaren dyrkar mig helt och fullt, skall han rdknas som réttfardig,
ty han har fattat ratt beslut. Réttfardig till sjalen blir han snart, till eviga friden gér han astad. Kaunteya,
du mé veta att den mig hingivne icke forgas. Ty de som taga sin tillflykt hos mig, Partha, &ven de av
lag bord, kvinnor, vaishyaer och shiidraer, nd det hogsta malet.

Man skall inte utgd ifrén att Shr1 Krishna hér stiller kvinnor och andra pé en ldgre niva, utan
att han vederlagger en rad folkliga vidskepelser, daribland den att de som befinner sig i kvinnlig
kropp nodvandigtvis star lagre och darfor ej kan na framgang i hdga andliga stravanden.

Madame Blavatsky forklarar i en fotnot att Buddhas lara har tva skolor, den esoteriska och
den exoteriska, vilka kallas "hjartats” lara och “6gats” lara, och att den forra utgatt fran Buddhas
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hjarta, medan den andra &r hans huvuds eller tankes verk. En annan tolkning jag fatt hanfor
dessa bada termer till kandidatens 6ga och hjarta: hur tingen &ar beskaffade kan dgat lara, men
den hogre vagen kan betrédas forst, nér hjartat ar i samklang med det inre livet.

Hela stycket bygger pa en foregiven tvekan fran Buddhas sida om huruvida han skulle
predika eller ej. Medan han satt under bodhitradet pa morgonen efter sin upplysning, skulle han
ha tvivlat pa att varlden skulle forsta och folja honom. Da horde han en rost liksom fran jorden
ropa i smérta: ”Sakerligen ar jag forlorad, jag och mina varelser!” Och sedan: O, Du Hogste,
lat Din stora Lag bli uttalad!”

Lararen sade:
Vagarna ar tva, de stora fullkomligheterna tre; sex ar de dygder som forvandlar
kroppen till kunskapens trad.

Till detta fogar madame Blavatsky foljande fotnot:

Kunskapens trad ar en titel, som bodhidharmas (visdomsreligionens) anhangare
ger dem som nétt den mystiska kunskapens hojd — adepterna. Nagarjuna, madhya-
mikaskolans grundare, kallades draktradet, emedan draken ar en symbol for visdom
och kunskap. Tradet vordas, eftersom det var under bodhitradet (visdomstradet),
som Buddha mottog sin fodelse och upplysning, holl sin forsta predikan och avled.

Swami T. Subba Row hade en négot annorlunda tolkning av denna tréddets symbol. Han sade
att kandidatens kropp hade blivit en kanal for kunskap (och, kan vi tillagga, dven kraft), sa att
den &r en av kvistarna pa det trad som &r varldens fulla visdom. Vi kan ocksa tillagga idén att
den invigde ingar i det stora trad som hierarkin ar, det stora vita brodraskapet, som har sina
rétter langt uppe i de hogre varldarna och later sina grenar spridas pa det manskliga livets alla
omraden och dven ner i de lagre rikena. De som last de senare kapitlen av boken The Masters
and the Path, kan satta véarde pa denna gamla symbol av ett trad, ty dar visas hur den esoteriska
hierarkin forgrenar sig utifran en enda rot.

| denna utsaga om de tva vagarna, de tre stora fullkomligheterna och de sex dygderna har vi
ett exempel pa Buddhas laras metodiska karaktar. Han hjélpte alltid sina anhangare att minnas
undervisningen genom att framstélla den i tabellform. Dar fanns till exempel de fyra adla
sanningarna, som var och en betecknades med ett enda ord, som ur minnet framkallade en
alldeles bestamd grupp ideer. Dér fanns ocksa den adla attafaldiga vagen, de tio synderna,
indelade i tre avseende kroppen, fyra hos talet och tre hos tanken. Vidare de tolv nidanaerna
eller orsakerna till materiellt liv och lidande fér méanniskan, uppréknade i ordningsfoljd.

De 6versvinnliga dygderna, paramitaerna, anges ibland till sex, ibland sju, men vanligen till
tio. Nar jag bodde pa Ceylon, larde mig dversteprasten Sumangala att de &r tio: de sex forsta,
sade han, &r fullkomlig givmildhet, fullkomlig moral, fullkomlig sanning, fullkomlig energi,
fullkomlig vénlighet och fullkomlig vishet; de 6vriga fyra, vilka ibland tillaggs sarskilt for
prasterna, ar fullkomligt talamod, fullkomlig uppgivelse, fullkomlig beslutsamhet och full-
komligt avstaende. | boken Trons uppvaknande av Ashvaghosha, éversatt till engelska, The
Awakening of Faith, av Teitaro Suzuki, anges paramitaerna sa: givmildhet (dana), moral (shila),
tdlamod (kshanti), energi (virya), meditation (dhyana), vishet (prajnd) och de fyra
tillkommande: skicklighet 1 handling (upaya), hiangivenhet (pranidhana), styrka (bala), kunskap
(jfiana). I fotnoten till The Voice of the Silence, 1924 ars upplaga, ges en forteckning, hamtad
fran Eitels bok Chinese Buddhism. Den lyder sasom féljer: givmildhet, moral, talamod, energi,
kontemplation och visdom samt i tilldgg for prasterna: bruk av réatt medel, kunskap, fromma
l6ften och malmedvetenhet.

Nar jag bodde pa Ceylon, jamforde jag orientalisternas uppgifter med buddhisternas egna
kanslor och tankar. Det ar en stor skillnad dem emellan, ty de forra &r allmént satt mycket traiga,
men de senare &r fulla av liv. Likval &ger de la&rda munkarna kunskap, som i noggrannhet minst
kan mata sig med den hos de lardaste orientalister. Sir Edwin Arnold har i sin dikt Asiens ljus
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givit en anmarkningsvart noggrann framstallning av buddhismen sasom en levande religion.
Somliga har sagt att han i buddhismen last in kristna tankegangar och kanslor, men sa ar
ingalunda fallet. Jag kan vittna om att de ké&nslor dikten beskriver faktiskt finns hos
buddhisterna.

Vilka skall nalkas dem?

Vilka skall forst antrada dem?

Vilka skall forst hora laran om tva vagar i en, den avslojade sanningen om det
hemliga hjartat? Den lag som, skyende lardomen, nar visdomen, avslojar en elandets
berattelse.

Ack, ack, att alla minniskor dger alaya, ir ett med den stora sjilen och, dgande
den, likval har sa ringa gagn av den!

Skada hur, liksom ménen speglas pa den stilla vattenytan, alaya speglas av det lilla
och det stora, speglas i de minsta atomer, likval ej nar allas hjarta. Ack, att s fa
maéanniskor har gagn av gavan, den oskattbara férmanen av att fa veta sanningen, den
ratta uppfattningen av det som finns, kunskapen om det icke existerande!

Det hemliga hjartat ar den esoteriska laran. Det dr en symbol, som nedarvts till oss fran tiden
i Atlantis. | det allraheligaste i det stora templet i Den Gyllene Portens Stad lag pa altaret en
ask av massivt guld, till formen ett hjarta. Hemligheten att 6éppna den var kénd blott av
Oversteprésten. Asken kallades ”vérldens hjarta” och betecknade fér dem de innersta mysterier
de kéande. | den forvarade de sina heligaste foremal, och mycket av deras symbolism kretsade
runt den. De visste att varje atom pulserar liksom ett hjarta slar, och de ansag att solen har en
liknande rorelse, som de forknippade med solflackarnas periodicitet. Ibland stéter man i deras
backer pa uttalanden som ger intryck av att de visste mer an vi ifrdga om naturvetenskap, men
att de betraktade allt snarare ur poetisk an vetenskaplig synvinkel. De ansag till exempel att
jorden andas och ror sig, och det ar forvisso sant att vetenskapsman nyligen funnit att det sker
en daglig rubbning av jordytan, vilket pa satt och vis kan tankas sdsom en motsvarighet till
andning.

Nir Aryasanga anvinder termen “hemliga hjértat”, menar han ocksa alla de inre mysterierna.
Madame Blavatskys fotnot sager:

Det hemliga hjartat ar den esoteriska laran.

Har menar lararen med “skyende lardomen” sakerligen att det finns tider, da vi maste vanda
uppmarksamheten bort fran blotta férvarvet av kunskap utifran genom sinnena, sa att vi kan ge
oss tid till att utveckla det inre larandet genom intuition. Vi kan inte vara visa utan att 4ga
tillracklig lardom eller kunskap med avseende pa de ting vi har med att gora i vérlden, pa det
omrade, dar vi har vara sarskilda plikter att fylla. Men & andra sidan skulle vi fara mycket vilse,
om vi trodde att det viktigaste i livet vore att samla pa oss stora forrad av kunskap eller ens
inbilla oss att dylik kunskap hade nagot varde i sig, forutom det bruk vi kan gora av det i vart
tjdnande av ménskligheten.

| Europa finns en tendens att nalkas och studera tingen utifran, medan den osterlandska
metoden daremot bestar i att betrakta dem inifran. Bada metoderna ar nddvandiga pa vart nu-
varande utvecklingsstadium. Nar buddhihéljet utvecklats och intuitionen tranger ner i fysiska
hjarnan fran buddhivarlden, ger det oss verklig visdom, fullandad kunskap, men det ar blott hos
mycket fa manniskor, som det ar tillrackligt utvecklat.

Aven om vi kan hélla huvudet hogt uppe bland molnen, méste vi ha fétterna stadigt pé jorden,
och vi maste behandla de intryck, som nar oss inifran, med valavvagt omdome, liksom vi
tillampar sunt fornuft pa upplevelserna i vardagslivet. Detta ar nodvandigt, emedan det &r
mycket latt att misstaga impulser, harrérande fran emotionalkroppen, for intuitioner, vilka
kommer fran det hogre jaget. Ibland hander det till exempel att en avliden person, som ser att
vi ar intresserade av en viss fraga, framlagger ett forslag i emotionalvarlden och att detta nar
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var hjarna och ter sig som en intuition. Faktum &r dock att avlidna kan vara mycket oskickliga
iakttagare i emotionalvarlden och saledes ge oss alldeles oriktiga besked.

Detta rad att sky lardom &r nyttigt icke endast for dem som vandrar vagen utan dven for alla
som studerar nagot vad det vara ma, om vi forstar det sdsom det skall forstas, namligen att vi
bor sky blotta lardomen. En myckenhet studium av tingens blotta yttre leder ofta till materi-
alism. Eftersom méanniskor omkring sig ser valdsamma omvalvningar, offer, fortryck, sorg och
lidande, liksom d@ven mycket bedjande, pa vilket inget svar tycks komma, drar de slutsatsen att
strid och kamp ar livets lag, att naturen saknar medkansla. Men att studera varlden sa
fullstandigt som mojligt och darvid betrakta den sasom en stor skola for det liv som innebor i
dess mangahanda former leder till visdom, vilken mojliggor att se att alla ting ror sig till-
sammans for ett gott andamal. Nar man utvecklat emotionalt och hdgre slags seende, ar detta
faktum att allt &r gott icke langre nagot man forstar genom noggrann eftertanke: det ar omedel-
bart ibgonenfallande. Ingen, som &ger dylikt seende, kan vara materialist.

Ordet alaya betyder boning eller hus. Madame Blavatsky sdger att det esoteriskt har at-
minstone en dubbel innebord, da det betecknar bade varldssjalen och den framskridne adeptens
jag. Det ar manniskans verkliga boning eller hem, den universella aspekten av det som i
méanniskans andliga trefald &r buddhiskt. Det ar den manliga eller positiva aspekten av
varldssjélen, logos. Det ar dversjalen hos Emerson, det universella hogre jaget hos alla varelser.
Det &r det som Platon kallade nous, en princip, som ar fri fran materien och likval handlar med
avsikt, hinduernas jivatma, den gudomliga skapande tankens kélla. Det & med andra ord den
andre logos, den universella andliga sjélen, varav buddhi hos varje manniska ar en strale.

Att man skall ha "kunskapen om det icke existerande” maste sannerligen te sig underligt for
dem som inte kdnner den exakta filosofiska inneb6rden av ordet ”existera”. Att existera betyder
att sta utanfor, att ha ett yttre, objektivt vara. Det slags vara som kallas existens tillhor hela den
varld vi ser sasom utanfor oss sjalva, men det inneboende livet eller medvetenheten har sitt eget
tillstand av vara — kalla det "istens” om ni vill, men inte “existens”. Intet kan vara verkligare an
verkligheten av detta medvetna liv, som ocksa vi &ger, emedan vi ingar i samma logos — och
detta ar det "icke existerande”, varom aspiranten maste vinna kunskap. Varje manniska ar till
sitt vasen gudomlig, men for att forverkliga detta gudomliga vasen maste hon sta utanfor sitt
eget ljus — da blir det ingen skugga, ingen illusion.

ANDRA KAPITLET
HUVUDETS LARDOM OCH SJALENS VISDOM

Larjungen sager:

O larare, vad skall jag gora for att na visdomen? O vise, vad for att vinna full-
komning.

Sok vagarna. Men, o lanoo, ha ett rent hjarta, innan du antrader din fard. Innan
du tar ditt forsta steg, lar att urskilja det verkliga fran det falska, det alltid 6ver-
gaende fran det alltid bestaende. Lar framfor allt att skilja huvudets lardom fran
sjalens visdom, ”0gats” lara fran "hjartats” lara.

C.W.L. — Ingenting kan h&r sdgas i detta @amne, det verkliga och det overkliga, som ej redan
utforligt dryftats i kommentaren till ”Fran det overkliga led mig till det verkliga” i boken Vid
mastarens fotter.

Ja, okunnigheten ar liksom ett slutet och lufttomt kérl, sjéalen en fagel som stangts
inne déari. Den kvittrar icke, ej heller ror den en fjader, utan sangaren sitter stum och
stel och dor av utmattning.

Men aven okunnigheten ar battre an huvudets lardom, nar denna icke har sjalens
visdom till sin upplysning och vagledning.
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Intet framatskridande i esoterisk mening ar alls mojligt for en manniska, sa lange hon ar
mycket okunnig, hur mycket utvecklad hon an ma vara i andra avseenden. Utan en viss kunskap
om sanningen och om vdagen kan hon icke forflytta sig i en bestdmd riktning. De flesta har
mycket ringa kunskap om vad det betyder att verkligen vara en ménniska, vilka egenskaper och
handlingar, som leder till framatskridande och vilka som innebar tillbakagang, och de har ingen
uppfattning om det stora 6de, mot vilket alla sakta ror sig. Darfor ar deras framatskridande
mycket, mycket langsamt. Vi har pa klarvoajant vag undersokt sa manga som ett hundra liv i
oavbruten foljd avseende andra klassens pitarer eller andra klassens manniskor och funnit
knappast nagot markbart viaxande i medvetenhet i slutet av en dylik serie.

Det pagar emellertid hela tiden en langsam men stadig evolution av hela massan liv, och
manniskan har deltagit i detta allmanna framatskridande. I absolut mening har hon gatt framat,
men relativt sett har hon gjort ringa framsteg. Mr Sinnett har liknat detta vid den vandring en
manniska foretar sig som gar en vindlande trappa uppat i ett torn. Hon kommer gang efter annan
till samma lage i rundgangen och far da samma utsikt men varje gang nagot hogre an forut. Det
vill férefalla som om ménniskorna behandlades en smula battre &n de fortjanar, ty vi ser att
ocksa den okunnige, vilkens tankar i nio fall av tio ar sjalviska, gar framat pa detta satt. Men
faktum &r att dven en ringa kraft, riktad mot hogre ting, ar langt maktigare an atskillig kraft,
riktad mot lagre ting. Om en tiondedel av en manniskas tankar ar av andlig art, star hon hogre
4n genomsnittet. Aven i ett dylikt fall tar hon nio steg tillbaka for varje steg framat, men
lyckligtvis ar de nio stegen bakat mycket korta och de enda steget framat mycket langt. Det
fordras ett daligt liv for att det daliga skall uppvaga det goda, och for att falla bakat maste en
manniska vara utomordentligt dalig. Aterigen: verkan av en smula gott nér mycket langt pa
grund av det nara samband som rader bland méanniskor, och den som satter i gang det, far
mycken god karma dérav.

Men om okunnigheten &r ett allvarligt hinder for framatskridandet, ar sddan kunskap som ej
tillampas foga battre, icke heller den ar det s& mycket bevant med. Aven om en ménniska ar
intresserad av esoteriska ting, kan hon skenbart sta kvar pa samma niva i liv efter liv, ty om
kunskapen icke tillampas, utréttar den ej mycket gott. Att omsatta kunskapen i handling &r ett
absolut nodvandigt villkor for snabbt framatskridande.

Visdomens fron kan icke gro och véxa i lufttomt rum. For att leva och vinna er-
farenhet behdver medvetandet bredd och djup och punkter, som drar det framat mot
diamantsjilen. Sok icke dessa mél i mayas rike, utan sviiva hogt ovan illusionen, s6k
det eviga och det oféranderliga sat, lita ej pa fantasins falska ingivelser.

I sin fotnot sdger madame Blavatsky att diamantsjélen, vajrasattva, ar en titel for den hogste
buddhan, alla mysteriers herre, kallad Vajradhara och Adi-buddha. I Den hemliga laran dar-
emot papekar hon skillnaden mellan Vajrasattva och Vajradhara. Vajra ar diamant, sattva
betyder i en sammanséattning som denna "natur”, det vill sdga beskaffenhet eller karaktér, varfor
Vajrasattva ar den, vilkens natur eller karaktar liknar diamantens. Dhara betyder “den som
haller” eller “den som béar”, sa att Vajradhara betyder “den som haller en diamant”. Ava-
lokiteshvara, ”den herre som ses”, ar Vajrasattva, diamantsjalen eller diamanthjértat, och &r alla
dhyani-buddhaernas syntetiska verklighet. Den forste logos dr Vajradhara eller Vajrapani, den
som haller diamanten eller den diamanthante, ocksa kallad Dorjechang pa tibetanska. Han &r
den som finns bortom all villkorsbunden eller manifesterad verklighet, men han sénder in i den
subjektiva manifestationens vérld uttrycket av sitt hjarta — Vajrasattva eller Dorjesempa, den
andre logos.

Att det skulle finnas sarskilda punkter, som erfordras for att draga kandidaten till att komma
i fullstdndig berdring med Detta, ar analogt med vad vi har sett i ett djurs individu-
aliseringsprocess. | detta fall ar dessa punkter de finare egenskaper djuret utvecklar, sasom
tillgivenhet och hangivenhet, varmed det nar upp till det méanskliga medvetenhetstillstandet.
Ocksa manniskans medvetenhet maste upprétta sarskilda punkter for att kunna forena sig med
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sjalen. For den invigde maste dessa punkter stiga upp i buddhi, som &r den princip hos det
reinkarnerande jaget som pa en dnnu hdgre nivad motsvarar Vajrasattva. Swami T. Subba Row
sade att detta syftade pa atma, som drar det hogre jaget in i monaden. Samma liknelse kan
saledes tillampas pa flera olika nivaer.

Ty medvetenheten ar liksom en spegel. Den samlar damm medan den speglar.

Madame Blavatsky sager att detta ar hamtat fran Shin Sien, som larde att det méanskliga
medvetandet ar liksom en spegel, som drar till sig och speglar vartenda dammkorn och liksom
denna spegel maste bevakas och dammas av varje dag. Shin Sien var den sjatte patriark i
Nordkina som undervisade i Bodhidharmas esoteriska lara. | The Secret Doctrine forklarar hon
Bodhidharmas standpunkt sasom foljer:

Nar missbruket av de renlariga buddhistiska skrifterna natt sin héjdpunkt och Buddhas filosofis sanna
anda nastan gatt forlorad, framtradde fran Indien flera reformatorer, som grundade en muntlig
undervisning. Sddana var Bodhidharma och Nagarjuna, upphovsménnen till de forndmsta verken av den
kontemplativa skolan i Kina under de forsta arhundradena av var tidréakning.

Dammet pa spegeln betecknar de férdomar, illusioner och fiktioner som finns i emotional-
kroppen och mentalkroppen. Dessa ar for seendet i motsvarande varldar klart synliga sasom
hinder for battre tdnkande eller kdnnande. Dessa hinders verkningar och medlen for deras
undanréjande har redan noga dryftats i kommentarerna till boken Vid méastarens fotter.

Det behovs sjalens visdoms milda flaktar for att avlagsna vara illusioners damm.
Sok, o begynnare, att férena din tanke och sjal.

Sky okunnigheten och sky likasa illusionen. Vand bort ditt anlete fran varldens
villa. Misstro dina sinnen, de &r falska. Men inom din kropp — helgedomen for dina
fornimmelser — sok i det opersonliga efter den eviga méanniskan, och sedan du funnit
henne, skada inat, du &r Buddha.

Vanlig erfarenhet sager oss att sinnena icke ar att lita pa. Synintrycken, till exempel, maste
rattas genom noggrann undersékning och bedémning av sakforhallanden, sasom i fallet med
solens skenbara rorelse runt jorden. Vi maste dock akta oss for att tolka detta som om sinnena
icke skulle brukas. De maste anvandas i alla vérldar for kunskapens vinnande, arbetets ut-
forande och pliktens fyllande, ty detta forutan blir det intet framatskridande.

Den eviga manniskan dr det reinkarnerande hogre jaget, vars liv varar i tidsaldrar i jamforelse
med personlighetens, eftersom det bestar genom hela serien av upprepad mansklig fodelse och
dod.

Ordet Buddha brukas i tre klart skilda betydelser. Stundom, sasom i detta fall, betyder det
den upplyste eller vise. Ibland anvands det sdsom ett namn pa herren Gautama. | andra fall
betyder det ett hogt ambete i den esoteriska hierarkin, namligen 6verhuvudet for andra stralen,
det stora undervisnings- och religionsdepartementet, vilket allt beskrivits i boken The Masters
and the Path. Buddhisterna har en forteckning éver tjugofyra buddhaer, av vilka nuvarande
innehavaren av dmbetet ar herren Gautama, som i en avlagsen framtid kommer att erséttas av
herren Maitreya.

Sky berémmet, o du hangivne. Berémmet leder till sjalvbedrageri. Din kropp ar
icke ditt jag, ditt jag ar i sig sjalvt utan kropp och varken berdm eller klander traffar
det.

Sjalvberom, o larjunge, ar liksom ett hogt torn, i vilket en hdgmodig dare stigit
upp. Daruppe sitter han i hégdragen ensamhet och utan att beaktas av ndgon annan
an sig sjalv.

Alltfor manga har skamts bort med ofdrtjant berom. Det leder till hégmod hos alla som inte
Klart ser vad som ligger framfoér dem och ovanfér dem. De larjungar, som ar tillrackligt klar-
voajanta for att ofta se mastarna, ar icke sa fallna for denna fara som manga andra ér, eftersom
de icke kan underlata att jamfora den egna litenheten med méstarens storhet, det egna svaga,
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flamtande ljuset med hans stralande solsken. Det ar den manniska, som skadar nedat och jamfor
sig med dem som star under henne, som sannolikast bringas pa fall genom hégmod.

Men det allra basta séttet &r att icke alls tdnka pa sig sjalv utan att vara standigt upptagen med
mastarens arbete. Det finns for oss alla varje dag langt mer att gora an vi ndgonsin kan hinna
med, och det ar bara sléseri med tid och kraft, om vi dgnar dessa at tankar pa vart eget lilla jag.
Det finns sdkerligen flera orsaker till att méstarna inte visar sig mer &n de gor for dem som
befinner sig pa de forsta stadierna i deras tjanst. En dylik orsak ar att den aspirant, som ser
mastaren sta sa hogt ovanfér honom, kan overvaldigas av kéanslan av egen obetydlighet och
mista sin formaga att utfora mastarens arbete. Medan det dr nodvandigt att akta sig for
hogmodet, ar det alltsa lika viktigt att akta sig for att underskatta sin egen formaga. Har liksom
alltid &r medelvégen den ratta vagen.

Tornet sasom liknelse ar sannerligen val valt, ty hogmodet stanger av individen fran sina
medmaénniskor. Om han till exempel &r stolt dver sin lardom, ar han angelagen om att lata andra
vara okunnigare an han sjalv, sa att han kan njuta av sin 6verlagsenhet, och dven nar han delar
med sig av sin kunskap, ar det blott for att glansa med den. En dylik manniska &gnar hela sin
tid at att vidga klyftan mellan sig sjalv och andra, sa att han fran sin héjd kan se ner pa dem.

Falsk lardom forkastas av de visa och skingras for vindarna av den goda lagen.
Dennas hjul véalver sig for alla, de 6dmjuka och de hogmodiga. Ogats lara ar for
hopen, hjartats lara for de utvalda. De forstnamnda upprepar stolt: ”Se, jag vet”. De
sistnamnda, de som i 6dmjukhet samlat, bekanner: ”Sa har jag hort.”

Varje religion samlar med tiden pa sig manga spekulationer och andra tillagg. Till exempel i
hinduismen, i puranaerna, ldser man om dussintals foreskrifter for mianniskorna rérande vad de
maste gora och vad de inte far gora. Manga av dessa ar sadana som préasterna hittat pa antingen
for egen bekvamlighet och fordel eller darfor att de haft en 6verdriven uppfattning om vardet
av manga boner och riter. Aven utarbetade man sérskilda tolkningar av tidigare yttranden till
dogmer och knét dessa till de ursprungliga larorna, sasom till exempel den fasavackande laran
om evigt helvete, vilken alltjgmt fortlever hos de flesta kristna.

Den esoteriska laran skingrar genast allt sadant for vindarna, da den ater riktar uppmark-
samheten pa de vasentliga och livsviktiga sanningarna. Likval ar det blott den starka och
framskridna manniskan givet att handla inifran hjartat. For massorna, som sakta lunkar fram pa
evolutionens breda vdg, som langsamt stiger vindlande uppfor berget, ger bockerna alltjamt den
huvudsakliga vagledningen. Dessa manniskor har annu icke natt den stéllning som i Garuda
purana beskrivs med foljande ord: ”Sedan den vise dvat vedaerna och shastraerna, kan han
overgiva alla skrifterna, liksom den pa spannmal rike dverger halmen.”

Varje buddhistisk skrift begynner med orden ”Sa talar ____ ” eller ”Sa har jag hort”. Det ar
en 6dmjuk inledning. Den sager inte, "Detta ar obestridligen sa, och ni maste tro det”, utan
"Detta ar vad som sagts, och det vore lampligt att soka forsta det och darmed na kunskap om
sakforhallandena.” Detta ar den undersokande installningen, icke den dogmatiska. Likval finns
underligt nog de som uppfattat detta i en annan och alldeles felaktig betydelse. De sager, "Det
ar gagnlost att framlagga nagot annat i denna sak, ty sa har det auktoritativt sagts™!

”Den stora sallaren” heter hjartats lara, o larjunge.

Den goda lagens hjul rullar snabbt. Det mal dag och natt. De vardelsa agnarna
skiljer det fran de gyllene kornen, bosset fran mjolet. Karmas hand styr hjulet:
varven anger det karmiska hjartats slag.

Den sanna kunskapen ar mjolet, den falska lardomen ar agnarna. Om du vill ata
visdomens brod, skall du knada ditt mjol med amritas klara vatten. Men om du
knddar agnar med mayas dagg, kan du ej gora annat én foder it dodens svarta duvor,
fodelsens, dodens och sorgens faglar.

Hjartats lara kallas den stora sallaren, ty nar man arbetar i vérlden pa det satt den anvisar,
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sallas steg for steg bort och avldgsnas de misstag man begar och de fel man har. Om man utforde
arbetet utan den inre larans ideal, kunde man fortsatta att géra samma slags misstag om och om
igen, i liv efter liv. Madame Blavatsky skrev nagonstans att det var ett att vilja gora gott och ett
annat att veta vad som ar gott att gora. Likval maste vi med var ofullkomliga kunskap ga ut och
gora sa gott vi kan. Det ar liksom att lara ett frammande sprak. Det ar misstag att forsoka lara
det alldeles fullkomligt genom bokliga studier, innan man forsoker tala det. Man maste doppa
sig hel och hallen i det och gora fel i det. Genom att sa bemdda sig lar man sig med tiden att
tala spraket felfritt. Men sa sker givetvis endast, om man talar detta sprak med andra, som redan
behérskar det.

Likaledes véagleder méstaren, &ven om han ar osynlig, den larjunge, som uppriktigt séker géra
sitt basta, till de erfarenheter som sallar bort hans fel och misstag. Ha i atanke 6vertygelsen att
det slutliga goda oundvikligen kommer och Iat hjartat vara fullt av karlek, da kan ni arbeta utan
fruktan for misstag. Dessa blir allt mindre och farre och dor till sist bort.

Det finns en lardom att draga fran liknelsen om mjolet och brodet. Den sanna kunskap vi vinner
ger oss icke brodet utan blott det mjol, varmed visdomens brod skall bakas. Knadandet &r in-
verkan av det hogre jaget, vilket bearbetar erfarenheterna och férvandlar dem till verklig visdom.
Hos vanliga manniskor sker detta knadande under vistelsen i devachan, men méstarens larjunge
har sa vidgat kanalen mellan det hogre jaget och det lagre jaget att han vinner visdom hela tiden.

Den som fragar endast efter den yttre kunskapen och studerar denna med det lagre mentala,
1 de blotta personliga behovens och begérens ljus, knddar forvisso agnar med mayas dagg. Han
forbereder icke det hogre jagets triumf, han vandrar icke végen, utan bereder framtida livs
karma, for framtida héljen och personligheter som skall brytas ner och do.

TREDJE KAPITLET
HANDLINGENS LIV

Om de sager dig att du for att bliva en arhat maste upphora att alska alla varelser
— sag dem att de ljuger.

Om de séager dig att du for att vinna befrielse maste hata din moder och ringakta
din son, att ej kannas vid din fader och kalla honom husfader, att uppge all med-
kansla for manniska och djur — sdg dem att deras tunga ar falsk.

Sa lér tirthikaerna, de otrogna.

Om de lar dig att synden alstras av verksamheten och sallheten av den fullkomliga
overksamheten, sdg dem att de far vilse. Det méanskliga handlandets obestandighet,
medvetenhetens befrielse fran traldomen genom syndens och felens upphérande ar
icke for devajagen. Sa lyder hjartats lara.

C.W.L. - Att kalla en man en husfader &r att saga att hans intressen alltjamt ar riktade pa
varldsliga ting, men att gora det med forakt, sasom texten anger, skulle sakerligen visa det
hégmod och den bisterhet som kannetecknar vénsterhandsvégen, vilken leder till de svarta
magikernas hojd, dessa som betraktar det basta av ménsklig kérlek som intet annat an ren
sentimentalitet. Aven om kandidaten hjt sig ovan personliga begar, kan han icke forakta dem
som alltjamt befinner sig pa de tidiga evolutionsstadierna, ej heller strunta i dem. Medkénsla
och iver att hjélpa kannetecknar hans natur.

Att ordet "husfader” maste fattas i en dverford beméarkelse anges i en fotnot av madame
Blavatsky:

Ratthapala, den store arhaten, tilltalar sa sin fader i den legend som heter Rattha-
pala sutrasanne. Men alla dylika legender ar allegoriska (till exempel sags Rattha-
palas fader ha agt en boning med sju dorrar, och diarav klandret av dem som fattar
dem bokstavligt.
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Madame Blavatsky beskriver tirthikaerna sdsom “asketiska brahmaner, som besoker heliga
tempel, 1 synnerhet heliga badstillen”. En tirtha dr egentligen ett “6vergingsstille”. Den é&r
alltsa en landstignings- eller badplats eller ett tempel, som betraktas sasom ett stalle for
overgang till andra varldar eller till det hogre livet. Ett tempel &r alltsa en plats, dar det finns en
sarskild forbindelse mellan hégre och lagre varldar. Sannolikt kallades de renlériga brahmaner
och hinduer i allminhet, vilka besoker dylika tirthaer, till exempel Benares eller Hardwar,
otrogna, eftersom de i de flesta fall icke foljde Buddha i hans havdande att “fralsningen maste
sOkas inom en sjalv”.

I kommentarerna till boken Vid mastarens fotter har vi utforligt dryftat handlingens néd-
vandighet och hur det kan rada stark kroppslig aktivitet och den inre manniskan likval kan vara
stadig, upphojt lugn och stark. Devajagen betyder enligt madame Blavatsky de inkarnerande
jagen, men Swami T. Subba Row forklarade att termen betyder dem som strévar efter att arbeta
med devaerna och for att hjélpa varlden.

Den undervisning De gyllene foreskrifternas bok ger ar uppenbarligen avsedd for dem som
onskar arbeta pa detta satt. For narvarande finns icke sa manga jag inkarnerade som é&r redo for
sarskild undervisning och skolning — det vore till exempel till foga gagn att bland invanarna i
Londons East End soka efter sadana, som &r redo att bli mastarnas larjungar. Men allteftersom
tiden gar, kommer antalet av dem som behdéver uppmérksammas att 6ka mycket snabbt, och
inom nagra hundra ar maste det finnas manga arhater, beredda att undervisa dem. Saledes
kommer manga hjélpare att behévas, och det ar till detta arbete, som manga av oss ar kallade.

Ogats dharma ar forkroppsligandet av det yttre och icke-existerande.
Hjartats dharma ar forkroppsligandet av bodhi, det bestaende och eviga.

Ordet dharma kan hér dversattas med “religionsform” eller ’tro” och bodhi med ”visdom”.

Lampan brinner klart, nar veken och oljan ar rena. Deras rengdring kraver ett
rengoringsmedel. Lagan k&nner icke av rengoringen. "Tradets grenar skakas av
vinden, stammen forblir ororlig.”

Bade verksamhet och overksamhet kan finnas inom dig. Din kropp ar upprord,
ditt sinne &r stilla, din sjal lika klar som en bergsjo.

Vad slags lidande, som &n kan mota pa framatskridandets vag, upplevs det endast av det lagre
jaget. Det inneboende jaget vet att dven smartsamma upplevelser har sitt varde och &ar darfér
alldeles nojt. Manga manniskor forstar inte att lidande i mangt och mycket ar en fraga om
installning. | boken Esoterisk kristendom har var president forklarat hur nagra av de stora
martyrerna var fyllda av gléadje, medan de utstod det som for andra var fruktansvéarda smartor,
eftersom de tankte pa vilken stor ara det var for dem att lida for sin herres skull. Det ar alltsa
till sist sant att vanforestallningar eller okunnighet &r grunden till allt lidande.

Fysiskt lidande &r svarast att utsta. Vi kan ibland draga oss undan den fysiska kroppen, nar
den plagas av smarta, men detta betyder inte att vi Gvervunnit smartan. Om den beror pa en
sarskild sjukdom, vari mikroorganismer maste utfora sitt verk, kan en aldrig sa stark vilje-
anspanning av en vanlig manniska driva ut den, men i alla dylika fall gor en glad installning
stor skillnad. De flesta kan dvervinna emotional smérta, om de foresatter sig detta. De kan vagra
att lata sina kanslor dréja vid den tanke som inger dem sorg. Icke énskvarda kanslor, sadana
som svartsjuka, avund, hdgmod och fruktan, kan betecknas sasom emotionala sjukdomar. De
kan alltid utrotas med ihallande anstrangning att hysa de motsatta kanslorna. Mentalt lidande,
huvudsakligen, bekymmer, dr dnnu lattare att behérska.

I kausalkroppen kan manniskan ha en olustig kansla av ofullstandighet eller otillrécklighet —
det ar allt. Aven om hon kanner sig besviken 6ver de fel hennes lagre representant dr behaftade
med, vet hon tillrackligt for att bruka talamod och harda ut. Hon &r icke okunnig, men det ar
okunnigheten, som gor vart lidande har nere sa kannbart. |1 barndomen, nar vi var annu
okunnigare, kunde ett besvar, som varade en dag, synas sasom en fruktansvard tragedi. Om vi
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misslyckades i ett prov, kunde tanken att behova vénta ett helt ar pa néasta tillfalle lata vart
missode framsta sasom en katastrof, medan senare i livet ett ar ej tycktes vara sa langt. For
personligheten kan ett misslyckat liv synas tragiskt, men for det hogre jaget, som kant manga
tusen inkarnationer, forefaller det ej sa séardeles viktigt.

Det hogre jaget har fort ner en personlighet, ungefér som en fiskare kastar ut ett nat. Hogre
jaget forvantar sig inte att varje kast blir en framgang, och blir inte s& djupt bekymrat, om ett
kast misslyckas. Att se efter en personlighet ar blott en av hans aktiviteter, s att det mycket vél
kan trosta sig med framgangar pa andra omraden for sin verksamhet. | alla handelser &r det en
dags forlust, sa att det kan saga: "Naja, vi hoppas att det blir battre i morgon.” Ofta skulle
personligheten vilja ha stérre uppmarksamhet av det hdgre jaget 6ver sig, och kan vara viss om
att den far det, sa snart den gjort sig fortjant av det, sa snart det hogre jaget anser det vara modan
vart. Mr Sinnett framstéllde denna personlighetens dnskan humoristiskt med att sdga att det
skulle behdvas en skola, dar hogre jag undervisades i att vara mer uppmarksamma pa sin
personlighet.

Ytterligare ett stadium hogre, i buddhivérlden, borjar manniskan kdnna av den sallhet som &r
logos’ liv. Samtidigt kommer hon i ndrmare kontakt med andra ménniskor. | de lagre varldarna
borjar hon dela deras lidande, men i det hogre vet hon dem vara gnistor av det gudomliga, och
det ger en obeskrivlig sallhet, som far lidandet att forefalla sasom ett intet. Saledes ar sorg och
lidande endast for personligheten och existerar blott sa lange medvetenheten &r fastad vid de
lagre vérldarna.

Vill du bli en yogi av tidens krets? D4, o lanoo:

Tro icke att vistelse i morka skogar, i hogmodig avskildhet och fjarran fran
manniskorna; tro icke att atandet av rotter och orter, att drickandet av smaéltvatten
fran den stora bergskedjan — tro icke, o héngivne, att detta leder dig till den slutliga
befrielsens mal.

Tro icke att brytandet av ben, att slitandet av kott och muskel forenar dig med ditt
tysta jag. Tro icke att plikten uppfylles av naturen och ménniskan, nar din grova
forms synder évervinns, o du offer for dina skuggor.

Hir predikar Aryasanga aterigen mot sdkandet av befrielse sdsom blott en flykt undan cykeln
av fodelse och dod. Yogin av tidens krets dr den som &r villig att forbli inom tidens krets for att
hjalpa andra. Nar man betraktar den véldiga tidrymd, for vilken herren Buddha och herren
Maitreya forberett sig for sitt stora arbete, vilket forklarats i boken The Masters and the Path,
kan man ej undga att tyngas av tanken pa dylika oerhort langa tidrymder av forkroppsligad
tillvaro. Tvivelsutan kan emellertid tiden for dem icke vara alldeles detsamma som den &r for
oss. Aven om "for Dig ett tusen aldrar gar liksom en kvéll for oss” inte géller dem, méste deras
tidsuppfattning likval vara mycket olik var. Sakerligen &r de intensivt lyckliga i sitt arbete, och
dar det rader lycka, har tiden ingen betydelse, sasom alla vet av erfarenhet — ja, under sadana
omsténdigheter onskar vi alla att den kunde forlangas.

Mycket felaktiga uppfattningar har uppstatt i de flesta religioner i fragan om asketism. Det
ursprungliga grekiska ordet asketes betyder ratt och slatt en som Ovar sig, liksom en idrottare
gor. Men préasterskapet lade beslag pa ordet och andrade dess innebord att betyda varjehanda
sjalvfornekelse for andligt framatskridande enligt teorin att den kroppsliga naturen med sina
lidelser och begér varit satet for manniskans inneboende ondska alltsedan Adam f6ll och att
kroppen darfor maste undertryckas med fasta och spakningar. | de Osterlandska religionerna
moter vi ibland en liknande tankegang, byggd pa uppfattningen om materien sasom till sitt
vasen ond och slutsatsen dédrav att ménniskan kan soka efter det idealt goda eller fly undan
tillvarons elande endast genom att kuva eller plaga kroppen.

Bada dessa teorier lider av en allvarlig tankeforvirring. Kroppen och dess begar ar icke i sig
onda eller goda, men det &r sant att det hogre, inre jaget maste taga kontroll 6ver dem, innan
verkliga framsteg kan goras. Att styra kroppen ar nddvandigt, men att plaga den ar daraktigt.
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Det tycks rada en vitt spridd forestallning om att man for att vara verkligt god alltid maste ha
det obehagligt — att obehaget i sig behagar logos. Ingen forestéllning kan vara mer grotesk an
denna. | Europa ar denna tyvarr vanliga teori en bestandsdel i det myckna forskrackliga arve-
gods som kalvinismen, denna ohyggliga hadelse, efterlamnat. Jag har sjalv faktiskt hort ett barn
saga: "Jag kanner mig sa lycklig att jag nog maste vara mycket ond.” Ett sannerligen hemskt
resultat av en brottsligt férvriden lara.

