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DEDICATORIA

Este livro, como os trés que o precederam, é dedicado, com gratidao e estima, aqueles
que com seu esfor¢o de trabalho e pesquisa forneceram o material com o qual ele foi feito.

INTRODUCAO

Este é o quarto e ultimo livro da série de compilagbes referentes aos corpos do homem.
Adotamos o mesmo plano de toda a série; aproximadamente quarenta volumes, na maioria
escritos pela Doutora Annie Besant e pelo Bispo C. W. Leadbeater, foram minuciosamente
pesquisados. O material encontrado foi escolhido, ordenado e classificado em segbes
apropriadas. Dessa forma, estd sendo apresentado ao estudante de Teosofia moderna um
relato coerente e consecutivo sobre os corpos mais sutis do homem.

Além disso, incluiu-se nesse relato uma quantidade considerdvel de informagobes sobre
os planos, ou mundos, associados aos quatro corpos do homem Podemos dizer, portanto,
que quase tudo que foi publicado pelos dois principais pioneiros nos mistérios e
complexidades da Sabedoria Antiga, com excecdo de certas especializagcbes bem definidas -
tal como a Quimica Oculta -, encontra-se nesses quatro livros.

Em 1913, publicou-se O Homem: De Onde, Como, Para Onde? Além desse livro, em
1896 e 1904 apareceram, respectivamente, mais dois volumes fascinantes, intitulados A
Historia dos Atlantes e A Lemuria Perdida, com mapas daqueles continentes, de autoria de
W. Scott-Elliot, que descrevem, com muitos pormenores, as ragas que habitavam essas
terras e suas civilizagdes.

Considerando que o nosso conhecimento oculto sobre os planos mais sutis do que o
fisico tende, num futuro proximo, a aumentar enormemente, parece pertinente empreender
a tarefa, nada facil, de organizar em forma de livros-texto os dados que ja possuimos, antes
que a massa total do material se torne volumosa demais para ser coordenada. Ademais,
com essa organiza¢do dos materiais, construiremos, para nés mesmos, um esbo¢o ou
arcaboucgo, ao qual maiores informagcbdes poderdo ser acrescentadas a medida que nos
cheguem ao conhecimento.

Outro setor do conhecimento teosofico, em grande parte autébnomo, portanto
especializado, é o do Plano de Evolugdo. Ele trata dos Globos (tal como a Terra), Rondas,
Cadeias, Racgas, Sub-racas, e assim por diante. O escritor espera, em futuro proximo,
compilar um volume tratando desse setor da Teosofia técnica.

Arthur E. Powell



CAPITULO |
DESCRICZ\O GERAL

Nos trés volumes precedentes desta série, isto &, O Duplo Etérico, O Corpo Astral e O
Corpo Mental, estudamos a histdria da vida dos trés veiculos inferiores do homem. Foi
suficiente, nesses estudos, tomar cada um dos trés veiculos tal como sdo realmente
encontrados no homem, analisar seu funcionamento, as leis que regulam seu crescimento,
sua morte e, em seguida, a formagado de novos veiculos a partir de nucleos fornecidos pelos
atomos permanentes e pela unidade mental, para que o homem possa completar sua
evolucdo nos trés planos inferiores.

Quando nos propusemos estudar o corpo causal do homem, entramos em uma nova
fase de nosso trabalho e devemos ampliar nossa perspectiva no que se refere a sua
evolugdo. Isso acontece porque enquanto os corpos etérico, astral e mental existem apenas
durante uma encarna¢ao humana, isto é, sdo distintamente mortais, o corpo causal
persiste através de toda a evolucdo do homem, durante muitas encarnagdes, sendo,
portanto, relativamente imortal. Dizemos relativamente imortal intencionalmente, porque,
como veremos na ocasiao oportuna, ha um ponto em que o homem, tendo completado
sua evolugao humana puramente normal, inicia sua evolucao supranormal e perde, de fato,
o corpo causal no qual viveu e evoluiu durante as épocas passadas de seu
desenvolvimento.

Assim, ao tratar do corpo causal do homem, ja nao estamos dentro da personalidade,
observando algum dos seus veiculos e vendo, de seu préoprio ponto de vista, como serve a
evolucao do homem que o utiliza; pelo contrario, devemos nos colocar ao lado do préprio
homem, olhando de cima os veiculos da personalidade e considerando-os como outros
tantos instrumentos temporarios, preparados para o uso do proprio homem e descartados,
como uma ferramenta quebrada, depois que serviram ao seu propdsito.