En annan grund till obehagets evangelium ar en sammanblandning av orsak och verkan. Man
iakttar att den verkligt framskridna manniskan &r enkel i sina vanor och ofta ej bryr sig om ett
stort antal mindre njutningar och behagligheter, som den vanliga manniskan anser viktiga och
verkligt nédvéandiga. Men ett dylikt ointresse for njutningar &r verkan av, icke orsak till hans
framskridenhet. Han bryr sig inte om dylika smasaker, eftersom han till stor del vuxit ifran dem
och de inte langre intresserar honom — icke det minsta darfor att han anser dem felaktiga — och
den som apar efter honom i att avsta fran dessa ting, alltmedan han 6nskar sig dem, gor inga
framsteg darigenom.

Det ar sant att var plikt mot véarlden inte ar fullgjord, nar vi renat oss. Da blir det verkligt
mojligt for oss att gora vart basta for vara medmanniskor, och eftersom i det hogre livet
maximen “av var och en efter formaga, till var och en efter behov” galler, borjar var allvarligaste
plikt nu, da skuggorna, vara lagre kroppar, har beméstrats.

Det tysta jaget i detta stycke avser, séger madame Blavatsky, den sjunde principen, vilken &r
atma. Vara studier i Forsta fragmentet har redan visat hur denna idé om tystnad dr knuten till
denna del av det hogre jaget.

De valsignade har forsmatt att gora detta. Lagens lejon, barmhértighetens herre,
inseende det manskliga elandets verkliga orsak, avstod fran de stilla vildmarkernas
ljuva men sjilviska vila. Sedan han varit aranyaka, blev han ménsklighetens larare.
Sedan Julai intritt i nirvana, predikade han pa berg och sliitt och holl tal i stader for
devaer, manniskor och gudar.

Alla nord- och sydbuddhistiska traditioner & samstdmmiga om att Buddha lamnade sin
enslighet, sa snart han natt inre upplysning och I6st livsproblemet och att han genast borjade
lara offentligt.

Termen aranyaka betyder skogsinvénare. Bockerna fortdljer att Gautama begav sig in i
skogen for att meditera och att han dar satte sig under bodhitradet och beslét att na upplys-
ningen. Sedan han gjort detta, begrundade han huruvida han skulle ge vérlden sin lara. Han
visste att de flesta manniskor icke skulle forsta den och att den darfér kunde bli dem till ohagn.
Men sedan, sasom anmarktes i borjan av vart studium, kom jordens rost till honom och bad
honom att undervisa. Jag vet inte vad som exakt menas med jordens rdst, men det sags att denna
ledde honom att besluta att undervisa ménskligheten i fysiska varlden.

| detta stycke brukas flera titlar pd Buddha. Han kallas Julai. Detta ar det kinesiska namnet
pa Tathagata, som &r den titel som ges alla buddhaer. Tathagata betyder ordrétt ”den som gatt
sammalunda”, gatt sasom sina foregangare.

Det &r ett faktum att, n&r Buddha predikade, andra &n ménniskor samlades omkring honom
for att lyssna pa hans lara och paverkas av hans aura.

Sa vanliga handlingar, och du skall skorda deras frukter. Overksamhet i barm-
hartighet ar verksamhet i en dodssynd.

Jag har redan anfort detta i kommentarerna till Vid méstarens fotter. Envar har ansvaret for
att utéva de av sin medvetenhets férmagor som han hittills utvecklat. Om han forsummar att
anstranga sig och uraktlater att bruka dem, gor han sig skyldig till en underlatenhetssynd, som
ar lika allvarlig som handlandets synder. Till exempel &r det var plikt att ingripa, nar vi kan
gora det utan att gora mera ont an gott i fall av brott eller grymhet, sdsom grymhet mot djur
eller barn. Den vise, som ser dylikt ske, later inte harmen styra honom. Han maste kdnna ocksa
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for den som ar skyldig till grymheten. Dennes tillstand ar i manga avseenden mer beklagansvart
an hans offers, och han kommer att i sin tur fa lida enligt karmas lag. Om vi darfor kan forma
honom att inse sitt fel och hejda honom i hans grymhet, har vi gjort bada parter gott. Nar det &r
var plikt att ingripa och vi underlater att gora detta, ar vi delaktiga i missgarningens karma.
Detsamma galler, nar vi motstandslost later andra skada oss. Vi underlattar darmed for dem att
bega oratt, vi frestar dem och hjalper dem, och karman ar delvis var egen.

Sa sager den vise:

Skall du avsta fran att handla? Icke sa skall din sjal vinna sin frihet. For att na
nirvana maste man na sjialvkinnedom, och sjilvkinnedomen ir barnet av kérleks-
fulla garningar.

Det ar icke forran vi borjar arbeta for andra som vi kan forvérva verklig kunskap om livet. |
forsoket att gora detta lar vi var vi star och vilka egenskaper som maste utvecklas. Det levde en
gang i sodra Indien en gammal blind man, som sade att hans blindhet indirekt varit honom en
stor kalla till lycka. Han levde ocksa i svaraste armod och hade tillbragt sitt liv pa vandring fran
by till by, dar han brukade ge manniskorna rad i deras svarigheter och dven hjalpa dem i vissa
fall med sina yogakrafter. Han brukade berétta att han genom meditation lyckats védcka
hagkomsten av sina tidigare liv och att han mindes att han nagra hundra ar dessférinnan varit
en mycket rik och maktig man och brukat sin makt till att skada dem som rakat géra sadant som
han ogillade. Han hade insett att hans blindhet och fattigdom berodde pa hans oréatta handlingar
i detta tidigare liv. Han sade sig vara viss om att han, om han fortsatt att vara rik, kanske aldrig
skulle ha lart sig dlska medmaénniskorna, eftersom han varit helt inriktad pa att vandra denna
sjalviska livsvag. Men nu hade han tvingats leva med andra, varav de flesta fatt kanna av
lidande. De hade varit mycket vanliga mot honom, och han hade lart sig &lska dem. Lyckan i
denna karlek, sade han, var i jamforelse med hans tidigare forhallande nagot sa stort och oerhort
att intet lidande kunde vara for svart, om han med detta hade mast kopa denna lycka. Denne
man héavdade sig vara larjunge till en av vara mastare, och han var forvisso ett levande exempel
pa sanningen i att sjalvkannedomen ar barnet av karleksfulla garningar.

Var tadlmodig, kandidat, liksom den som icke fruktar att misslyckas, icke fjaskar
for framgangen. Rikta din sjals blick oavvént pa den stjarna, vilkens strale du &r, den
lagande stjarna, som skiner inom stadsevarats morka djup, det okandas granslosa
omraden.

Larjungen fruktar intet misslyckande, emedan han vet att logos’ plan kommer att genom-
foras. Ingens misslyckande kan forhindra detta. Vi kanske far tillfalle att utféra nagon del av
hans arbete. Om vi underlater att gora detta, blir det gjort pa annat satt av nagon annan. For
logos gor det ingen skillnad, ehuru det kan géra en mycket stor skillnad for oss. Det sker standigt
att manniskor gar sina tillfallen forbi, men de stora planerna gores upp med tanke pa allt som
kan komma dem i vagen. Vara mastare synes aldrig lagga marke till det, nar vi forsummar ett
tillfalle, men jag tror att de &r fullt medvetna om det. Madame Blavatsky brukade ibland séga
om nagon: "Han har fortjanat ratten att fa sin chans.” Mastaren utgar alltid ifran att vi griper de
tillfallen som erbjuds oss.

Den studerande, som sokt utféra nagot gott arbete och funnit de motverkande krafterna alltfor
starka, blir inte besviken och forlorar inte talamodet, om han forstar att alla anstrangningar, som
gores for det goda, maste ge ett motsvarande resultat pa nagot satt, d&ven om dessa resultat kan
vara omarkliga och dven om det for personligheten ej blir ndgot av den tillfredsstallelse, som
kommer av att se det goda som gjorts. Detsamma géller det arbete som gdres i emotionalvarlden
om natten. Detta arbete &r icke mindre gott och effektivt, nar det utfores av dem som inte formar
fora med sig minnet dérav till fysiska hjarnan. Naturlagarna upphor inte att verka bara darfor
att vi inte kan se resultatet eller inte minns vad vi gjort.

Vanligen ar det sa att de manniskor, som utfort de storsta bragder i varlden, under livstiden
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inte far se resultatet av dem. Tag till exempel de tre ar, under vilka Kristus forkunnade sin lara.
Han dodades som en missdadare, forbannad av folkmassan, och vid hans dod var antalet av
hans anhangare endast ett hundra tjugo, nu ar de manga miljoner. William Wilberforce, som
langre an fyrtio ar arbetade for slaveriets avskaffande i de brittiska kolonierna, fick blott tre
dagar fore sin dod hora att slaveriets fullstdndiga avskaffande dntligen hade antagits till lag.
Otalighet och nedslagenhet skulle ha gjort hans stravan om intet. Vi &r alla i samma belagenhet,
pa vara ringare satt. Det finns ingen, som ej kan ataga sig nagot gott arbete och framhéarda i det
med ofdrtrutet och andlost talamod, oavsett snara framgangar och bakslag.

"Den stjarna, vilkens strale du ar” ar alltid den som skiner ovanfor oss. For den ene ar den
det hogre jaget, for en annan, mer framskriden, ar det monaden, och sa vidare anda till planet-
logos och aven solsystemlogos. Att veta var egen stjarna ar att ocksa veta vilken strale vi tillhor
— vilken av de sju stora stralar som sarskilt forbinder oss med logos. Dessa sju stralar finns
angivna i boken The Masters and the Path, i det kapitel som handlar om stralarnas chohaner,
och aven i professor Ernest Woods bok The Seven Rays. Nér det hogre jaget styr personligheten,
blir det for larjungen mojligt att specialisera sig pa arbetet for den strale detta hogre jag tillhor,
och da kan han gora mycket snabba framsteg i formaga och anvandbarhet.

Var uthallig sdsom den som bestar for evigt. Dina skuggor lever och forsvinner.
Det hos dig som skall leva for evigt, det hos dig som vet (ty det ar kunskap) lever icke
kortvarigt. Det ar den méanniska, som var, som ar och som skall vara, for vilken
timmen aldrig skall sla.

Jamte talamod behdver vi uthallighet, och intet kan béattre utveckla denna egenskap hos oss
an en klar uppfattning om faktum att vi alla bestar tidsaldrarna igenom och att doden &r blott en
dvergaende handelse utan makt att forma oss att dverge var vag. lbland sdger méanniskor:
"Varfor skulle jag ataga mig det eller det arbetet? Jag kan omojligt avsluta det i detta livet.”
Men faktum &r att det finns endast en livstid — det hogre jagets, vilket i praktiken forblir for
evigt. Det ar klokt att borja varje slags arbete, man ar intresserad av, eller den stora uppgiften
att utmonstra fel, ocksa pa gamla dar, ty allt det goda man gor fores 6ver till nasta kropp, och i
denna kommer driften att fortsatta verket att kdnnas ocksa i dess ungdom. Om man skjuter upp
arbetet till ett framtida liv, kan det handa att man pa nytt forst i dlderdomen far det tillfalle som
riktar ens uppmarksamhet pa detta. Om man nu ar nittio ar gammal och just fatt veta om
esoteriken och vill lara kanna den ocksa i nasta liv, bor man kasta sig in i detta studium med all
kraft man har. Dér finns dven den stora forman som kan vinnas av vistelsen i devachan (savida
man ej rakar vara en av dessa, som har privilegiet att kunna avsta fran detta skede), ty i detta
tillstand begrundar man det man utforde i fysiska livet och bearbetar erfarenheten darav till
formaga, som blir till stor hjalp i nasta inkarnation.

Uthallighet ar nodvandig ocksa darfor att intet stort arbete kan fullbordas pa kort tid. Tank
till exempel pa konstnaren, som malar en stor tavla. Han har mycket litet att visa upp de forsta
dagarna, kanske veckorna, och det ar rentav mojligt att han inte alls blir n6jd med det han kunnat
astadkomma efter flera veckor, sa att han maste borja om med allt igen.

En mycket anvandbar lardom i uthdllighet kan dragas fran ett studium av Teosofiska sam-
fundets tidigaste historia. De tva stora grundarna, madame Blavatsky och dverste Olcott, hade
icke lyckats att grunda samfundet till ndgot bestaende och givit det material for framtida vaxande,
om de ej &gt en klar vision av tingens inre, en insikt om att deras arbete ingick i en plan, som varar
genom hela evigheten, och att det darfor maste lyckas. De grundade samfundet i New York ar
1875 och arbetade med jarnflit pa Isis Unveiled, som trycktes ett par ar darefter. Ungefar fem ar
senare var de alltjamt né&stan ensamma i arbetet och fann det nddvéndigt att fara till Indien, till
nagra vanner darstades, for att begynna pa nytt. Aven da hade de ar efter ar andlosa svarigheter,
som skulle ha knéckt vilken annan som helst. Madame Blavatsky, med en kropp, som nastan
aldrig var fri fran smarta, kunde likval arbeta ofortrottligt, kunde forfatta Den Hemliga Laran och
andra betydande arbeten, tack vare sin kunskap om mastarna och tingens inre sida.
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FJARDE KAPITLET
DEN HEMLIGA VAGEN

Om du vill skorda ljuva friden och vilan, larjunge, besa da framtida skérdars akrar
med fortjanstens utsade.
Tag emot fodelsens ve.

C.W.L. — Aryasanga bemdodar sig hela tiden att vertala ldrjungen att folja den hogre vigen,
forsakelsens vig, och icke mottaga nirvanas frid. Livet i den atmiska eller nirvaniska vérlden
har definierats sasom vila i allvetenhet, men vi maste forstd att det ar vila endast i den
bemarkelsen att det icke finns fornimmelse av anstrangning foljd av trétthet. Det rader i denna
varld den mest oerhdrda verksamhet, denna &r sjélva essensen av varats natur i denna vérld,
sasom jag redan sokt forklara.

Ménniskor onskar vila, eftersom de kanner trotthet, men nar man i full medvetenhet lamnat
kroppen, finner man att tréttheten ar borta, och da begar man inte langre vila. I dylika tillstand
ser vi pa vilan liksom vi har nere ser pa doden; vi 6nskar inte mindre utan mer av den kraft och
energi vi atnjuter. Sollogos vilar icke ens for ett dgonblick. Om han det gjorde, ens for en
sekund, skulle allt upphora att vara.

Miénga av dem som nétt nirvana, har intet mer att géra med virldens evolution, likval
forefaller det icke mojligt for nagon som natt detta stadium att icke utstrala harlighet och glans
over dem som finns under dem. Aven den som &r sa hangiven att han standigt riktar alla sina
tankar uppat och ingen nedat, kan nog ej undga att Iata nagot av sin hangivenhet utgjutas 6ver
dem dér nere.

Sju vagar ligger 6ppna for adepten, och de flesta av dem béar kandidaten bort fran jorden, likval
ar de alla i lika grad satt att tjana logos. Antagligen ar varje adept villig att bege sig dit, dar han
bast behovs, men atminstone synes det nodvandigt att vara fullstandigt villig att taga emot
“fodelsens ve”, om sa erfordras. Varje annan instéllning, och i synnerhet tanken pa sjalvisk flykt
undan vérlden, frigorelse for det egna sérjaget, torde icke fora aspiranten sarskilt hogt. Oss kan
det forefalla att det vanligaste &r att stanna hos och hjalpa var mansklighet, och detta ar mycket
naturligt, ty om vi ej kan sa alska dem som redan star oss nara och som vi kéanner, hur skall vi da
kunna alska dem som vi icke kanner? Likval far vi ej glomma att om flammans herrar fran Venus
icke lamnat sitt system och kommit ner till vart for att hjalpa oss, hade vi varit atminstone en rund
efter den stallning vi nu natt. Det kanske i framtiden blir en plikt for nagra av oss att ge oss av for
att hjalpa ett annat system, som &r mindre framskridet &n vart.

Samtidigt ar det utom all fraga sa att allt fler av méastarnas larjungar kommer att behdvas att
utfora deras arbete pa jorden. Arhaten har det fria valet att aldrig mer fodas till fysiska varlden,
om han sa 6nskar, men det ar tydligt att vara méastare vill att vi fortsatter fodas for arbetets skull.

Stig ut ur solljuset in i skuggan for att ge storre utrymme at andra. De tarar som
vattnar smartans och sorgens brénda jord, frambringar den karmiska vedergall-
ningens blommor och frukter. Ur manniskolivets ugn och dess svarta rok stiger be-
vingade lagor, renade flammor, som soker sig uppat, under det karmiska dgat, vaver
till slut vagens tre kladnaders forharligade vavnad.

Detta styckes inledande del synes innebéra att det icke finns solsken nog at alla, men sa ar
det alldeles sédkert icke. Alla kan vara lyckliga. Liksom jorden bildar vi var egen skugga. Sorger
och bekymmer &r vart eget verk. De &r var karma, liksom allt som kommer oss till del. Vad
Aryasanga menar #r att man alltid skall vara redo att hjilpa andra, dven till priset av egna
bekymmer och forluster.

Ett litet antal slags handlingar medfor svart karmiskt lidande. Grymhet hor naturligtvis dit
och vissa andra. Men det mesta av manniskors verkliga lidande kommer av det satt, pa vilket
de uppfattar de besvar i livet som karma asamkar dem. Lidandet ar da “kontant betald karma”
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av mycket tydligt slag. Hit hor till exempel den sjalviska sorgen efter dem som gatt vidare till
en lyckligare tillvaro. Dylik sorg vallar lidande for alla inblandade, ocksa de avlidna sjalva, som
mycket starkt kdnner bedrovelsen och sorgen. Det som karma bringar en ménniska &r aldrig
mer an vad hon orkar bara och latt bara, men sa ar inte fallet, nar hon dartill lagger oklokt
tankande, kdnnande och handlande.

Dessa kladnader #r: nirmanakaya, sambhogakaya och dharmakaya, den yppersta
kladnaden.

Dessa tre kladnader skall dryftas mer ingaende i vart studium av Tredje fragmentet. De mot-
svarar tre mojligheter, som 6ppnar sig for den som natt adeptskapet. Han kan genast mottaga
nirvana eller taga den efter att ha genomgéatt andra hoga andliga upplevelser eller forbli i
berdring med jorden sdsom en nirmanakaya for att fylla den andliga behéllaren eller dtaga sig
arbete i andra klot eller system. Det sistndmnda valet ar naturligtvis ingalunda sjalviskt. Det ar
omajligt antaga att nagot som helst slags sjalviskhet kunde vara mojligt pa ett sa hogt stadium.

I denna boks forsta upplaga var tal om sjalviska buddhaer”, men madame Blavatsky bad
efter sin dod var president att avlagsna det stycke, dar detta sades, eftersom det vallat sa mycken
farlig missuppfattning. VVad detta géllde var de sa kallade pratyeka-buddhaerna. Dessa ar stora
adepter i jamnbredd med Buddha men tillhdrande forsta stralen. Eftersom ordet "eka” betyder
en”, har somliga nordliga buddhister fatt for sig att en pratyeka-buddha &r en som arbetar for
sig sjalv enbart, vilket maste forefalla vara en hadisk tanke for den som vet var dessa hoga vasen
star. De tre flammans herrar, som &r larjungar till varldens herre, ar pratyeka-buddhaer. De kom
till jorden for att tjana den och paskynda dess evolution enligt forsta stralen, medan Buddha
verkar pa andra stralen. Det dr daraktigt att klandra dem for att de inte utfor ett arbete, som inte
ar deras. Det vore lika ofornuftigt som att klaga pa en domare for att inte vara en skollarare och
séga, ”Se hur litet han bryr sig om barnens undervisning!” For dessa stora vasen har jag sokt
redogora i boken The Mastes and the Path.

Shangna-kladnaden kan visserligen kopa sig det eviga ljuset. Shangna-kladnaden
ger ensam forstorelsens nirvana. Den hejdar aterfodelsen, men, o lanoo, den dédar
aven medkanslan. Icke langre kan de fullandade buddhaerna, som ikl&tt sig dharma-
kayas hirlighet, hjilpa manniskan till frilsning. Ack! Skall minga jag offras for
jaget, manskligheten for enskildas vélgang?

Vet, 0 begynnare, att detta ar den 6ppna vagen, vagen till sjalvisk sallhet, som skys
av det hemliga hjartats bodhisattvaer, medkanslans buddhaer.

Shangna-kladnaden ar nagot mycket langt nedanfor nagon av de tre tidigare namnda klad-
naderna. Det betyder har balanserandet av karma och personlighetens férstéring genom under-
tryckande av alla begér, dven begéret att leva. Det forutsatter att kausalkroppen utvecklats
mycket langre an de flesta manniskor natt men utan utveckling av karlek och medkéansla och
vilja att hjalpa varlden. En manniska, som salunda frigjort sig fran nodvandigheten av
aterfodelse, kan leva sasom ett jag i mentalvarldens hogre regioner en oerhort lang tid.

I detta stycke ir det nistan som om Aryasanga klagade pa dem som ifor sig dharmakaya-
kladnaden och drar bort till fjarran varldar eller system. Men det vore sannerligen omojligt for
honom att gora detta. Han kunde icke ha ténkt att det finns sjalviska buddhaer. Pratyeka-
buddhaerna star forvisso pa samma utvecklingsstadium som herren Buddha. De har samma
egenskap av medkénsla som han har, men det &r inte deras uppgift att fullgéra hans &mbete. |
tusentals ar innan de nadde sitt hdga stadium maste dessa stora ha varit ytterligt oférmagna till
nagot sadant som sjalviskhet. Vi maste minnas att Tystnadens rost skrevs ned av en larjunge
till Aryasanga efter dennes dod, sa att denne sjélv icke helt bir ansvaret for skriften. Det
forefaller som om larjungen har tillatit sin egen missuppfattning farga framstallningen av
lararens tankar.

Att leva fOr att gagna manskligheten ar forsta steget.
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Att utdva de sex harliga dygderna ar andra steget.

Att ifora sig nirmanakayas ringa klidnad ar att forsaka evig séllhet for jaget, att
hjilpa ménniskan till frilsning. Att nd nirvanas sillhet blott for att avsta dérifrin ar
det hogsta, det slutliga steget — det hdgsta pa uppgivelsens vag.

Vet, o larjunge, att detta ar den hemliga vagen, vald av fullandningens buddhaer,
som offrat jaget for svagare jag.

De sex hérliga dygderna ar paramitaerna, som redan dryftats i forsta kapitlet av Andra frag-
mentet. De representerar ett av flera system for végens vandrande. Ett annat ges i den samling
forutsattningar som forklaras i boken Vid mastarens fotter och som sedan féljes av de fyra
stadierna pa végen i egentlig mening.

Det dr icke alldeles sant att nirmanakayan uppger séllheten, ty adeptskapet ér 1 sig sédllhetens
uppnaende. Sant &r att adepten skulle kunna alltid forbli pa det hoga stadium han natt men i
stallet kommer ner for att hjalpa. Genom att géra detta avstar han likval ej fran den eviga séllhet
som innebor i honom. Han endast beslutar att arbeta i lagre varldar.

Likval, om hjartats lara ar dig alltfor hogtstravande, om du behdver hjalpa dig
sjalv och fruktar for att erbjuda andra hjélp — da, du med angsligt hjarta, vare du
varnad i tid: forbliv n6jd med Ogats lara om Lagen. Hoppas alltjamt. Ty om den
hemliga vagen ar ondbar denna dag, &r den inom ditt rackhall i morgon. Lé&r att inga
anstrangningar, icke de ringaste — vare sig at ratt eller oratt hall — kan forsvinna ur
orsakernas varld. Icke ens avgiven rok skingras sparlost. ”Ett hart ord, yttrat i ett
forflutet liv, utplanas ej, utan kommer ater.” Pepparvéxten frambringar icke rosor,
ej heller blir den ljuva jasminens silverstjarna till torn eller tistel.

Du kan denna dag skapa dina tillfallen for morgondagen. Pa den storre farden ger
orsaker, som satts var timme, sin skérd av verkningar, ty strang rattvisa styr varlden.
Med maktigt svep av aldrig felande verkan bringar den dédliga liv pa gott eller ont,
det karmiska alstret av alla vara tankar och garningar.

Tag da sa mycket som fortjansten haller i beredskap at dig, o du med talmodigt
hjarta. Var vid gott mod och n6jd med ditt 6de. Sddan ar din karma, karman av dina
fodelsers cykel, dessas 6de som i sin smérta och sorg fods med dig, glads och grater
fran liv till liv, kedjade vid dina forflutna garningar.

Om man icke genast kan forma sig till beslutet att vara ytterligt osjélvisk, finns likval ingen
anledning till fértvivlan. Man maste arbeta i ratt riktning, tills man nar den stéllning, dar detta
ideal synes fullkomligt naturligt och foérhallandevis latt att uppna. Somliga manniskor anser att,
da de icke kan fullfélja ett stort ideal, som stélls upp framfor dem, det icke finns nagot de kan
gora, som vore modan 16nt att gora. De bryter samman och till f6ljd darav gor ingenting. Men
detta ar ett svart misstag. Herren Buddha var mycket vis i sitt satt att bemota alla slags
maéanniskor och aktade sig for detta slags avskrackande, dari att han talade om den hogsta végen
endast med sina munkar. Han forkunnade mittens vég for den stora allménheten och uppmanade
dessa manniskor att leva det hogsta och adlaste liv de formadde, sa att de senare skulle bli i
stand att intrada i hans orden. Han sade att de i dag skapade mojligheter for morgondagen, det
vill séga sin nasta inkarnation. Ingen behdver fortvivla, ty den som griper tillfallet, far tiofalt
fler tillfallen, och den som brukar de krafter han ager sa fullt som majligt utan att Gveranstranga
sig, utvecklar forvisso dessa krafter med en 6verraskande hastighet.

| sista stycket talas om dem som fods tillsammans. Faktum ar manniskor utvecklas i grupp,
sa att samma manniskor kommer varandra nara i olika forhallanden om och om igen. Det som
hander en manniska i en dylik grupp, aterverkar i mycket pa de andra, pa gott och ont. Detta
bor tjana sasom en ytterligare drivfjader for dem som stravar efter att inse att vad de an kan
uppna blir till stort gagn for ett antal manniskor, vilkas dden salunda &r nara forbundna med
deras eget.
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FEMTE KAPITLET
LIVETS HJUL

Handla du for dem i dag, och de skall handla for dig i morgon.

Det ar ur sjalvforsakelsens knopp, som den slutliga frigorelsens ljuva frukt ut-
springer.

Till att forgas ar han domd, som av fruktan for Mara avstar fran att hjilpa mén-
niskan for att icke handla for sjalvet. Den pilgrim, som svalkar sina trotta lemmar i
rinnande vatten, likval ej vagar kasta sig dari av skrack for strommen, loper faran
att duka under for hettan. Overksamhet, byggd pa sjalvisk fruktan, kan béara blott
ond frukt.

Den sjalviske hangivne lever for intet andamal. Den manniska, som icke utfor det
arbete, som utsetts at honom i livet, har levat forgaves.

Folj livets hjul, folj plikternas hjul — plikten mot slédktet och de ndrmaste, mot van
och fiende, och slut ditt sinne for njutningar saval som smarta. Uttém den karmiska
vedergallningens lag. Vinn siddhier for din framtida fodelse.

C.W.L. — Det finns manniskor som anser att ingen anstrangning &r modan vérd, eftersom de
inte kan utratta stordad eller gora snabba framsteg, Detta ar ett svart misstag. De kan atminstone
leva for att hjalpa dem, med vilka karma latit dem komma i beréring. De kommer aldrig att
finna sig i ett battre lage, forran de gor det basta av sin nuvarande miljo. Om de gor detta, sa
kommer, nér tiden &r inne for dem att gora den stora anstrangning, som sammanhénger med
genomgaendet av forsta initiationen, karleksfulla vanner att finnas pa plats for att hjalpa.
Verkliga vanner &r de som &r véanner till det hogre jaget. De binder en aldrig for att tillgodose
sina egna, mycket begransade och manskliga och ofta verkligen sjélviska kénslor. De ger en
alltid den frihet som vandrandet av den hdgre vagen kraver.

Somliga goda manniskor avstar fran att hjalpa andra av fruktan att det kan vara ett sjalviskt
motiv, som driver dem. Mycket ofta far behévande del av vélgérenhet, som inte kommer av
nagon Onskan att hjalpa dem, utan av givarens behov att slippa kanna sig olycklig vid asynen
av lidande manniskor. En dylik mé&nniska skulle aldrig anstrédnga sig att finna nddlidande for
att hjalpa dem. Aterigen finns andra, som regelbundet skanker en del av sina inkomster till
vélgdrenhetsorganisationer, sa att de kan njuta av det aterstaende utan samvetskval. Nar lar-
jungen vet detta, fragar han sig ibland om huruvida hans eget motiv ar rent. Men att avsta fran
att hjalpa, darfor att man betvivlar sitt eget motiv, &r sakerligen en sorts sjélviskhet. Vad slags
motiv vi &n har, maste vi hjalpa, &ven om endast det raknas sasom verkligt framatskridande pa
vagen som gores enbart for att hjalpa den lidande, utan tanke pa det egna jaget.

Nar man hjalper, ar det nddvandigt att bruka urskillning. Sdsom hinduerna sager, bor hjélp
ges till ratt manniska, vid ratt tid och pa ratt plats. Likval bor nodvandigheten av eftertanke icke
leda till tvekan. Vi kan ej alltid vara vissa om vilketdera av tva handlingsséatt, som &r det ratta,
men vi maste icke desto mindre besluta oss for nagot av dem, sa att tillfallet att géra gott icke
forsummas. Ibland kan vi hjélpa med tanken enbart, men detta &r, som jag sagt, mycket viktigt.
Styrkan hos mangen manniska, som utrattar kraftfullt arbete i varlden, kommer till stor del fran
andra, som i meditation &gnar sig at att utstrala andlig kraft.

Pliktens hjul — plikten mot slaktet och de narmaste, mot van och fiende — erbjuder i sjalva
verket de basta tillfallena for framatskridande. Karmas herrar ser till att varje manniska far de
betingelser som lampar sig for hennes véxande. De ger en manniska det slags arbete som
sannolikt utvecklar de egenskaper hon behdver. Pa en lag utvecklingsniva kanske det finns tio
tusen platser, dar en manniska kan fa de betingelser hon behdver for att ga framat. Men nér en
manniska ar hogre utvecklad, maste hennes omgivning valjas med den storsta omsorg, ty envar
maste fa den stéllning, dar han kan gora de basta framstegen. Det ar saledes alldeles oriktigt
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sdga att en manniska nar framgang trots sina omstandigheter. Svarigheter stélls i hennes vég
for att hon skall vervinna dem och for att hennes karaktar och krafter skall kunna véxa.

Den som fyller sina dagliga plikter vél, betros snart med hogre plikter. Envar, som kan gora
ett gott och samvetsgrant arbete, ar ivrigt efterfrdgad av dem som leder mansklighetens cde.
Var trogna i det lilla, och ni skall fa rada 6ver mycket, sasom Bibeln sager. Att rada 6ver mycket
ar att inneha en ansvarsfull stallning, och i esoteriken ges en dylik endast till dem som bevisat
sig ha varit trogna i det lilla. Detta ar det prov mastaren gor. Manga férsummar klara, vardagliga
plikter for nagot framtida arbete av visionart slag, kanske av tvivelaktigt gagn och icke avsett
sarskilt for dem. Manga beklagar ocksa de band de knutit, innan de visste om esoteriken, nar
de numera finner dessa band hindra dem. Men de gor sin plikt. Oldampliga band faller bort, nar
tiden &r inne, nar denna frihet blir mest anvéndbar for aspirantens utveckling och, vad som &r
viktigare, for arbetet i varlden. Men om de slites i fortid, kommer de blott att snérja manniskan
pa nytt och valla mycken svarighet och smérta.

Om du icke kan vara solen, var da den édmjuka planeten. Ja, om du hindras fran
att lysa liksom middagssolen pa den eviga renhetens snéhdljda berg, vélj, da, o neofyt,
en édmjukare bana.

Peka ut vagen — om an oklart och osedd bland de manga - liksom aftonstjarnan
gor for dem som trader vagen i morkret.

Skada Migmar, nar han i sina scharlakansroda slojor later sitt 6ga fara 6ver den
slumrande Jorden. Skada hur med brinnande aura Lhagpa utstracker sin hand i
skyddande karlek odver sina asketers huvuden. Bada ar nu tjanare at Nyima, i dennes
franvaro lamnade sdsom tysta vaktare i natten. Likval var bade i forflutna kalpaer
stralande nyimaer och kan i kommande dagar ater bli tva solar. Sa sker uppgang och
fall i naturen enligt karmas lag.

Var dem lik, o lanoo. Giv den stravande pilgrimen ljus och trést och sok den som
vet annu mindre an du, som i sitt elandes fortvivlan sitter och hungrar efter
visdomens brdd och det brod som nar skuggan, utan larare, utan hopp eller trost, och
lat honom hora Lagen.

I en fotnot sdger H.P.B.:

Nyima, solen i den tibetanska astrologin. Migmar eller Mars symboliseras med ett
6ga, och Lhagpa eller Merkurius med en hand.

Det finns har flera ting, som erbjuder intressanta analogier. De tva namnda planeterna
skanker ljus om natten, nar solen ar utom synhall och allt & morkt. Sa &r det d&ven med oss. Vi
maste hjalpa dem som lever i ett storre morker an vi sjalva gor. Det finns ingen som ej kan finna
nagon annu mer okunnig an han sjalv, ndgon han kan lara. Aven om de i var omgivning inte &r
redo att antrédda végen, kan vi leda dem i réatt riktning mot denna.

Vid den tid, da livet dverfordes fran manen till jorden, lyste och sken planeterna liksom sma
solar. Men Mars ar nu mest 6ken, varfor den reflekterar gult eller rodaktigt ljus. Sasom
forfattaren av dessa verser pa sitt poetiska satt framstaller det, gor de sitt basta i att nu ge man-
niskan ljus. Tanken belyser faktum att vi icke nodvandigtvis gor vart basta, nar vi skiner som
mest. Aven nar en byggnad skall uppforas, maste grunden laggas forst. Denna raknas inte for
nagot, vad galler utseendet, eftersom den ar dold for var blick, men pa den skall byggnaden
uppforas. Sa aven i det vanliga, vardagliga arbetet fullgor kandidaten gagnande tjanst at
samhallet och utvecklar samtidigt de hdgre siddhierna, som ar det hogre jagets andliga krafter.

Léararen omtalar nu for kandidaten vad han skall séga till dem han férsoker fora till vagen.

Sag honom, o kandidat, att den som gor hégmodet och sjalviskheten till hangivel-
sens tjanarinnor, att den som klamrar sig fast vid tillvaron, alltjamt lagger sitt tala-
mod och sin underkastelse under Lagen sisom en ljuv blomma vid Shakya-Thub-pas
fotter, blir en srotaapatti i detta liv. Fullkomningens siddhier ma hiigra i fjarran,

81



langt i fjarran, men det forsta steget ar taget, i strommen har han tratt, och han kan
vinna bergsérnens blick, den skygga duvans horsel.

Sag honom, o aspirant, att den sanna hangivelsen kan aterge honom kunskapen,
den kunskap som var hans i tidigare liv. Devasynen och devahorseln forvarvas icke i
ett kort liv.

Shakya-thub-pa 4r herren Buddha. Sasom fOrklarats, &r srotaapattin den som tréder i
strommen”. Man kan gora en analogi mellan den yttre handlingen att lagga sitt tjanande vid
lararens fotter och den inre forandring som intrader, nar det vélutvecklade manas inser buddhis
narvaro och bojer sig for denna hogre princip, beslutar att héddanefter anvénda alla sina krafter
i lydnad for dess bud. I det vanliga méanskliga livet ar det vanligen det mentala, som far sista
ordet. Till exempel i fragan om vivisektion &r det manga som i kanslan ryggar tillbaka fran
denna verksamhet med vamjelse, likval avgor att den maste fortga, da de tror att den &r det enda
séttet att forvarva viss kunskap, som &r manskligheten till gagn. Men den minoritet som ténker
ratt sager: "Nej, det ar omojligt att vivisektion kan leda till ndgot gott. Var hogre natur sager
med klar stdmma att den &r fullstandigt orétt.” Om dessa manniskor utgjorde flertalet, skulle de
avskaffa den och skulle man finna pa nagot annat satt att trygga manniskans hélsa. Det mentala
skulle borja arbeta i lydnad for den hogre intuitionen for att finna ett béattre satt.

Envar, som kéanner entusiasm, nar han far héra om végen, har sakerligen arbetat for den i ett
tidigare liv, kanske i manga liv. Det ar uppmuntrande att veta detta, ty da kan man forvanta sig
att snabbt aterforvéarva de formagor man &gt i foregaende liv, devasyn och devahorsel, som ar
formagan att gensvara pa den inre rosten och att se livet och varlden med andens 6gon.

Var 6dmjuk om du vill nd visdom. Var annu édmjukare, nar du bemastrat vis-
domen.

Var lik oceanen, som mottager alla backar och floder. Oceanens méaktiga lugn for-
blir orort, den fornimmer dem icke.

Tygla med ditt gudomliga ditt lagre jag. Tygla med det eviga det gudomliga.

Ja, stor ar den som &ar begarets drépare. Annu storre ar den, hos vilken det
gudomliga jaget har drapt begarets sjalva kannedom.

Vakta du det lagre jaget, sa att det icke beflackar det hogre.

Sasom jag forut sagt, kan den som star i mastarnas narvaro icke vara annat an 6dmjuk, med-
veten som han &r om det stora svalg som finns mellan dem och honom sjélv. Icke sa att
mastarens fysiska narvaro skulle inge nagot slags obehag eller nedslagenhet. Tvéartom kénner
vi 0ss i hans narvaro sdsom bést och inser vi att vi kan lyckas, eftersom han har lyckats. Det &r
detsamma med vinnandet av kunskap. Den som kan fatta vissa stora ideer, kan ocksa se vad
som aterstar att lara som han &nnu inte vet och hur mycket av mysterium det finns hos valkanda
ting, som for andra synes alldeles enkla och lattforstaeliga. Det ar alltsa troligt att den som ager
mycken kunskap, ar 6dmjuk, och aspiranten varnas for att lata hogmodet uppsta hos sig, da
detta &r ett tecken pa att han omedvetet stanger dorren framfor sig till vidare och hogre kunskap.

Kandidaten maste ocksa sasom en évning rora sig bland vérldens storningar, som hela tiden
nar honom — fysiskt, emotionalt och mentalt — utan att lata dem uppréra honom. Han maste sa
ova de lagre holjena att de inte svarar pa dessa yttre lockrop, utan pa de inre befallningarna. Det
hogre jaget ar gudomligt; med dess hjalp maste det lagre jaget styras. Och nér detta ar gjort,
maste aven det hogre jaget styras, namligen av monaden, det eviga jaget. For att allt detta skall
goras maste larjungen standigt vakta héljena, vinnlagga sig om renhet i mat och dryck och
magnetism, i ord, kénslor och tankar, sasom till fullo forklarats i boken The Masters and the
Path.

Vagen till slutlig frihet ligger inom dig sjalv. Denna vag begynner och slutar utan-
for sjalvet.
Ej prisad av manniskor och 6dmjuk ar alla floders moder i tirthikans stolta an-
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blick. Tom ar den méanskliga formen, om an fylld med amritas ljuva vatten, i darars
ogon. Icke dess mindre ar de heliga flodernas fédelseort det heliga landet, och den
som &ager visdom, aras av alla manniskor.

Den renlérige kristne brukar anse att det finns tre stadier i sjalens utveckling. Forst handlar
manniskan rétt av fruktan for helvetet. Sedan gor hon det av langtan att komma till himlen.
Slutligen handlar hon ratt av karleken till Kristus, som offrade sig for att lata manniskorna
komma i detta kéanslotillstand. Det finns emellertid ett fjarde stadium, da vi finner vagen genom
insikten att vi dr ett med det alltomfattande jaget. Da gér manniskan det ratta for det rattas egen
skull, icke ens for att gladja méastaren eller uttrycka tacksamhet for honom. Var frigorelse sker
da inifran. Intet betraktande av nagot yttre kan bestimma vara steg framat pa vagen. Det ar icke
en fraga om hur lange vi har befunnit oss pa en viss niva; vi tar nasta steg nar vi utvecklat de
nodvandiga egenskaperna och férmagorna inom oss. Ingen behdver angslas for detta. Det
tamilska ordspraket lyder: "Mogen frukt hanger icke kvar pa grenen.”

Tirthikan &r, sdsom vi sett, den brahminske asket som besoker de heliga templen och
betraktas tydligen har sasom nagon som kanner en viss stolthet 6ver att ha gjort detta. Likasa
ar somliga hajier — muslimer som gjort pilgrimsféarden till Mecka — stolta 6ver att ha gjort detta.
Dylika paminner om vara dagars societetsmanniskor, som ar stolta 6ver att ha sett den senaste
pjasen eller last den senaste mangomtalade boken — men det kan vara svart att saga vad de lart
ddrav. Mahinda Aryasangas nedtecknare inte holl sig for god for sekteristiska kiinslor, ty han
tycks betrakta alla tirthikaer som sadana!

Det ar badet i de heliga floderna, som gor att Benares, Hardwar, Kumbakonam och andra
tirthaer drar till sig sddana ménniskomassor. P4 den sistndmnda orten stiger pilgrimerna ner i
valdig cistern, men de tror att denna underjordiskt forses med vatten fran Ganges. Var
buddhistiske nedtecknare papekar dock, med viss tydlig stolthet, att Indiens stora heliga floder,
Ganges, Indus och Airavati eller Irrawadi alla rinner upp néra varandra i Himalaya och dérifran
gar i olika riktningar, osterut, soderut och vasterut, sveper runt och omsluter Indiens norra delar
i sin jattelika omfamning om tusentals kilometer. Dessa stolta asketer erkénner inte att Tibet,
ett land de foraktar, ar de heliga flodernas moder, séger nedtecknaren och gor en analogi mellan
Tibet och Indien, varvid Indien blir kroppen, som innehaller odddlighetens ljuva vatten blott
enligt darars oratta asikt, och att Tibet, visdomens kalla, skall dras av alla, det vill séga av alla
dem som ej ar darar!

SJIATTE KAPITLET
ARHATENS VAG

Arhater och visa med obegransad syn ar lika sallsynta som udumbaratradets
blommor. Arhater féds i midnattstimmen, tillsammans med den heliga vaxt som har
nio och sju stjalkar, den heliga blomma som 6ppnar sig och blommar i mérkret, ur
den rena daggen och pa de snokladda hojdernas frusna badd, héjder som ingen
syndigs fot betrader.

C.W.L. — Pa evolutionens nuvarande stadium ar de som natt arhatskapet mycket fataliga.
Detta ar alldeles naturligt, eftersom méanskligheten forvéantas na asekha-initiationen forst i
sjunde eonens slut, och arhatstadiet foregar denna med vanligen endast sju liv. Likval ligger
arhatskapet inom rackhall for oss; det handlar huvudsakligen om att forsta vad man skall sikta
pa och sedan anvanda viljan for att na detta mal. Under herren Buddhas inflytande blev tusentals
arhater. Allt detta berodde pa hans oerhérda magnetism. Snart skall hans eftertradare vara hos
oss, och da skall ocksa vi fa ovanliga fordelar.

Symboliken i detta stycke kan formodligen tolkas pa flera olika satt. Midnattstimmen kan
mycket val fattas sasom den morkaste stunden fore gryningen, da kandidaten synes évergiven av
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alla, &ven av den egna mastaren. Det ar vid fjarde initiationen den sjunde principen borjar utéva
sin verkan, alltmedan kandidaten ndrmar sig atmiska vérlden. Den heliga vaxt som har sju stjélkar
kan symbolisera detta och dven talet nio, emedan denna sjunde princip egentligen &r tre i ett, som
tillsammans med de andra sex blir nio. Talet nio anses av hinduerna mycket heligt.

Det dr endast genom att underkasta sig de svaraste provningar, ga ner i morkrets storsta djup,
som kandidaten forvarvar de egenskaper denna initiation forutsatter. Den heliga blomman
oppnar sig och blommar i detta morker, men det sker sasom resultat av utvecklingen i
buddhivarlden.

Ingen arhat, o lanoo, bli en dylik i samma liv som sjalen forsta gangen begynner
langta efter den slutliga befrielsen. Andock, o du ivrige, kan ingen krigare, som fri-
villigt strider i den vilda kampen mellan de levande och de ddda, ingen soldat nagon-
sin vagras ratten att betrada den vag som leder till slagfaltet.

Ty han skall antingen segra eller stupa.

Om han segrar, skall nirvana vara hans. Innan han avligger sin skugga, sitt dod-
liga stoft, denna skickelsedigra orsak till angest och granslés smérta, skall man-
niskorna i honom &ra en stor och helig buddha.

Och om han stupar, faller han icke ens da forgaves. De fiender han drapte i sitt
sista slag aterkommer icke till livet nasta gang han fodes.

Men om du vill ni nirvana eller kasta vinsten bort, lit icke handlingens eller icke-
handlingens frukt vara din drivkraft, o du med oférskrackt hjarta.

Vet att den bodhisattva, som byter befrielsen mot forsakelsen for att iklada sig det
hemliga livets lidanden, kallas trenne ganger arad, o du sokare av lidande genom
tidsaldrarnas lopp.

Swami T. Subba Row tolkade kampen mellan de levande och de doda sdsom motséttningen
mellan dem som vet och dem som icke vet. Man torde minnas att samma atskillnad gjordes av
mastaren Kiithiimi, ndr denna undervisade Alcyone. Han sade att det finns endast tva klasser
av manniskor: de som vet och de som icke vet, de som har fatt syn pa vagen och de som annu
icke gjort det. Han sade ocksa att de mest mkansvéarda icke vore de trangsynta och ofordrag-
samma, utan de miljoner som annu icke vet att det bortom denna varld finns nagot efter-
stravansvart och ar lyckliga i denna sin okunnighet. Madame Blavatsky tolkade kampen sasom
avseende den mellan det ododliga hogre jaget och det lagre personliga jaget, varvid dessa &r de
levande och de ddda i ndmnd ordning.

Dorren ar aldrig stdngd for dem som verkligen 6nskar nalkas den esoteriska vagen. Den som
vill detta, maste fa sitt tillfalle att forsoka. Och sa, aven om han misslyckas, blir det icke
forgaves, ty somliga av hans fiender, hans laster och svagheter, har da forintats och kommer
icke att besvara honom igen. Det sker séllan att nagon begar ett sa svart misstag att han faller
tillbaka till ett avgjort lagre stadium i livet, sasom till exempel i Indien i en lagre kast. Men om
en manniska slar sig pa svart magi, som innehaller atskillig maktig ondska, och gor mycket
stora anstrangningar pa detta omrade, kan det handa att han helt och hallet sliter bort
personligheten fran det hogre jaget och vallar sig sa mycken dalig karma att han maste aterga
till primitiva forhallanden. Dylika fall & mycket sallsynta. En méanniska, som verkligen varit
sin klass eller kast ovardig, kastas vanligen tillbaka till en obehaglig omgivning i samma klass
eller strax under denna. Det vore emellertid mycket ovist att inte forsoka hoja sig, eftersom det
kan vara farligt att falla fran en hogre och mer ansvarig stéllning.

Daremot kommer den som nar malet att dras sasom en stor och helig buddha, sdsom texten
séger. Naturligtvis &r arhaten tekniskt sett ingen buddha. Men han ar buddha i betydelsen vis
eller upplyst.

Madame Blavatsky forklarade att ”det hemliga livet” &r nirmanakayans liv. Hans storhet
doljes for manniskans syn, och likval fortsétter han att leva i denna varld. Termen anvéands har
i en allman innebord icke endast for dem som stannar kvar pa troskeln till befrielsen for att fylla
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behdllaren av andlig kraft, utan for alla dem som blir kvar, alltsd dven de officiella
medlemmarna av hierarkin, sasom vara mastare. Numera férbehaller vi emellertid termen for
dem som foljer en av de sju stora vagarna, som Oppnar sig for dem som genomgatt femte
initiationen — dem som fyller kraftreservoaren.

Vi moéter har an en gang tanken om lidandets vag. Uttalandet &r en smula vilseledande och
snarare ett missbruk av termen lidande. En méstare, som brukar den fysiska kroppen, far visser-
ligen icke njutningen av att verka i den nirvaniska vérlden, men han skulle le &t antydan att han
diarmed finge lida. Nér en individ vinner den nirvaniska medvetenheten, mister han den icke,
darfor att han har en fysisk kropp, utom nér han &r aktivt upptagen i de lagre varldarna. I varje
6gonblick mellan tva handlingar i fysiska varlden, sasom i uppehallet mellan skrivandet av tva
brev, kan han genast glida in i den hégre medvetenheten och fortséatta det arbete han utfor i
denna, vilket ar oandligt mer tillfredsstallande och alltigenom hérligare och séllare &n nagon
har nere kan ténka sig.

Att fran hogre varldar komma tillbaka till fysisk tillvaro ar visserligen liksom att ur solljuset
stiga ner i en mycket mérk fangelsehala. Men man skulle inte fasta sig vid detta, om det pa detta
morka stélle funnes nagon, som man mycket dlskade och ville hjalpa. Livet i det fysiska innebar
forvisso forsakelse av det hogre livets harlighet, men den bestdmda uppgiften att hjalpa
uppfyller sjalen till den grad att det 6ver huvud taget icke finns nagot lidande. Ja, pa ett betydligt
lagre stadium i evolutionen géller att en manniska, som vet att nagon lider och behdver verklig
hjélp, som hon kan ge och som likval slar dévorat till detta rop pa hjalp, gar sin vag och roar
sig nagon annan stans, efterat skulle vara mycket angerkopt, sa att hennes lidande till sist bleve
varre &n om hon avstatt fran att roa sig. Det ar verkligen sa att var storsta lycka kommer av att
gora det basta vi inser och formar.

Det ar manga kandidater, som visserligen inte faller men heller inte & medvetna om att ga
framat. Manga av dessa rakar stundom i missmod och har kanslan av att deras modor varit
forgaves, da de inte fatt nagra synliga resultat. De borde inte lata sig sa falla modet, eftersom
detta fordarvar den emotionala atmosfaren for andra och darfor ar sjalviskt. Men alldeles
fransett detta ar det daraktigt, eftersom de borde veta att de hela tiden gor verkliga, inre
framsteg. Langt innan de blir medvetna om det i fysiska hjarnan, har emotionalkroppen och
kanske aven mentalkroppen organiserats genom deras meditation, och de kanske &ven utfér
mycket bestamt och nyttigt arbete i hogre varldar pa flera olika satt. Hela livet kan synas
misslyckat, men icke desto mindre har mycket gjorts som fores vidare till nasta liv och da
kommer att mojliggora mer iégonenfallande framatskridande, kanske aven i fysiska varlden.

| varje liv utvecklar en manniska bade goda och daliga egenskaper. De daliga visar sig i
emotionalvérldens fyra lagre regioner. Eftersom dessa avspeglar sitt inflytande i mentalvarlden
enbart i dennas fyra lagre regioner, paverkar de inte alls det hogre jaget. De enda kanslor, som
kan verka lockande i de tre hogre emotionala regionerna, ar goda kanslor, sasom karlek,
medkénsla och hangivenhet. Dessa paverkar det hogre jaget i kausalkroppen, eftersom det bor
i mentalvarldens motsvarande regioner. Saledes kan varije kansla och tanke av hogre slag ocksa
pa detta mekaniska satt befinnas ha ett bestaende resultat hos det hogre jaget. Och eftersom det
ar det hogre jaget som vandrar végen, gor det alldeles bestdmda framsteg med varje réatt
anstrangning. Det finns alltsa ingen anledning till fortvivlan, ej heller till att skjuta upp till
morgondagen vad vi kan gora i dag bara darfor att vi ej kan gora allt pa en gang.

Vagen ar en, larjunge, likval till sist tvafaldig. Utmérkta ar dess etapper av fyra
och sju portar. | ena dnden omedelbar séllhet och i andra anden uppskjuten séllhet.
Bada ar beloningar efter fortjanst: valet ar ditt.

Den enda blir tva, den 6ppna och den hemliga. Den forsta leder till malet, den andra
till sjalvuppoffring.

Nar till det bestaende offras det foranderliga, ar beloningen din. Droppen
atervander dit, varifran den kom. Den &ppna vagen leder till den oféranderliga
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forindringen — nirvana, det absolutas hiirliga tillstind, séillheten bortom miénsklig
tanke.
Saledes ar den forsta vagen befrielsen.

Ja, det finns bara en vég, och den gar genom karaktarens daning. Det finns ingen gréans for
jagets mojligheter i detta avseende. De storsta manniskors adlaste egenskaper finns sasom anlag
hos alla vara medmanniskor och skall blomma fram forr eller senare. Och till sist, nar man gjort
allt som &ar mojligt i manniskoriket, med den manskliga hjarnans och omgivningens
begransningar, blir vagen tvafaldig och maste man vélja mellan befrielse och forsakelse. Har
betyder termen “befrielse” mottagandet av nirvana, ehuru den ibland brukas om blotta
undkommandet fran kretsloppet av fodelse och dod pa ett lagre stadium, sdsom vi redan sett vid
studiet av Vid mastarens fotter.

De som icke féljer den vita logen, anvander andra forfaranden, som ofta utvecklar psykiska
formagor till en ganska hog grad. Men eftersom den gra magins vég ej ar kringgardad med
sadana inskrankningar, sasom den vag, varom den stora vita logen undervisar, missbrukar
manniskan forr eller senare sina formagor — ty frestelsen ar alltfor stor. Ibland kommer
emellertid sadana, som foljer andra riktningar, till sist i beréring med den sanna laran och av-
lagger sina l6ften for den stora vita logen. | synnerhet i Amerika forekommer mycken mer eller
mindre offentlig undervisning i ockultism av den gra arten. Men den verkliga vagen &r en enda
— helighetens vég, karaktarsdaningens vag.

De fyra portar, som finns har omn&dmnda, &r de fyra initiationer som leder till arhatskapet och
som utforligt beskrivits i boken The Masters and the Path. Med ett annat satt att ordna dem blir
det sju stadier, sasom vi skall se i Tredje fragmentet av denna bok.

Nar aspiranten nar de hogsta nivaerna pa denna vag, atererinrar han sig sina tidigare liv, ehuru
hans medvetenhet samtidigt har kraftigt utvidgats, sa att han inser att hans férmaga och karlek
icke ar hans egna utan Guds. Endast avskildheten har han da mistat, och nar han skadar bakat,
inser han att han levat i en villfarelse om avskildhet. Han inser da dven att hans forflutna liv var
mycket jamnstrukna, att vdndpunkterna i dem vanligen inte var de handelser som han, nar han
upplevde dem, ansag de mest slaende och viktigaste, utan att mycket ofta vardagslivets sma
garningar var det som mest framjade hans utveckling.

Men den andra végen ar forsakelsen och kallas darfor lidandets vag.

Den hemliga vagen leder arhaten till outsagligt mentalt lidande, lidande for de
levande ddda och hjalplést medlidande med manniskorna i deras karmiska sorg.
Karmas frukt vagar de vise icke stilla.

Ty det star skrivet: "Léar att sky alla orsaker, verkans krusning, liksom den stora
flodvagen skall du lata ha sin gang.”

Med arhatens “outségliga mentala lidande” pa den hemliga vagen menas det lidande som
kommer av medkanslan. Han ser all varldens smarta och sorg men ser samtidigt aven all gladje.
Han hyser den storsta medkansla med “de levande ddda”, det vill s&ga ménsklighetens stora
flertal, som icke ens vet att det finns nagot att strava efter. Sedan vidare rader "hjalplost
medlidande”, som vécks vid asynen av det karmiska lidandet, darskapens frukter, som han icke
kan — eller snarare icke vagar — stilla. Vi kan for manniskor forklara karmas princip, sa att de
tar sina smartsamma upplevelser pa basta sétt och salunda i viss man mildrar lidandet, men vi
kan icke utplana forflutna handlingars resultat.

Icke ens i exoteriska kristendomen forklarar man syndernas “forlatelse” som om den
innebure att syndernas resultat upphdvdes. Néar i exempelvis anglikanska kyrkan en prast viges
och han far befogenheten att forlata synder i enlighet med de ord som i de kristna skrifterna
tillagts Kristus — ”Om | forlaten nagon hans synder, sa aro de honom forlatna; och om I binden
nagon i hans synder, sa ar han bunden i dem.” — forklaras det for honom att vad han har
befogenhet att gora ar att hjélpa manniskan till ratta igen med Gud, sedan hon med sin synd har
kommit pa avvagar, eller med andra ord kan han vanda méanniskan, sa att hon aterigen ror sig
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med evolutionens strom efter att ha gatt emot den och sa hindrat sitt eget framatskridande.
Bakom den kristna uppfattningen finns en skén tanke, men annu skdnare ar den esoteriska
insikten att man aldrig kommer ifran det gudomliga, att ocksa den méanniska som fallit ner i
avichi alltjamt har del i gudomen.

Det har gang pa gang hant att goda och allvarliga studerande avstatt fran att hjalpa en annan
for att inte ga emot dennes karma. Ingen kan ga emot karmalagen, lika litet som emot
gravitationslagen. Om man i handen haller en bok, finns i denna gravitationens potentiella
energi. | den stund man underlater att bruka den kraft som haller boken uppe, faller denna.
Karmas lag verkar pa samma satt. Icke utlost karma liknar potentiell energi. Den kan vara
vilande i tusentals ar eller hundratals liv, men nar tiden &r inne, manifesterar den sig.

Manniskor uppfattar ibland karma sasom skoningslos. Men det ar den inte. Den &r lika
opersonlig som vilken naturlag som helst. | fysiska varlden verkar lagar utan att taga nagon
hansyn till goda eller daliga avsikter. Om ett barn faller utfor ett stup, beror den skada det
asamkas pa fallhojden och beskaffenheten av marken inunder, om den ar hard eller mjuk, men
inte alls pa sadana moraliska 6vervaganden som huruvida barnet forsokte radda en kamrat ur
en fara, ville plocka en blomma at sin mor eller kastade sig sjalv i ett utbrott av ilska. Likasa
kan en manniska gripa tag i en het jarnstang for att hindra den fran att falla pa nagon annan eller
i avsikten att sla nagon med den. Den skada handen asamkas blir i bada fallen densamma. Det
ar sa karma verkar i fysiska varlden. Men i mentalvarlden har avsikterna en stor betydelse, ty
genom vart tankande danar vi var egen karaktar for framtiden.

Man skall darfor aldrig avsta fran att hjalpa, nar det ar mojligt. Om man gor sitt basta och
anda misslyckas, kan man saga: "Hans karma lat mig inte hjalpa honom” eller ”Min karma gav
mig inte férmanen att hjalpa honom”, och det &r allt. Det enda som egentligen betyder nagot ar
att vi arbetar for andra. Arbetet vidgas och férokas. Om man for in en ménniska i esoteriken,
kan hon senare fora in tio till, var och en av dessa tio till och sa vidare.

Versen "karmas frukt vagar de vise icke stilla” kan man tolka med en annan innebord,
namligen att 4ven om en stor adept kunde upphdva nagot skenbart ont — all fattigdom till
exempel — skulle han likvél icke astadkomma nagot verkligt gott, utan endast ga emot logos’
lag. Jag menar inte att logos vill dylikt ont, det vore hadiskt att séga att hans plan innefattar
nodvandigt lidande, att han vallar det. Lidande uppstar endast nar vi gor det som han
uttryckligen sagt at oss att icke gora. Visserligen har alla lidit. Ingen har, sa vitt vi vet, alltid
valt det ratta och aldrig begatt misstag. Men lidandet har alltid hjalpt oss till ratta, nar vi vagrat
att lara pa annat satt, och salunda har lagen gjort det visst och sakert for oss alla att vi till sist
skall uppna nirvanas outsigliga séllhet.

Den 6ppna vagen skall leda dig, sa snart du natt dess mal, att forkasta bodhisattva-
kroppen och lita dig intrida i det trefaldigt hirliga dharmakayatillstandet, som ér
glémska av varlden och manniskorna for alltid.

Den hemliga vigen leder ocksa till paranirvanisk sillnet — men vid édnden av
orikneliga kalpaer, nirvanaer, som vunnits och forlorats av indlos medkiinsla och
for de vilsegangna dodligas varld.

Men det &ar sagt: ”De sista skall bli de storsta.” Samyaksambuddha, fullkomlig-
hetens larare, gav upp sitt sjalv for varldens fralsning genom att hejda sig pa troskeln
till nirvana, renhetens tillstind.

Vi har redan begrundat de tre kladnaderna och sett att ingen sjélvisk avsikt kan hysas av nagon
som ifor sig ndgon av dem. Nirmanakayaerna &r liksom kontemplativa ordnar. De fyller
behallaren av andlig kraft att brukas av de adepter, som &r i beréring med var vérld. Det finns ett
femtio- eller sextiotal befattningar som dessa kan fylla. Nirmanakayan behéller alltjaimt sina
permanenta atomer och kan formodligen darfor fylla nagon av dessa poster, om den bleve ledig.
Bodhisattvans befattning blir ledig en gang i varje rotras, men att fylla &mbetet langt inne i
framtiden finns redan flera utsedda, som nu forbereds. Manga av dem som blev arhater under
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herren Buddhas inkarnation, forblir sésom nirmanakayaer tack vare hans undervisning.

Alla dessa @mbeten och poster méste fyllas, och de som forsakar nirvana ar endast frivilliga
i det vi kunde kalla det smutsiga arbetet. Det ar icke sd mycket forlusten av nojet adepten
kdnner, om man sa far sdga, som vetskapen om att arbetet i den nirvaniska virlden vore miljoner
ganger mer effektivt an det har nere. Och anda maste nagon gora detta arbete i det lagre. I logos’
organisation &r det minsta arbete lika nédvandigt som det storsta, liksom det &r lika nédvandigt
att olja det stora lokomotivet som att kora det.

Bodhisattvakroppen, som har talas om, ar alla dessa som stannar kvar for att hjalpa varlden
— inte bara det mycket begransade antal som skall bli buddhaer.

Att hejda sig pé troskeln till nirvana betyder att man ej ingér 1 den och helt ldmnar de ldgre
varldarna, vilket somliga gor, och som Buddha kunde ha gjort, om han sa hade valt att gora.
Den som sa stannar kvar, ager den hogre medvetenheten i fullaste matt och behaller &ven sin
medvetenhet &nda ner i fysiska varlden och kan darfor arbeta i vilken som helst av de vérldar
han uppnatt. Det sags att Buddha pa sitt stadium &r fri i hela solsystemet, sa att han kan forflytta
sig till vilken planet som helst i vart system, liksom somliga av oss kan forflytta sig till andra
klot i var kedja. Men ocksa for honom maste det finnas en grans, eftersom han &nnu icke ingatt
1logos’ medvetenhet. Jag vet inte om hans medvetenhet innefattar ocksa solen. Swami T. Subba
Row talade en gang om solen sasom en plats for liv, dar livet &r sa intensivt att knappast ens en
dhyan-chohan kan vistas dar.

Buddhivérlden synes fora oss vart som helst genom var kedja av klot. Nirvaniska medveten-
heten torde innebara medvetenhet Gverallt i solsystemet. Vid fjarde initiationen far man en
kdnning av nirvana, men det betyder icke full medvetenhet 1 den vérlden. Det ar ett intrade i
dess lagsta del, och man behdver alltjamt hoja sig region for region, tills man forvérvat full
medvetenhet i denna varld.

Om Buddha ségs det att han uppnédde paranirvana. Séledes kan man tdnka sig flera olika
nivaer av nirvana — de olika underavdelningarna eller regionerna inom den atmiska varlden och
darefter de tva varldar i solsystemet som ligger bortom denna och sa vidare in i de kosmiska
vérldarna.

Du har nu kunskapen om de tva vagarna. Tiden for ditt val kommer, o du ivriga
sjal, nar du natt slutet och gatt genom de sju portarna. Ditt medvetande ar klart. Icke
langre ar du snéarjd i forledande tankar, ty du har lart allt. Obesl6jad star sanningen
och ser dig strangt i ansiktet. Hon sager:

”Ljuva ar frukterna av vila och befrielse for jagets skull, men annu ljuvare ar
frukterna av lang och bitter pliktutévning: ja, forsakelse for andras skull, fér lidande
medmanniskor.”

Den bodhisattva, som vunnit striden, som haller beléningen i sin hand, sager likval
i sin gudomliga medkénsla:

”For andras skull avstar jag denna stora beléning” — fullbordar en an storre
forsakelse.

En véarldens fralsare ar han.

Skada! Sallhetens och den langa lidandesvagens mal ligger i den fjarmaste dnden.

Du kan vilja nagotdera, o du som stravar efter sorgen, genom de kommande

cyklerna.

Aum vajrapani hum.

Den storre forsakelsen &r att forsaka det hogre arbetet, efter att ha sett det, for att gora det
lagre arbetet, vilket vi forstatt vara lika nodvandigt. Nagot dylikt som att forsaka personlig-
hetens begdr ar en helt och hallet lagre forsakelse.

Vi far inte har fora in i vart tinkande den av manga kristna omfattade forestallningen om en
fralsare, som kommer for att radda oss fran evig pina. Denna forestallning ar givetvis intet annat
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an en hemsk forvrangning av den aldre och sanna kristna l&ran, till exempel hos Origenes, som
trodde pa manniskans gudomsvardande genom Kristus. Envar, som stigit upp till sann
gemenskap med maéstaren, har blivit identifierad med honom och &r frélst eller viss om att kunna
fullborda vandrandet av végen i den innevarande cykeln. Den ursprungliga inneborden av
termen "frélst” har forklarats i boken The Masters and the Path.

Naér vi talar om nirmanakayaerna sasom skyddsmuren, tdnker vi oss icke for ett 6gonblick att
de skyddar oss mot onda makter, som vantar pa ett tillfalle att sla ner pa manskligheten. De ér,
sasom tidigare sagts, upptagna med att fylla reservoaren med kraft, som det stora vita
brodraskapet anvander for att ge &ndamalsenlig hjalp och ledning 6verallt dar detta ar mojligt
och att bevara manskligheten for manga misstag, som den annars skulle bega, och for det
lidande som skulle folja darav.

Detta fragment avslutas icke med "Om mani padme hum”, sasom det forsta gjorde, utan med
en annan formel: ”Aum vajrapani hum”. Vajra betyder savil askvigg som diamant. Termen
paminner oss om Jupiter med sina askviggar och om den nordiske guden Tor. Denna askvigg
ar dorjen, maktens spira, varav jag givit en skiss i boken The Masters and the Path.

TREDJE FRAGMENTET

DE SJU PORTARNA
FORSTA KAPITLET
PARAMITA-HOJDERNA

Acharya, valet ir triiffat, jag torstar efter visdom. Nu har du sonderrivit slojan
over den hemliga vigen och lirt den storre yanan. Din tjanare hir idr redo for din
ledning.

C.W.L. — Det finns en fotnot till ordet acharya, vilket betyder andlig larare eller guru. Den
forklarar att dessa hos de nordliga buddhisterna utvaljes bland de helgonlika mén som é&r larda
1 gotrabhii-jiana. Gotrabhii &r den som é&r redo for ndgon av invigningarna, den som har alla
egenskaperna och blott véntar pa tillstdnd att infinna sig. Gotrabhii-jiana ar kunskapen om
dessa kvalifikationer. Méastarna — de adepter som antar larjungar eller larlingar — &r de som &ger
denna kunskap.

Termen yana har redan dryftats i forsta kapitlet av Forsta fragmentet.

Det ir gott, shravaka. Forbered dig, ty du kommer att behova firdas vidare ensam.
Din larare kan blott utpeka véagen. Vagen ar en och densamma for alla, medlen for
malets uppnaende maste skilja sig at pilgrimerna emellan.

Ordet shravaka kommer av roten shru, som betyder lyssna. ”Lyssnaren” &r den som bevistar
religionsundervisningen, sager en fotnot, och nér han fran teori 6vergar till asketismens praktik
eller utférande, blir han en shramana; ordet &r héarlett fran roten shram, anstranga sig. De bada
termerna betyder i stort sett detsamma som orden akustikoi och asketai hos grekerna.

Alla som vandrar vagen maste forvarva samma egenskaper eller dygder, men de satt, varpa
de skolas for detta, ar sinsemellan mycket olika. Manniskorna hor till sju olika grundldggande
typer eller stralar, och enligt var och en av dessa dras aspiranterna till den egna stralens larare.
Ocksa inom en och samma typ anpassas undervisningen efter individens behov, sa att samme
mastares larjungar ofta roner alldeles olika behandling. Salunda kan en mastare skicka en av
sina larjungar att leva i avskildhet och en annan ut i varlden med dennas kamp. Han kan gora
den ene nojd med vetskapen om att han far undervisning och lata den andre lange leva utan
denna vetskap. For denna skolning och de olika typerna har en tdmligen omfattande redogérelse
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lamnats i boken The Masters and the Path.

Vilken skall du vélja, du med oforskrackt hjarta? Ogats laras samtan, det fyrfaldiga
dhyana, eller vandra vigen genom paramitaerna, sex till antalet, dygdens ddla portar,
som leder till bodhi och till prajiia, visdomens sjunde steg?

Det fyrfaldiga dhyanas oldndiga stig vindlar uppat. Trefalt stor dr den som Kklittrar
upp till den hoga toppen.

Paramita-hojderna korsas av en idnnu brantare stig. Du maste kimpa dig fram
genom portar sju, sju fasten, som halles av grymma, sluga makter — lidelserna
forkroppsligade.

Foga sdgs 1 detta Fragment om det fyrfaldiga dhyana, men mycket sdgs om paramitaerna.
Stegen i meditation eller dhyana omtalas alltid sdsom tre, vilket vi ség, nér vi studerade Forsta
fragmentet, och sammantagna kallas dessa sanyama. Dessa tre dr dharana, dhyana och samadhi
eller koncentration, meditation och kontemplation. Dértill finns det forberedande 6vandet av
pratyahara, varmed fyrtalet erhdlles. Vi har studerat paramitaerna ocksa i Andra fragmentet.
Har omtalas vagen for forvarvet av dessa dygder sdsom en vag med sju portar, vid var och en
av vilka kandidaten maste kampa mot och drapa ett svart fel eller en svar synd.

Det forefaller en smula vilseledande att stalla meditationen och utvecklandet av dessa egen-
skaper emot varandra, ty bada dr nédvandiga. Man kan icke meditera utan att besitta dessa
egenskaper, och man kan icke utveckla egenskaperna till fullandning utan meditation. Det kan
ha varit s att Aryasanga dven pa sin tid mot varandra stillde tillbakadragandets viig, som den
vandrar som undviker varldens svarigheter och lockelser for att, ensam och skild fran man-
niskorna, meditera, och den vag foér andligt liv den lever som vistas mitt i manniskornas varld,
vilket forutsatter att idealen praktiseras i det dagliga livets alla géranden och latanden. Han
skulle da ha talat om den forstnamnda sasom en upphdjd vag men om den sistnamnda sasom
en annu storre eller réttare sagt &nnu brantare vag. | de hinduiska bockerna anfores ganska
manga exempel pa méanniskor, som natt fullkomning mitt bland det dagliga livets bestyr. De
stora guruer, som omtalas i Mahabharata, var verksamma bade i radssalen och pa slagfaltet,
och en képman ndmns dven, Tuladhara. Bhagavad-Gita undervisar om pliktens och handling-
ens vég, och Shr Krishna séger till sin l4rjunge Arjuna att Janaka och andra naddde fullkomning
genom handling och att han borde gora detsamma, utféra garningar utan att sjalv vara bunden
till dessas frukter utan for méansklighetens skull.

En hastig blick pa paramitaernas motsatser visar karaktdren av de grymma, sluga makter som
maste bekampas. Den sjalvupptagna méanniskan glommer att hon &r en enhet i ett helt, att, sisom
Epiktetos sade, utan manskligheten omkring sig hon icke ens skulle vara ménniska. Karlek och
allmén etisk utveckling eller moral i dess fulla bemérkelse upphéver denna sjalvupptagenhet
och éppnar manniskan, sa att hon tanker mera pa andra an pa sig sjalv och blir en vélgérare for
dem som lider, en god kamrat for sina likar och en mottaglig elev for sin larare.

Manniskor later ofta sitt tAlamod rubbas genom forbittring. De kénner sig “sarade” och blir
missnojda, klagar inombords, om ej utat. Detta betyder att de glommer att just darfor att det
finns en rattvisans lag, som hela tiden ser till att gamla skulder manniskor emellan galdas, maste
det rada en viss skenbar orattvisa. Ibland vill en méanniska se resultatet av sitt arbete pa ett tidigt
stadium, eftersom hon tanker pa sig sjalv och inte pa arbetet och dnskar skryta om det eller
atminstone beromma sig sjalv av vad hon astadkommit. Pa ett senare stadium sorjer hon,
emedan hennes anstrangningar for ett gott andamal synes ha misslyckats. Déri finns alltjamt
nagot av missnoje och otalighet. Senare inser hon att det var anstrangningen som var det viktiga,
icke resultaten. Nar dylika kanslor inte besvarar henne langre, har hon forvarvat talamodet.

Aterigen: i naturtillstindet 4r manniskan lat. Hon tycker om att ligga och sola och anstranger
sig inte forran hungern driver henne dartill eller det uppstar ett inbilskt begar efter att fa hanga
nagra fler skalper i béltet, och detta formar henne att resa sig, medan kamraterna-vildarna sover.
Ofortruten, oférskrackt energi ar inte "naturlig”. lakttag var president, hur hon utnyttjar dagens

90



varje ogonblick, alltid arbetar, aldrig slésar med sin tid. Utgar ni ifran att det var naturligt for
henne i det forflutna att alltid arbeta? Hon gor det, eftersom hon sett malets skonhet — att vara
en mansklighetens hjélpare.

Icke heller meditationen ar ”naturlig”. Den forutsdtter mycken mdoda, en kraftig fornufts-
anstrangning och beharskning av kroppen. Ocksa visdomens forvarv innefattar studium och
anstrdngning och ibland modet att géra obehagliga och rent av farliga erfarenheter.

Var vid gott mod, larjunge; ha den gyllene regeln i atanke. Nar du val skridit genom
porten Srotaapatti, ’den som stigit ner i strommen”; nir din fot vil satts pi den
nirvaniska strommens biadd i detta liv eller i nagot framtida; har du blott sju ytterligare
fodelser framfor dig, o du som &ger vilja av diamant.

Sju liv &r den genomsnittliga tidrymden mellan forsta och fjarde initiationerna, men om viljan
ar stark nog, kan en manniska na malet pa farre. Det motsvarar en students forberedelse for en
tentamen. Man anser att en viss tids studium bor utrusta kandidaten till att godk&nnas, men varje
konkret manniska kan taga langre eller kortare tid pa sig. Tva liv har ofta fort en manniska fran
forsta initiationen till arhatskapet. Nagra fa ha natt detta mal i ett enda liv. Samma regel géller
sedan for adeptskapets uppnaende, ty arhaten har kommit endast halvvags.

Betrakta. Vad ser du for dina 6gon, o aspirant pa gudalik visdom?

”Morkrets mantel vilar 6ver materiens djup. Inom dess veck kdmpar jag. Nedom min
blick djupnar det, herre; det skingras for din hands vinkande. En skugga ror sig, kralar
liksom ormen, nar den stracker och ringlar sig. ... Den véaxer, vidgas och forsvinner i
morkret.

Det ar skuggan av dig sjalv utanfor vagen, kastad pa dina synders morker.

Hér torde man foredraga att sdga fel och brister i stéllet for synder. Dessa blir mycket farligare
pa vagen an de var nagonsin forut. Darfor fordras for vagens vandrande en jarnhard beslut-
samhet att utplana dem fullstandigt och en gang for alla. Nar man ser ett fel hos sig sjalv, bor
man gora raka motsatsen, orubbligt och standaktigt, tills det ar fullstandigt borta. Fa ar beredda
att gora detta. Ibland ber de nagon att 6ppet saga vad det ar som haller dem tillbaka. Om man
det gor, riskerar man att forlora deras vanskap. Vanligen blir de férndrmade och séger att de
visserligen har manga fel, men inte det man sokt fa dem att uppmarksamma och att de inte har
nagon hog tanke om ens omdomesformaga eller intuition. Undantag finns, men i regel ar det pa
detta vis.

Pa vagen maste en manniska leva efter sina egna regler, icke blott folja de regler eller kon-
ventioner som galler i den sociala miljo, vari hon befinner sig. Darmed 6kar svarigheter och
faror for henne. Hon forsoker gora sitt yttersta — ddrom kan vi vara vissa, men om hon inte
gjorde detta, skulle hon kasta bort frukterna av manga liv, och det vore galenskap. Andra har
mojligheter att beddma henne. Hon har i sin hand en nyckel, som andra inte &ger, och for henne
framstar darfor allting i ett nytt ljus. Hon behover andras vanliga tankar — inte kritik av sadant
de inte forstar — ty hon &r inte okanslig, och vanliga tankar hjalper henne att snabbt stiga och
bli en kraft for varldens hojande.

”Ja, herre, jag ser vagen. Dess fot ligger i dy, dess hogsta hojd fortonar i harligt
nirvaniskt ljus. Och nu ser jag de allt tringre portarna pa den hiarda och térnbestrodda
vagen till jiana.”

Du har god syn, lanoo. Dessa portar leder aspiranten dver vattnen till den andra
stranden.

"Den andra stranden” ar ett uttryck, som standigt brukas. Det finns tva klart skilda slags
symbolik, som anvander denna metafor. | den ena liknas hela livet vid oceanen och farjas
maéanniskor over till den andra stranden, tillstandet bortom dod och édterfodelse, med mahayana
eller hinayana. I den andra dr innebdrden mera formell. Vid den forsta stora initiationen stiger
manniskan ut ur den allméanna evolutionen, vilken hon nu fullbordat, och begynner den sar-
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skilda. Det som ér tillatet att uppge om den ceremoni, som da utfores, finns tryckt i boken The
Masters and the Path, déribland orden: "Du har stigit ner i strommen. Ma du snart na den andra
stranden.” Denna strand ar naturligtvis adeptskapet.

Varje port har en gyllene nyckel, som 6ppnar dess grind, och dessa nycklar ar:
1. Dana, givmildhetens och den ododliga kirlekens nyckel.

Detta dr inte blotta givmildheten i betydelsen av att ge allmosor, inte heller det som vanligen
kallas en medmaénsklig installning, dven om denna &r viktigare an den férstnamnda. Det betyder
den fullstandiga beredskapen att ge sig sjalv och allt man har i tjanandet. Icke manga manniskor
i varlden har natt det stadiet, ar redo att anvanda all sin tid, kraft, sina pengar, kanslor och tankar
for detta andamal. Och aven hos dem, som natt denna niva, kan alltjamt det fel finnas som
innebdr att manniskan identifierar arbetet med sig sjélv i stéllet for sig sjalv med arbetet. Det
finns manga, som ér villiga att ataga sig ett stort arbete, men fa glommer sig sjalva darhan att
de utfor vilket slags obetydligt arbete som helst, som inte tilldrar sig nagon uppmarksamhet
eller atergaldas med nagot tack. Méstarens larjunge far satta sig in i forhallanden och undersoka
vad som maste goras men inte gores och som han kan gora. Han far inte missnojt betrakta den
oansenligaste uppgift och tanka: "Jag haller mig for god for detta.” | méastarens arbete ar ingen
del viktigare an ndgon annan, ehuru somliga uppgifter ar svarare &an andra och darfor fordrar
sarskild skolning eller ovanliga gavor eller formagor.

For att fullstandigt offra sig maste man offra dven sina kanslor. Om dessa &r fallna for att
saras, sa slosar man mycken kraft pa att kanna sig krankt, kraft som borde ha satts in i arbetet.
Vi maste alltid gora vart basta, och vi skall inte hejda oss for att tanka: ”Sa fortrafflig jag ar.”

Sedan maste vi ocksa dga “oandlig karlek”. Gud ser allt och forlorar inte tAlamodet. Vi &r
benégna att mista talamodet med varandra och trottnar snart pa att visa éverseende, men han
gor det icke. Riktigt ar det sagt: Tout comprendre, c’est tout pardonner.

2. Shila, den nyckel som heter harmoni i ord och handling, den nyckel som utgor
motvikt till orsak och verkan och icke lamnar nagot utrymme at karmisk handling.

Ordet shila oversitts i allmdnhet med “uppforande”, men hér framhéller forfattaren tanken
pa harmoni. Den som utdvar shila, ar alltid uppmarksam pa sin egen dharma, utréner vad han
kan kan gora med de krafter han dger i den stéallning karma givit honom. Detta &r ocksa den
egenskap, varmed han likviderar sitt daliga karmakonto sa snabbt som mojligt och varmed han
kan atnjuta allt storre frihet och fa allt fler tillfallen att gora gott.