Além disso, para tornar compreensivo o nosso estudo, para molda-lo de forma a fazé-
lo intelectualmente satisfatorio, devemos descobrir e estudar a origem e nascimento do
corpo causal, isto é, como foi formado inicialmente. Descobrindo que ele teve um inicio,
vemos imediatamente que nao sO ele deve ter um fim, mas também que deve haver
alguma outra forma de consciéncia que se utiliza do corpo causal, assim como o Ego do
corpo causal usa os veiculos da personalidade. Essa outra forma de consciéncia é,
naturalmente, a Ménada humana. A fim de que possamos compreender integralmente o
papel que o corpo causal desempenha na histdria da evolugao humana, devemos também
estudar a Ménada.

Voltando ao nascimento ou formagdo do corpo causal, vemo-nos imediatamente
mergulhados na consideracdao de um tema de certa forma complicado, o das Almas-
Grupais. Tracando a origem das Almas-Grupais, somos levados ao passado, passo a passo,
até as Trés Grandes Emanag¢des da Vida Divina, das quais surgem as formas manifestadas
de vida. Enquanto estudamos as Trés Emanacdes, devemos considerar, necessariamente, e

até certo ponto, também a formacdao do mundo material no qual as Emanacdes se
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projetam.

Por isso e para que nosso estudo do corpo causal possa ser compreensivo, devemos
descrever, ainda que em rapido esboco, a formacdo do campo de evolucdo; o fluxo dos
grandes cursos de vida para esse campo, o advento das Mdnadas, a constru¢ao dos muitos
reinos da vida, a emersdao das Moénadas, com a assisténcia dos atomos permanentes no
universo material e o desenvolvimento gradual da vida nas Almas-Grupais, até que,
eventualmente, apés muitas eras de existéncia, é alcancado o ponto de Individualizacao,
quando o corpo causal aparece pela primeira vez.

Dai por diante, nosso estudo seguira de perto as mesmas linhas usadas nos livros
anteriores desta série. Teremos de tratar das fun¢des do corpo causal: de sua composicao e
estrutura, da natureza do pensamento causal, de seu desenvolvimento e das suas
faculdades, da por¢cao de vida apds a morte, passada no corpo causal, nos mundos
celestiais superiores.

Depois devemos passar a um exame mais completo da entidade, o Ego que habita e
usa o corpo causal, projetando, a partir de si mesmo, personalidade apds personalidade, no
ciclo das reencarnagdes. Devemos examinar o que é conhecido como Trishna, a "sede",
verdadeira causa da reencarnacdo; os atomos permanentes e 0 mecanismo da
reencarnagao; a atitude que o Ego assume para com todo o processo de reencarnagdo e
para com as personalidades que ele projeta nos mundos inferiores.

Todo o relacionamento do Ego com a personalidade, seu vinculo com ela e a forma
pela qual a usa, devem ser cuidadosamente examinados. Sera dedicado um capitulo
especial a certos auxiliares sacramentais que servem para o fortalecimento e
melhoramento do vinculo entre o Ego e a personalidade, e outro capitulo tratara do
fundamento l6gico da memoaria das vidas passadas.

Entdo passaremos a descrever, tanto quanto possivel, a vida do Ego em seu proprio
plano. Isso nos leva a Iniciacdo da Grande Fraternidade Branca, ocasido em que o corpo
causal desaparece. Tentaremos alguma descricdao da consciéncia budica e um sucinto
epitome de tais fatos relativos a Segunda Iniciacao e as Superiores.

Concluiremos nosso amplo estudo com a relacao entre o Ego e seu "Pai do Céu", a
Mdnada.

Conforme ja dissemos, o campo que este livro tenta cobrir € muito maior do que o
abrangido pelos trés volumes precedentes desta série. Espera-se que ele possa auxiliar o
estudante de Teosofia a obter um amplo conhecimento do panorama maravilhoso da
evolucdao humana, e possa fazé-lo ver, em perspectiva exata, a parte que desempenha cada
um dos quatro corpos mais sutis do homem - o etérico, o astral, o mental e o causal.



CAPITULO II
O CAMPO DE EVOLUCAO

Chamamos "campo de evolugdao" ao universo material no qual a evolugdo se
desenvolve. Estritamente falando, vida ou espirito e matéria ndo sdao, na realidade,
existéncias separadas e distintas, mas, antes, polos opostos de um nimeno; porém, para os
propodsitos de andlise e de estudo intelectual é conveniente considerar esses dois aspectos
ou polos quase como se fossem separados e distintos, como um construtor, por exemplo,
considera, mais ou menos separadamente, planos e se¢des de seus edificios, embora esses
planos e secOes sejam meras abstracdes de uma entidade - o préprio edificio.