3. Kshanti, tilamodet, det ljuva, som av intet kan rubbas.

Aven om kandidaten p& denna etapp av sin resa maste forvarva ett rikt matt av denna egen-
skap, maste denna likval fullkomnas i ett senare skede. Att vara alldeles orubbad ar ett mycket
hogt tillstand. Arhaten betecknas sasom den fullkomlige — den vordnadsvarde. Likval har han
fem fjattrar kvar, och fran dem maste han frigdra sig, innan han nar adeptskapet. Av dessa fem
ar den nast sista formagan att inte lata sig rubbas av nagot, vad det vara mande.

4. Vairagya, likgiltigheten for njutning och smiirta, segern over illusionen, upp-
fattandet av sanningen allena.

Hela tredje delen av var kommentar till Vid méstarens fotter dgnas &t egenskapen vairagya.
Ordet vairagya dversitts har med begérsfrihet. Sdsom tidigare sagts, Oversitts det vanligen med
likgiltighet eller lidelsefrihet.

Denna egenskap dger den manniska som ar mycket vaken och uppmérksam vad galler sitt
arbete men aldrig later personliga dvervaganden sta i vagen for sig. Hon har gjort sig av med
kanslor av sarbarhet men har icke mistat medkanslan. Hon ar likgiltig for sadant som vanligen
paverkar manniskor, later sig ej stéras av lidelser, utan har ett lugnt, kyligt omdome. Denna sa
kallade likgiltighet betyder inte att ménniskan inte lagger entusiasm i sitt arbete, utan att hon
gor det, nar arbetet &r smartsamt och tungt lika val som nér det &r fullt av gléadje. N&r denna
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egenskap ar fullt utvecklad, inser ménniskan att det mesta av var njutning och smarta ar illusion
och beror pa ett felaktigt satt att uppfatta tingen. Hon inser att den gamle stoikern talade sant,
som sade att det som uppror oss icke ar sjalva tingen utan asikterna om tingen.

Virya, den oforskrickta energi som kimpar sig fram till den upphdjda sanningen,
fjarran fran de jordiska lognernas dy.

Envar som nalkas vagen, har sina sarskilda egenskaper pa grund varav han finner nagon av
dessa portar lattare att ga igenom én de andra.

Exempelvis talamodets egenskap torde i allméanhet vara lattare for de Osterlandska lar-
jungarna och energins egenskap lattare for de vésterlandska. Nar denna forteckning forst fram-
lades for oss, undrade somliga av oss varfor de svarare egenskaperna namndes i borjan. |
verkligheten var det inte sa. Herren Buddha var indier och sammanstéllde forteckningen for det
indiska folket. Formodligen satte han da forst pa listan namnen pa de steg som hans landsman
nog skulle finna lattast.

Det ar forvisso svart, ndr man forst utvecklat en stark energi eller virya, att senare forvirva
det ljuva tdlamodet eller kshanti. En ménniska, som dger denna energi och hor talas om vigen,
vill genast vandra den anda till slutet — men utan tdlamod kommer han att valla sadana stor-
ningar langs hela vagen och alstra en sadan mangd besvérlig karma att han kommer att hindra
sig sjalv hogst betydligt. Den ménniska daremot, som har talamodet men inte energin, kommer
nog att noja sig med att vandra mycket sakta — och hennes framatskridande sker da sannerligen
mycket langsamt.

Det finns en dylik tendens for narvarande i Osterlandet. Jag minns att jag pa Ceylon en géng
fick hora att ménniskor 1 dldre tider verkligen nddde nirvana, men att det numera radde onda
tider — det som kallas den morka tidsaldern, kali yuga — sa att dylika prestationer ej langre vore
mojliga, ehuru de kanske i nagon avlagsen, gyllene framtid ater skulle bli det. De stora lararna
ar dock alltjamt hos oss, och sdsom den kristna skriften sager, ar porten trang och vagen smal,
men likval kan man finna denna port och vandra denna vag.

| dessa ting kan ingen manniska saga var hon star. Manga uppfattar esoteriken sdsom en
atererinring. Det betyder att de visste om den i tidigare liv. Om i dessa tidigare liv en manniska
arbetar hart for att nd vagen, kommer hon i detta liv att na den med nagot mera arbete. Men om
det &r forst i detta liv hon borjat gora denna anstrangning, har hon ett langt stycke kvar och vore
det en ndrmast 6vermansklig prestation for henne att stiga ner i strdmmen i denna inkarnation.

De anstrangningar manga teosofer gor medfor stora pafrestningar. Darfor ar det ibland sa
mycken storning i teosofiska samfundet, sa mycken retlighet och sa mycket gralande. Jag har
hort folk sdga att andra samfund har betydligt mindre av dylika besvar. Detta &r naturligt. Om
man gar in i ett geografiskt, geologiskt eller liknande sallskap, ansluter man sig till en grupp
maéanniskor, som samarbetar for att blott och bart forvérva storre kunskap, vanligen av sarskilt
slag. Men i Teosofiska samfundet &r det manga manniskor, som utsétter sitt emotionalhdlje och
mentalhélje for stora pafrestningar, och detta aterverkar pa organismen. Vi kommer nog aven i
fortséattningen ha att géra med en samling kansliga och annu inte fullkomliga ménniskor, som
kampar sig fram snabbare an naturen i sitt normala forlopp avsett, varfor det i Samfundets
historia troligen blir ytterligare manga storningar. Likval kommer den tid for envar av med-
lemmarna, da han forvarvar "talamodet, det ljuva, som av intet kan rubbas”.

6. Dhyana, vars gyllene port, en ging 6ppnad, leder naljoren till det rike, dir sat evigt
harskar och dar kontemplationen utan avbrott 6vas.

Ordet naljor ar tibetanskt och betyder adept eller helgon eller réttare sagt yogi. Det ar harlett
fran ett ord, som betyder "frid”. Naljoren &r darfér en som stravar efter inre frid.

Det dr dhyana eller meditationen, som Sppnar portarna till det hogre jaget. Det mesta av var
teosofiska information och det som finns omnamnt i de forntida skrifterna har natt oss genom
klarvoajans. Det aterstar att utfora mycken forskning pa klarvoajant vag. Pa den ockulta kemins
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omrade har vi till exempel undersokt grundamnena och nagra féreningar av dessa, men ett
mycket omfattande arbete aterstar for nagon som har den eteriska synens och forstoringens
formagor och talamodet att iakttaga och rékna atomerna om och om igen.

Dzyans sanger maste ha nedtecknats av nagon, som kunde ldsa de styrande devaernas tankar
och saledes se vad deras avsikt var. Det vi sager om ringar och runder kanhanda icke ar exakt,
men de uppgifter, som ld&mnats om emotionalvarlden och mentalvérlden, ar resultat av tusentals
iakttagelser och kan rimligtvis antagas vara det. Det kan alltjamt uppsta fel genom forhastade
generaliseringar — dylikt sker i varje vetenskap — genom att man férvéxlar det onormala med
det normala eller genom att man forbiser nadgon kategori av fenomen som har med en allman
teori att gora. Ett dylikt fel var till exempel var tidigare forestallning om uppehallen mellan
inkarnationerna och det satt pa vilket jagen regelbundet inkarnerade i den ena underrasen efter
den andra. Det sistnamnda forhallandet uppgavs vara det normala evolutionsforloppet och fick
galla som sadant, tills vi upptackte en annan klass av jag, vilka mestadels holl sig till en och
samma underras och reinkarnerade dubbelt sa ofta som de Gvriga. Savitt vi vet kan det finns ett
halvt dussin fler klasser, och det enda vi nu kan sdga &r att vi annu inte patraffat dem.

De gamla skrifterna ar av sarskilt varde, eftersom de till stor del skrevs av ménniskor som
kunde se klarvoajant. Manga st6ts bort av dessa verk pa grund av det sétt, pa vilket de lagger
fram sina ideer, ibland ocksa av deras uraldriga karaktar. Varje tidsalder har haft sina egna
uttryckssatt. Var tidsalders ar alldeles platta, vi uttrycker oss sa vardagligt som mojligt. | det
forna Egypten, for att ge ett annat exempel, iférdes tankarna en mycket poetisk skrud. Ocksa
de gnostiska bockerna insvepte allt i en sinnrik symbolik. Om man vill studera De dodas bok
eller Pistis Sofia, forutsatt att man erhallit en tillforlitlig 6versattning, vilket inte alltid &r fallet,
maste man likval soka leva sig in i det tankesatt som radde, nar skrifterna ifraga forfattades, och
detta ar mycket svart. Det tar ocksa tid — mer an nutidsmanniskan vanligen kan lagga ner pa
det, om hon maste pa annat satt fortjana sitt levebrod.

I gamla tider gick livet dverallt i varlden i en mycket langsammare takt. Det var bruk att géra
saker och ting bekvédma och l&tta for alla och i allmédnhet att skjuta upp till morgondagen alla
géromal man mojligen kunde slippa gora innevarande dag. Néar jag studerade ett stort antal
tidigare liv, fann jag detsamma Overallt. Det fanns inga tag att passa eller tidningar eller tid-
skrifter att publicera en viss tid pa dagen eller ett visst datum. Den narmaste motsvarighet till
en periodiskt utkommande publikation jag funnit var en serie brev, som gavs ut med mellanrum
som bade var langa och ganska oregelbundna — sa att det ibland gick manader mellan utgavorna.

Allt detta till trots nadde manniskor faktiskt adeptskapet aven i dessa gamla tider. Men de
maste ha funnit det svart att forvirva virya, den oforfiarade energi som vandrandet av vigen
fordrar. Andock ar det sd att den nutida vastvarldens rastlosa verksamhet, oupphorliga jakt, icke
ar detsamma som virya. Det dr ofta av yttre nddtvang ménniskor visar sin energi. Om de inte &r
punktliga och tragna i affarslivet, & konkurrensen sadan att andra skordar framgangar i deras
stalle, sa att de inte kan fortjana sitt livsuppehalle. Men den som studerar esoteriken drivs av
sitt eget inre och arbetar alltid stadigt — men utan bradska eller jékt, ty han vill att hans arbete
skall bli val gjort.

Den storsta faran i denna sak ar nog att gora for litet, att lamna nodvandiga géromal ogjorda.
Sedan finns det andra, som férdarvar sitt arbete genom att taga sig for mycket. Mrs Besant ar
ett utmarkt exempel pa hur man vandrar medelvagen. Hon arbetar alltid och planerar all sin tid
for basta anvandning men forsoker sig inte pa mer an det hon kan goéra. Hon sager ofta om
nagot: "Det dar ar inte mitt arbete, ty jag har ingen tid for det.”

Det ar sant som sagts att den mest upptagne alltid har mesta tiden. Sa ar det darfor att han tar
val vara pa sin tid. Men sadana manniskor finns som atar sig mer arbete &n de faktiskt kan
utfora, ibland darfor att de har kanslan, kanske valgrundad, att ingen i deras nd&rmaste omgiv-
ning kan gora arbetet lika val. Sa var fallet en gang fér manga ar sedan med en viss general-
sekreterare for en av Teosofiska samfundets avdelningar. Han var en utmarkt arbetare med stor
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formaga, och hans uppfattning att han kunde géra saker och ting béast var nog berattigad. Men
han atog sig sa mycket att det pa grund av tidsbrist ogjorda arbetet nadde en sadan omfattning
att verksamheten var en nastan hoppl6s oreda, nar hans eftertradare dvertog posten.

Det ar i denna sak béttre att vandra mittens vég, att noga dela upp sitt arbete och avsitta nagot
av tiden till att undervisa och skola andra arbetare. Det &r ofta mycket besvérligare att visa en
annan hur han skall géra ett visst arbete &n att gora det sjalv. Men man hoppas, nar man visat
honom en eller tva ganger, eller tio ganger, om sa erfordras, att han skall kunna gora det sjalv
hundra ganger, sa att man till sist vinner tid.

7. Prajiia, nyckeln till det som av mianniskan gor en gud, forvandlar ménniskan till
en bodhisattva, en son av dhyanierna.
Sadana ar portarnas gyllene nycklar.

Vi har nu kommit till den sista av dessa egenskaper. Det ér prajfia, som betyder visdom — mer
i bemérkelsen av en medvetenhets- an av en kunskapsformaga. Den &r visdom, emedan den nar
in 1 livet bakom formen. Jiiana, ocksa dversatt med visdom, ar icke en formaga, men prajiia ar
det.

Det sédgs att det ar denna egenskap, som gor bodhisattvan. Termen bodhisattva brukas har i
en vid bemaérkelse. | formell mening &r en bodhisattva en som &r bestamd att bli en buddha, en
som till en levande buddha avgivit 16ftet att i ett framtida liv ataga sig detta &mbete. Men alla
manniskor, vilken utvecklingsvag de &n foljer, kommer att passera bodhisattvans stadium. Det
finns sju stora planetariska utvecklingsvéagar, och de mastare som antar larjungar arbetar pa
dem alla. Varje manniska, som vandrar nagon av dessa sju, kommer till sist att foras i kontakt
med den mastare som star i ledningen for denna vag. Mojlighet finns for en manniska att genom
hangivenhet for en sarskild mastare byta fran en vég till en annan. Detta forutsatter dock ett
visst ytterligare studium och arbete, ty en ménniska anpassar sig lattast till den esoteriska
skolning som bestas pa den egna végen.

Den som blir en buddha, maste tusentals ar dessforinnan ha avgivit sitt l6fte till en levande
buddha. Det ségs att darefter buddhans inflytande 6verskuggar honom och att, nar han i sinom
tid nar buddhaskapet, den andliga buddhans maktiga inflytande svavar over den inkarnerade
buddhan. Det sdgs att herren Buddha avgav sitt 16fte till Buddha Dipankara och att denne skall
ha varit narvarande i bakgrunden under de ar Buddha Gautama predikade. Man kan bara aterge
vad som sagts om dessa hoga ting, men det ar forvisso en mycket skon tanke. Det &r ocksa en
naturlig tanke, ty vi vet att pa ett mycket lagre stadium mastaren alltid dverskuggar larjungen,
som utgoér en del av hans medvetenhet.

ANDRA KAPITLET

ATT STAMMA HJARTAT

Innan du kan nalkas den sista, o du som vaver din frihet, har du att beméstra dessa
fullindningens paramitaer — de 6versvinnliga dygderna, sex och tio till antalet — léings
den trottande vagen.

Ty, o larjunge, innan du gjordes vardig att moéta din larare ansikte mot ansikte, din
mastare ljus mot ljus, vad fick du veta?

Innan du kan nalkas den framsta porten, maste du lara att skilja din kropp fran din
tanke, att skingra skuggan och att leva i det eviga. For detta maste du leva och andas i
allt, sdsom allt det du fornimmer andas i dig, att kanna dig forbida i allting, allting i jaget.

C.W.L. —"Att moéta din mastare, ljus mot ljus” uttrycker en underbar sanning. Nar larjungen
kommer i beréring med sin mastares medvetenhet och denne omsluter honom for forsta gangen,
stralar hans aura glansande fram med mastarens ljus, sasom jag forklarat i The Masters and the
Path.
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Dessa verser behandlar mycket av det som genomgicks i bérjan av Forsta fragmentet. Att
skilja kroppen fran tanken betyder ordrétt att man maste lara sig géra mayavi-riipa och meta-
foriskt att man maste urskilja vad som &r verklighet och forsta att man inte ar kroppen. Emotio-
nalkroppen ar den fysiska kroppens skugga. Den fysiska kroppen far inte forstoras, men dess
inflytande 6ver larjungen maste upphévas. Man maste anvanda den, men inte lata den beharska
en. Att leva i det eviga ar icke att lamna varlden utan att hela tiden bedoma tingen fran det eviga
livets standpunkt. Allt detta begrundade vi, nér vi studerade Vid mastarens fotter.

Den som léar sig att leva ur det evigas synvinkel, fran det reinkarnerande jagets standpunkt,
lar sig snart att ingenting som sker honom i det yttre betyder det allra minsta. Né&r vi l&ser boken
The Lives of Alcyone, erfar vi att manga av de gestalter som framtrader dari fick genomga
mycket lidande. Nagra av dessa individer var vi sjalva, och vi vet att lidandet var Gvergaende
och nu inte langre paverkar oss. Nar vi ser tillbaka, undrar vi ibland hur nagra av dessa gestalter
kunde utsta ett dylikt lidande. Ja, det gjorde de och genomlevde det utan att egentligen taga
skada. Det ar inte alltid sa latt att kanna att man nog kommer att klara sig igenom det lidande
man just nu upplever, da man ju ar mitt uppe i det och inte kan se pa det i perspektiv. Man kan
icke vanta sig att se klart pa en upplevelse i dess helhet eller ett skeende, som man just nu &r
uppslukad av. Till exempel en soldat pa slagfaltet ser mycket litet av det som pagar omkring
honom och vet vanligen inte vad den sarskilda trupprorelse eller operation han deltar i har for
betydelse. Hans insats kan synas obetydlig men kan likval vara en viktig faktor for slagets
avgorande eller kan den vara iégonenfallande och framtradande men likvél icke av sarskild
betydelse for den egna sidans framgang.

Anda tycker jag inte att vi kan dverskatta betydelsen av Teosofiska samfundet. Det &r en av
de viktigaste rorelser vérlden nagonsin skadat. For yttervarlden, de harskande och politikerna,
framstar det som vilket samfund som helst — nagot fatal manniskor. Likval grundades det av de
tva méastare som kommer att sta i ledningen for sjatte rotrasen, och bland oss gor de sitt urval
av de manniskor som ar skickade att deltaga i denna ras i dess tidiga utveckling. Men det ar
mycket latt hant att vi dverskattar var egen insats i arbetet for samfundet. Ingen ar oerséttlig,
sasom vi fatt tillfalle att erfara under loppet av samfundets historia. Ocksa vara stora ledare
madame Blavatsky och 6verste Olcott har gatt hadan, men samfundet har dverlevat forlusten
av dem, fortsatt med att sprida sina ideal och genomsyra varlden med dem, eftersom méstarna
forbliver.

Mastarnas larjungar maste lara sig att identifiera sin medvetenhet med sina medmanniskors
medvetenhet, och darfor forelaggs dem vissa dvningar for detta andamal. Resultaten &r ofta
overraskande, nar larjungen borjar forsoka ga in i vissa djurs medvetenhet. Dessa har mycket
begréansade tankegangar, och handlingar for vilka manniskor ofta vill tillerkanna dem motiv, som
de hamtat frin ménsklig erfarenhet, beror ofta p& nagot annat. A andra sidan &r det sa att djur
foljer sina egna fataliga tankegangar mycket langre an vanligen inses. | vissa avseenden tilltror vi
dem alltsa mycket mer dn de sjalva dger, medan vi i andra avseenden tilltror dem mycket mindre.

Ofta forsatts en larjunge i nagon annans kropp for att forsta denne andres beldgenhet och
aven for att kunna behalla sin sjalvinsikt i olika gestalter. En ganska drastisk upplevelse av detta
slag omtalades for mig av Damodar K. Mavalankar for manga ar sedan. Han togs en dag ut ur
sin kropp och slungades in i en berusad sjémans kropp i nagon docka i frammande land. Han
var en brahmin med brahminens hela nedarvda avsky mot allt 1agt och orent — en kansla som
nastan ingen vasterlanning kan fullt forsta. Givetvis blev det en fruktansvard chock. Han fann
sig nedséankt i det som for honom var obeskrivlig lort. Men mitt i denna fasa, som plotsligt
drabbat honom, kunde han behalla sin sjalvinsikt och séga sig sjalv: "Jag ar icke detta. Jag ar
Damodar.” Och han kunde forbli lugn och tanka: ”Ocksa denne &r en manniska. Jag maste hysa
medkénsla ocksa med denne.” Han bestod alltsa provet med heder.

Utsatta for ett dylikt prov, skulle manga ha rakat i stark oro och svar forvirring, skulle ha
uppfattat det som en fruktansvard mardrém och i vanvettig kamp for att bli fria ha skadat sig
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sjalva. Hos manga skulle kanske deras forsta kansla ha varit avsky. Men en adept kanner ingen-
ting dylikt. Han 6verser icke med nagon oforrétt. Han inser detta mycket starkare dn vi, men
han kanner icke avsky. Han k&nner ménniskolivets alla stadier. Han minns att han sjalv genom-
gatt nagot liknande detta — i langst forflutna tidsaldrar, kanske pa en annan planet. Hans buddhi-
medvetenhet ar ocksa fullandat utvecklad, och néar sa &r fallet kan man innesluta dem som gjort
oratt inom en sjalv. Da rader ingen motvilja mot den felande. Man kéanner da bara viljan att ge
den hjalp som ar mgjlig att ge. Allmant sett &r det dock endast en ringa hjalp man kan ge de
manniskor som befinner sig pa dessa stadier, och den maste ges forsiktigt. Icke endast med-
kanslan ar nodvandig utan dven visdomen att forsta vad denna méanniska kan taga emot. Dartill
aven talamod och lyhordhet i forsoket att fa henne att inse hur mycket battre det ar att leva ett
liv pa en blott nagot litet hogre niva an den hon hittills levat pa.

Det ar genom denna upplevelse av identifiering man lar sig den visa medkanslan, och det ar
nog det enda satt, pa vilket man kan gora det fullandat. Man inser da varfor en manniska gor
det hon gor och hur hon sjélv uppfattar detta. De som inte haft denna upplevelse maste gora sitt
basta att forsoka se pa tingen ur andras synvinkel.

Du skall icke lata dina sinnen gora din tanke till en lekplats.

Du skall icke avskilja din varelse fran sjalva varat och det 6vriga, utan lat oceanen
férenas med droppen, droppen med oceanen.

Sa skall du komma i full samklang med allt som lever, visa manniskorna kéarlek, som
om de vore dina larjungabroder, larjungar till en och samme larare, séner av en och
samma ljuva moder.

Den forsta av dessa tre verser paminner om den tidigare delen av Forsta fragmentet, dar det
star: "Det mentala ar det verkligas stora drapare. Ma larjungen drapa draparen.” Det ar en dylik
drapare, emedan vi latit fordomar vaxa inom det. Det ar ett banalt konstaterande att vi aldrig
ser en annan manniska, utan bara var tanke om henne. Att drépa draparen betyder dock inte att
vi skall forsoka klara oss utan intellektet och lita enbart till vara kansloimpulser, vilka ligger ett
steg darunder. Vi maste forsoka hoja oss till intuitionens stadium, som ligger ovanfor intellektet,
och lata denna bestamma vilka féremal vi skall rikta var tanke pa.

Om manniskor kunde se vilken inverkan fordomar har i mentalkroppen, skulle de bli 6ver-
raskade. Denna kropps materia ar eller borde réra sig i ett standigt rytmiskt flode. Olika delar
eller ringar av denna materia har samband med olika slags tankegangar. Om man hyser en for-
dom i ett visst avseende, har det uppstatt en stockning i den ring, som avser denna tankegang,
sa att materien pa detta stalle inte langre flodar fritt. Det utseende mentalkroppen far av en dylik
stockning liknar precis en stor varta. Vi borde kunna betrakta den omgivande varlden genom
vilken del av mentalkroppen som helst, men denna varta far den inverkan att den stor vart
seende. Nar vi forsoker skada ut genom denna del av mentalkroppen, framstar tingen forvridna.

Det ar pa detta satt som det mentala ar det verkligas drapare. Ocksa de basta manniskor har
fordomar. Nagon som berommer sig av att vara fri fran fordomar i ett visst avseende — till
exempel gallande manniskors samhéllsklass eller hudfarg — kan ha férdomar rérande um-
gangessétt. En dylik manniska bryr sig inte om att en annan har brun, vit, réd eller gul hudféarg,
men &r ingalunda likgiltig, om hon vid maltiden stoppar kniven i munnen eller talar ett brett
och lantligt mal.

De vérsta av dessa fordomar &r i allménhet de som vi &r alldeles omedvetna om och som vi
kanske bar med oss sedan barndomen. De &r ytterst svara att utrota. Enda sattet att fullstandigt
6vervinna dem ar med karlek. Om en manniska uppfor sig stétande mot oss, kommer hon att
lara sig ett battre uppférande med tiden — om ej i denna inkarnation sa i nasta — men denna
manniska ar liksom vi del av logos. Guds karlek liksom Guds frid Gvergar allt forstand. Det ar
inte riktigt att saga att den forlater allt; den star Gver kanslor av att behdva ge och fa forlatelse.

Vi maste lara oss att dlska alla manniskor, som om de vore vara medléarjungar. Bandet mellan
larjungar till samme méstare ar det starkaste i varlden, nést efter det band som finns mellan
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brodraskapets medlemmar. Med tiden l&r sig larjungen att utstrdcka den karlekens egenskap
han forvarvat under dessa enhetens forhallanden, tills han hyser den for alla han mater.

Av lirare finns manga: méastarsjilen ér en, alaya, virldssjilen. Lev i denna miéstare,
sasom dess strale i dig. Lev i dina medvandrare, sasom de lever i den.

Detta &r samma enhetstanke, &nnu skdnare uttryckt.

Innan du star pa troskeln till vagen, innan du gar genom den framsta porten, maste
du forena de tva i ett och offra det personliga for det opersonliga jaget och salunda
forstora vagen mellan de tva — antahkarana.

Den allménna inneborden av denna vers ar oss alldeles klar, men bruket av ordet antahkarana
ar en smula ovanligt, i synnerhet sasom madame Blavatsky har kommenterat det. Hon sager:
”Antahkarana &r det lagre manas, forbindelseleden eller gemenskapen mellan personligheten
och det hogre manas eller den manskliga sjalen. Vid doden forstores det sasom vag eller
forbindelsemedel, och dess dterstoder dverlever i en form sdsom ett kamariipa — skalet.”

I senare delen av tredje volymen av The Secret Doctrine anvander madame Blavatsky
stundom ordet kama-manas for det vi numera kallar det 1igre mentala, innebdrande sddant men-
talt som byggs under det personliga livet genom kamas inverkan. Antahkarana kunde da
betraktas sasom det lagre manas, rent och obeflackat, stralen av det hogre manas. Under livs-
tiden ar det mojligt for en méanniska att genom denna kanal komma i kontakt med det hogre
manas. Sasom ségs i boken The Masters and the Path foreldagger sig larjungen uppgiften att sa
vidga kanalen att den alltid &r helt 6ppen och det aktiva hdgre mentala kan uttrycka sig genom
personligheten hela tiden. Men efter déden har genomsnittsmanniskan icke den frihet hon forut
hade att satta i gang nya verksamheter eller forsoka sig pa nya experiment. Hon befinner sig
namligen nu i den varld som &r verkningarna av de orsaker hon bragte a bane under jordelivet
och maste forst bearbeta sina samlade lagre kéanslor i emotionalvarlden och sina samlade hogre
kanslor i mentalvarldens lagre regioner, i det tillstand som kallas devachan. Pa sétt och vis har
darfor hennes antahkarana slutat att fungera sdsom en nedatriktad kanal. Detta galler dock icke
den manniska som &r herre dver sina kanslor och tankar eller den larjunge som efter behag
vandrar i de emotionala och lagre mentala regionerna.

Under fysiska livet har det hogre jaget i kausalkroppen sa att séga avsatt en del av sin egen
energi till sokandet av nyttig erfarenhet som dess personlighet anpassats till. | den man person-
ligheten misslyckats med sitt uppdrag, har denna energi, dessa stralar fran det hdgre manas, gatt
forlorade och &ar kvar endast sdsom ett centrum for skalet eller rent av for alstrandet av en
troskelns vaktare, om de &r starka nog att vara till nasta inkarnation.

FoOr att uttrycka det i gangse esoteriska termer séger vi att manniskan efter déden stannar i
emotionalvéarlden for en kortare eller langre tid, som bestdms av méngden och vitaliteten av
hennes sjalviska begér, antingen dessa &r grova, forfinade eller en blandning av bada slagen.
Sedan méter hon andra doden, emotionalkroppens dod, och dvergar till devachan, ett sérskilt
tillstand i mentalvarldens lagre regioner, i sin lagre mentalkropp, vari hon intill fullandning
bearbetar alla sina osjalviska strévanden och 6nskningar. Medan hon befinner sig i detta senare
tillstand, kan nagon del av hennes avlagda emotionala lik alltjamt stréva omkring i en med dess
vasen befryndad omgivning, om denna kropp var av ett grovre slag. Allt detta har utforligt
forklarats i mina sma bocker The Astral Plane och The Devachanic Plane. Nagot motsvarande
en fullstandig beskrivning av dessa tillstand efter doden skulle lata denna bok svalla till alltfor
stort omfang.

Nar jag skrev de uppsatser om forlorade sjalar som inforts i boken Det inre livet, avsag jag
en enkel forklaring av forbindelsen mellan det hogre mentala och det lagre mentala. Men det
hdgre jaget hor mestadels till mentalvarldens hogsta region, en mindre del till den nést hdgsta
och en annu mindre till den tredje uppifran raknat. Vi kan saledes tanka oss ett diagram, fore-
stallande det hogre jaget i dessa tre regioner och utformat ungefar sdsom man brukar framstélla
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ett hjarta, som nedtill smalnar av i en spets och langst nere avslutas med en punkt. Hos den
vanliga manniskan ar det bara denna lilla punkt, som kommer ner i personligheten — sa att en
mycket liten del av det hogre jaget ar verksam i forhallande till denna.

Det ar nog inte mer &n en hundradedel av det som &r aktivt hos outvecklade manniskor. Hos
dem som studerar esoteriken ar vanligen ocksa en smula av det som tillhér andra regionen
verksam. Mera framskridna studerande har atskilligt av andra regionens materia i verksamhet,
och pa det stadium som narmast foregar arhatens ar omkring halften av hégre jaget aktiv.

Det hogre jagets grepp om sina lagre héljen ar langt ifran fullstandigt, och antahkarana kan
betraktas sasom den arm som strackts ut mellan den lilla del av hogre jaget som &r vaken och
den del som lagts ned, den hand som ofta gldmmer det hégre och rent av motverkar det. Nar de
tva fullkomligt forenats, upphor den fortunnade traden att existera.

Antahkarana betyder pa sanskrit det inre organet eller det inre redskapet. Dess forstorelse
innebdr endast att det hogre jaget icke langre behover redskap utan arbetar direkt med
personligheten.

Det hogre jaget mister faktiskt en del av sig sjalvt, nar sammanhallningen hos det sdsom
helhet &r svagare dn de krafter som invecklar det i det lagre. Men det har ocksa vunnit nagot
under livet, och allmant sett (alltid med undantag for ett liv av utprdglad ondska) &r vinsten
storre an den forlust hogre jaget lidit genom att invecklas i det lagre mentala. En smula av det
sjdlvt och en smula av det ldgre mentala bli kvar i kamartipa vid den andra doden. Antahkarana
bor saledes betraktas sasom den lank som forenar det hogre jaget med det lagre och som for-
svinner, nar en enda vilja styr dem bada.

Du maste vara beredd att svara dharma, den stranga lagen, vilkens rost skall fraga
dig vid ditt forsta steg:

”’Har du fogat dig i alla reglerna, o du som till det hdga stallt ditt hopp?”

”Har du stamt ditt hjarta och din tanke efter hela mansklighetens stora tanke och
hjarta? Ty liksom danet av den heliga flodens rost, varav alla ljud i naturen genljuder,
s& maste hjartat hos den som vill intrada i strommen dallra till gensvar pa varje suckan
och tanke hos allt som lever och andas.”

Madame Blavatsky anfor har en lang fotnot och forklarar att de nordliga buddhisterna och i
sjalva verket alla kineser anser att man i det djupa danet av nagra av de stora och heliga floderna
hor sjalva naturens ton. Hon papekar det som i bade naturvetenskapen och esoteriken ar ett
valkant faktum, namligen att naturens samlade ljud — sadant detta kan horas i danet av stora
floder, det ljud som alstras av vajande tradtoppar i stora skogar eller det man hor fran en stor
stad pa avstand — ar en bestamd enda ton av en alldeles bestdmbar tonhdojd. Detta ar sant, och
den som lart sig att gora detta, kan alltid hora naturens underliggande ton. Aven varje planet
har sitt eget ljud och later denna sin egen ton ljuda, alltmedan den ror sig i rymden. Genom
denna ton vet logos om allt gar val med hans varldar, ungefar pa det satt en erfaren maskinist
av maskinens ljud kan avgora, om allt gar som det skall. Sa maste aspiranten standigt lyssna pa
livet i allt som omger honom.

Detta for oss tillbaka till att dryfta den medkanslans egenskap som denna bok starkt fram-
haller. Ofta tror vi att vi forstar vara narmaste vanner, men egentligen gor vi inte det, vilket ofta
ar alldeles tydligt for en utomstaende iakttagare. Men en mastare forstar alltid. Han kan omdjligt
missforsta. Han kanske sager att han icke gillar nagot han ser. Likval hyser han alltid fullstandig
medkansla och forstar utan att vi behdver saga ett enda ord. Vi maste séka forsta andra genom
stravan att se saker och ting sasom de ser dem, genom forstaelse for vad de tanker, inte vad de
gor.

Lirjungar kan liknas vid stringarna av den i sjilen genljudande vinan, minsklig-
heten vid dess resonansbotten, den hand, som far 6ver strangarna, vid den stora varlds-
sjalen. Den strang som ej svarar vid mastarens beroring i ljuv harmoni med alla de
andra, brister och forkastas. Sa idven med lanooernas, shravakaernas Kkollektiva
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medvetande. De méste stimmas efter acharyans medvetande — ett med oversjilen —
eller falla bort.

Planethierarkin anvinder larjungar liksom strdngar pa en vina, pa vilken den kan spela den
harliga musik evolutionens frammarsch utgor, sa att hela denna musik sedan kan genljuda hos
manskligheten. Vad skulle ni géra, om ni vore musiker och i ert instrument hade en strang, som
inte ville ljuda i samklang med de 6évriga utan sokte med en séregen ton tvinga till sig upp-
marksamhet? Ni skulle kasta bort den. Den som har baktankar och vill driva egna intressen, den
som soker kunskap eller frigorelse eller nagot annat for sig sjalv, duger icke till mastarens lar-
junge. Enligt denna princip provas varje larjunge. Han far vissa sysslor att utfora som, om han
forsummar dem, blir ogjorda. Om dessa sysslor ar viktiga, har méstaren alltid en erséttare i
beredskap. Men néar det ror sig om nagot icke fullt sa viktigt, kan han lata det vara och kasta
bort den strangen.

Larjungen maste vara i samklang icke endast med mastarens stora andamal utan ocksa med
de Ovriga arbetarna. En manniska maste gora sitt egen avdelnings arbete och inte blanda sig i
andras. Nar deras arbete ber6r hans eget, kan han endast antingen hjalpa eller hindra dem, och
det ar hans plikt att hjalpa, att underlatta for en broder, sa langt detta & mojligt. Denna 6mse-
sidiga fordragsamhet och hjélp verkar liksom olja i maskineriet. N&r oljan tryter, kan det fort-
farande fungera, men inte langre sa jamnt eller vél, och det behdvs da mer kraft for att halla det
i gang. Om man lagger all sin kraft i arbetet och likval slésar mycket av den genom friktion, sa
blir det nastan som att ge bara en del av kraften. Det man maste ha for 6gonen &r icke det egna
framatskridandet, icke ens den egna avdelningens framgang, utan det helas bésta.

Sa gor skuggans broder — de som mordar sin egen sjal, den forskrackliga dad-dugpa-
klanen.

Overallt i sina skrifter brukar madame Blavatsky beteckningen dugpa om skuggans broder —
svartmagiker, som vi ofta kallar dem. Mahanda ar det ett ganska olyckligt namnval, eftersom
dugpaerna nog inte riktigt gjort sig fortjanta av de harda ord hon yttrat om dem.

| Tibet, innan buddhismen vann insteg i detta land, radde mycken dyrkan av elementaler och
naturandar, och man frambar regelbundet offer till vasen for att blidka dem. Religionen stod pa
en lag niva, liksom alla dylika religioner maste vara, som &r inriktade pa att blidka naturens
makter. Madame Blavatsky sdger: "Bhonerna och dugpaerna, liksom de olika sekterna av
rodmossor, betraktas sasom de som ar mest forfarna i trolldom. De bor i Vastra och Lilla Tibet,
liksom i Bhutan.” Den gamla religionen lever saledes alltjamt.

Motsvarande har hént i andra religioner. Till exempel i kristendomen lever Jehova alltjamt
kvar — en stamgud, som var svartsjuk pa andra gudar. Judarna visste ingenting om nagon hogsta
enda gudom, forran de fordes bort i fangenskap i Assyrien. Sedan forsokte de likstélla den
hdgsta gud, de dér fick hora talas om, med sin egen stamgud, och dérav uppstod mycken for-
virring. Olyckligt nog blev ocksa kristendomen senare intrasslad i detta, vilket alltjamt framgar
av anglikanska kyrkans nattvardsgudstjanst. I denna gudstjansts tidigare del lases de judiska tio
budorden, dar det talas om en nitélskande, det vill sdga svartsjuk gud, men senare i samma
gudstjanst finner vi att Gud kallas ”Gud av Gud, Ljus av Ljus, Sann Gud av Sann Gud”. Aven
den gamla tanken om att offra till gudar for att blidka och férsona dem togs Gver av kristen-
domen i den besynnerliga forestallningen att manskligheten kdpte Guds férsoning genom att
ddda hans ende son.

Ehuru buddhister gjorde sa manga som tre missioner till Tibet och dess folk mestadels &r ett
slags buddhister, lever likval den gamla religionen kvar och framtrader pa olika satt, da den har
ett starkt grepp om manniskornas hjartan. Samma slags foreteelse kan patraffas i de italienska
Appeninerna, dar den gamla etruskiska religionen, mycket &ldre an den romerska, alltjamt kan
beskadas. Katolska kyrkan har sokt motverka detta, men forgaves. Ett annat exempel ar Ceylon.
Ons befolkning ar buddhister, och det finns ocksa en del kristna, attlingar av dem som om-
vandes av portugiserna. Likval i fall av verklig nod — sasom vid allvarlig sjukdom eller natur-
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katastrof — aterfaller buddhister och kristna tillika i den gamla "djavulsdyrkan”. Om man fragar
dem, varfor de gor detta, svarar de: "Visst ar vi buddhister eller kristna och civiliserade, men
det kan anda ligga nagot mera i den gamla tron, och det skadar inte att vara pa den sakra sidan.”

Har du stamt ditt vara till medkansla med manskligheten i dennas stora smaérta, o du
som stravar efter ljuset?

Det har du? ... D& mé du intrada. Andock, innan du antrader sorgens dystra vag, ar
det gott att du far veta om de fallgropar som lurar pa denna.

Annu en gadng moter tanken pa sorgens vag. Men pa denna vag finns ingen sorg Visst fordrar
den ihallande anstrangning, men darmed foljer ocksa den storsta gladje i arbetet. Om denna
gladje har manga larare talat, med paféljd att deras larjungar, da de stétt pa de forsta svarig-
heterna, ibland blivit besvikna. Aryasanga var tydligen angeldgen om att icke vilseleda ndgon
sin larjunge, varfor han framhévde svarigheterna.

Det finns ett besvarligt stadium, som alla maste genomga — ett stadium som ligger mellan tva
vissheter. Manga som natt darhan, bryr sig inte om varldsliga ting. Det rér dem inte om de har
pengar, fina hus och klader eller ej. Om rikedom kom dem till del, skulle darmed folja ett ansvar,
som de skulle taga pa sig liksom andra, men de skulle vara lika néjda, om de hade natt och
jamnt vad de behdvde. De lagre tingen har fallit bort, och likval &r de hogre alltjamt blott en
trossak, icke nagot de har egen kunskap om och erfarenhet av. Salange méanniskan kvarstar i
detta tillstand, lever hon ett enformigt och ibland elandigt liv, vilket kan vara en kortare eller
langre tid och mojligen aterkomma flera ganger.

Men nar hon klart skadar det hogre, forandras allt och stralar vagen av lycka. Da har det lagre
mistat all sin dragningskraft. Tank pa var president. Om hon &gnade sin tid och formaga at
varldsliga andamal, skulle hon sakerligen vinna stor berommelse och hog stallning pa en eller
annan bana. Men om ni fragade henne, om hon garna ville lamna det hon valt och félja en bana,
som den varldsliga &regirigheten anvisar, skulle hon sékerligen svara: "Visst inte, varfér skulle
jag gora det? Ingenting kan méta sig med gladjen att fa tjana mastaren.”

Larjungen har en langt storre gladje i sitt liv an i ndgot varldsligt liv, hur skéna miljéerna an
ma vara. Han avstar fran varje slags personliga dgodelar, men vad skulle han géra med dem? |
Indien sker icke séllan att ndgon stor man, som kanske varit premiarminister i en delstat och agt
stor makt, berommelse och rikedom, en dag stilla slapper taget om allt detta, ifor sig en gul
kladnad och gar ut alldeles utan agodelar. Han gor det i full vetskap om bada levnadssatten och
i klar insikt om att det liv han lamnat ar fattigt pa verklig rikedom och gladje i jamférelse med
det liv han nu skall leva sdsom eremit eller kringvandrande sannyasi. Det sker ofta att nagon 1
framtradande stallning, sasom framlidne tsaren av Ryssland, kan géra mycket litet for att hjdlpa
varlden. En dylik stallning lockar darfor icke esoterikern. Jag minns fallet med en framskriden
larjunge, som fick valet att forbli en ok&nd person och stiga till en ledande stallning i en av
varldens storsta lander. Han valde det senare alternativet och blev i sinom tid Storbritanniens
premi&rminister. I denna position fann han sig hAmmad av maktiga och sjalviska intressen och
motverkad av kyrkans makt. Hans ansvarskansla drev honom till en férsoningens politik. Fastan
hans mal var att ge folket storre frihet och befasta imperiet och han nadde framgang i det senare
malet, beklagade han alltid sitt val — aven om det varit fullstandigt osjélviskt — och han dog
sasom en besviken man.
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TREDJE KAPITLET
DE TRE FORSTA PORTARNA

Utrustad med godhetens, karlekens och émma barmhartighetens nyckel, ar du trygg
infor danas port, den port som star vid ingiangen till vigen.

C.W.L. — Aryasanga riknar nu aterigen upp de sju portarna, varvid han framstiller dem
sasom etapper pa vagen och betraktar dem sarskilt fran synpunkten av de fallgropar som utgér
faror for aspiranten. Den ljusare sidan av saken, den uppmuntran och styrka kandidaten mottar,
beaktas for stunden icke. Det ar 6nskvért att minnas detta, for att vagen ej skall forefalla alltfor
sorgesam.

Sasom redan forklarats, r dana mer @n blotta givmildheten, 4ven mer 4n kénslan av godhet.
Det betyder det fullstandiga, forbehallslosa utgivandet av en sjalv i tjanandet av manskligheten.

Skada, lycklige pilgrim! Den port som méter dig ar hog och bred, synes latt att ga in
genom. Den vag, som leder igenom den &r rak och jamn och grén. Den ar liksom en
solbelyst glinta i skogens morka djup, en flick pa jorden speglad frin Amitabhas
paradis. Hoppets naktergalar och faglar i lysande fjaderskrud sjunger, sittande pa
gronskande grenar, drillande framgang for oradda pilgrimer. De besjunger bodhi-
sattvas dygder fem, bodhikraftens femfaldiga ké&lla och kunskapens sju steg.

Ga vidare! Ty du har fort nyckeln med dig. Du ar trygg.

Denna vers ger oss en skdn och poetisk beskrivning av vagen sasom den forst framtrader for
den lycklige pilgrimen. Till en borjan tror han den vara full av gladje, mycket behaglig och l&tt
att vandra. Det &r l&tt, nar man sett den heliga Graal, att uppge allt annat och félja den. Men
efter en tid kanske visionen bleknar, den forsta entusiasmen mattas och ménniskan bdorjar
trottna. Det ligger i den manskliga naturen att énska standig omvaxling. Se hur manniskor rusar
efter en nyhet och hur efter en kort tid deras intresse slaknar, sysslan blir enformig och de riktar
uppmarksamheten pa nagot annat.

Undersokningar av Alcyones liv visade oss att de flesta manniskor gér mycket sma framsteg
aven i en serie av tjugo eller trettio liv. Efter att ha fatt veta vilket som var hans namn i The
Lives of Alcyone och insett att han var i stort sett densamme for femtio tusen ar sedan som nu,
skrev han: ”Om nagon tidigare hade sagt mig att jag for tjugofem tusen ar sedan var allt annat
an en vilde i skogen, skulle jag inte ha kunnat tro det.” Jag svarade honom: ”Om ni for tjugofem
tusen ar sedan var en vilde i skogen, &r det sannolikt att ni &nnu i dag skulle ha varit en sadan.”

Om en manniska daremot grips av entusiasm for ett andligt mal, tar hon genast och snabbt
ett steg framat. Om hon inte kan behalla sin entusiasm, ar det att beklaga, men troligen har hon
i det hon rusade fram astadkommit s3 mycket som avsags for henne i innevarande liv. Nu har
vi icke endast motivet att ga framat utan aven atskillig kunskap, som séatter oss i stand att gora
det, och detta bidrar till att hindra oss fran att falla tillbaka.

Vi maste alltid forsoka behalla var entusiasm och inte lata oss paverkas av lynneskast, sa att
entusiasmen blir utlamnad pa nad och onad till det som sker oss i fysiska varlden eller i de
psykiska vérldarna. Var entusiasm sattes pa svara prov, nar madame Blavatsky avled. Jag minns
hur den ville falna, nar hon lamnade oss. Hon hade férmagan att halla oss alla i gang, och nar
hon gick bort, kdande vi oss kraftlésa, ehuru nagra av oss hade lyckats komma i direkt for-
bindelse med mastarna.

Och aven vagen till den andra porten grénskar, men den ar brant och vindlar uppfor,
ja, till toppens klippor. Gra dimmor sveper i dess olandiga och steniga hojd, och dar
bortom ligger allt i morker. Alltmedan pilgrimen vandrar vidare, ljuder hoppets sang
svagare i hans hjarta. Tvivlets rysning kdnner han nu. Hans steg blir mindre stadiga.

Tag dig i akt for detta, o kandidat. Ta dig i akt for fruktan, som breder sig, liksom de
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svarta och ljudlosa vingarna av fladdermusen vid midnatt, mellan din sjals mansken
och ditt stora mal, som skymtar langt i fjarran.

Fruktan, o larjunge, dodar viljan och hejdar varje handling. Om pilgrimen saknar
shilas dygd, snubblar han och sirar karmiskt grus hans fotter liings den steniga vigen.

Larjungen kommer vanligen in med ett stralande forsta krafttag och slaknar sedan. Sa ar det,
eftersom han vantade sig, ehuru han kanske icke erként detta ens for sig sjalv, att hela hans liv
skulle forandras. Mahanda inbillade han sig att han skulle fa ett liv fyllt av fenomen eller att
han alltid skulle far erfara méastarens narvaro och sa kunna standigt halla sig uppe pa sin hogsta
niva. Visst forandras hans liv, men icke sa som han forestallt sig.

Nar tvivlet installer sig, ar detta for nagra studerande tvivlet pa hela den esoteriska kun-
skapen. De har annu ej kommit i medveten kontakt med mastarna, borjar tvivla pa att dessa
verkligen finns och undrar om det icke &r sa att de foljer ett irrbloss. Jag hoppas att inget dylikt
tvivel uppstar hos nagon av oss, men om det uppstar, ar det bést att soka stod hos de forsta
principerna. Borja fran borjan, granska era motiv, undersok bevisen.

Sedan finns tvivlet pa en sjalv. Detta anséatter ibland nyborjaren. Det kan vara sa att man inte
framvisar de gudomliga egenskaper man énskar. Man maste dock fortsatta att forsoka utan att
tvivla, ty framgangen ar absolut viss for varje manniska, och tvivlet ar ett allvarligt hinder for
malets uppnaende. Lat den som fran borjan ar séker pa att han aldrig kommer att lara sig simma,
forsoka gora det. Han kommer aldrig att lara sig det. Tvivlet starkare an ndgot annat hindrar
honom att halla sig flytande. En annan, som har tilliten, lar sig nastan genast.

Problemet med manga aspiranter pa véagen ar att de hyser detta tvivel pa om de kan lyckas.
De maste likval fortsatta att kdmpa och gora sig av med denna fordom de har mot sig sjalva, ty
det &r vad det ar, genom att resonera bort den. De maste séga sig: “Jag skall gora detta, antingen
jag kan eller inte.”

Aryasangas bildsprak ér alltid vackert. Han talar hir om sjilens mansken. Den lyser med ljus
lanat frén logos, solen, och dven fran den andliga sjdlen, buddhi, och anden atma. Denna far
icke lata ndgot komma emellan, ty annars lamnas sjalen i morker.

”De svarta och ljudlésa vingarna av fladdermusen vid midnatt” ger en levande bild av det
satt, pa vilket fruktan smyger sig pa en manniska. Fruktan &r nagot av det mest dodshringande,
och den trénger sig pa oss fran alla hall, ty varlden ar full av den i en mangd olika skepnader.
Affarsmannen till exempel lever standigt i ett litet inre tumult av radsla. Den anstéllde ar radd
for vad hans forman skall anse om honom eller for att mista sin plats. Religiosa &r radda for
daden eller helvetet eller vad 6de skall drabba deras bortgangna vanner, alla 6vriga slags absur-
diteter att fortiga. Manga barn lever i standig fruktan for de &ldre, sina fader och skollarare.

Aryasanga siger med ritta: "Tag dig i akt for fruktan.” Den formorkar sjdlen och gor den till
en svagare avbild av logos. Logos ar karlek och enligt evangelisten Johannes “driver fullkomlig
karlek ut radslan”.

Den dygd som heter shila dr harmoni, gott uppforande. Esoterikern har en réttsuppfattning,
som skiljer sig fran den i varlden gangse dari att den ar strangare. Han ar icke bunden av sall-
skapslivets regler och konventioner utan av nagot langt starkare — det andliga livets principer,
som icke tillater minsta avvikelse fran sanningen, kérleken och ett liv i tjanande, déar intet
utrymme 6ver huvud taget ges for personlig njutningslystnad.

Var siiker pa foten, kandidat. Bada din sjil i kshantis essens, ty nu nalkas du den
port, som bar detta namn, tapperhetens och talamodets port.

Vi har nu kommit till den tredje porten. Kshanti dr talamod och tapperhet. Stadig entusiasm
fordras, icke den nervésa, angsliga, ryckiga entusiasm som sliter ut den som visar den, innan
den hunnit utratta nagot av varde.

Slut icke dina 6gon, forlora heller ej dorje ur sikte. Maras pilar driiper alltid den som
icke natt vairagya.
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Mara dr begirets konung, begérets personifiering. Det sdgs darfor att hans pilar alltid tréffar
dem som icke nétt vairagya eller begérsfrihetens tillstand.

Madame Blavatsky lamnar en anmarkning om dorje eller vajra, askviggen eller maktens
spira, som namndes aven i Andra fragmentet. Hon séger:

Dorje, pa sanskrit vajra, ar ett vapen eller redskap, som handhas av vissa gudar (de
tibetanska dragshed, de devaer som skyddar manniskor), och betraktas sdsom havande
samma ockulta kraft att avvanda onda inflytanden genom att rena luften sdsom ozonet
i kemin. Den ar aven en mudra, en atbord och kroppshallning, som man anvander
medan man sitter i meditation. Den ar kort sagt en symbol for makten éver osynligt ont
inflytande, antingen den brukas sasom kroppshallning eller talisman. Bonerna och
dugpaerna har emellertid lagt beslag pa symbolen, missbrukar den for svartmagiska
syften. Hos gulma@ssorna, gelugpaerna, ar den en maktsymbol liksom korset hos de
kristna, varvid den pa intet satt &r mer vidskepligt brukad &n denna. Hos bonerna ar
den i likhet med den omvanda dubbla triangeln tecknet fér trolldom.

Maktens spira, som férvaras i Shamballa och anvénds vid initiationer samt vid andra till-
fallen, ar formodligen den starkaste talismanen pa denna planet. Samtidigt ar den en stor symbol
for den kraft som icke nagot kan motsta och som, nar vi kanner den inom oss sjalva, gor oss
oférmdgna att kanna radsla.

Talismaner ar icke blotta kvarlevor av medeltida vidskepelse, vilket somliga manniskor tror.
Den som ar det minsta sensitiv och besoker den monter i British Museum, som innehéller gamla
gnostiska gemmer, kan latt 6vertyga sig om detta faktum, ty det inflytande nagra av dessa avger
kan man kanna mycket tydligt. En talisman &r ett magnetiskt laddat, vanligen litet foremal, som
har till uppgift att avvarja alla inflytanden, som inte harmonierar med dess magnetiska laddning.
Dess verkan kan liknas vid gyroskopets. Ett dylikt roterar pa ett sadant satt att det ibland bryts
i stycken forr an det later andra sin rorelseriktning.

Den bésta talismanen goéres av en ddelsten, eftersom en dylik tillhér det hogsta slaget av
mineral och darfor bast behaller magnetismen. Under vanliga omstandigheter borjar radslan
svagt och vinner styrka endast gradvis. | alla dylika fall &r en talisman, laddad med rétt slags
magnetism, till hjalp, ty den stéter bort dessa svaga vibrationer. Talismanens béarare far darmed
tid att samla alla sina krafter, monstra sin egen styrka och i sin emotionalkropp sétta i gang
vibrationer av motsatt slag.

Aryasanga dterkommer till &mnet fruktan:

Tag dig i akt for att darra. Under fruktans andedrikt rostar nyckeln till kshanti. Den
rostiga nyckeln vagrar att lasa upp.

Ju langre du skrider framat, desto fler fallgropar moter dina fotter. Den vag som
leder vidare upplyses av blott en eld — ljuset av modets flamma i hjartat. Ju mer man
vagar, desto mer far man. Ju mer man fruktar, desto mer mattas detta ljus — och detta
ljus ensamt kan leda. Ty liksom den dréjande solstrale, som belyser toppen av nagot
hogt berg, foljes av den svarta natten, nar den tonar bort, sa ar det aven med ljuset i
hjartat. Nar detta ljus slocknar, faller en mork och hotfull skugga pa vagen och naglar
fast dina fotter i skrack.

Tag dig i akt, larjunge, for denna dodsbringande skugga. Intet ljus, som skiner fran
anden, kan skingra den nedre sjalens mérker, savida ej all sjalvisk tanke flytt darifran
och pilgrimen sagt: Jag har uppgivit denna forgangliga kropp, jag har forintat
orsaken, de skuggor som kastas kan ej langre, sasom verkningar, vara.” Ty nu har den
stora striden, det slutliga kriget mellan det hogre jaget och det lagre jaget agt rum.
Skada, sjalva slagfaltet ar nu uppslukat i det stora kriget och &r ej mera.

Men sedan du vil giatt genom kshantis port, ir det tredje steget taget. Din kropp ér
din slav.
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Av dessa verser framgar att kandidaten maste lara sig att helt och hallet lagga det lagre jaget
at sidan. Fruktan hor till detta lagre jag, ty det hogre jaget kan inte ha nagot att frukta i hela
varlden — den enda fruktan en verklig méanniska kan ha, séger en gammal romersk filosof, ar att
hon sjalv ej skulle forma att till fullo bruka alla sina dygder eller formagor for det goda.

Ocksa sjalviskheten hor till det lagre jaget, och i detta avseende kan hundratals inkarnationers
vana behdva motverkas, ty ibland kan man finna att man ar en smula sjalvisk, dven nar man i
sitt hjarta avgjort har véant sig emot den. Detta kan jamforas med vad som sker, nar man for att
hejda en angbat i dess gang framat plétsligt kastar om maskinerna. Baten fortsatter alltjamt
framat och emot maskinernas rorelse. Men snart nog har batens egen fart fullstandigt upphavts,
och da lyder baten maskinerna fullkomligt.

Forrdn man gjort sig kvitt denna sjélviskhet, kan det hogre jaget inte fullstandigt lysa in i
personligheten. Det hdgre jaget eller sjélva sjdlen kan ha det som synes vara sjélviskhet, fastan
denna ar av ett helt annat slag an personlighetens. Det kan bortse fran andra, om det forblir
blotta manas och inte manas-taijasi, manas starkt forbundet med buddhi. och kan dérfor vara
pa detta satt sjalviskt. Men det skulle aldrig kunna bega misstaget att tro att det kunde vinna
nagot genom att en annan forlorade, ett misstag som ar sa vanligt har nere. Manniskor gor ofta
sadant som de vet vara ordtt, till exempel i affarer. De tror sig ha vunnit nagot, nar de har
overlistat sin nasta. | stallet har de gjort ett allvarligt misstag. Alldeles fransett karmas lag, som
alltid maste verka, har manniskan stéllt in sig pa att bedraga och kommer att fa lida aterverkan
av all den tanke och allt det begér hon satt i rorelse i denna riktning. Hon har lagt grunden till
en vana, och nasta gang ett tillfalle att gora nagot oarligt yppar sig, blir det litet lattare for henne
att falla for frestelsen och litet svarare att vervinna den och gora det ratta. Om hon kunde se
hela skeendet och icke endast ett litet utsnitt ur det, skulle hon inse att hon icke vunnit utan
tvartom forlorat nagot oerhort.

Ett hogre jag kan inte vara sa blint. Den som bedrar, darfor att han inte ser langre an till de
omedelbara frukterna i fysiska varlden, &r liksom en general, som inte skulle bry sig nagot om
slagfaltet i dess helhet utan bara inrikta sig pa att intaga en enda obetydlig stallning. Denna kan
han nog intaga, men till priset av att férlora hela slaget.

Om man natt det stadium att man forintat sjalviskheten, kan man séga: “Jag har forintat
orsaken” — orsaken till allt besvar och all sorg hér nere.

Det slagfalt som nu &r uppslukat och ej mera ar, &r antahkarana, som forsvinner, nar det hogre
har slukat det 1&agre och detta icke langre finns till.

Det visar sig att Aryasanga i bakgrunden haft i dtanke en motsvarighet mellan dessa sju portar
och manniskans sju principer. De tre forsta portarna sammanhanger pa visst satt med de tre
lagre principerna i personligheten, medan den fjarde porten har avseende pa detta rena lagre
mentala som &r stralen fran det hogre manas och ar antahkarana. Fran och med nu borjar frestel-
serna att vara sddana som sammanhanger med de hdgre principerna och alltsa hor till den inre
méanniskan.

FJARDE KAPITLET
DEN FJARDE PORTEN

Bered dig nu for den fjarde, porten till de frestelser som snarjer den inre manniskan.

Innan du kan nalkas detta mal, innan din hand &r lyftad for att lossa den fjarde
portens sparrhake, maste du ha bemastrat alla de mentala forandringarna hos dig sjalv
och drapt harskaran av tanke-kanslor, vilka, svarfangade och l6mska, oombedda
smyger inom sjélens klart upplysta helgedom.

C.W.L. — Det hor till erfarenheten hos manga aspiranter pa vagen att de vanliga fel, som
patraffats och Gvervunnits i det vanliga livet, senare aterframtrader i en annan skepnad. Man
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kan till exempel ha dodat stoltheten i dennas vanliga, varldsliga former, men den visar sig ater
i det andliga hdgmodets gestalt. Likaledes kan man ha gjort sig av med begéret efter varldslig
vinning, men den aterkommer sdsom begéret efter eget framatskridande eller kunskap for egen
tillfredsstéllelse, for kanslan av att dga kunskapen. Ocksa sedan medkanslan borjat bli en makt
i livet, forsoker sjalviskheten erévra den och fa méanniskan att begéra endast att bli fri fran
orsaken till det egna obehaget och den egna bedrévelsen genom att flytta lidandets foremal
utom synhall. Det & som nar en husmor — om det nu finns nagon av det slaget — inte vill se
damm i rummet och sopar det under mattan i stéllet for att stdda ordentligt.

Ocksa hatet kan dyka upp igen, otroligt som det kan tyckas att en sadan grov last kan fram-
trada hos dem som stréavar efter att leva det hogre livet. Nagra av vara studerande har kommit
detta farligt nara, om en annan haft en annan asikt dn de i nagon fraga, till exempel rérande
planetkedjorna eller om huruvida Mars och Merkurius hor till var jordkedja eller inte! Om man
utan omsvep fragar, “Hatar ni den eller den pa grund av att han tycker olika &n ni i denna fraga?”
fornekar han det givetvis. Men han umgas inte med den andre, och om de handelsevis mottes,
skulle han kénna sig mycket besvérad och vara otrevlig eller skyla 6ver denna k&nsla med en
konstlad otvungenhet, en slat yta liksom olja pa vatten.

Detta ar ett sareget envist fel och har varit grunden for nagra av mansklighetens problem.
Upprordes icke pa 300-talet hela kristenheten och slets isér pa grund av en enda bokstav i ett
ord? Denna bokstav gjorde skillnaden mellan tva annars likalydande ord, som bestamde huru-
vida den andre logos var av samma vasen eller av liknande vasen som den forste logos. Dédrom
rérde sig hela den strid som rasade i Alexandria mellan de sa kallade arianerna och de renlériga.
Och &r icke nu for tiden miljontals kristna samlade i det ena lagret och miljontals kristna i det
motsatta rérande fragan om huruvida den tredje logos utgick omedelbart fran den forste logos
eller fran den forste medelbart genom den andre logos? Detta ar den beryktade larostriden om
"filioque”, som lett till en oférsonlig sondring mellan de tva stora kyrkorna. Den osterlandska
eller grekisk-ortodoxa anser att den helige ande, den tredje logos, utgick fran fadern — det enkla
utgaendet — medan den vasterlandska eller romerska kyrkan anser att han utgick fran fadern och
sonen — det dubbla utgdendet. Detta gral om nagot som ingen kan veta nagot om har ingen
praktisk betydelse for nagon. Av diagram som visats oss kan vi teosofer draga slutsatsen att
bada har ratt, men ingendera parten valkomnar det forslaget.

I buddhismen, for att ge ett annat exempel, &r anhangarna delade i fragan om huruvida den
plattform, som skall uppféras pa vattnet for utférandet av vissa ceremonier, skall besta av tre
plankor eller fyra. Pa grund av denna kontrovers maste de utféra ceremonierna var for sig!

Vad har det for betydelse, om Mars och Merkurius hor till var kedja eller ej? Vi kan vara lika
goda manniskor, lika goda medborgare, lika uppriktiga teosofer, lika goda tjanare av méstarna
och — far man hoppas — lika goda vénner, vad vi an har for asikter. For egen del studerar och
iakttar jag sa noga jag kan och uppger vad jag vet, da det synes mig vara min plikt att gora detta,
men jag har aldrig hévdat ofelbarhet, och jag lar mig mera varje dag. Jag skulle aldrig klandra
nagon som inte haller med mig om det jag sager. Jag har faktiskt mer &n en gang hort var
president saga hur djupt hon hoppas att ingen nagonsin kommer att goéra nagot hon sagt till
dogm och dérmed gora henne till ett hinder for fortsatt framatskridande i vart séllskap och ett
fro till splittring. Om hon alls &r angslig for nagot, sa ar det for denna fara.

Teosofer forutsétts ha givit upp tanken om nagon viss kunskapskallas ofelbarhet. Den fraga
vi bor stélla, nar en ny idé forkunnas, ar ”Later den riktig? Inspirerar, hojer, upplyser den 0ss?
—icke "Vem har sagt det? Vilken bok star det dar i?” Det finns emellertid de som visserligen
évergivit den blinda tron pa Bibeln men i stallet 6verfért den pa Den Hemliga Laran. Denna
bok &r forvisso en skattgruva av underbar visdom, men den ar icke fullkomlig, vilket for-
fattarinnan papekat. Den ar, sade hon, blott ett urval av brottstycken fran den hemliga larans
grundlaggande satser, varvid sarskilt beaktats vissa fakta, som olika skribenter tagit fasta pa
och forvrangt bortom varje likhet med sanningen. Och hon citerade Montaignes ord: ”Jag har
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har gjort blott en bukett av plockade blommor, och det enda egna jag medfort &r det sndre som
binder dem samman.” Den Hemliga Laran kommer att vara en skattkammare for teosofer i
hundratals ar, men lat oss ej knyta dogmatismens férbannelse till den. Ingen kan sdga sista ordet
i esoteriken. Den kunskap vi forvarvat hitintills ar endast liksom en titt under en liten flik av ett
stort tckelse. Vi har ingen aning om vad som kan avslojas, nér en annan del av téckelset lyfts.

Aryasanga séger att man, innan man kan hoppas att fi g igenom denna fjirde port, miste ha
bemastrat de mentala forandringarna hos en sjalv. Stamningar kommer och gar och fargar
mycket effektivt ens sétt att se. Nar en ménniska befinner sig i ett moln av nedslagenhet, ar det
svart for henne att inse att varlden dar ute egentligen inte ar svartare nu &an den var férut. Nar
en svar, skakande sorg har drabbat henne, ar det med nagot liknande en chock hon gar ut och
ser att solen alltjagmt skiner och méanniskor ler och rent av skrattar.

En méanniska, som sjalv ar mycket missmodig, kénner sig ibland ganska arg, nar hon ser att
andra ar lika glada som vanligt. Hon tycker att vérlden & mycket hard och att den inte bryr sig
ett dugg om henne. Hon glommer da att i gar, nar hon sjalv var lycklig, var vissa andra olyckliga
och att hon da sjalv inte brydde sig om dem utan néjt levde sitt liv. Jag vet att nedslagenhet ar
nagot mycket verkligt men ocksa att den alltid ar ndgot manniskan sjalv skapat och sjalv tillatit.
Ibland uppstar den ur ohélsa, Gveranstrangning eller nervpafrestning. Vid andra tillfallen
kommer den fran emotionalvarlden, dar det finns manga sa kallade ddda i tillstdnd av ned-
slagenhet. Det ar saledes icke alltid ens eget fel att nedslagenhet uppstar, men det ar alltid ens
eget fel, om man later den stanna.

Ganska manga manniskor tycks inbilla sig att deras tro eller icke-tro gor nagon skillnad gent-
emot verkligheten. ”Anej, det dar kan du inte f& mig att tro p&!” séger en sddan ménniska i
forestallningen att hennes icke-tro har nagot som helst med sakfoérhallandet att géra. Om nagot
ar ett faktum, forblir det ett faktum, antingen man tror det eller ej. Detta &r ett av de besynnerliga
sma satt, pa vilka den méanskliga inbilskheten gor sig géllande.

Man maste aven se upp, sa att tillfalliga tankar inte verkar stérande pa ens tjanande, inte
heller lata mojligheten att gora en manniska en tjanst ga sig forbi, darfor att det ar nagot hos
henne man inte tycker om — sasom hennes frisyr. Dylikt synes obetydligt men visar hur ens
medvetenhet och karaktar ar beskaffade. Ofta ar det en tanke pa ras, klass eller kast, som star i
vagen. Indiens brahminer forsummar ofta pa grund av detta att gora sin plikt mot de kastlosa.
Ingen fornekar den valdiga klasskillnaden, men envar borde ges tillfélle att hdja sig socialt och
moraliskt s& mycket han formar. Givetvis kan man icke pa kort tid andra forhallandena for
miljontals manniskor, men man kan alltid visa dessa ménniskor den storsta vanlighet och han-
syn och hjalpa envar av dem som kan mottaga hjalpen.

Om du icke vill drépas av dem, sa maste du oskadliggora dina egna skapelser, dina
tankars barn, osynliga, opatagliga, som svarmar runt manskligheten, manniskans
avkomlingar och arvingar och hennes jordiska byte. Du har att studera den skenbara
fullhetens tomhet, det skenbara tomrummets fullhet.

Det skenbara tomrummets fullhet &r ett uttryck med djup innebdrd. Det avser en méangd olika
tillstand. Forst tanker man pa koilon, rummets eter. Vanligen tanker manniskor pa rummet sa-
som nagot tomt, men faktum ar att det ar fyllt med materia av en tathet som man knappast kan
forestalla sig. Det ar den skenbart fasta materien som ar “tom”. Den materia vi ser bestar av hal
i den verkliga materien, bubblor som skapas i koilon. Sasom en fransk vetenskapsman nyligen
sade: Il n’y a plus de matiére. Il n’y a que des trous dans I’éthere.” (”Det finns icke langre
nagon materia. Det finns endast hal i etern.”). Vetenskapens senaste asikt avseende rummets
eter ar att dess tathet ar tio tusen ganger vattnets och ungefar fem hundra ganger den tyngsta
metallens tathet.

Hinduerna talar om rotmaterien eller mulaprakriti, varav koilon kanske &r en fortdtning. De
séger att logos, nar han forverkligar sig sjalv, nar han differentierar sig ur det absoluta och
liksom skadar tillbaka pa detta absoluta, icke ser detta utan en sléja, kastad dver det, och att
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denna sl6ja dr mulaprakriti. I Den Hemliga Laran citerar madame Blavatsky swami T. Subba
Row i denna fraga, sasom foljer:

Nar den [det vill saga logos, ... parabrahmans forsta manifestation (eller aspekt)”] val fatt tillvaro
sasom ett medvetet vésen ... uppfattar den fran sin objektiva stdndpunkt parabrahman sasom mila-
prakriti. Jag ber eder ihagkomma detta ... ty hari ligger roten till den svarighet att utreda forhallandet
mellan purusha och prakriti som alla de forfattare erfar, vilka behandlar &mnen, tillhérande vedanta-
filosofin. ... Denna mulaprakriti 4r materiell for densamma [logos], liksom varje materiellt foremal &r
materiellt for oss. Men denna miilaprakriti dr lika litet parabrahman som de olika egenskaper, vi upp-
fattar hos en pelare, ar pelaren sjilv. Parabrahman 4r en obetingad och absolut verklighet, och mtlapra-
kriti ar ett slags sloja, kastad darover. Parabrahman kan ej skadas sadant det ar i sig sjalvt. Dolt under
en sloja skadas det av logos, och denna sloja ar den kosmiska materien i dess maktiga utbredning ...

Den logos som har omnamnes &r logos for vart universum, vari finns miljontals solsystem —
icke solsystemets logos. Det var han som blaste sin ande i rotmaterien, som gravde hal i rummet,
sa att universum blev till. Fjorton miljarder dylika bubblor bildar en fysisk atom, och arton av
dessa bildar en vateatom, och vatet &r det lattaste grundamnet.

Det ar saledes ett faktum att allt vi kdnner sasom materia intet annat ar an hal i den verkliga
materien. Denna rotmaterias tryck &r flera miljoner ton per kvadrattum. Nar manniskorna lar
sig att utesluta detta tryck, kommer de att kunna bruka denna oerhorda kraft till att driva sina
maskiner. De kommer att kunna anvéanda den kraft fran logos som finns i atomen, vilken motstar
detta véldiga tryck. Men forst kommer de att utnyttja den kraft som frigéres vid den fysiska
atomens upplésning.

Det skenbara tomrummets fullhet och den skenbara fullhetens tomrum kan studeras i en
mangd vitt skiftande vardagliga erfarenheter. Atmosféren ar full av andra manniskors och andra
varelsers tankar. Sasom sags i Den dolda véarlden:

Varje manniskotanke 6vergar vid sin utveckling till den inre vérlden och varder ett aktivt vasende
genom att associera sig — sammansmalta skulle vi kunna sdga — med en elemental, d.v.s. med en av de
halvintelligenta krafterna i naturens riken. Den Gverlever sasom en aktiv intelligens — en varelse avlad
av tanken for en langre eller kortare tid, proportionell till den ursprungliga intensiteten av den hjarn-
verksamhet som fodde den. Salunda fortlever en god tanke sdsom en verksam, valgérande makt, en ond
sasom en skadlig demon. Och sélunda befolkar manniskan oavbrutet sitt lopp genom rummet med en
sin egen varld, uppfylld med avkomlingar av hennes fantasier, begér, impulser och passioner; ett lopp
som aterverkar pa varje kanslig och nervos organisation, som kommer i beréring med det, i proportion
av dess dynamiska intensitet.

Aterigen: en manniska kan meditera i ett rum som ar tomt eller fullt av folk. | det senare fallet
kan det vara tomt for henne, eftersom dessa andra icke i ndgon hogre grad paverkar henne. | det
forra fallet kan det likval vara fullt av maktiga osynliga narvarande och inflytanden, som medi-
tationen dragit dit och som agnar sig at att utgjuta sin kraft Gver den som synes sitta dar ensam.

Nagot liknande detta kan man se i livets skiftande omstandigheter. Manga till synes viktiga
skeenden gar oss forbi och lamnar oss oberdérda, medan nagon liten handelse kan paverka hela
vart liv. En narstaendes dod eller forlusten av ens formogenhet synes sa allvarlig, nar den in-
traffar, att man tror att den kommer att bli avgérande for hela livet, och likval kanske den till
sist knappt gor nagon skillnad. Detta har jag sjalv erfarit. Sasom ung man forlorade jag alla
mina pengar, forhallandevis mycket, i 1866 ars stora finanskatastrof. Denna forefoll da vara en
mycket betydelsefull handelse. Likval gjorde den ingen skillnad for mig. Men mitt tillfalliga
mote med en person, som berattade fér mig om madame Blavatsky, har betytt allt for mitt liv.
Detta mote tycktes ha skett av en slump, men det maste ha varit avsiktligt och arrangerat i detta
skenbara tomrum, som egentligen &r sa fullt i varje tankbart avseende.

Likasa skedde det att en forbifarande deva hélsade pa hos mig en séndagsmorgon, nar jag
holl ett foredrag for nagra teosofer i Adyar. Han visade mig nagra av de satt, pa vilka devaerna
skulle paverka manniskor genom religionen i sjatte rotrasens tidiga skeden. Jag uppfattade det
da sasom endast en vanlig handling av en forbifarande van, men numera och med tanke pa vad
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det har resulterat i ar jag viss om att det var nagot vida storre. Det ledde till var kunskap om
mycket av det som hor till den nya rasens begynnelse, till den forskning som andra delen av
boken Man: Whence, How and Whither bygger pa och nagot senare till den forskning som dr
Besant och jag sjélv gemensamt utférde och som ledde till att forsta delen av samma bok blev
skriven. Nar jag skadade framat i detta framtida samhalle, sag jag att hon skulle bli ihdgkommen
for denna bok, nar allt hon dessforinnan skrivit hade glémts men att hennes storsta bok, som
skall bevara hennes minne for historien, &r oskriven annu.

O aspirant utan fruktan, skada djupt i ditt eget hjartas brunn och svara. Vet du om
jagets krafter, o du som férnimmer de yttre skuggorna?

Renhet ar nagot stort, men den racker inte. Det lilla spadbarnet ar rent, ty det vet intet vare
sig av gott eller ont. Kunskapen behdver vi for att kunna handla och &ven viljan att omsétta
denna kunskap i handling. Djuren &r renare an manniskan, véxterna annu renare, de har icke
manniskans forestallningsférmaga, som formar henne att soka materiell njutning i strid mot
eller utan att beakta naturlagarna. Likvél ar det nodvandigt att manniskan gar igenom denna
erfarenhet av materien for att fa kunskap och sedan kunna atervanda till det gudomliga, fran
vilket hon stigit ner, och darvid atervinna sin renhet. Vi har kommit fran logos sasom ett
gudomligt moln men atervander till honom sasom ett gudomligt vasen med bestamda formagor.

Den manniska som vandrar végen har igenkant det gudomliga jaget inom sig och &r i fard
med att frigora sig fran det inflytande skuggornas varld utévar. Dessa skuggors verklighet ar
endast relativ och &r nu ingen verklighet for henne forutom det inneboende livet, vilket erbjuder
henne ett langt rikare omrade for medvetenhetens upplevelse &n den upphetsning som de yttre
tingen alstrar vid sin kontakt med sinnena. Hon hade forestallt sig skuggorna verkliga, absolut
verkliga, verkligare &n nagot annat, manga inkarnationer igenom. Allt detta var nodvandigt, ty
utan den dragningskraft de utévade pa henne hade hon aldrig vaknat, aldrig besinnat sig, aldrig
lart nagot 6ver huvud taget.

Om du icke gor detta, sa ar du forlorad.

Ty pa den fjarde vagen, skall lidelsens eller begarets lattaste bris rubba det stadiga
ljuset pa sjilens rena, vita murar. Den ringaste vag av liingtan eller saknad efter mayas
illusoriska gavor, langs antahkarana — den vag som gar mellan anden och dig sjalv,
sinnesfornimmelsernas, ahamkaras ria upphetsares allfarvig — en tanke lika flyktig
som blixten skall valla att du forverkar dina tre byten — de byten du vunnit.

Aryasanga talar nu om vairagya och han siger att den som strivar efter att fullinda detta
maste akta sig for det minsta gensvar pa tingens dragningskraft eller begar efter dem, eftersom
han annars kastas tillbaka in i de upphetsades skara. Detta paminner om liknelsen i Andra
fragmentet om sjélen sasom lika genomskinlig och klar som en sjo i bergen. Har brukar han
liknelsen om lampan for att uttrycka den stadga man pa detta stadium maste ha uppnatt. Visser-
ligen kastar dven en tillfallig tanke manniskan tillbaka, men vi maste betanka villkoret: att det
ar hennes egen tanke. Om det, som sagt, endast ar en aterspegling av nagon annans tanke, endast
en kringsvéavande tankeform, som tilldragit sig manniskans uppmérksamhet och hon inte drojer
vid denna tanke och gor den till sin egen, sa blir den inte till samma stérning for hennes renhet
och stillhet, hennes vairagya.

Det hander att mycket goda manniskor plagas av dylika forbifarande tankar och anser att de
maste vara mycket onda for att kunna hysa sadana. Men om de inte dr6jer vid dem och inte nar
dem och inte sander ut dem forstarkta att utfora ett annu stérre forstorelseverk, sa har de
egentligen inte begatt nagot fel. Visserligen ar det sa att vi aldrig skulle ha blivit medvetna om
en ond eller oren tanke, om denna icke berdrde nagot hos oss sjdlva beslaktat. Men detta innebéar
ju bara att vi annu inte ar fullkomliga. Om en tanke av sadant slag passerade genom en adepts
medvetande, skulle han icke ens marka den, men om manga sadana samlades runt honom,
skulle han behéva avvisa dem ungefar sdsom vi viftar bort flugor och myggor. Lat er alltsa inte
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onddigtvis besvéras av instinktiva impulser av vrede, sjalviskhet eller odnskade strétankar. De
ar aterstoder fran det forgangna eller kommer fran omgivningen. Men tag icke 6ver dem, ty om
ni det gor, dr det icke endast vairagya ni gir miste om utan dven de tre byten ni redan vunnit,
sa att ni far borja om uppstigningen igen fran vagens allra forsta borjan.

Antahkarana kallas har sinnesfornimmelsernas allfarvdg. Det ar det gatfulla medel, varmed
materiella ting kan paverka medvetenheten, kanalen mellan objektet och subjektet, det som gor
sa att en kontakt med ett sinnesorgan yttrar sig i medvetenheten sasom en fornimmelse. Dylik
fornimmelse, omedelbar uppfattning av féremal, ar mer levande an nagon beskrivning med ord.
Att ha hort, sett eller kant nagot ger manniskan en starkare kansla av verklighet an att blott ha
tankt pa det. Det ar darfor den klarvoajanta fornimmelsen av de andra vérldarna &r vard sa
mycket mer dn de beskrivningar vi kan lamna. Detta &r ocksa forklaringen till att yogabockerna
sager att alla de vittnesmal andra avlagger och alla de omdémen aspiranten féller om ting han
sjalv annu icke sett maste han till sist ersatta med sin egen omedelbara fornimmelse, som ensam
kan ge en klar vision av sanningen.

Sinnesfornimmelserna kallas hdr ahamkaras rda upphetsare. Aham betyder “jag” och kara
”gorare”, varfor ahamkara betyder ”jaggdrare”. Den direkta erfarenhetens sjélva livlighet fram-
kallar genom kontrasten livfullheten i fornimmelsen av var egen existens. Och eftersom detta
ar en process, som utspelas pa alla nivaer, framkallar den livfullheten i den falska personlig-
heten, medan méanniskan alltjamt befinner sig i varlden. Men nar hon val befinner sig pa vagen
och det personliga jagets illusion alldeles utplanats, framkallar den det jag som &r atma, viljan,
hos den andliga manniskan. Redan i Forsta fragmentet studerade vi detta hogre slag av aham-
kara som ofta ndmnes 1 hinduisk filosofi.

Ty vet att det eviga icke vet av ndgon forandring.

Kort sagt maste man vara villig att uppge det lagre for det hogres skull. Man kan icke taga
med sig varldsliga ting in i himmelriket. De lagar och villkor, som galler i den hogre varlden,
andras icke for att passa nagon aspirants onskan.

Overge de atta svara pladgorna for alltid. Om icke, kan du ej komma till den sakra
visdomen, ej heller till frigorelsen, séiger herren, fullkomlighetens tathagata, ’han som
har foljt i sina foregangares spar”.

De atta svara plagorna ar: elakhet, slohet, hogmod, tvivel, begar, villfarelse, okunnighet och
framtida liv. Den sistndamnda ter sig vid forsta anblicken egendomlig. Innebdrden &r dock all-
deles tydlig — att livet i denna varlden &r en plaga i jamforelse med vad hogre varldar har att
erbjuda oss.