Em nosso sistema solar, o campo de evolugcdao compde-se de sete planos, ou mundos,
que podem ser divididos em trés grupos: 1) o campo onde hd apenas a manifestacdo
logdica; 2) o campo de evolugao supranormal; 3) o campo de evolugao normal humana,
animal, vegetal, mineral e elemental. (Ver os diagramas a seguir.)

O Adi e o Anupadaka sao planos que podem ser concebidos como existentes antes da
formacao do sistema solar. Podemos imaginar o plano Adi composto por matéria do
espaco, simbolizada por pontos, enquanto o Logos delineia a forma da base material do
sistema que Ele estd para produzir.

O plano Anupadaka, simbolizado por linhas, pode ser imaginado como sendo
composto dessa mesma matéria, modificada ou colorida pela vida individual do Logos, ou
seja, sua consciéncia que penetra todas as coisas diferindo este plano do correspondente
em outro sistema solar. Em linhas gerais essas ideias podem ser simbolizadas como no
Diagrama 1.

Esse trabalho preparatério pode ser ilustrado de outra maneira por duas séries de
simbolos, um mostrando a triplice manifestacao da consciéncia do Logos e o outro a triplice
modificacao na matéria, correspondente a triplice modificacdao na consciéncia.

OS CAMPOS DE EVOLUCAO

Numero Nome Campo de Evolugao
Grupo Série Sanscrito Portugués

l. 1 Adi (a) Logdico
2 Anupadaka (b)

Il. 3 Atma Espirito Supernormal humano, isto é, “Iniciado”
4 Buddhi Intuicao

. 5 Manas Mente Humano normal, entidades
6 Kama Emogado Animais, vegetais e elementais
7 Sthula Atividade fisica

(a) Nao ha equivalente em portugués: literalmente, "Adi" significa "primeiro".
(b) Nao ha equivalente em portugués: Anupadaka, literalmente, significa "sem
vestidura".




Primeiro Estagio | O Logos marca Seu Universo no plano Adi

Segundo Estagio | O logos modifica sua matéria com Sua prépria vida individual, no plano Anupadaka.

DIAGRAMA I. O Inicio do Universo.

Considerando de inicio a manifestacdo da consciéncia, uma vez que o lugar do
universo foi demarcado (ver Diagrama Il): 1) o Préprio Logos aparece como um ponto
dentro da esfera; 2) o Logos avanca desse ponto em trés direcdes até a circunferéncia ou
circulo de matéria; 3) a consciéncia do Logos retorna a Si mesma, manifestando, a cada
ponto de contato com o circulo, um dos trés aspectos fundamentais da consciéncia,
conhecidos como Vontade, Sabedoria e Atividade, ou por outros termos. A unidao desses
trés aspectos ou fases de manifestacao, em seus pontos de contato com o circulo resulta
no triangulo basico de contato com a matéria. Esse tridngulo, junto com os trés triangulos
formados pelas linhas tracadas pelo ponto, produz a "tétrade divina", as vezes chamada
Quaternario Cosmico.

A CONSCIENCIA
RETORNA PARA
$1 PROPRIA

0 LOGOS DIRIGE-SE
PARA TRES
DIRECOES

O LUGARE
MARCADO

0 LOGOS APARECE
COMO UM PONTO

DIAGRAMA 1l. Manifestacao da Consciéncia do Logos.

Observando agora as modificacdes havidas na matéria universal, correspondendo as
manifestacdes da consciéncia, temos, na esfera da substancia primordial, a matéria virgem
do espaco (ver Diagrama lll):

1) o Logos aparece como um ponto irradiando a esfera da matéria;

MATERIA VIRGEM
DO ESPACO

O LOGOS APARECE
COMO UM PONTO NA
ESFERA DA MATERIA

OPONTO VIBRA
ENTRE O CENTRO
E A CIRCUNFERENCIA

OPONTOE A LINHA
VIBRAM EM ANGULOS
RETOS PARA PRODUZIR

VIBRAGAC

DIAGRAMA lll. A Resposta da Matéria.




2) o ponto que vibra entre o centro e a circunferéncia, formando assim a linha que
marca a separagao do espirito e da matéria;

3) o ponto, com a linha que gira com ele, vibrando em angulos retos com a vibracao
precedente, formando a Cruz primordial dentro do circulo.