Titeln tathagata Gversétts hiar ”han som har f6ljt 1 sina foregangares spéar”. Pa4 Ceylon fick vi
veta att det betyder "han som har blivit ratt sand”. Detta betyder nagon som blivit sand av det
stora vita brodraskapet sasom dess budbarare till véarlden och ett dylikt sandebud foljer med
nodvandighet i sparen av dem som kommit fére honom. Detta forklarar varfor berattelsen om
initiationerna forekommer med sa ringa variation i olika folks traditioner, i synnerhet i den
gestalt som kallas solmyten.

String och kriavande ar vairagyas dygd. Om du vill bemistra dess vig, maste du halla
din tanke och din fornimmelse langt friare an forut fran att déda handlandet.

Du har att métta dig med ren alaya, bli liksom ett med naturens sjilstanke. Nir du
ar ett med denna, ar du oévervinnelig. Skild fran denna, blir du en lekboll for samvritti,
upphovet till all varldens villfarelser.

Sedan kommer en lang fotnot, som forklarar samvritti:

Samvritti &r det ena av de tva slagen av sanning, det slags sanning som pavisar alla
tings illusoriska beskaffenhet eller tomhet. Den &r i detta fall den relativa sanningen.
Mahayanaskolan lir skillnaden mellan dessa biada sanningar — paramarthasatya och
samvrittisatya (satya, sanning). Detta ar tvistefroet mellan madhyamikaerna och
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yogacharaerna, varav de forra fornekar och de senare hivdar att varje foremal finns
till pa grund av en tidigare orsak eller kedja av orsaker. Madhyamikaerna ar de stora
nihilisterna och férnekarna, for vilka allt ar parikalpita, en illusion och en villfarelse i
tankens varld och i det subjektiva lika mycket som i det objektiva varldsalltet.
Yogacharaerna ér de stora spiritualisterna. Samvritti ir siledes i egenskap av blott
relativ sanning all illusions ursprung.

Det &r urskillningen, den forsta av de fyra forutséattningarna, som kan satta manniskan i stand
att alltid skilja mellan det verkliga och det relativt verkliga, vilket vi ibland kallar det overkliga.
Varje gang man tranger igenom det overkliga och ser det verkliga, blir det lattare att gora det
igen, ty det, varmed vi igenké&nner det verkliga, ar guden inom 0ss. Ju mer detta vécks, desto
lattare blir det se dess avsikt i alla ting och dess liv hos andra manniskor.

Samma rena alaya, som finns inom oss och dven bakom det gudomliga medvetandet i
naturen, har insetts av insiktsfulla inom alla religioner. En lard muslim sade mig en gang att det
vilbekanta yttrandet i islam: L3 ilaha illa ’llah” icke betyder ”Det finns ingen gud utom gud”,
sasom det vanligen oversatts, utan ”Det finns intet utom gud”. Han forklarade att de arabiska
orden kunde bokstavligen uppfattas med den férst anférda innebérden men att den senare var
den esoteriska meningen, som lardes i hemlighet dem emellan. Detta &r den verkliga forkun-
nelsen av monoteismen, inte bara den att det visserligen finns manga gudar men bara en som
fortjanar att sa kallas och alltsa dyrkas. Denna esoteriska tolkning, om riktig, utgor en stark lank
med hinduismen, som talar om "Ett enda, utan ett annat”, det enda, vari finns bade vara och
icke-vara.

Allt hos mianniskan ar obestindigt utom den rena, klara essensen av alaya. Miin-
niskan ar en kristallstrale, en inom sig flackfri ljusstrale, en gestalt av lera pa den lagre
ytan. Denna strale ar din vagledare i livet och ditt sanna jag, vaktaren och den tyste
tankaren, offret for ditt lagre jag. Din sjal kan skadas endast genom din vilsegangna
kropp, styr och bemastra bada och du &r trygg, nar du gar genom den annalkande
”jamviktens port”.

Intet annat an det enda ar bestaende. En manniskas personlighet varar en mycket kort tid —
till slutet av hennes vistelse i devachan. Det hogre jaget bestar genom hela serien manskliga
inkarnationer, kanske sa lange som tiden for en planetkedja. Monaden varar utan tvivel dannu
langre, men ocksa den ar obestandig. Blott det enda bestar. Vi skall icke ga forlorade.

Monaden hos manniskan ar en gnista av den enda lagan. Sa lange den forblir i tiden, synes
den utvecklas. Med djupaste voérdnad kan man sdga att aven logos synes gora detsamma. Han
svarar mot allt det basta och storsta i var uppfattning om gud. Likval géller att han icke kommer
att vara densamme vid slutet av ett solsystems tillvaro sasom han var i dess begynnelse, ty for
honom &r detta en inkarnation.

"Gestalten av lera” ar brukbar for manniskan endast i den man den hjalper henne att utveckla
den gudomliga gnistan inom sig. Den materiella delen kan inte paverka den gudomliga gnistan
i den meningen att den kunde skada den, men den kan paskynda eller sakta dess utveckling,
vilket for den &r liktydigt med att framja eller skada den. Darfor kallas den det lagre jagets offer.

Den fjarde porten kallas héar jamviktens port, eftersom den avser den mellersta principen hos
manniskan. Det &r alltid en fraga om huruvida det yttre eller det inre nu skall vinna 6vertaget.
Né&r kandidaten val utvecklat och renat sina lagre principer, den fysiska, den emotionala och
den mentala, maste han lagga all sin kraft pa de hogre principernas sida och gora deras
utveckling till huvudsak.

Var vid gott mod, o du oforskriickte pilgrim till den andra stranden. Lyss ej pA Maras
harskarors viskningar, avvisa frestarna, dessa ondsinta andar, de svartsjuka lhamayin
i andlos rymd.

Till ordet Inamayin finns en not fogad, som séger att de ar elementaler och onda andar, ogynn-
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samt och fientligt instéllda mot manniskor. Det finns inga varelser, som gor ont for det ondas
skull, men det finns elementaler, som &r skadliga for manniskan. De lever sitt eget liv, och vi
kommer i deras vag. Elementalerna ar i mangt och mycket liksom vilda djur. De &r inte man-
niskans fiender, men de ogillar manniskans intrang pa sitt omrade, och de hyser agg, emedan
manniskor har behandlat dem illa.

Naturandar &r glada varelser. Det simsta man kan sdga om dem &r att de spelar sma okynniga
spratt, som ar tréttsamma fér de manniskor som utsatts for dem. De tal inte manniskan, eftersom
hon gor s mycket sadant, som for dem &r forhatligt och en kalla till besvar. De lever ett glatt
och férnojt liv pa landet och élskar att stoja omkring med vilda djurs ungar, och alskar dessa
liksom &ven blommorna och traden. De har i sitt oskyldiga liv ingen mdda och kanner ej trycket
av nagon nodvandighet, ty de behover inte slita for att foda och kla sig sdsom méanniskan maste.
In i denna skogens lycka tranger sa manniskan. Hon jagar och dodar de djur som ar deras
vanner. Hon hugger ner de tréd de dlskar for att odla jorden eller bygga hus. Hon besudlar luften
med orena dunster av alkohol och tobak. Hela deras skdna land forvandlas till en fasansfull
odemark, och de tvingas fly undan. Mahénda uppfattar de detta sdsom en konstnar gor, nar han
ser ett vackert landskap fordarvas och forfulas med fabriker, vilkas skorstenar bolmar ut svart
rok och angor som dodar gréaset, blommorna och traden. Vi kallar detta framatskridande, vilket
det kanske ar for oss, men naturanden kanner annorlunda, ty det ar hans hem som 6deldggs och
hans vanner som dddas.

Saken ar alltsa den att naturandarna skyr manniskan. Néar en manniska tar en promenad
genom skogen eller 1angs en stig i denna, flyr de darfér undan allteftersom hon nalkas. Kanske
hon kan Overvinna denna deras motvilja, liksom man ibland kan vinna vilda djurs fortroende
och fa dem att 6verge sin skygghet. En yogi kan smeka vilda djur som kommer honom néra,
medan han sitter och mediterar. Om man beger sig ut pa landet och férmar sig att ligga ner
alldeles tyst och stilla en timme eller tva, hander det att sma levande varelser, sdsom ekorrar
och faglar, vagar sig nara. Likaledes om man lever en langre tid pa samma stélle, upptacker
naturandarna till sist att man &r ett ofarligt exemplar av manskligheten, och de blir med tiden
alldeles frivilligt ens vanner. Da leker de omkring en och &dr ganska stolta 6ver att ha en man-
niska till van. I emotionalvarlden betraktar dessa varelser manniskor sasom inkraktare av
besvarligt och farligt slag, i mangt och mycket sasom vi skulle se pa en invaderande armé. De
maodar sig darfor med att forsoka skramma nykomlingen. Dessa varelser ar dock inte frestare.
Den rollen spelas framst av manniskans onda tankeformer.

Det finns vissa manniskor, vilka vi ibland kallar svartmagiker. Dessa arbetar for att motverka
mansklighetens andliga framatskridande. De tror alldeles uppriktigt att vara hogre kanslor inte
ar nagot gott utan aterstoder av djuriska begar och drifter. Dylika magiker kanske iakttar en
manniska, som gor snabba framsteg pa vagen men for tillfallet befinner sig i ett tillstand, vari
hon kan paverkas av dem. Det kan da synes dem vart besvaret att mot denna manniska skicka
en elemental, avsedd att uppréra henne och sa valla en stérning, som hindrar henne i utférandet
av arbetet for méstaren. Detta ar den ndrmaste motsvarigheten i verkligheten till den kristna
folktron pa frestande demoner. Likvél bor ingen aspirant frukta dessa, ty icke ens de vérsta
svartmagikerna kan utratta nagot mot eller genom en méanniska, som ar malmedveten, tanker
endast pa arbetet for mastaren och icke pa sig sjalv.

Hall fast! Du nalkas nu den mellersta porten, sorgens port med dess tio tusen snaror.

Bemastra dina tankar, o du som stravar efter fullandning, om du vill skrida 6ver dess
troskel.

Bemastra din sjal, o du som soker odddliga sanningar, om du vill malet uppna.

Rikta din sjals skadande pa det enda rena ljuset, det ljus som ar fritt fran berérdhet,
och bruka din gyllene nyckel.

Aryasanga kan nog tala om tio tusen snaror, ty mangen ging inbillar sig kandidaten att han
uppnatt vairagya eller begérsfrihet, blott for att finna att han pd ndgot svargripbart sitt mdoter
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samma snaror om och om igen. Aven sjalen, det hogre manas, maste stallas under buddhi-
naturens kontroll. Sdsom vi sett, ar det vid forsta initiationen som buddhilivet begynner, om
icke forr, och kandidaten vandrar genom denna vérld region efter region. Arbetet kan foras till
fullandning endast om sjalva sjalen, det hogre manas, samarbetar, i sin tur blir en tjanare at
denna hogre princip. Sedan, nar arbetet utforts och kandidaten ar redo for nasta varld, genomgar
han fjarde initiationen och skrider éver &nnu en troskel.

Att vara fri fran berérdhet betyder har att vara fri fran sadant, som kan ge upphov till begar
efter ndgot. Sdsom vi redan sett, dr detta inneborden av vairagya.

FEMTE KAPITLET
FEMTE OCH SJIATTE PORTARNA

Den dystra uppgiften ar nu fullgjord, din méda nara nog 6ver. Den vida klyfta, som
gapade for att sluka dig, ar nastan passerad.

Du har nu tagit dig 6éver den vallgrav som omkretsar de méanskliga lidelsernas
portvalv. Du har nu besegrat Mara och hans rasande hirskara.

Du har avlagsnat beflackelsen fran ditt hjarta och latit det bléda ut det orena
begaret.

C.W.L. — Vi fér ej missforstd utsagan att kandidatens moda néra nog dr dver. Nirmanakayan
pa sitt langt hogre stadium, madar sig alltjamt, och detsamma kan sagas om sjélva logos. Men
kanske en skillnad skall goras mellan det trottsamma slit som arbetet med att avlagsna
personlighetens fel innebér och det hérliga arbete som fortsatter i de hdgre varldarna efter att
personligheten besegrats.

Samma tanke tillampas pa anstrangningen. Oupphorligt arbete medfor en stor anstrangning
for fysiska kroppen. Men i det hogre jagets varldar &r arbetet ren gladje. Déar &r da ingen sadan
skillnad mellan arbete och lek som rader i de lagre varldarna. Nar en manniska val sett det stora
offer logos bragt och det sétt pa vilket mastarna hanger sig at hans arbete, finns ingen annan
mojlighet for henne &n att sjélv kasta sig i dess strom och goéra allt hon kan for att hjélpa till.

Vi betraktar alltjgmt den ménniska som icke ar alldeles ren, eftersom hon fortfarande kan
vara en smula sjalvisk. Oren ar den tanke som har den minsta anstrykning av sjélv i sig, hur god
den eljest ma vara. Det kan rora sig om en liten tanke pa stolthet, sasom "Folk far en god
uppfattning om mig, darfor att jag gor detta.” Detta kallas orent, nér vi betraktar denna hdga
niva pa vagen. Icke endast maste vi halla undan orenheten, utan vi maste aven se till att den
icke alls forekommer hos oss.

Men du, o stralande stridsman, din uppgift ar annu icke fullgjord. Bygg hdg, o
lanoo, den mur som skall omgéarda den heliga 6n, den damm som skall skydda ditt
sinne for hdgmod och tillfredsstallelse 6ver tankar pa den stora utférda bragden.

En kansla av stolthet skulle besudla verket. Ja, bygg den stark, pa det att icke det
vilda svallet av anfallande viagor, som stiger och slir pa dess strand ur Mayas virlds-
omspannande ocean, slukar pilgrimen och 6n — ja, rent av nar segern ar vunnen.

Din 6™ ar hjorten, dina tankar ar de hundar som trottar och forfoljer hans sprang
till livets strém. Ve den hjort som de skédllande hundarna hinner i kapp, innan han
nér tillflyktens dal — som heter ”’jiiana-marga”, den ”rena kunskapens vig”.

For att halla den stallning han nu har vunnit emot det starka tryck miljontals omgivande
manniskors tankar évar pa honom — nagot vi ofta talat om — behdver aspiranten nu bruka stark
koncentration och positiv tankekraft. Denna styrka ar av noden, innan han kan med framgang
utféra den meditation som skall lyfta honom till buddhivérldens hdgsta regioner.
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Madame Blavatsky uppger att "6n” ar det hogre jaget eller det tankande jaget. Ur detta maste
alla lagre tankar utplanas, sa att det hogre kan framtrada. Likval far man icke i nagot avseende
bli ett medium. Det &r en stor skillnad mellan att tmma ett utrymme och att lata nagon trada in
i det och taga det i besittning. Detta ar skillnaden mellan yogin och mediet. Har ligger ocksa
skillnaden mellan teosofen och spiritualisten. Bada &r ense om att manniskan ar evig och att
hennes framatskridande sker utan grans. Men spiritualisten anser att det gagnar manniskan att
bli ett medium at goda andar, medan teosofen vidhaller att det egna, sjalvbestamda medvetandet
skall behallas under alla omstandigheter och havdar dartill att det inte finns nagot som det
passiva mediumskapet kan ge som inte kan erhallas genom medveten klarvoajans.

Aryasanga siger, ”Ve den hjort som de skillande hundarna hinner i kapp”. Detta betyder ve
det jag som ger vika under de utifrdn kommande tankarnas tryck. Ett dylikt jag kan icke na det
sanna tdnkandets plats. Madame Blavatsky sédger om den rena kunskapens vig eller jiiana-
marga att den ’bokstavligen dr jiianas vig eller den rena kunskapens vég, paramarthas eller (pa
sanskrit) svasamvedanas vég, den sjdlvklara eller sjdlvanalyserande reflektionen.” Jiiana &r hos
hinduerna den hdgre kunskapen, visdomen, icke den lagre kunskapen om vérlden, vilken kallas
vijiiana.

Innan du kan stadga dig pa jiiana-marga och kalla den din egen, maste din sjil bli
liksom den mogna mangofrukten: lika mjuk och ljuv som dess klara gyllene kott for
andras lidanden, lika hard som fruktens kéarna for dina egna plagor och sorger, o du
besegrare av val och ve.

Héarda din sjal mot sjalvets snaror, 1at den fértjana namnet diamantsjal.

Ty liksom diamanten, djupt begraven inom jordens skélvande hjarta, aldrig kan
aterspegla de jordiska ljusen, sddana ar din tanke och din sjal. Djupt forsankta pa
jiiana-marga, far dessa icke spegla nigot av mayas illusoriska rike.

Vi skall icke blott Iata vara personliga sorger vika undan till forman fér andras. Vi maste ga
ytterligare ett steg och icke lata nagra slags sorger kasta sin skugga over oss. Nar man endast
kanner en annans sorg, hjalper man honom ej, utan endast lagger nagot ytterligare till lidandet.
N&r man daremot hyser verklig medkénsla, sdnder man ut karleksvibrationer och ger honom
verklig hjalp. Méstaren hyser alltid medkénslan, men kanner aldrig sorgen. Han kan inte lida,
aven om han i sanning ar ett med dem som lider, ty han &r ett med dem och vet gladjen av deras
tillvaro i hogre varldar och den underbara harligheten i det tillstand, mot vilka de utvecklas med
osviklig sékerhet.

Faran for de flesta ménniskor &r den att nar de fordriver sorgen ur sitt hjérta, kan de &ven
forlora medkanslan, och i ett dylikt fall kan det handa att de slar in pa vansterhandsvégen, den
svarta magins vag. Skuggans broder blir fullkomligt férhdardade for andras kanslor liksom for
sina egna. De undertrycker obonhorligt alla k&nslor enligt sin forestallning att de ar sléseri med
kraft.

Nar du natt detta tillstand, 6ppnas pa vid gavel de portar du maste vinna for att
kunna passera, och icke ens naturens starkaste makter férmar hejda din vandring.
Du skall bli den sjufaldiga vagens méastare, men icke forran da, o du kandidat till
outsagliga provningar.

Det forefaller sannolikt att de outségliga prévningarna icke ar faror och svarigheter av en
sadan storlek att de &r alldeles obeskrivliga, utan av ett slag som ar okant for vanliga manniskor
och ként endast for det hogre jaget. Den viig Aryasanga leder sina trogna pa ir en inre vig for
det hogre jaget. Nér personligheten har évervunnits i de yttre vérldarna, har det hdgre jaget att
bestiga hojderna i vérldarna darutéver och maste darfor gora det som inte kan beskrivas. En
annan mojlig tolkning ar att kandidaten nu finner sig i stdnd att gora det han i forstone ej kunde
tro att han kunde. Den vanliga ménniskan torde vara bendgen att sdga till exempel att den renhet
och osjalviskhet vi standigt talat om ar ouppnaeliga for henne, att de dr en uppmaning till full-
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komlighet. Men om hon soker forvarva dem, fortsatter att vilja och forsoka det, kommer hon
att vakna till insikt om att det &r fullkomligt naturligt och I&tt for henne att ha dessa egenskaper.

Den vanliga méanniskan sager att nagot visst ar omdjligt och forsoker darfor inte, men vi har,
liksom Napoleon sade, lart oss att stryka ordet “omajlig” ur var ordbok. Det &r for den som laser
detta icke omojligt att nd adeptskapet inom ett dygn. Det vore mojligt om han é&gde tillracklig
vilja — en vilja som emellertid ingen tycks dga. Men om vi bortser fran tidsfaktorn, ar det mojligt
for honom att na adeptskapet. Om han stint riktar in sig pa malet och gar rakt fram utan att tanka
pa den tid som maste ga, kommer han ocksa att nd malet forhallandevis snart.

Intill dess vantar dig alltjamt en &nnu svarare uppgift. Du maste sjalv kéanna varje
tanke och likvéal avvisa alla tankar fran din sjal.

Du maste na den sinnets fasthet, vari ingen vindstot, hur stark den &n ar, kan kasta
in en jordisk tanke. Salunda renad maste helgedomen sta tom pa varje handling, ljud
eller jordiskt ljus. Liksom fjarilen, 6vervunnen av frosten, faller livlos pa troskeln —
sa maste alla jordiska tankar falla déda framfor templet.

Se, det star skrivet:

”Innan den gyllene lagan kan brinna med stadigt ljus, maste lampan sta vl
skyddad pa ett stalle fritt fran all vind.” Utsatt for vaxlande vindar, fladdrar lagan
och kastar skalvande bedragliga skuggor, morka och foranderliga, pa sjalens vita
helgedom.

Har far vi en poetisk beskrivning av koncentrationen — en sadan fasthet hos det hdgre manas
att icke ens 1 dettas egen virld nigot kan tranga in utifrén. Detta dr detsamma som dharana,
omndmnd 1 Forsta fragmentet, ehuru det 1 detta fragment kallas virya, vilket betyder styrka —
naturligtvis inte fysisk styrka utan det hogre jagets orubbliga mod.

Dharana kallas i1 Forsta fragmentet sjétte stadiet, men hir dr virya femte porten. Det rader
ingen forvirring om nummerordningen i detta, ty den femte porten leder till det sjatte stadiet.
Pa detta stadium anvander manniskan den egenskap hon forvarvat pa femte stadiet for att vinna
intrade pa det sjatte genom den femte porten.

Samma egenskap ar det pass som berattigar till intrade i buddhivarlden. Nar ménniskan hojt
sig till detta tillstand, har hon for tillfallet stillat det hogre mentalas aktivitet, och nu, i stéllet
for de egna tankarna, kanner hon sig vara idel tanke — hon ar ett med andra, och deras tankar ar
hennes. Pa detta stadium kanner hon den egenskap av enhet sollogos &ger. For henne ar denna
nu en avgjord verklighet, egen erfarenhet, icke langre blott en skon idé eller en tillfallig,
gripande inspiration. Huruvida detta i nagon utstrackning kommer ner i fysiska hjarnan — det ar
en annan sak; det mesta kan det inte. Och koncentration och meditation pa dessa hoga stadier
utfor man for det mesta, nédr man under sémnen ldamnat de fysiska kropparna.

Vi talar ofta om att bekdmpa jordiska tankar och kénslor. Detta &r ett stadium, dar man staller
sig pa jamlik fot med dessa. Men det stadium, vi nu talar om, ar ett dar de faller ner doda vid
aurans "troskel”, yttre grans. De respektive kropparnas vibrationstal &r sa oerhort hoga att de
lagre tankeformerna stots bort och inte kan tranga igenom. Det finns manga exempel pa detta i
fysiska vérlden. Om ett hjul snurrar sakta, kan man kasta en boll genom ekrarna, men inte om
det snurrar hastigt. Om en vattenstrale ar tillrackligt stark, kan man inte hugga igenom den med
ett svard, ty vapnet kastas undan, som vore vattnet ett fast dmne. En valkénd saga for barn
handlar om en man, som kunde sta ute i regnet och svinga sitt svard med en sadan fart dver
huvudet att icke en droppe kunde komma igenom cirkeln och falla pa honom!

Citatet om lampan ar hamtat frdn Bhagavad-Gita. Fortsdttningen lyder: ”En sadan liknar den
behirskade tankens yogi, forsjunken i jagets yoga” och forklarar vidare att han da ser jaget
genom jaget och ar fornojd i jaget, att han anser det icke finnas nagon storre vinst bortom detta
och aldrig mer upprores, ens av djup sorg.

Yogins upplevelse dr en verklig intuition, eftersom den kommer inifran, fran en del av
naturen som &r djupare an till och med det kausala. Hur en dylik intuition uppfattas i person-
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ligheten, om den alls gor detta, beror pa det slags manniska som upplever den. Det finns tva
huvudsakliga overforingssatt — det ena genom det hogre till det Iagre mentala och det andra
direkt fran buddhi till emotionalkroppen.

Vilket av dessa tva satt som &r lattast att tillampa beror pa det sétt pa vilket man kausaliserade
fran djurriket for lange sedan. Somliga gjorde detta genom djup forstaelse, andra genom en vag
av hogt driven kansla, sannolikt kénsla av hangivenhet till en mansklig husbonde. Med det forst
namnda sattet nar den ner i det lagre mentala sdsom en évertygelse, som for att framsta sasom
sanning numera inte behover nagon reflektion, &ven om manniskan maste ha forstatt den i
tidigare liv eller utanfor fysiska kropparna i lagre mentalvérlden. I deras fall som kausaliserat
genom kansla mottas intuitionen genom kanslorna, inte genom det mentala.

| intetdera fallet kan dessa intuitioner komma igenom pa ett tillfredsstéllande satt, savida
héljena inte ar stadgade. Det ar liksom dverforingen av en musikalisk ton. Om den kommit icke
genom luften utan genom en tjock véagg, kan det handa att den &r dampad och att den later
alldeles annorlunda an den borde. Om den maste passera genom nagon storning — till exempel
en storm — blir den &nnu mindre klar. Denna sist anforda liknelse motsvarar tydligt det fall, vari
emotional- och mentalkropparna ar fulla av stérningar.

Och da, du sokare av sanningen, blir din tankesjal liksom en galen elefant, som
rasar i djungeln. D& han misstar skogens trad for levande fiender, forgas han i sina
forsok att doda de standigt véaxlande skuggor som dansar pa de solbelysta
klippvaggarna.

Jag vet inte om nagot dylikt faktiskt sker i djungeln, men tanken ar att en elefant i raseri
antingen misstar traden for levande fiender eller, vad varre &r, anfaller klipporna och darvid
forgas. Pa motsvarande satt kan nagon ha upplevat att det mentala, nar det kanner den nyvackta
energin fran det hogre jaget komma ner ovanifran, gor uppror med ett sista valdsamt utbrott
mot sin nya herre, da det i sitt hogmod och sin fruktan ar ovilligt att avsta fran sin sjalv-
standighet, som det sa lange atnjutit. Da rasar det mentala, och de sista reserverna av tvivlens
och misstankarnas harskaror inkallas fran varje hala och vra och rusar fram for att strida mot
ljuset, varvid de misstar varje rorelse for en arg vedersakare. Det mentala ar hbgmodets faste,
och det som finns kvar av denna egenskap reser sig i hat mot den som &r det 6verlégsen, alldeles
liksom de som forféljde Jesus reste sig och dodade honom, da de icke stod ut med att jamfora
sin egen jordiska l&ggning med hans renhet och storhet.

Tag dig i akt pa det att i omsorgen om jaget din sjal icke mister fotfastet pa deva-
kunskapens mark.

Tadig i akt pa det att i glomskan av jaget din sjal icke mister herravaldet éver det
skalvande sinnet och salunda forverkar sina erévringars valfortjanta frukter.

Devakunskapen avser har, liksom forut, kunskapen om det gudomliga som ligger till grund
for hela manifestationen. Det finns en fara i att kandidaten i sin &ngslan att forvissa sig om att
han gar den ratta vagen blir icke sjalvisk utan sjalvupptagen. Mellan dessa bada finns en verklig
skillnad. Ingen av oss skulle avsiktligt taga nagot for sig sjalv med vetskapen om att det skadade
en annan. Om ett dylikt fel funnes, skulle det framtrada i auran i en matt brungra farg. Men det
finns en fara for att vara sjalvcentrerad, att alltfor mycket betrakta tingen ur den egna
synvinkeln. Detta framtrader i auran sdsom ett hardnande av den yttre begransningsytan, vilket
hindrar intryck utifran att komma in.

Den andra varningen avser det enda jaget, som inte far glommas. Aspiranten maste alltid
minnas att alla &r ett, att den gudomliga enheten finns i alla. Detta ar en praktisk undervisning,
giltig i alla varldar. Fysiskt maste manniskan vara ren, uppriktig och sann, sa att hon inte smittar
samhallet. Emotionalt och mentalt maste hennes kanslor och tankar vara rena och upphdjda,
icke for att hon sjalv skall njuta av det, utan for omgivningens skull.

Tag dig i akt for forandringen, ty forandringen ar din store fiende. Denna forand-
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ring vill sld dig tillbaka och halla dig ifran den vag du vandrar, driva dig bort pa
tvivlets Ilomska myrar.

Varningen for forandring synes i forstone en smula egendomlig, i synnerhet nar vi minns att
vi alla standigt forandras och att vi genom att vandra vagen har blivit denna vag och salunda &r
mycket ivrigt upptagna med att forandras. Vad som har menas ar att man maste taga sig i akt
under detta skede av forandring, sa att man icke dndrar sin grundval eller grundlaggande
installning. Det finns ett skede av prévningar, da man uppger de vérldsliga ting man brukade
satta varde pa och annu icke har ett fast grepp om de nya och hdgre tingen. Dessa har varit
synliga for oss i vissa stunder, nar vi ar som bast, men vi har fallit undan fran dem gang pa
gang, ner i detta tillstand av andlig torka, som sa manga mystiker talat om. Det som fordras ar
att man haller fast vid visionen genom alla dessa véxlingar, icke andrar sin grundlaggande
hallning.

Dessa forandringar kan astadkommas pa flera satt. Ibland ror det sig bara om att den fysiska
hjarnan far nagot for mycket eller for litet blod. Dylikt paverkar holjena men far icke tillatas
paverka den verkliga manniskan. Nar vaxlingarna kommer, bor vi séaga: "Jag vet att detta skulle
komma. Jag vet att jag forut sag klart. Nu ser jag otydligt och borjar tvivla, men jag vet att jag
skall komma igenom denna nedslagenhet, att den blott &r en vaxling i min emotionalkropp.”

Ibland &r det en svar chock och prévning for manniskor att 6verge en askadlig och malerisk
barnatro, sedan de insett att denna inte ar forenlig med det verkliga livets fakta och ej langre
kan tillfredsstélla tankens och hjartats behov. Dérefter foljer ofta tvivel pa allt och ett tillstand
utan inre styrning, som i ytterlighetsfall kunnat vara i flera liv. I ett dylikt fall maste man lyssna,
lasa och tanka och halla sig till de hypoteser som bést forklarar fakta, tills tvivlet 6vervunnits
genom den kunskap som forr eller senare sakerligen kommer. Det ar forstas inte nodvandigt att
ga igenom en sadan skeptisk period. Det ar fullt mojligt att 6verge de senare gjorda tillaggen
och vidga sin religion steg for steg, tills man kommer fram till den teosofiska forstaelsen av
dess budskap.

Sta redo och var forvarnad i god tid. Om du forsékt och misslyckats, o du ofor-
farade kampe, mist fordenskull icke modet. Kampa vidare och ga pa i anfallet om
och om igen.

Den oradde krigaren med dyrbart livsblod rinnande ur vida och gapande sar
fullfoljer anfallet pa fienden, driver honom ut ur hans faste, besegrar honom, innan
han sjalv uppger andan. Handla allts3, alla ni som misslyckas och lider, handla
liksom han, och ur er sjals faste jaga alla era fiender bort — aregirighet, vrede, hat,
aven skuggan av begéar — aven nar ni misslyckats. . . .

Minns, du som strider for manniskans befrielse, varje misslyckande ar framgang,
och varje arligt forsok far med tiden sin beléning. De heliga frén, som gror och vaxer
osedda i larjungens sjal, deras stjalkar vaxer sig starka vid varje ny provning, de
béjer sig likt vass men knacks aldrig och kan heller aldrig forloras. Men nar stunden
ar inne, slar de ut i blom.

Men om du kom beredd, sa hys da ingen fruktan.

I en fotnot till detta hanvisar H.P.B. till den bekanta tron att varje tillkommande helgon ar en
ny soldat i hdrskaran av dessa, som verkar for mansklighetens frigorelse och att i den nordliga
buddhismens ldnder, ddr man undervisar i ldran om nirmanakayaer, varje ny bodhisattva kallas
en mansklighetens befriare. Vi maste forstas minnas att hon avser alla dem som blivit arhater,
icke endast det stora vasen som fyller bodhisattvans uppgift. Envar som skrider framat, gor det
for alla.

Kandidaten kan pa denna vag icke dga personlig aregirighet. Tanken pa egen ara ar sjalvisk,
och langt innan aspiranten natt detta stadium, har han bestamt riktat sin vilja mot dylika begar.
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Maéastarens larjunge tanker ej "Vad ar det jag 0nskar?”” utan ”Vad &r det mastaren onskar?” Nar
vi inser att vi ar gnistor av den gudomliga elden, kan vi tanka endast pa vad gud vill. Vi ar delar
av honom, var for sig kan vi inte ha nagon &ra, varfor tanken pa egen ara ar en fullstandig
villfarelse.

Ingen ménniska, som fortsatter att forsoka, kan misslyckas. Hon kanske inte lyckas med att
gora just det hon vid ett visst tillfalle ville géra. Men om hon lagt kraft i sin anstrangning, kan
den inte vara bortkastad. Varje gang hon forsokte och det slog tillbaka pa henne sjalv, erholl
hon storre styrka for framtiden, detta eftersom verkan och aterverkan ar lika och motsatta.
Vidare galler att envar som forscker maste lyckas, eftersom evolutionens hela rorelse ar pa hans
sida. Han vet ej hur tjock den mur av karmiska hinder ar som han maste bryta igenom, icke
heller i vilken stund han till sist kommer igenom till ljuset pa andra sidan.

Under dessa omstandigheter dr det bara daraktigt att fortvivla eller sluta forsoka endast darfor
att man annu icke lyckats. I sin stora dikt Saint Paul skriver Frederick Myers: O mé&nniska,
varfor ar du fortvivlad? Gud skall forlata allt forutom din fortvivlan.” Att fortvivla ar att synda
mot den helige ande, att fortvivla om sin egen kraft &r att fortvivia om hans kraft som verkar
genom dig, sa att du stanger dig av fran honom.

Aryasanga uppmanar kandidaten att vara liksom krigaren, som strider och vinner slaget i
samma stund han sjalv ger upp andan. Han maste halla ut till det allra yttersta och aldrig ge
upp. Léararen vet att doden blott ar nagot obetydligt, ej vart att beakta i vart arbete. Den blir var
lott i sinom tid, somliga &ldre har kanske manga ar kvar, medan andra yngre plétsligt rycks bort.
Vi fortsatter med vart arbete lika fullt efter 6vergangen som fore.

Hidanefter dr din vig rojd dnda genom virya-porten, den femte av de sju portarna.
Du befinner dig nu pa den vig som leder till dhyanas hamn, den sjétte porten, bodhi-
porten.

Dhyana-porten ar lik en alabastervas, vit och genomskinlig. Darinom brinner en
stadig gyllene eld, prajiias liga, som strilar ur atma.

Du ar denna vas.

Vi har hér en underbart skon liknelse — alabastervasen med en stadig gyllene eld inom sig.
Den &ar en god bild av buddhikroppen eller -holjet, som ar ytterligt genomskinligt och icke
bjuder ndgot hinder for livets enhet 1 denna vérld. Dhyana dr den hogre meditation som utfores
i denna kropp. | denna meditation soker man forsta meditationsforemalets innersta mening, eller
om man riktar sin tanke pa nagon av de stora, soker man forsta sin medvetenhetsgemenskap
med honom. Det finns i detta tillstand icke langre ndgon yttre kunskap. Man star icke langre
utanfor, tanker ej pa foremalet sasom nagot fran en sjélv skilt, utan man inser dess natur genom
att bli ett med det, kontemplera det inifran.

Du har fjarmat dig fran sinnenas féremal, fardats pa seendets vag, pa hérandets
viig och stir i kunskapens ljus. Du har nu nétt titiksha-tillstindet.
O naljor, du ar trygg.

Samma ord, titiksha, har brukats, sdsom vi sett, om en av forutsittningarna, ett av inslagen i
det goda uppforandet, och betyder uthallighet. Termen brukas aterigen, men nu pa ett hogre
stadium. | en fotnot sdger madame Blavatsky att den betyder ”hdgsta likgiltighet for, upp-
givelse, om sa erfordras, for det som kallas behag och obehag for allt’, men utan att kanna
nagot behag eller obehag av dylik uppgivelse — kort sagt, det att bli fysiskt, mentalt och
moraliskt likgiltig och oké&nslig for vare sig behag eller obehag.”

Detta ar inte sarskilt klart uttryckt. Kandidaten handlar inte av hénsyn till behag och obehag.
Han helt enkelt gor det han vet vara sin plikt. Han k&nner alltjamt, liksom andra gor, behag och
obehag i sina holjen. Andock kan sigas att pa hans stadium gladjen &r sa stor, tanken sa stint
riktad p& malet att behag och obehag lange sedan mistat sin makt. Aven om Kristus till fullo
kan kanna och ropa ut, ”Min gud, min gud, varfor har du 6vergivit mig?” ljuder &ndock i hans
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hjérta ropet, ”Min gud, min gud, hur forharligar du mig icke”, sasom jag forklarat i boken The
Masters and the Path i skildringen av fjarde initiationen.

SJATTE KAPITLET
DEN SJUNDE PORTEN

Vet, du 6vervinnare av synder, att nar Sowani val korsat den sjunde véagen, dallrar
hela naturen av gladjerik bavan och kanner sig kuvad. Silverstjarnan stralar nu ut
nyheten till nattens blommor, backen porlar ut berattelsen till smastenarna, morka
havsvagar danar den for de omspolade klipporna, valdoftande flaktar sjungen den
for dalderna, och de statliga furorna viskar gatfullt: ”En maéstare har uppstatt, en
mastare for dagen.”

C.W.L. — Maéstaren for dagen betyder den som blivit trygg for den innevarande cykeln, avser
alltsd den kandidat som genomgatt forsta initiationen liksom dven den som natt den andra
stranden. Att hela naturen glads at en dylik handelse ar ett enkelt faktum, som héar uttrycks skont
och poetiskt. | en sadan stund &r det manga som marker att de pa ett sétt de ej kan forklara
ké&nner sig glada och ibland & medvetna om en dallring av bestdmt andligt slag. De flesta
manniskor av vara civiliserade raser ar sallan tillrackligt kansliga for att bli medvetna om dessa
skeenden, men kansliga individer kan mycket val vara det: "Jag kénner mig sa egendomligt
lycklig i dag. Jag undrar vad som kan ha hant.” Det fornims i naturen pa detta satt — sasom en
skon kansla av vélbehag.

De flesta ménniskor ar fullt i fard med att utveckla det mentala och har till foljd dérav mistat
mycken kanslighet, som uppstar mera i samband med kanslornas utveckling an med intellektets.
Hogre staende vilda folkslag ar pa manga satt langt kansligare men vanligen endast pa ett oklart
och obestamt satt och utan nagon kontroll éver denna kanslighet. De mottar intryck och kan
ofta forutsaga handelser i allmanna ordalag. Allt detta kommer ater oss till del, men i en klar
och bestamd form pa ett hogre varv i spiralen, i samband med att de hogre kanslorna utvecklas.
Nar denna utveckling kommer, far vi icke endast erfara den kansla av vélbehag och lycka som
atfoljer dessa stora handelser utan dven veta varfor vi kanner detta och ur vilket centrum den
stora gladjesangen hojes. Den Gvriga naturen, som visserligen ligger nedanfor vart stadium, ar
annu inte centrad pa det materiella sa som manga manniskor ar. Savida djuret ej ar fullt upptaget
med nagot begar, som harror ur hunger eller nagot annat kroppsligt behov, ar det i allménhet i
nagon man mottagligt for denna dallring.

Teosofiska samfundets stora &ndamal &r icke s mycket att framja den mentala utvecklingen
som att héja dem som &r redo for detta till att bli mottagliga for buddhiska inflytanden, att
ateruppvacka medlemmarnas kanslighet pa ett hogre varv av spiralen och forbereda dem for
den nya rasen. Samfundet ogillar inte mental utveckling — langt darifran — men forbereder for
nésta stadium, ndr intuitionens kéarlek kommer att frambringa harmoni och broderskap och
anvanda det utvecklade intellektet for att bygga en ny civilisation, byggd pa dessa ideal.
Eftersom vart samfund &r i nara samklang med de hogre varldarna, ar det mycket kansligt for
de krafter som frigores, nar annu en "manniskoson” fodes. Det mottar den forsta kdnningen av
det stora utflédet, och detta ger det en ny eggelse. Dess arbete 6kar och sprider sig, och det blir
ett framsteg i antal och broderskanslor.

Ibland framkallar dock denna stimulans friktion pa grund av brist pa kansla for proportioner.
Nagon maktig tanke uppstar hos en medlem. Inflodet av kraft intensifierar den — och det &r
mycket gott, om det ar en valbalanserad manniska, som darfor kan fullfélja sina ideer utan att
nedvardera andras. Men dar det rader obalans och ett inskrankt synsatt, kan meningsskiljaktig-
heter starkas. Vi har i teosofin olika inriktningar i vart arbete. Somliga &gnar sig at ett visst
slags verksamhet och andra at andra slags, men det ar fara a farde, nar en manniska borjar tro
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att hennes inriktning &r den som hela Samfundet borde félja och framhdava. N&ar andra soker
forverkliga sina ideer, tenderar denna person anse att de inte verkar for Samfundets béasta, da
de ju inte kommer till hennes hjélp. Det &r ej att undra pa att entusiasmen ibland vallar friktion
i dylika fall, nar broderskéarleken och den verkliga toleransen blir nagot eftersatta.

Var stora president har stundom forklarat att hon ofta arbetat med andra pa en sadan idé hos
dessa som “kommit i andra eller tredje hand”. Hon visste vad som var bést men gav i tysthet efter
for samjans skull och for att manniskor skulle fa erfarenheten av att genomfora sina ideer. Om
nagon kommer till henne med planer som han ar mycket uppfylld av, avrader hon honom icke
utan sager, "Gor det, forsok och lycka till!” Han forscker och finner kanske nagot ar senare att
det inte var det basta, sa att han andrar det. Men ibland har goda resultat uppnatts pa detta satt.

Det &r nastan alltid klokt att lata ménniskor préva sina uppslag, men alltid ledsamt, nér de
soker tvinga dem pa andra. Erfarenheten lar oss allt mer att det viktigaste i Samfundet ar
harmonin mellan dess arbetare. Man kan rentav saga att harmonin mellan arbetarna ar viktigare
an framgang i nagot enskilt arbete. Ma darfor envar folja den basta inspiration som kommer
honom till del, men ma han ocksa hysa fullast mojliga medkénsla for andra i dessas egna ideer.
Om vi utan men foér den anda av harmoni som gér Samfundet till en fulldndad kanal fér hdgre
krafter, en 6ppen dorr for de stora, kan hange oss at kraftfull verksamhet, &r det mycket val
stéllt, men annars icke.

Den silverstjarna, som namns i texten, kan ocksa betraktas sasom initiationens stjarna. Den
ar tecknet pa konungens tanke och narvaro. | initiationsceremonin kallar den som officierar i
hans, den ende initiatorns stélle, pd honom att stadfasta det som utforts, och svaret blir
silverstjarnans framstralande.

Han star nu liksom en vit pelare i vaster pa vars yta den eviga tankens uppgaende
sol utgjuter sina harligaste stralar. Hans medvetenhet, lik en stillad ocean utan
strander, utbreder sig i granslés rymd. Han haller liv och dod i sin starka hand.

Ja, han ar méktig. Den levande kraft, som frigjorts hos honom, den kraft som &r han
sjalv, kan lyfta illusionens tabernakel hogt ovan gudarna, ovan Brahma och Indra.

Genom det stora vita brodraskapet kommer till varlden allt det ljus som avlyfter ménnisko-
livets morker och i oerhdrd grad paskyndar mansklighetens evolution. Ofta har "Oster” brukats
sasom en symbol att ange brodraskapet med avseende pa dess lokalisering. De av dess med-
lemmar, som har ansiktet vant till att hjalpa dem i den yttre varlden, kan déarfor sagas vara vanda
mot vaster.

Den illusion som héar asyftas ar avskildhetens. Aspiranten har nu vunnit sin frihet fran denna
illusion, och pa vagen kommer han nu att hoja sig steg for steg, varld for varld, tills han forintat
illusionen pa vart och ett, i var och en av dessa och &r sin egen herre i manniskolivets alla
varldar. Det synes icke finnas nagon grans for hur hogt manniskan kan stiga, sa att hanvisningen
till Brahma och Indra ar ingen 6verdrift. Den paminner dven om en rad i Asiens ljus: "Hogre an
till Indras lott man | lyfta eder egen.”

Ett exempel pa hur denna bild tillampas i praktiken ar det byte av strale som beskrivs i boken
The Masters and the Path. Det ar i var jords hierarki mojligt att skrida langre framat pa forsta
stralen &n pa andra, och langre pa andra an pa nagon av de fem évriga. Den som har stigit anda
till sjunde initiationen pa nagon av de fem senare stralarna, maste alltsa 6verga till andra eller
forsta stralen, om han vill fortsétta till attonde initiationen och till forsta stralen ensam, om han
vill ga annu langre. 1 Den Hemliga Laran jamfores Indra med andre logos, solguden, och
Brahma tredje logos, skaparen. I hierarkin representeras dessa bada av (1) chefen for andra
stralen, Buddha, och (2) Mahachohan, som styr de fem stralarna tre till och med sju. Varldens
herre ar pa forsta stralen, och han har lyftat sin lott hogre dn de bada andra.

Nu skall han forvisso na sin stora beléning!
Skall han icke bruka de gavor den skanker till hans egen vila och sallhet, sin
valfortjanta valgang och harlighet — han, som kuvat den stora villfarelsen?
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Nej, o du store sOkare av naturens dolda kunskap! Om man vill félja den helige
Tathagata i sparen, dr dessa gavor och krafter icke for jaget.

Ville du s& damma de vatten som fotts pa Sumeru? Skall du avleda strommen for
din egen skull eller driva den tillbaka till sin urkélla pa cyklernas vagkammar?

An en gang kommer vi till frdgan om befrielse fran kretsloppet av fodelse och dod med den
darmed sammanhangande tanken pa vila. Pa detta stadium kan det icke finnas nagon kénsla av
trotthet och moda, sadan som vi har har nere, men nar man nerifran gor sig en forestallning av
adepten, som forblir i inkarnation i miljoner ar, forefaller hans lott skrammande tréttsam. Likval
betraktar kandidaten, som Aryasanga tilltalar, detta nedifrdn. Léiraren 6nskar att han ej skall
vara ovillig att mota denna framtid, &ven om han for nérvarande kan se blott den moérkare delen
av bilden. Det &r kanske omajligt for lararen att beskriva detta hogre livs gladjedmnen. Dessa
kan ej uttryckas i ord som brukas for nadgon sadan jordisk lycka vi vet av. Det ar saledes en
smula farligt att framhalla dess gladjeamnen sasom nagot lockmedel for kandidaten, da detta
kunde forma honom att, alldeles oavsiktligt, rikta sin tanke pa nagot lagre slags lycka och
darmed férsena sin vandring framat.

Berget Meru eller Sumeru ar gudarnas berg, i storsta allménhet motsvarande grekernas
Olympen. Allt gott flédar ur denna kélla. Denna strom flddar in i varje brodraskapets medlem
och bor floda genom honom vidare ut i varlden — annars skulle han formligen ddmma upp
strommen. Men om sa vore fallet, skulle han naturligtvis bli en av de misslyckade.

Om du vill att denna strém av med mdda férvarvad kunskap, av himlafédd visdom
forblir ljuvt rinnande vatten, far du icke lata den férvandlas till en trog och osund
pol.

Vet, om du vill bli Amitabhas, den urildriges medhjilpare, s maste du avligga
det ljus du forvarvat, likt de tvenne bodhisattvaerna, sa langt alla tre varldarna nar.

Till detta fogar madame Blavatsky foljande not:

I den nordbuddhistiska symboliken sigs Amitabha eller den grinslosa rymden
(Parabrahman) i sitt paradis ha tva bodhisattvaer — Kwan-shi-yin och Tashishi —
vilka alltid utstralar ljus over de tre varldar, vari de levde, daribland var egen, for
att med detta (kunskapens) ljus hjalpa i undervisningen av yogier, som i sin tur
frilser minniskor. Deras upphdjda stillning i Amitabhas rike beror pa de barm-
hartighetsgarningar de utférde, nar de sjalva var dylika yogier, sager allegorin.

Detta ar en smula invecklat och tarvar nagon forklaring. Madame Blavatsky satter har
Amitabha lika med Parabrahman, men det ar svart att forsta hur det sa skulle kunna foérhalla
sig, nar den forstndmnde &r det odndliga ljuset, den o&dndliga visdomen, alla buddhaernas essens.
Parabrahman &r den forsta medlemmen av den stora treenigheten. Avalokiteshvara &r den andre,
som ocksé dr Amitabha, betecknad sdsom Buddhas “mellersta princip”. Med denna andra eller
mellersta princip kan vi bli medarbetare, men icke med Parabrahman.

Emellertid talar hon ofta om de tva sasom en, eftersom Parabrahman ar den dolda visdomen,
och han manifesterar sig sdsom Avalokiteshvara, den manifesterade 1shvara, logos. Nér vi
skadar uppat nedifran, inser vi att det inom oss och inom allt finns en gud som ses (den andre
av de tre) och en gud som &r dold (den forste av de tre).

Den mellersta principen kallas aven bodhisattvan och beskrivs sasom tvafaldig, manlig och
kvinnlig, ndmligen Kwan-shi-yin, den manliga aspekten, och Kwan-yin, den kvinnliga aspekten
av Avalokiteshvara. Den sistndmnda sags “efter behag antaga vilken form som helst for att
frélsa manskligheten”.

En fotnot uppger att alla tre varldarna avser "varats tre varldar, den jordiska, den astrala och
den andliga”. Madame Blavatsky anvander har termen “astral” pa ett ovanligt sétt, sdsom hon
ocksa gjort i Den Hemliga Laran, nar hon berort detta amne. Hon delar manniskans hela tillvaro
fran monaden till de materiella kropparna i tre delar: forst den andliga delen, som ar monaden,
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sedan den astrala, som omfattar atma-buddhi-manas eller det dversinnliga riipa, och tredje
delen, den materiella eller jordiska, omfattande de lagre mentala, astrala (emotionala) och
fysiska kropparna.

Hanvisningen till de tva bodhisattvaerna kan uppfattas dven i en annan betydelse, sasom
avseende de tva stora broderna, herren Gautama och herren Maitreya, vilka foretrader den
mellersta principen i hierarkin, varvid den sistnamnde &r liksom vand nedat, for att agna sig at
manniskorna sasom personligheter i de lagre vérldarna. Beréattelsen om dessa bada broders
underbara anstrangning och uppoffring har atergivits i boken Mastarna och vagen.

Men fran méansklig synpunkt kanske den mest praktiska tolkningen av allegorin ar denna.
Gautama blev ett med Amitabha — det vill sdga han blev Buddha. Han fortsitter sitt arbete 1 de
hogre varldarna, men bland manniskorna. Han verkar genom den tvafaldiga bodhisattvan,
vilkens manliga gestalt & Kwan-shi-yin, herren Maitreya, och vilkens kvinnliga gestalt ar
Kwan-yin, den forres gatfulla foljeslagerska och shakti i nastan alla religioner.

Vet att den strém av dvermansklig kunskap och devavisdom du vunnit, maste ur
dig sjalv utgjutas i en annan fara.

Vet, o naljor, du av den hemliga vagen, att dess rena, friska vatten maste brukas
att gora oceanens bittra vatten ljuvare. Detta méaktiga sorgens hav har bildats av
manniskors tarar.

Den 6vermanskliga kunskapen avser formodligen den nyckel till kunskapen som den invigde
far, nar han tar sitt forsta steg. Den som genomgatt flera initiationer, &ger vissa kvantiteter
kunskap han ej far meddela andra. Han handlar med denna kunskap, och det gor med
nddvéndighet en viss skillnad i vad han gor och hur han lever. Andra kanske iakttar dessa
skillnader och anammar dem genom efterapning eller hangivenhet. De som av naturen &r fallna
for protest, invander mot detta slags imitation av stora manniskor. De papekar att en méanniska
kan vara stor i vissa avseenden men icke alls i manga andra, att de som blir dylika anhangare
latteligen blir offer for vidskepelse, sasom manniskorna gjorde i berattelsen om katten och
sangstolpen. De sager &ven att den som lever livet med sjélvtillit utvecklar kraft. Allt detta &r
sant, men man kan ha gagn av och raka i fara med vardera metoden. Darfor bor envar vandra
den véag som for honom &r den naturliga, varvid han samtidigt bemddar sig om att soka forsta
och respektera den som valjer den andra vagen. Det &r inte oférnuftigt att félja dens handlande
som vet litet mer &n vi sjalva. Barn gor och séger efter vuxna, eftersom de k&nner sig vissa om
att de vuxna vet mer an de sjalva gor, och i manga fall har de ju ratt. Det &r lika sa riktigt att de
flesta barn i allmanhet ser sin far som den stdrste mannen i vérlden, och ingen torde vél sdga
dem att de har fel.

Devavisdomen ar formodligen den gudomliga visdom som vi kallar teosofi. Den ar kunskap
om virldarna sésom boningar for gudomligt liv, icke endast omraden i yttre mening. Aryasanga
haller alltid isar vad man verkligen vet och vad man blott tror sig veta. Om han bevistade nagon
av vara teosofiska sammankomster, skulle han kanske séga: "Ni borde tro pa att emotional-
varlden och mentalvérlden finns, eftersom det ar en nddvandighet fér fornuftet. Men ni vet det
inte, sdvida ni inte har egen direkt erfarenhet av dem.” En dylik kunskap ar 6vermansklig endast
i den meningen att den for narvarande ligger utom rackhall for den normala manskligheten,
ehuru den i sinom tid kommer att bli tillganglig for den genomsnittliga manniskan.

Direkt egen erfarenhet gor en stor skillnad for insikten om dessa sanningar. Jag minns att W.
T. Stead en gang sade att han gjort omfattande studier och unders6kningar av psykiska fenomen
men att han en dag fick en klarvoajant vision, som gav det hela ny farg och verklighet. Han holl
pa att somna, nar han framfor sig sag en liten bild av en havsstrand, déar vagorna slog mot
klipporna. Det var en obetydlig sak, men den larde honom mycket. Han sade: ”"Nu forstar jag
vad en kl&rvoajant menar, ndr han séger att han ser det ena eller andra.”

Det gjorde en mycket stor skillnad for dr Besant och mig sjalv, nér vi sjalva borjade se de.
Vi var utifran bekanta med fakta om emotionalvarlden och mentalvarlden, men att direkt se
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dem gjorde dem levande for oss. Ocksa vad galler den fysiska varlden har den som lart sig
enbart genom bocker ett slags livlds och torr kunskap, medan den som levat denna kunskap har
den full av farg och ljus. Jag minns vél denna skillnad, sadan den framtradde hos buddhist-
munkar jag brukade traffa pa Ceylon. En av dem beharskade fullandat bockernas innehall och
kunde citera ur dem for att belysa varje enskildhet i sin religion, medan en annan, som hade
viss erfarenhet av meditation, citerade mindre men hade langt mer att séga.

Det ar icke sa att kldarvoajans ar nagot som genast uppstar och i en sadan form att den ar
tillforlitlig. Mycken noggrann traning fordras for att en ménniska skall kunna se ratt, inse
betydelsen av vad hon ser och utesluta de personliga felké&llorna. Man kan l&dgga ett teleskop i
handerna pa en méanniska och sedan vanta sig att hon skall veta allt om stjarnorna — men
egentligen &r det mycket litet hon far veta, forran hon utbildats i att anvanda teleskopet ratt och
har lart sig att tolka det hon ser med mycken kunskap och intelligens. Astronomer har funnit att
de i dessa undersokningar ocksa maste taga hansyn till den personliga faktorn.

| klarvoajansen visar sig detta i manga olika former — det kan handa att man ser tingen nagot
for stora, nagot for bla, nagot for roda och sa vidare. Egna forutfattade asikter gor sig ocksa
gallande. Ett exempel &r en klarvoajant dam, som ocksa var en ivrig kristen och envisades med
att forknippa tankar om dopet med olika slags utgjutande av vatten hon handelsevis kunde se
och blev ganska stétt, nar andra inte kunde halla med henne om hennes uppfattning. Hur vi &n
bemddar oss, kan vi ej se allt fullstandigt, sasom skulle behovas for exakthet. Det kan rent av
vara sa att mastarna pa sitt adeptstadium maste taga hansyn till sin ”personliga faktor”, nar de
arbetar i de lagre varldarna.

Den invigde har emellertid en pa erfarenhet grundad absolut visshet, som sétter honom i stand
att vara en kanal for de hogre krafterna. Detta d&ndrar hans mental- och kausalhdljens polaritet,
sa att han kan anvandas sasom andra icke kan, hur hogt dessa &n ma vara utvecklade i andra
avseenden.

Ack! Nar du val blivit liksom fixstjarnan hogst pa himmelen, maste detta klart
lysande klot skina ut ur rymdens djup for alla utom for dig sjalv, giva alla ljus utan
att taga av nagon.

Man far ej fatta detta som om stjarnan sorjde 6ver att behéva skina. Den skiner darfor att den
icke kan annat. ”Varelserna lyder sin egen natur, vad nyttar det att soka hindra dem?” sager
Bhagavad-Gita. Hinder vallar alltid sorg. Den som dlskar virlden, vill skina pd den for alltid.
Sorgligt vore det, om han ej finge gora det.

Ett storslaget exempel pa detta far vi av de méktiga vasen som lever i de former som for oss
ter sig sdsom risgryn” eller "solagg” for att genom dessa strala ut ljus, varme och livskraft Gver
systemet. Detta omtalas alltid sasom ett offer for deras del. Men det sker spontant, det ar deras
sétt att uttrycka sin inre natur. | stallet for att leva ett liv av harlig aktivitet i ndgon hogre varld,
som Vi ej kan begripa, behaller de fysisk kropp och lever i det fysiska till gagn for de vérldar
som vandrar runt var sol. De bildar i sannaste mening en skyddsmur, en kanal genom vilken
alaya kan floda 1 dnnu en fara.

Ack! Nar du en gang blivit lik den rena snon i bergsdalar, kall och okanslig for
berdring, varm och skyddande for det fro som sover djupt i dess skdte — den &r nu
denna sn6 som maste mottaga den bitande frosten, nordanvindens stotar, och darvid
for vassa och grymma tander skydda den jord som gémmer den utlovade skérden,
den skdrd som skall ndra de hungrande.

Liknelsen vid sno ar mycket skon men far icke drivas for langt. Larjungen maste bli lik ren
snd — vit, flackfri, obesudlad. Nér Aryasanga talade om detta for sina lirjungar, pekade han nog
pa de snokladda toppar som alltid fanns inom synhall.

Snon ar okanslig, men icke i den mening att den skulle pa nagot satt kunna skada, utan i den
mening att den sjalv ej paverkas av kolden. Hur kall den omgivande luften &n ma vara, forblir
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snon alldeles densamma. Eftersom den sjélv ar opaverkad, formar den skydda jorden fér den
starkare kylan. Det ar till denna formaga aspiranten maste hoja sig. Han far vara okanslig endast
i den bemarkelse att det inte ror honom, om han sjalv besvéras eller skadas av nagot yttre ting,
vad detta &n ma vara, men maste forbli ett skydd for det fr6 som sover darunder.

Froet ar det gudomliga hos manniskan. Detta borjar vakna hos alla dem som riktar sin
uppmarksamhet pa hogre ting och stravar att utveckla sig. Det ar detta fr6 som maste néras och
vardas hos andra. En upanishad sager oss att eken ligger potentiell i ekollonet. Den behover
blott utvecklas och ur luften, jorden, vattnet och solljuset hamta det som skall sétta den i stand
att manifestera sig. P4 samma satt har den gudomliga gnistan inom oss, monaden, fulla
mojligheten till den logos som vi en gang skall bli, men denna méjlighet maste forst utvecklas.

Vi maste ge dessa gudomliga fron dessa forutsattningar, med vilka de bést kan utvecklas i
lagre varldar. Vi maste darfor taga emot den bitande frosten, nordanvindens stétar, sa att vi
skyddar dessa andra som kan drabbas och hindras av detta. Det finns vissa som ar redo for
andlig undervisning, och de maste fa andlig naring. Dessa ar de hungrande, och dem maste Vi
ge den foda de behdver for sitt vaxande. De vet inte riktigt vad de vill, men sa snart det bjuds
dem, tar de emot. Detta har somliga av oss erfarit med avseende pa teosofin. | samma stund vi
fick del av den, kénde vi: "Det r just detta jag vantat pa”, fastan vi dessforinnan icke visste vad
det var vi ville ha. Det finns manga andra som pa samma satt vantar pa att kanna igen det, och
vi maste vara liksom snén, vars uppgift ar att skydda sa lange kolden varar och sedan, nér solen
skiner, smalta bort och férsvinna.

Det &r just detta vi gor for barn i hemmet. Nér tiderna ar svara eller det rader nagot slags
bekymmer, ser vi till att barnen inte far veta om det. Om det blir livsmedelsbrist, far barnen
forst mat, medan far och mor avstar. Barmhartigt nog finns sa mycket av den gudomliga
instinkten inom oss att vi vet att det ar var plikt att skydda de unga och hjélplosa.

Samma anda maste tranga in pa andra livsomraden. Vi har kommit litet langre an de som
ingenting vet. Dessa &r de mest dmkansvarda, icke de som tror att de har stora intellektuella
problem och svarigheter, medan de kampar upp mot ljuset, sasom de som bekymras av att deras
religion ej innehaller allt de anser sig behdva. Det &r inte dessa som mest behover var
medkansla, ty de ar atminstone medvetna om att de stravar mot ljuset. Det ar mansklighetens
stora foraldralosa massa, dessa som inte vet att det finns nagot att kampa for, som mest behéver
var medkansla. Vi kan icke gora sa mycket for dem. Det enda man kan gora for en oklackt
kyckling i sitt skal ar att halla den varm. Livets varme ar vad vi kan strala ut. Vi maste vara
vanliga, visa broderskarlek och rattradighet. Nar de behover undervisningen, kan vi ge dem
denna. Men vi kan alltid ge dem kérlek och ténka vackra tankar om dem, ty &ven om de inte
mottar tanken exakt sasom vi tankte den, kanner de varmen liksom kycklingen gor i agget.

Det har sagts att det &r mycket gott att forkunna och l&ra, men den storsta av alla forkunnelser
ar att leva adelt. En grund till detta ar att det paverkar de manniskor som annu inte vet vad de
vill ha. De flesta manniskor ar upptagna med att fortjana sitt levebrdd och forsorja familjen och
bryr sig inte om teosofi eller religion. | England, som i Europa betraktas sasom ett religiost
land, récker gudstjanstlokalerna endast for en tiondedel av befolkningen. Kyrkor och olika slags
kapell &r vanligen icke ens halvfulla, sa vi kan séga att icke ens en tjugondedel av befolkningen
brukar bestka nagon gudstjanst. VVara foredrag om teosofi gor foga eller intet intryck pa folkets
stora massa. Man hade i det avseendet lika garna kunnat vissla en melodi eller l&sa upp en dikt.
Men de manga iakttar alltid de mer bildade och utvecklade och bildar sig en uppfattning om
dessa som har en béttre utbildning och stéllning i samhéllet. Den som lever ett gott, hederligt,
rent, osjalviskt liv, predikar darmed hela tiden for alla dessa, som inte kan paverkas genom det
talade eller skrivna ordet.

En invéndning mot mycket av missiondrers arbete ar att de satter forkunnelsen framom
exemplet. En missionar kanske bosétter sig i en enplansvilla i en indisk landsortsstad, ndra den
europeiske domaren och skatteindrivaren, som i sitt slag ar néastan en kung. Né&stan alla de
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hinduer som bor i omgivningen ar stranga vegetarianer och absolutister, men missionaren later
doda djur till kott for egen fortaring och har vanligen en karaff med whiskey eller nagon annan
spritdryck till reds, &ven om han inte sjalv deltar i den jakt pa faglar och mindre daggdjur som
hans europeiska vanner hanger sig at. Sedan forkunnar han Kristi renhet och karlek och dristar
sig ibland till att skymfa féremalen for folkets dyrkan. Vanligen vinner han darmed ingenting
annat an hos somliga hycklare, som kan skaffa sig materiella formaner genom forbindelsen med
honom. I skolorna lyckas han ofta undergrdva barnens religion utan att ge dem sin egen. Det &r
sallan han omvander en god hindu till en god kristen, vilket hursomhelst e torde vara till nagot
gagn, men ibland férvandlar han en god hindu till en likgiltig kristen. Det hade varit battre om
han foresatt sig att leva ett helgonlikt liv, sadant som hinduerna kan forsta, och sedan tala om
Kristus sésom sin gudomlige guru, som inspirerat honom och gjort honom till den han &r. Aven
for hans egna syften vore detta béattre propaganda, eftersom hinduer &r vidsynta och i allménhet
instéllda pa att lata andra religioners bekéannare placera sina gudomligheter vid sidan om deras
egna inkarnationer av gudomen.

Vi hor ofta manniskor saga att Osterns lander &r i fard med att snabbt kristnas, nar vad de
menar ar att dessa lander antar den moderna civilisationen med det som dartill hor, sasom
elektricitet och hygien och samtidigt verger vissa seder och bruk, sasom att kvinnor i hogre
samhallsstallning halls instangda i hemmet och att dktenskap ingas i mycket tidig alder, vilket
for nagra hundra ar sedan var ganska vanligt dven i det kristna Europa. Kanske de glommer att
Europas renldriga kristna kdmpade emot vetenskap och samhéllsreformer och hur dessa
forbattringar behdvde bana sig vég i trots av det slags ”kristendom” som missiondrerna sjélva
mestadels alltjamt forkunnar. Situationen vore komisk, om den icke vore bade skenhelig och
grym.

Sjalvddmda att genomleva framtida kalpaer utan tack och forbisedda av
manniskorna, inkilad liksom en sten med otaliga andra stenar att bilda skyddsmuren.
Sadan ar din framtid, om du gar igenom den sjunde porten. Byggd av manga
medké&nslans mastares hander, uppférd med deras plagor, hopfogad med deras blod,
varnar den manskligheten, eftersom maéanniskan ar manniska, skyddar den for
ytterligare och an storre lidande och sorg.

Dartill ser méanniskan den ej, fornimmer den ej, ej heller lyssnar hon pa
visdomsordet ... ty hon kanner det icke.

Men du har hort det, du vet allt, o du som har en ivrig, sveklos sjal ... Och du maste
vélja. Lyss da annu en gang.

Jag kan icke viirja mig for tanken att Aryasangas lirjungar méste ha sttt ganska lagt i vissa
avseenden, eftersom han finner det nddvandigt att gang pa gang upprepa att de inte skall vénta
sig nagot for egen del. Detta har vi ocksa fatt hora, men jag vagar hoppas att vi som studerar
esoteriken, natt ett stadium, dar vi inte bryr oss om att vi inte far nagon tack och uppméarksamhet
av manniskorna.

Forestallningen om att man behover dylika erk&nnanden synes vara betecknande for ett
ganska lagt stadium. Man fragar inte efter nagot tack eller behag i samband med frukterna av
ens arbete, likval handlar man noggrant och med forutseende. Det &r esoterikerns plikt att soka
i forvag se vad hans handling eller tal kan fa for konsekvenser och icke gora nagot dverilat. Det
ar var sak att gora vart basta och se till att ett mojligt misslyckande ej skall bero pa nagot som
brustit i var anstrangning. Det skall ocksa vara oss likgiltigt om vi far se resultat eller ej av var
insats.

Antag till exempel att en medlem av vart samfund far i uppdrag att grunda en loge i nagot
nytt omrade. P& denna uppgift satter han in all sin hangivenhet, visar all den takt han ager och
gor sitt basta pa allt satt. Om det sedan blir manga eller fa, som ansluter sig, bekymrar honom
icke. Det vore daraktigt av honom att med beklagande saga: ”Om nagon annan hade fatt
uppdraget, hade han lyckats battre.” Han skickades dit for att gora sitt eget, inte nagon annans
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bésta. Det ar misstag av en manniska att jamfora sig med andra.

Uttrycket "skyddsmuren” har vallat atskilligt missforstand. Det ar en skén symbol, men lika
litet som andra symboler far den drivas for langt. Intet annat ont hotar manskligheten &n det
som den sjalv har astadkommit. Vi sjalva ar vara enda majliga fiender. Ingen annan an hon
sjalv kan skada en manniska, och ingen annan an hon sjalv kan hjalpa henne. Det andra kan
goOra &r endast att visa henne hur hon kan hjalpa sig sjalv eller forsatta henne i en beldgenhet,
dar hon kan skada sig sjalv, om hon inte tar sig i akt. Manniskan i den yttre varlden sé&ger att
hon skadats av ndgon annan, som skymfar henne, men saken ar den att hon i sin vrede skadar
sig sjalv. Hon behdver inte k&nna vrede. Man séger att det ar naturligt att gora det, och det kan
det ju vara for den outvecklade ménniskan, men inte for den som lart sig nagot mera.

Uttrycket “eftersom manniskan ar manniska” kan tolkas pa tva satt. Det kan uppfattas i
betydelsen att skyddsmuren har funnits alltsedan méanniskan blev manniska eller kan det betyda
att den uppfordes darfor att manniskan ar bara manniska och darfor kan skada sig mycket illa,
savida hon icke far hjalp, skydd och ledning ovanifran. Antagligen ar bada tolkningarna riktiga.
Vi vet att adepternas loge & mycket gammal, att den fanns langt innan var mansklighet nadde
det stadium, dar den kunde frambringa adepter och att dessa vid denna tid horde till andra och
foregaende klotkedjor.

SJUNDE KAPITLET
ARYAVAGEN

Pa sowans vig, o srotaapatti, ir du trygg. Ja, pA denna marga, dir intet annat in
morker moter den trotte pilgrimen, dar riven av térnen handen droppar blod, fotter-
na skurits av vassa, hiarda flintstenar och Mara svingar sina starkaste armar — dér
ligger en stor beldning omedelbart bortom.

Lugn och oberord skrider pilgrimen uppfor den strom som leder till nirvana. Han
vet att han sjalv skall tvas vitare, ju mer hans fotter bloder. Han vet val att efter sju
korta, snart 6vergiende fodelser skall nirvana bli hans . ..

Sadan ar dhyanas vig, yogins hamn, det vilsignade mal srotaapattierna efter-
stravar.

C.W.L. — Termen sowan &r ytterligare ett buddhistiskt uttryck, som betyder detsamma som
srotaapatti — den som genomgatt forsta initiationen. I slutet av det som hér kallas dhyanas vig,
den meditation, varmed han stadigt arbetar sig upp genom buddhivérldens regioner, genomgar
han sin fjirde initiation och intrdder omedelbart i den nirvaniska vérlden.

Men han vilar inte dir utan antrdder arhatens vig till prajnas port. Med denna term menas
utan tvivel avldggandet av den sista bojan, som dr okunnigheten eller avidya. Det har fram-
kastats att Oversattningen “okunnighet”, som ar sa vanlig, ar nagot olycklig och att "ovishet”
vore battre. Tanken ar denna: oavsett hur mycken kunskap en manniska ma aga, ar hon likval
okunnig, sa lange hon erhallit denna kunskap endast genom att betrakta tingen utifran. Men néar
hon insett att samma enda medvetenhet innebor i alla ting, kan hon erfara dessas inre sida och
ager da vishet, prajna.

Praktiskt betyder detta att adepten icke ager all kunskap men &r i stand att erhalla resultatet
av varje kunskap han vill ha. Ett exempel: Nar jag forsta gangen fick formanen att traffa
mastaren Morya, talade han engelska langt ifran fullkomligt och med en kraftig brytning. Sedan
dess har han blivit avsevart mycket battre pa att tala spraket, &ven om nagot av brytningen &r
kvar. Méstaren Kiithiimi har alltid, sa vitt vi erfarit, talat engelska fullkomligt flytande och utan
minsta brytning men samtidigt med nagra sadana sma sardrag som finns i vars och ens tal och
som man kanner igen sasom hans egen stil.

Jag minns en upplevelse i ett tidigt skede, da en av mastarna ville skicka ett brev, skrivet pa

126



tamil. Eftersom han inte kunde detta sprak, bad han en sin larjunge, som kunde spraket, att
tdnka det han, mastaren, ville meddela. Sedan iakttog han hur larjungen i sitt medvetande
formade tankarna och precipiterade darefter ett brev, som var korrekt, ehuru han sjélv i det
fysiska inte visste betydelsen av de anvanda skrivtecknen.

Jag minns att mina inre k&nslor av hangivenhet och vordnad fick sig en liten torn vid tanken
att en méstare inte kunde tamil. Men jag fann ganska snart att det for en adept inte vore mddan
vart att veta allt pa samma satt som vi skaffar oss kunskap. Jag minns en anmarkning, som en
utomordentligt intelligent man fallde med avseende pa nagot som hade med astronomi eller
nagon annan naturvetenskap att géra. En van till honom hade uttryckt férvaning over att han
visat sig okunnig om saken ifraga och sagt: ”Vad, menar du att du inte visste detta?” Han
svarade: "Nej, jag visste det inte, och &ven nu, nér du har sagt mig det, kommer jag att l&gga
det at sidan och troligen glémma alltihop. Min hjarna rymmer bara en viss méangd information,
och jag tanker bli specialist pa mitt eget omrade.”

Hjarnkapaciteten ar begransad, och det ar oklokt att tillagna sig en véldig méngd information
som knappast har nagon betydelse for vart liv och arbete. Jag kdnde en gang en ung man, som
sade mig att han mycket ivrigt last bocker, som fanns i ett stort referensbibliotek i norra
England, tills han en dag beraknade hur lang tid det skulle taga honom att lasa alla de bocker
han ville studera enbart i detta sarskilda bibliotek. Berdkningen visade att det skulle krévas fem
hundra livstider, om han &gnade atta timmar varje dag at denna verksamhet! Han beslot da att
gora ett mycket noggrant urval av vad han skulle l&sa i framtiden.

Ett av de stora problemen i livet &r att besluta just vad slags kunskap man bor soka forvarva.
Karma for inom vart rackhall allt vi behover veta for vart narmaste framatskridande. Det &r
mojligt for oss att nd utéver detta och agna var tid och kraft at studium, som ej ar till gagn for
oss sjalva men som kan vara av vikt for ndgon annan. Ju mer vi lar, desto mer inser vi tingens
forlamande ofantlighet. Vi ar liksom sma kryp i ett stort rum, som vi beskadar ur ett av dess
horn.

Vi insag nagot av denna ofantlighet, nar vi undersokte en lang serie liv. Fér den langa tid
detta omfattade behdver vi gora bruk av dagjamningspunkternas precession for att kunna
markera tidsperioderna. Astronomerna anger denna precessionscykel till ungefar tjugofem
tusen ar, men hogre slags seende visade att den uppgar till trettioen tusen. Att de uppgifter
vetenskapen lamnat harutinnan &r inexakta beror pa begransningen av den tid forskningen
kunnat stracka sig 6ver — nagra hundra ar eller nagra tusen, om man beaktar kaldeernas upp-
gifter. Observationerna har saledes begransats till en mycket liten del av en cirkel, fran vilken
det helas storlek skulle beraknas, sa att minsta fel i narmevardet multipliceras flera ganger om.
Men detta dr dnda intet i jdmforelse med en brahma-alder med sina 311 040 000 000 000 ar.
Och de storsta avstand, vi kan klart forestdlla oss, ar ingenting mot de ljusar som skiljer
stjarnorna at.

Vi kan forestélla oss tva slag eller typer av larda. En lard av ena slaget har blivit det genom
att skaffa sig en oerhord méngd kunskap. En av det andra slaget har blivit lard genom att omge
sig med en noga utvald samling bocker, ur vilka han hamtar de uppgifter han behdver. Adeptens
kunskap ar nagot av det andra slaget. Han ager inte nddvandigtvis bocker men har formagan att
nastan 6gonblickligen erhalla varje slags kunskap han onskar. Om adepten onskar kunskap i
nagot sarskilt amne, kan han gora sig ett med detta och omedelbart na in i dess vasentliga karna
och darefter iakttaga de omgivande detaljerna, om han sa skulle behdva.

Adepten narmar sig amnet fran en hogre varld, varfor det for oss i lagre varldar kan forefalla
som om det funnes mycket som han ej visste. Om en adept vore mitt ibland oss just nu, kunde
det kanske forefalla att vi visste mer &n han i vissa fragor, men om det vore verkliga
forhallanden vi behdvde agna oss at, tranga in i sjalva kdarnan av nagot, fa grepp om det
vasentliga i detta, torde mastaren veta mer an nagon av oss. Lat oss sdka forsta detta genom ett
exempel: studiet av geologi. Den studerande koper ett antal handbdcker och studerar &mnet i
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manad efter manad, kanske ar efter ar. Vad skulle da en méstare gora, om han ville satta sig in
1 &mnet geologi? Négonstans i den buddhiska eller nirvaniska varlden skulle han fatta den idé
som ligger bakom denna vetenskap och gora sig ett med denna. Dérefter skulle han fran denna
medvetenhets standpunkt ga ner i vilka detaljer han an ville veta. Saledes kan visserligen nagra
av oss ha en detaljerad kunskap som maéstaren icke &ger, medan han har formagor till kunskap
vilka skiljer sig fran vara.

En adept, som 6nskar bruka sina fysiska energier och sin tid for mycket bestdmda syften,
som han alltid har i atanke, kan mycket val lagga manga saker at sidan och icke bry sig om
dessa. Men forutom detta maste vi ocksa taga hansyn till att hans medvetenhet icke endast ar
betydligt storre an var, utan ocksa av annat slag och sakerligen obeskrivlig for oss som annu
icke natt detta tillstand.

Arhaten har i allménhet sju liv kvar framfor sig, innan han nar adeptskapet, men dessa liv
behdver han inte leva i en fysisk kropp. Han maste ga danda ner till emotionalvarlden, men att
antaga ett fysiskt holje for dessa sju liv &r hans fria val. Medan han befinner sig i emotional-
kroppen, kan han, nir han sd onskar, uppleva den nirvaniska medvetenheten. Men eftersom
man i fysiska kroppen kan na endast den varld som &r narmast lagre den man kan na i emotio-
nalkroppen, kan den arhat som inkarnerar fysiskt f4 den nirvaniska erfarenheten forst sedan han
under sémnen eller i tillstand av trans lamnat det fysiska. Den normala hemvisten for arhatens
medvetenhet ar buddhivarlden. Om han talade med nagon i fysiska varlden eller dar utforde ett
arbete, som fordrade hans uppmérksamhet, skulle hans medvetenhet vara fokuserad i fysiska
hjarnan, men nar han vander uppmarksamheten ifran det fysiska och for 6gonblick vilar, glider
den tillbaka till sitt normala hem. F6r honom ligger flera vérldar 6ppna, och han kan fokusera
sin medvetenhet pa vilken som helst han viljer, ehuru den buddhiska eller nirvaniska
medvetenheten alltid utgér en bakgrund.

Man maste akta sig for att missbedéoma méanniskor, som har for vana att bruka hogre
medvetenhet. Det har forekommit att en sadan blev missforstadd av andra, som talade med
honom och inte genast fick ett begripligt svar, eftersom hans uppmérksamhet for tillfallet var
riktad pa nagot i hogre verklighet. Ibland har manniskor under dylika omstandigheter fatt
intrycket av kyla eller hdgdragenhet. Man gor klokt i att vara pa det klara med vad det ar som
da sker och att, om vi far ett svar liksom av en icke fullt narvarande, avlagsna oss och forsoka
en annan gang. Mangen gang har jag nalkats mastaren i hans hem och av hans aura markt att
han var upptagen. | ett dylikt fall vantar man tills méstaren &r klar eller avlagsnar man sig for
att gora nagot annat och atervander darefter.

All den symbolik, som i detta stycke och liknande handlar om att den trotte pilgrimen blir
riven blodig av térnen och stenar och liknande, synes mig ganska obehaglig. Det &r naturligtvis
ett materialistiskt satt att symboliskt framstélla svarigheter som alla aspiranter i nagon ut-
strackning far erfara, men jag skulle foredraga att detta belystes pa ett trevligare satt. Manniskor
ar olika, och vi inser nog att det som vissa uppfattar sasom nastan franstétande, tar andra sdsom
nagot sjalvklart. Jag har aldrig kunnat f6rma mig att tycka om den stfisymbolism, enligt vilken
tillignelsen av visdom liknas vid drickande av vin eller vissa delar av symboliken i Puranaerna,
dar gopiernas hingivenhet for shri Krishna framstills sdsom av alldeles materiell beskaffenhet.
Givetvis vet jag vad stifin menar — att liksom den som é&r alldeles full av vin och glommer allt
annat, sa maste den som ar full av den gudomliga visdomen vara, tills denna ar allt fér honom.
Jag sager hellre med psalmisten: "Sasom hjorten trangtar till vattenbackar, sa trangtar min sjal
efter dig, o Gud.” Likval vill vi ej kritisera dem som brukar en annan symbolism an var.

Icke s&, nar han har natt till andra sidan och vunnit arhat-véagen.

Dir ér klesha forintad for alltid, tanhas rotter uppryckta. Men stanna, lirjunge ...
annu ett ord. Kan du forstéra den gudomliga medkéanslan? Medkanslan &ar ingen
egenskap. Den ir lagarnas lag — evig harmoni, alayas jag, en grinslos universell
essens, den evigt bestaende rattens ljus och alla tings andamalsenlighet, den eviga
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karlekens lag.

Ju mer du blir ett med den, varvid ditt vara uppgar i dess vara, desto mer forenas
din sjal med det som &r, desto mer blir du ovillkorliga medkénslan.

Sadan ar aryavigen, fullindningens buddhaers vig.

| fotnoter till detta avsnitt skriver madame Blavatsky: "Klesha &r njutningslystnaden, ond
eller god” och “tanha livsviljan, det som fOrorsakar aterfodelse.” Klesha ar en fackterm
hinduerna brukar att beteckna fem slag av fasthallande vid varlden, fem slag av besvér och
hinder pa vdgen. De har behandlats i vara kommentarer till Forsta fragmentet. Tanha &r, sdsom
tidigare forklarats, jagets torst efter den materiella tillvarons starka vibrationer, vilka pa de
tidiga utvecklingsstadierna bidrar till att vacka det till en livligare insikt om dess egen existens.
I dmnet medkénsla finns dven en fotnot, som lyder:

Denna medkénsla far ej betraktas i samma ljus som teisternas “Gud, den
gudomliga kéarleken”. Medkéanslan star har for en abstrakt, opersonlig lag, vars
natur, som ar ovillkorlig harmoni, bringas i oordning av tvedrakt, lidande och synd.

Jag har alltid ansett att var stora grundarinna kanske icke gjorde de gudstroende full rattvisa
har. Hon sager att man ej far betrakta den villkorslosa medkanslan sdsom gud, den gudomliga
kérleken. Jag anser sjalv att man borde sa betrakta den, blott att man borde gora sin forestéllning
om gud, den gudomliga karleken, hogre, storre och adlare 4n manga gjort den.

I manga andaktsbocker har man sannerligen gjort den mycket personlig. | romersk-katolska
andaktshdcker och i kvietisternas bocker finner vi sadana uttryck som “Kristus, sin kyrkas
alskare”, vilka lampar sig battre om karlek mellan manniskor i fysiska varlden. De i Indien som
ar anhangare av Chaitanya och vissa andra hangivna, brukar liknande materiella uttryck. De
talar om en kérlek lik den ménskliga, ehuru forharligad.

Madame Blavatsky tankte nog pa dylikt och ville varna oss for att likstéalla den ovillkorliga
medkanslan med denna uppfattning om gudomlig kérlek. Den gudomliga kérleken &r starkare
an sa, likval alltfor abstrakt for att kladas i ord: den ar icke en guds egenskap utan den &r han.
Han ar alltigenom karlek, och det finns intet som icke ar kérlek. Sa jag tror att denna ovillkorliga
medkansla helt enkelt ar det vi menar med gud, icke en personlig gud, utan den yttersta
verkligheten, som ligger bakom allt. Och eftersom den ar ovillkorlig karlek, maste vi, eftersom
vi i denna dr ett med alla andra, kdnna behovet av att hjélpa andra.

Vad menar da de heliga bokrullarna, som far dig att saga:

”Aum! Jag tror att icke alla arhaterna erhaller nirvana-vigens ljuva frukt.”

”Aum! Jag tror att icke alla buddhaerna intrader i nirvana-dharma.”

Ja, pa arya-vigen ar du icke liingre srota-apatti, du ir en bodhisattva. Strommen
ar overfaren.

Niér det ségs att icke alla buddhaerna intrédder 1 nirvana-dharma, anviands termen buddha i en
vidare betydelse om alla dem som natt upplysning eller forvérvat visdom. Madame Blavatsky har
sagt: "I de nordliga buddhisternas sprakbruk kallas alla de stora arhaterna, adepterna och helgonen
buddhaer.” Och nar det star: ”Du &r en bodhisattva” betyder det en som bereder sig pa att bli en
buddha i denna allménna bemérkelse och kan fattas sasom liktydigt med termen "arhat”. Har talas
1 texten om arya-végen, dér det tidigare hette “arhat-vigen”. Ordet “arya” betyder ddel, och det
kan vara sa att termen “arhat”, nar den brukas om véagen, behaller nagot av sin allmanna innebord
av vardig eller arevordig, sa att det icke ar blott arhatens vag utan dven den arevordiga eller adla
viagen till skillnad fran den andra végen, den vig pa vilken man mottar nirvana och vilken, sdisom
vi tidigare sett, Aryasanga eller hans sekreterare &r bojd att ringakta.

Det har redan forklarats att ordet "bodhisattva™ har atminstone tre betydelser, varav en avser
det ambete i den framtida buddhans hierarki som innehas av den som &r larare for devaer och
manniskor tillika i en viss rotras. | en hartill fogad fotnot sdger madame Blavatsky att folkets
kansla satter detta stora vasen rentav i sin vordnad hogre an en fullandad buddha. Buddha &r
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naturligtvis en hogre ambetsinnehavare, men eftersom den bodhisattva, som for var rotras &r
herren Maitreya, ar den store lararen i de lagre vérldarna, kan han ségas vara mer omedelbart
och nérmare i beréring med dessa och dérfér spela en mer levande och livligare roll i deras
hangivenhet, ungefar pa samma satt som tillgivenheten och lojaliteten mot nagon furste som
styr en provins kan vara storre an den folket kanner for den store kejsaren i fjarran som man
sallan eller aldrig far se.

Man har ofta stallt fragan: “dyrkar buddhisterna Buddha?” Vid forfattandet av sin
Buddhistiska katekes fick 6verste Olcott taga upp denna fraga till behandling: ”Var Buddha
gud?” Mot hans svar: ”Nej” reste de burmesiska buddhisterna en invandning, medan de
singalesiska buddhisterna var alldeles nojda darmed. Herren Buddha betraktas pa Ceylon sasom
den fullandade ménniskan. Men i Burma &r religionen mer fargad av hangivenhet och praktiskt
taget dyrkar man herren Buddha. Pa satt och vis ar bada hallningarna riktiga. Alla ménniskor
ar till sitt vasen gudomliga. Hos ofullkomliga ménniskor & gudomligheten dold, men hos
herren Buddha lyste gudomligheten fram.

Dessa lokala skillnader i filosofiska och religiosa betraktelsesatt beror pa skillnader i
temperament mellan de tva landernas befolkningar. Buddhismen innehaller bada aspekterna.
Varje storre religion har borjat med att tillgodose behoven hos alla slags ménniskor. Men
allteftersom arhundradena gick lat man vissa delar eller sidor av religionen do bort, medan man
lat andra framtréda desto starkare. Kristendomen av i dag vénder sig nastan uteslutande till den
hangivna manniskotypen, och av den kunskap i form av den gnostiska laran den en gang hade
ar blott foga 6vrigt. Ocksa Muhammeds religion védjar huvudsakligen till hangivenheten, ehuru
det hos siifierna ocksa finns filosofi. Den judiska religionen dr i samma svara beldgenhet, men
dari erbjuder dock Talmud ett filosofiskt system. Av alla religionerna kanske endast hinduismen
uppvisar saval filosofi som hangivenhet med lika lyskraft och iver.

ATTONDE KAPITLET
DE TRE KLADNADERNA

Du har visserligen ritt till dharmakaya-klidnaden, men sambhoga-kaya ér storre
in en nirvani, och iAnnu storre ir en nirmanakaya — medkénslans buddha.

C.W.L.-Vikommer nutill de tre kladnaderna, varom madame Blavatsky forfattat en mycket
lang not, som jag skall kommentera stycke for stycke. Kladnaderna avser de olika verksamhets-
omraden som 6ppnas fér den som genomgatt femte initiationen. Mycket litet har nadgonsin sagts
om de sju vagar som ligger bortom adeptskapet, men vi har sammanfattat den tillgangliga in-
formationen i féljande text:

Nar manniskoriket ar genomganget och manniskan star pa troskeln till det 6vermanskliga livet, en
frigjord ande, ligger sju viagar 6ppna for hennes val. Hon kan inga i nirvanas sélla allvetenhet och allmakt
med verksamheter langt bortom var kunskap, for att bli, mahénda, i nadgon framtida vérld en avatara
eller inkarnation av gudomen — detta kallas ibland “att antaga dharmakaya-klddnaden”. Hon kanske
intrader i den “andliga perioden” — ett uttryck av okéand innebord, vari mojligen ingar “antagandet av
sambhogakaya-klddnaden”. Hon kan inga i den skattgdmma av andliga energier, varur logos’ agenter
héamtar krafter for sitt arbete, varvid hon antar "nirmanakaya-klddnaden”. Hon kan {f6rbli en medlem av
planethierarkin, som styr och vakar 6ver den vérld, vari han natt fullkomning. Hon kan fortsatta till nasta
kedja for att hjalpa till med att bygga upp dess former. Hon kan ingd i den lysande &ngla-deva-
evolutionen. Hon kan &gna sig at att omedelbart tjana logos att brukas av denne var som helst i
solsystemet sasom hans tjanare och budbérare, som lever blott for att verkstalla hans vilja och utféra
hans verk i hela det system, vardver han harskar. Liksom en general har sin stab, vars medlemmar
befordrar hans meddelanden éver hela frontavsnittet, sa utgor dessa den stab som ar understélld honom
som styr allt, ”hans tjanare som fullgér hans vilja”.
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| dldre tider, i mankedjan, lag dessa véagar 6ppna troligen redan for arhaten, eftersom arhatens
stadium var det mal som uppsatts for denna kedjas mansklighet. De som stannar kvar i var
planethierarki, foljer en utvecklingslinje som leder till sjatte initiationen, chohanens initiation,
och vidare till sjunde, mahachohanens. Denna sjunde dr den sista initiation som ar mojlig pa
tredje, fjarde, femte, sjatte och sjunde stralarna, men pa andra stralen kan ytterligare ett steg
tagas och pa forsta stralen annu ett, det som vérldens herre tagit.

I det ordnande av de sju vagarna i tre avdelningar som hér gjorts torde nog den vég, som
innefattar arbete 1 hierarkin, hora till dem som rdknas till nirmanakayaernas tillsammans med
den védg som hor till nirmanakayaerna i1 egentlig mening. Vara méstare, som behéller fysiska
kroppen for sarskilda syften i samband med sitt arbete, agnar alltjamt det mesta av sin hjalp at
manniskor pa hogre stadier. De arbetar vanligen med manniskors kausalkropp och ibland med
buddhi- och atmaholjena.

Nirmanakayan behéller vanligen sin kausalkropp, det vill siga Augoeides, den forhérligade
form han byggt under loppet av sin evolution. Med denna bibehaller han vanligen dven de lagre
mentala, emotionala och fysiska kropparnas permanenta atomer, sa att han, nar han sa onskar
(vilket dock sker mycket sallan), i nagon av dessa varldar gor sig ett holje och visar sig i detta.
Vanligen lever han i sin kausalkropp och &gnar sin tid at att alstra andlig kraft, som strommar
in i behallaren och sedan anvands av planethiearkins medlemmar och dessas larjungar. Madame
Blavatsky sade att bada dessa klasser "foredrar att forbli i osynlig form (i anden, sa att séga) i
varlden och framja manniskornas fralsning genom att paverka dem att félja den goda Lagen.”

Vidare talar hon om nirmanakayan sdsom “den eteriska form man antar, nir man, efter att ha
ldmnat sin fysiska, framtrader i sin astralkropp — och dessutom har all den kunskap en adept
ager. Bodhisattvan utvecklar den inom sig sjalv, alltmedan han skrider framat pa vagen. Nar
han natt malet och végrat dess frukt, forblir han pa jorden sasom en adept, och nar han dor,
ingar han icke i nirvana utan forblir i denna hérliga kropp han vévt at sig, osynlig for den
oinvigda ménskligheten, for att vaka 6ver och skydda denna.”

Madame Blavatsky brukar har termen “astralkropp” i en alldeles annan mening an den, vari
hon vanligen brukade den och den numera brukade, men hon anvénde den i denna mening &ven
i sin artikel om Buddhas mysterium i tredje volymen av The Secret Doctrine. Dar forklarar hon
att Shri Shankaracharya, som framtradde kort efter herren Buddhas déd, var i en viss mening
en reinkarnation av Buddha, sa till vida som han brukade de "astrala” aterstoderna av Gautama,
och hon sager att dylika astralkroppar” maste betraktas sasom sjalvstandiga makter eller gudar
snarare an sasom materiella foremal. Avslutningsvis sager hon: "Det ratta sattet att framstélla
sanningen vore darfor att saga att Gautama Buddhas olika principer, bodhisattvan, som ej ingick
1 nirvana, aterforenades for att bilda Shankaracharyas mellersta princip, det jordiska vidsendet.”

For att forsta detta Buddhas mysterium maste vi forst fatta hur de fysiska atomerna ar byggda
och sedan hur dessa utvecklas genom att anvandas i manniskans kropp, bade pa ett allméant satt
i att bygga upp dess partiklar och pa ett sarskilt satt saésom permanenta atomer. Nar man med
eterisk syn betraktar en fysisk yttersta atom, ser man forst och framst att den liknar ett Klot-
formigt tradnat. Nar man sedan ser mer noggrant efter, marker man att varje trad bestar av en
finare spiral och att det finns inalles sju dylika uppsattningar av spiraler. En av dessa spiraler
utvecklas till aktivitet i varje evolutionsrond. Eftersom vi nu befinner oss i fjarde ronden av var
jordkedjas inkarnation, ar for narvarande i de flesta atomer endast fyra spiraler aktiva. | varje
rond utvecklas en ny uppsattning, sa att i sjunde ronden alla sju spiralerna kommer att vara
aktiva. | sjunde ronden kommer atomerna alltsa att vara battre an de &r nu, och de manniskor
som lever i denna rond kommer darfor att ha betydligt lattare &n dagens manniskor att uppfatta
tingens inre sida och att leva det hogre livet.

Detta atomernas uppvaknande eller evolution beror pa att de anvénds i levande varelsers
kroppar alltifran mineral till manniska. Allt ar byggt av atomer, som i ofattbart antal svavar
omkring. Det maste finnas sadana som aldrig anvénts, medan andra upptagits och avgivits av
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levande varelsers kroppar. Nagra har erfarenhet av standig forbindelse med méanniskan, da de
tagits i bruk sdsom permanenta atomer att medfaras fran liv till liv genom manniskans reinkar-
nationer. Atomerna lever alltsd med oss och utgér vara kroppar. Det sdgs att alla partiklar i
fysiska kroppen byts ut pa sju ar, och somliga vetenskapsman har uppgivit att tidrymden ifraga
ar tre ar. Benstrukturen forandras troligen mycket langsammare, men det synes mig finnas skal
for antagandet att de mjukare vavnaderna fornyas helt och hallet pa omkring tre ar. Blod-
kropparna byts ut &nnu snabbare, och det skulle ej forvana, om de helt ersétts pa nagra fa dagar.

Alla atomer, som upptas av levande varelser, férandras i avsevard grad. De som ingar i jorden
utvecklas mycket litet darigenom, medan de som sammansatter &delstenar utvecklas mycket.
Véaxter och djur erbjuder annu battre tillfallen, men basta mojliga evolution for atomer ar att
inga i manniskors kroppar. Av manniskor erbjuder de som lever det esoteriska livet battre for-
hallanden an mindre framskridna manniskor, eftersom de pa grund av vad de &ter och dricker
(eller snarare icke ater och icke dricker) har renare kroppar. Allt eftersom vi utvecklas, drar vi
ocksa till oss battre atomer och tenderar vara kroppar att avvisa mindre utvecklade.

Nar en manniska nar adeptskapet, kan hon inte uttrycka sig genom de vanliga atomer som
omger oss. Det maste da vara sarskilt avancerade och forfinade atomer, eftersom hennes olika
holjen behover vara sa mycket renare &n vara och kunna vibrera i frekvenser, som vara inte kan
halla. Nar en individ nar en buddhas stadium, blir det alldeles omgjligt for honom att finna
brukbara atomer forutom sadana som anvants sasom permanenta atomer och saledes funnits i
en mansklig kropp hela tiden, utom under intervallerna mellan inkarnationerna. Permanenta
atomer ar betydligt mer utvecklade an andra. De nar sin fullaste utveckling sdsom atomer i
sjunde ronden hos méanniskor, som star i begrepp att bli adepter.

Alla permanenta atomer hos alla, som i samband med vart klot eller formodligen &ven var
klotkedja har uppnatt adeptskapet och avgivit dem, har samlats ihop av eller at herren Gautama.
Han blev den forsta buddhan av var mansklighet. Alla buddhaer fore honom hade kommit fran
andra evolutioner och hade otvivelaktigt medfért vad de behdvde for sina kroppar. Men herren
Buddha, som var den forste verkligt mansklige buddhan, var tvungen bilda sina kroppar av
denna kedjas materia. Darfor gjorde han dessa kroppar eller gjorde nagra annu hogre vasen dem
at honom av. Hans kausalkropp byggdes upp av "aterstoder” eller permanenta atomer av alla
de kausalkroppar som brukats av dylika stora vasen. Hans mentalkropp byggdes av de
mentalmolekyler som samlats fran dessa individer, och hans emotionalkropp gjordes av deras
permanenta emotionalatomer. Det fanns icke tillrackligt manga dylika for att bilda hela holjet,
varfor dven vanliga atomer, de basta som fanns att tillga, fick anvandas. Men dessa vitaliserades
av de andra till aktivitet, och de ersétts efter hand med permanenta atomer erhallna fran varje
ny adept, som antar sambhogakaya- eller dharmakaya-klddnaden. Siledes har det byggts en
samling kroppar som &r absolut unik. Det finns inga andra dylika kroppar i vérlden, och det
finns inget material till att forfardiga ytterligare en dylik uppsattning. De anvandes av Gautama
Buddha och har sedan dess bevarats.

Nu ar vi fardiga att forsta madame Blavatskys uttalande om att Buddhas principer togs i bruk
sasom Shri Shankaracharyas mellersta principer, men att den fysiske Shankaracharya var en
alldeles annan méanniska och Shankaracharyas atma var helt och héllet skild fran Buddhas.
Dessa tre mellersta kroppar brukades av Shankaracharya och brukas nu av herren Maitreya.
Madame Blavatsky anvénde en egendomlig terminologi i sin artikel. Paulus indelade man-
niskan i tre — ande, sjal och kropp. Med anden menade han det vi kallar monaden, med sjalen
det hogre jaget och med kroppen personligheten. Madame Blavatsky hanvisar till samma
tredelning men séger att Buddha &r ett sa upphdjt vasen att man icke kan forestélla sig hans
konstitution pa samma sétt som en manniskas. | stéllet for att tala om Buddhas monad talar hon
dérfor om denna sasom dhyani-buddhan. Sedan kallar hon de mellersta principerna for hans
bodhisattva. Slutligen kallar hon Buddhas fysiska kropp manushya-buddha. Saledes har vi
dessa tre, som kallas Buddhas tre principer: Buddhas monad, som kallas dhyani-buddhan,
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eftersom han ar ett med den pa ett séatt som inte ar fallet med oss nu; bodhisattvan; och sist
manushya-buddhan, som ar hans manifestation i fysiska varlden. De emotionala och mentala
kropparna, som inte upplosts, raknas ocksa till bodhisattvan.

| férstone blev manga av oss mycket forvirrade av madame Blavatskys terminologi, men nar
vi sedan blev mer insatta i fakta, borjade vi inse vad hon menar, ndr hon sager att manushya-
buddhan dér och forsvinner, dhyani-buddhan ingér i nirvana och bodhisattvan forblir pa jorden
for att fortsatta Buddhas verk. Bodhisattvan betyder de av Buddhas principer som den nu-
varande bodhisattvan anvéander. Eftersom herren Maitreya anvander dessa, ar det icke de som
vi ser pa wesakdagen, ty det kallas Buddhas skugga. Den &r blott en spegling av honom, liksom
den levande gestalten &r en spegling av larjungens emotional- och mentalkroppar, men han
verkar genom den och brukar den.

Jag har i boken Méstarna och véagen forklarat att herren Buddhas verk pa ett for oss obegrip-
ligt satt inte var alldeles framgangsrikt. Han och herren Maitreya var bada langt fore 6vriga
manskligheten, men vid den tid, da den forsta buddhan av var mansklighet behévdes, var ingen
av dem tillrackligt framskriden for att intaga denna hdga stallning. Nar tiden var inne, sade
herren Gautama i sin stora kérlek till ménskligheten att han, vad det an skulle kosta honom
sjalv, beslutat att fylla denna uppgift, att bringa detta stora offer, nédvéandigt for att driva honom
framat mycket snabbare.

Detta gjorde han, och all varldens buddhister vérdar honom for detta till en grad ingen kan
forsta som ej levat bland buddhister. Han levde buddhalivet och fullgjorde verket, och for oss
synes det ha varit ett underbart liv. Det & omdjligt att dari finna nagot fel, nagot mindre &n
fullkomligt i hans liv, lara och verk, och likval sags det att vissa delar darav ej blev fullgjorda.
Tva foranstaltningar gjordes till fyllandet av denna brist. Den forsta bestod i att herren Buddha
sjalv atog sig att framtrada en gang om aret och darunder ge sin valsignelse — han framtrader
pa wesakdagen och utgjuter da andlig kraft till mycket stor hjalp for varlden. Vidare skulle det
ske en inkarnation ndstan genast efter hans dod, och detta krav uppfylldes genom Shri
Shankaracharyas fodelse.

Det forsta vi nagonsin fick hora om det esoteriska forhallandet mellan herren Buddha och
Shri Shankaracharya var genom den undervisning som gavs genom A.P. Sinnetts bok Esoteric
Buddhism. I denna ségs att Buddha reinkarnerade sdsom Shri Shankaracharya, att Shankara-
charya helt enkelt var Gautama i en ny kropp. Mycket snart fick vi veta att sd icke var fallet, pa
den grund — bland flera andra — att Shankaracharya var en individ tillhorande forsta stralen och
herren Buddha var chef fér andra stralen. Madame Blavatsky anfor denna mr Sinnetts anmark-
ning och sager att den pa ett visst esoteriskt satt ar riktig men att den var mycket vilseledande
sasom den var formulerad. Hon fick da frdgan om Shankaracharya var herren Gautama i en ny
gestalt. Hon svarade att den astrale Gautama fanns inom den yttre Shankaracharya, vilkens atma
likvél var hans egen gudomliga urtyp, den himmelske tankeborne ljusets son.

Nér madame Blavatsky sdger att Shri Shankaracharya var en buddha men ej en inkarnation av
Buddha, menar hon att han &r en pratyeka-buddha, det vill sdga en buddha tillhérande forsta
stralen. Han lever alltjamt i Shamballa i den kropp han medférde fran Venus. Flammans herrars
kroppar liknar icke alls vara. Dessa kroppar far icke sina partiklar utbytta och har darfor liknats
vid kroppar av glas. De liknar vara men ar mycket mer forharligade. Jag férmodar att de medforde
dem i fullstandigt skick fran Venus och att de ar byggda av den fysiska materia som hor till denna
evolution. Madame Blavatsky sdger att Shankaracharya var en avatar i fulla bemérkelsen av ordet
"avatar”, behallaren for en flamma av de hogsta av manifesterade andliga varelser. Eftersom en
avatar ordratt ar en som “far 6ver” eller "stiger ner”, icke tillhor var mansklighet, ar termen avatar
i strang mening tillamplig pa detta fall, eftersom han ar en av de tre flammans herrar fran Venus
som stannat kvar pa var jord sasom medhjalpare och larjungar till vérldens herre.

For att aterkomma till &mnet nirmanakayaerna skall vi anfora vad madame Blavatsky vidare
uttalar i sin fotnot: ”Det ingar i den exoteriska nordliga buddhismen att hedra alla dylika stora

133



gestalter sasom helgon och &ven rikta boner till dem, liksom grekerna och katolikerna gor till
sina helgon. Daremot gillar de esoteriska larorna intet dylikt.” Med greker menar hon
medlemmar av den grekisk-ortodoxa kyrkan — de gamla grekerna hade icke for vana att bedja
och forvisso icke till helgon. N&r hon sdger att de esoteriska larorna icke gillar bon till
nirmanakayaerna, menar hon att ingen esoterikstuderande skulle bedja till en nirmanakaya om
hjélp, eftersom han vet att de icke har nagot med individer att gora utan ar fullt upptagna med
att gjuta ut sina storartade energier enligt sina egna arbetsuppgifter.

Likval sags det att dessa stora vasen, medkanslans buddhaer, atnjuter storre vérdnad hos
folket &n de som vandrat andra végar. Madame Blavatsky sager dven ”Samma folkliga vordnad
ger namnet "medkanslans buddhaer” at de bodhisattvaer som, efter att ha natt arhatens rang (det
vill sdga vandrat den fjdrde vigen av sju till slutet), vdgrar att ingd i nirvanatillstandet eller
’ifora sig dharmakaya-klddnaden och overfara till den andra stranden’, eftersom det da skulle
bli dem omajligt att bista méanniskor ens med det lilla som karma tillater.”

De huvudsakliga ideerna har ar fullstandigt klara, men terminologin &r en smula forvirrande.
Varje adept har farit dver till den andra stranden, det vill sga natt slutet av den vag han bérjade
vandra, nar han steg ner i strommen. Texten sager att "strommen &r dverfaren”, innan valet av
dessa tre kladnader traffats, och det &r adepten, icke arhaten i vanlig mening, som valjer. Den
som ifor sig dharmakaya-klddnaden, far 6ver till den andra stranden, men i en fullstindigare
bemérkelse.

Madame Blavatsky fortsétter: ”Det dr detsamma med sambhogakayan men med den till-
kommande glansen av tre fullkomligheter, varav en ar fullstandigt utplanande av alla jordiska
bekymmer.” Han antrdder en andlig utvecklingsvédg och ingér i nirvana pa ett senare stadium.
Han behaller den nirvaniska atomen, den nirvaniska kroppen men férmodligen ingen av de
lagre atomerna. Han visar sig vanligen i sin egen varld sdsom den trefaldiga anden. Till denna
klass hor formodligen dven den ordning av fullkomliggjorda manniskor som ingatt i logos’ stab.
De ar inte langre sarskilt knutna till var jord utan tjanstgor hos logos for att av honom skickas
ut vart som helst inom hans system.

Sedan kommer dharmakaya-klddnaden, som dr en fullindad buddhas klddnad, det vill sdga
ingen kropp alls, utan en ideal andeflédkt, medvetenhet forenad med den universella medveten-
heten eller sjédlen utan varje attribut.” Detta betyder att den individ, som antagit dharmakaya-
kladnaden, drar sig tillbaka in i monaden. Han undvarar de permanenta atomerna helt och hallet
och verkar endast 1 hoga virldar, varav den ldgsta for honom 4r den nirvaniska. Han sa att sdga
branner sina skepp efter sig och intrader i det kosmiska livet men kan nog, om han sa 6nskar,
alltjimt visa sig sasom trefaldig ande, men behéller troligen icke ens den nirvaniska atomen.

Hela evolutionen igenom behaller vi samma kausalkropp, tills vi kan hoja var medvetenhet
till buddhivéarlden. Darefter medfor var blotta handling att fokusera oss i buddhikroppen att
kausalholjet forsvinner. Men sa snart man aterigen for ner sin medvetenhet i hdgre mental-
varlden, aterframtrader kausalkroppen. Den ar da icke densamma som forut, eftersom partik-
larna har skingrats, men den synes pa alla satt vara exakt samma kropp. Nagot liknande sker
betraffande dharmakaya-klddnaden. Individen har Gvergivit sin nirvaniska atom, sin manifesta-
tion i den nirvaniska vérlden. Men om han for ett 6gonblick sinker sig till denna vérld, drar han
nog genast till sig en exakt likadan atom, en nirvanisk klddnad, genom vilken han kan
manifestera sig sasom den trefaldiga anden.

Naér vi jamfor dessa tre, kan vi séga att dharmakayan ej behéller nagot ldgre &n monaden, ehuru
vi ¢J vet vad monadens kladnad 1 dess egen virld kan vara for ndgot. Sambhogakayan behéller
sin manifestation sasom trefaldig ande, och han kan troligen na ner och visa sig i en tillfallig
augoeides. Nirmanakayan forefaller behélla sin augoeides och behéller alla sina permanenta
atomer och besitter saledes formagan att visa sig i vilken varld han 6nskar. Likval ar de tre lika i
utveckling. Skillnaden bestar endast i att den som lagger bort de permanenta atomerna darigenom
saknar formagan att framtrada i synlig matto i de lagre vérldarna och 6verger dem darfor att han

134



ej langre behover dem for det slags arbete han utfor. Den som behaller dem har formagan att
komma ner till dessa varldar och arbeta i dem, men det kan inte ratteligen ségas att de som valjer
att gora det andra arbetet &r pa nagot satt mindre viktiga, lagre i varde eller dra. Vi skulle kunna
tanka pa den som ar verksam i en hogre varld med stora solsystemiska krafter sasom viktigare,
men det vore ett misstag, ty hela solsystemet & en manifestation av logos.

Madame Blavatsky talar om alla tre kayaerna sdsom buddhiska kroppar. Darmed anvénder
hon termen “buddhisk” sasom ett adjektiv till buddha och termen “buddha” sasom likvardig
med var term “asekha-adept”, betecknande den som genomgatt femte initiationen. Vi har in-
skrankt termen till att beteckna dem som genomgatt buddha-initiationen. VVara méstare star tva
steg lagre an denna men kallas i Tibet ”levande buddhaer”.

Anmérkningens avslutande stycke lyder: ”Den esoteriska skolan l&r att Gautama Buddha,
jamte flera av hans arhater, dr en dylik nirmanakaya. Pa grund av sin stora forsakelse och
uppoffring for manskligheten har han nétt sa hogt att ingen nirmanakaya hogre dn han ar
bekant.” Vi far icke uppfatta detta som om Gautama Buddha och flera av hans arhater skulle
tillsammans bilda en nirmanaka, utan innebodrden dr den att han &r ett dylikt vdsen och att dven
flera av hans larjungar vandrat samma vég. Dérefter sdgs att ingen hogre ar bekant for
manskligheten. Detta uttalande ar alldeles riktigt, om det betyder att ingen medlem av var
mansklighet annu natt ett sa hogt stadium som herren Gautama.

Icke ens bodhisattvan, herren Maitreya sjalv, som for lange sedan natt lika langt som
Gautama, sasom jag forklarat i boken Méastarna och vagen, har annu tagit det steg, som skulle
forvandlat honom till en buddha. Hade han det gjort, skulle han icke ha kunnat inneha sin
nuvarande stallning av chef for planethierarkins undervisningsdepartement. Av buddhisterna
kallas han ofta Maitreya Buddha, men det &r en hederstitel.

Det finns i hierarkin en grad, som &r annu hogre an Buddhas — den grad, som innehas av den
store konungen, den ende invigaren, men eftersom han ar en av flammans herrar, som kom fran
Venus, ar det alltjamt sant att Gautama Buddha &r den av var mansklighet som natt langst.

B&j nu ditt huvud och lyssna val, o bodhisattva — medkénslan séager och talar: ”Kan
det finnas séllhet, nar allt som lever maste lida? Skall du frélsas och héra hela véarlden
grata?”

Nu har du hort det som sades.

Nu skall du na det sjunde steget och ga genom porten till den slutliga kunskapen,
men endast for att smaka sorgen — om du vill bli Tathagata, folj da i din foregingares
spar, forbli osjalvisk till den andlosa anden.

Du &r upplyst — valj din vag.

An en ging framfor Aryasanga sin centrala tanke och uppmanar sina anhingare att
vandra medkénslans vég. Han sdger att man icke kan 6verge sina broder nar de lider. Vi
har redan betraktat fragan om lidande ganska fullstandigt och insett att, ehuru arhaten
alltjamt kan verka i den vérld som ar full av lidande, hans medvetenhet i de hogre varldarna
vet den harlighet som finns bakom allt detta, vet de hojder av lycka som alla ménniskor
ofelbart skall na, sa att det &r honom omaojligt att lida sasom vanliga méanniskor gor, vilka
ser sa litet av livets harlighet. Arhaten, som hér tilltalas sdsom en bodhisattva, kan stimma
in i herren Buddhas triumfsang, sa val uttryckt i Asiens Ljus:

| &ren frie! Tingens Sjal ar god,
och Varats hjarta ar en himmelsk vila;
mer stark &n ve &r vilja; vad var gott
nar upp till battre — bast.
Jag, Buddh, som grét med alla broders tarar,
vars hjérta hela vérldens tunga bar;
nu jublar jag, ty frihet givs!
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Nér Aryasanga uppmanar sina anhidngare att forbli osjélviska till den dndlosa dnden, anvén-
der han ett uttryck, som ar egendomligt snarlikt en formulering, som i kristendomen Oversatts
med i evigheters evighet”, varav den latinska formen &r in saecula saeculorum. Detta betyder
till anden av var uppséttning varldar eller kanske till &nden av var nuvarande klotkedja. Den
bakomliggande tanken ar att vi bor forbli i forbindelse med méanskligheten, tills arbetet i den
nuvarande cykeln i medvetenhetens utveckling ar fullbordad och ménskligheten natt sitt mal.

Vart eget sétt att erbjuda oss sjélva till tjanst ar ndgot annorlunda an detta. Vi har stallt oss
helt och hallet till méastarnas forfogande, utan att bedja dem om att skicka oss att arbeta med det
eller detta, utan fullstandigt 6verlamna avgorandet till dem med orden: "Har dr jag, skicka mig!
Det var Aryasangas dnskan att hans lirjungar skulle folja den viig han sjilv valt. Kanske anade
han att manga fler arbetare behévdes pa just detta omrade. Han talade om ett visst skede i
Indiens historia, under kung Harshas regering, nar det synes ha ratt forfall i religionen och méan-
niskor brydde sig mer om dennas yttre former a&h om det verkliga livet bakom dessa, nér allt
hade blivit mycket specialiserat och i viss man forkonstlat. Under dessa omstandigheter ma-
handa ansag han att det behdvdes fler larare att blasa nytt liv i religionen och tjanandet sasom
ideal.

Till sist uppmanar han larjungarna att bli tathagataer, att f6lja i herren Buddhas spar. Han
séger dem att de nu &r upplysta och att de bor vélja sin vag. Darefter kommer en linje av punkter
— vilket tydligen anger att valet gores, och sedan avslutar han med ett storslaget tal:

Skada det milda ljus som fyller himmelen i dster. | tecken pa lovprisning férenar
sig bade himmel och jord. Och fran de fyrfaldiga manifesterade makterna stiger en
sang av karlek, bade fran den lagande elden och det flédande vattnet, och fran den
ljuvt doftande jorden och den susande vinden.

Lyss! ... ur den djupa outgrundliga virveln av detta gyllenskimrande ljus, vari
Segraren badar, hojes hela naturens ordldsa rost i tusen toner att forkunna:

Gladje vare eder, o manniskor av Myalba. En pilgrim har vant ater fran den andra
stranden. En ny arhan ar fodd.

Jag har redan talar om det sétt, pa vilket hela naturen frojdas, nar en ny invigd fodes. | detta
forenar sig, som sagt, bade himmel och jord. Jordens ande far kanna av ett 6kat valbefinnande.
Denna ande &r ett stort vasen, som inte alls tillnér var manskliga evolutionslinje och som
anvander hela jorden sasom fysisk kropp. Det &r svart att begripa ett dylikt vasens natur. Néar vi
forestaller oss jorden sasom blott och bart ett valdigt klot, som snurrar genom varldsrymden,
utan specialiserade organ, undrar vi nog hur den kan tjana till kropp at ndgot vasen. Men om
alla de varelser som lever pa den bidrar till jordens andes medvetenhet, behover detta vasen
inga andra 6gon an deras. Det lever i deras liv och vinner salunda erfarenhet. Jorden ror sig i
sin bana sdsom en i en maktig kor av planeter, som var och en later sin egen ton ljuda i sfarernas
musik och ager inom sig allt detta som vi maste soka utom oss.

Detta vasen lever i en skala, som mycket skiljer sig fran var. Vara kroppar har en viss storlek
och lever en viss tid, och denna utstrackning i rum och tid synes oss vara den ratta mattstocken,
varfor en liten varelse med kortare livslangd synes mindre vard att beakta och en annan, storre
med lang levnadsalder mera vard. Men storlek och livslangd ar inga grunder att bedéma ut-
veckling och framatskridande efter. Somliga urtida djur var betydligt storre &n elefanten men
mycket mindre intelligenta, liksom dagens noshérning och flodhast ej &r lika kloka som hunden.
Vi behover alltsa ej antaga att jordens ande ar mer intelligent &n vi ar, endast darfor att han har
ett klot, som &r tolv tusen kilometer i diameter till fysisk kropp och darfor att en inkarnation for
honom &r en hel klotperiod. Medvetenheten ar en punkt hos var och en av oss. Jordens andes
medvetenhet synes vara egendomligt mangfaldig och oaktat sin valdiga storlek icke mer fram-
skriden i vissa avseenden &n medvetenheten hos manga av de stora devaer som ror sig i hans
kropp.

Om vi star uppe pa en kulle och ser ut éver det omgivande landskapet, finner vi detta
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genomsyrat av nagot av jordens andes liv. Detta liv synes dela upp sig sjalvt, tillfalligt eller
bestdende, i mindre enheter. En skon utsikt, som manga méanniskor beundrat, besjalas av en
obestamd individualitet, som utgér del av denna ande. Dylik beundran, antingen den harror fran
manniskor eller stora devaer, synes egga livet i denna enhet, s att det gensvarar pa denna kansla
av gladje. Néar vi beundrar en skon vy, paverkar den oss, men ocksa vi paverkar den. Detta
gensvar tillkommer till det som livet i mineral-, véxt- och djurrikena kanner.

Nar en manniska initieras, strommar det inflytande, hon &r instamd pa i hogre vérldar, genom
varje del av hennes varelse. Fastén effekten &r ringa i fysiska vérldens fasta, flytande och gas-
formiga materia, sker det atskillig utstralning fran eterhéljet liksom fran emotional- och mental-
kropparna, och denna fornims, sdsom vi redan sett, av naturrikena och av sadana manniskor
som ar férmogna till gensvar.

De fyrfaldiga manifesterade makterna &r jordens, vattnets, eldens och luftens — de fyra deva-
rajaer eller maharajaer som forvaltar karma at oss hér nere, lipikaernas eller karmaherrarnas sa
att sdga underordnade. Hinduerna kallar dem Dhritarashtra, Virtidhaka, Virtpaksha och
Vaishravana, och envar anfor en utvecklingslinje. Dhritarashtra sigs vara chef for gandhar-
vaerna, luftens andar, de stora devaer som uttrycker sig genom musik. Av vaderstrecken ar
alltid éstern deras, och de symboliseras alltid med den vita fargen, sdsom ryttare skrudade i vitt,
ridande pa vita hastar och barande péarlvita skdldar. Under Viriidhaka kommer kumbhandaerna.
Dessa dr soderns anglar, vattnets andar, eftersom sodra delen av var varld tacks langt mer av
vatten &n av land. De framstalls bla, vattnets farg, och sags bara safirfargade skoldar. Under
Viriipaksha samlas nagaerna, vésterns dnglar, eldens andar, roda till firgen och barande skoldar
av korall. Dessa beskrev Hesekiel sasom eldsvéasen fulla av 6gon inuti och dven sasom
bevingade hjul. Sedan kommer yakshaerna under Vaishravanas valde. At dem &r norden helgad.
De &r jordens devaer eller dnglar, och deras férg ar alltid guldets — ty guldet ligger dolt i jorden.

Madame Blavatsky forklarar Myalba sasom “var jord — av den esoteriska skolan traffande
nog kallad helvetet och det vérsta av alla helveten. Den esoteriska laran vet ej av nagot helvete
eller pinorum annat &n en planet eller jord, som dr hemvist for mdnniskor. Avichi ar ett tillstand,
icke en plats.” Ehuru somliga manniskor lider efter déden i emotionalvérlden, kan denna
egentligen inte betraktas sasom en straffort. De lider av sina egna stérda inbillningar eller laga
begér, och dven om forhallandena ibland kan vara daliga i denna vérld, ar icke ens de varsta
dylika fullt sa otdcka och smutsiga som vissa av dem som rader har nere. Alla som haft nagon
erfarenhet av hogre vérldar, torde instdmma med madame Blavatsky i att det ingen annan stans
finns nagot lika daligt som det fysiska livet.

"En pilgrim har vant ater fran den andra stranden” betyder uppenbarligen att nagon uppnatt
det hogre riket men likval véljer att forbli och arbeta bland ménniskorna i denna vérld. Vanligen
tanker vi pa den andra stranden sasom femte initiationen, icke sasom fjarde, men har brukas
uttrycket i den mer inskrankta betydelsen.

Aryasanga avslutar med hilsningen:

FRID VARE ALLA VASEN
Liknande vélsignelser aterfinns i slutet av varje buddhistisk eller hinduisk religios bok.

Aryasanga avslutar sin bok i en mycket stark glidje. Han har ibland talat om sorgens viig men
stammer till sist upp en segersang av underbar gladje och skon frid.
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