Diz-se, assim, que a Cruz "procede" do Pai (o ponto) e do Filho (o didmetro) e
representa o Terceiro Logos, a Mente Criadora, a Atividade divina, pronta a manifestar-se
como Criador.



CAPITULO Il
O ADVENTO DAS MONADAS

Antes de considerar a atividade criadora do Terceiro Logos e a minuciosa preparacao
do campo de evolucao, devemos notar a origem das Ménadas ou unidades de consciéncia,
para cuja evolu¢ao na matéria o campo de um universo é preparado. Em capitulo posterior
voltaremos a considerar amplamente o assunto.

Essas inumeraveis unidades, que devem ser desenvolvidas no universo a existir, sao
geradas dentro da vida divina, antes que o campo de sua evolu¢do seja formado. Desse
advento escreveu-se: ‘"Isto estda determinado: Eu multiplicarei e nascerei"
(Chhandopanishat VI, ii, 3): assim os Muitos surgem do Um por um ato de vontade. O ato
de vontade é o do Primeiro Logos, o Senhor indiviso, o Pai.

As Monadas sdao descritas como fagulhas do Fogo Supremo, como "Fragmentos
Divinos". O Catecismo Oculto, citado em A Doutrina Secreta, |, p. 145, diz: "Ergue tua
cabeca, 6 Lano; vés uma ou incontaveis luzes acima de ti, ardendo no céu escuro da meia-
noite? 'Distingo uma chama, O Gurudeva; vejo inumeraveis fagulhas aglomeradas brilhando
ali'". A Chama é Ishvara, em Sua manifestacdo como o Primeiro Logos; as fagulhas
aglomeradas sao as Monadas, humanas e outras. A palavra "aglomeradas" deve ser notada
especialmente, como significando que as Monadas sdo o Préprio Logos.

Uma Monada pode assim ser definida como um fragmento da vida divina, separada
como entidade individual pela mais sutil pelicula de matéria; matéria tao rarefeita que,
enquanto da forma separada a cada uma delas nao oferece obstaculo a livre
intercomunicacao de uma vida, assim encaixada, com as vidas similares que a circundam.

A Moénada ndo é entdo pura consciéncia, puro Ser, samvit. E uma abstracdo. No
universo concreto sempre ha o Eu e seus envoltoérios, por mais ténues que eles possam ser,
de forma que uma unidade de consciéncia é inseparavel da matéria. E por isso que a
Monada é consciéncia mais matéria.

A Monada da Teosofia é o Jivatma da filosofia hindu, o Purusha do Samkya, o Eu
particularizado da Vedanta.

Como a vida das Monadas provém do Primeiro Logos, podemos descrevé-las como
Filhos do Pai, tal como o Segundo Logos é também o Filho do Pai. As Mdénadas, porém, sao
Filhos mais mogos, sem qualquer dos divinos poderes que as capacite a agir em matéria
mais densa do que a de seu proprio plano - o Anupadaka; enquanto o Segundo Logos, que
tem eras de evolugao atras de Si, esta pronto para exercer Seus poderes divinos como "o
primogénito entre muitos irmaos".

Embora as raizes de sua vida estejam no plano Adi, as préprias Monadas habitam o
plano Anupadaka, todavia ndo possuem veiculos através dos quais possam se expressar, a
espera do dia da "manifestacao dos Filhos de Deus". Neste plano permanecem, enquanto o
Terceiro Logos inicia o trabalho externo de manifestagao, modelando a matéria do universo
objetivo. Esse trabalho sera descrito no préximo capitulo.

O Diagrama IV mostra as Monadas a espera, em seu proprio plano, enquanto o mundo
em que se devem desenvolver estd sendo preparado.
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ONADAS

Os cinco planos inferiores
ainda nao estdao formados
pelo Terceiro Logos

DIAGRAMA V. A Chegada das Monadas

Essas unidades de Consciéncia conhecidas como Mobnadas sdao descritas como os
Filhos, que vivendo desde o inicio da era criadora "no seio do Pai" ainda nao se "tornaram
perfeitos através do sofrimento"”. Cada uma delas é, verdadeiramente, "igual ao Pai no que
se refere a sua Divindade, mas inferior ao Pai no que se refere a sua humanidade" -
segundo as palavras do Credo atanasiano. Todas devem penetrar a matéria, a fim de
"tornar todas as coisas sujeitas a elas" (Corintios, I, XV: 28). Devem ser "semeadas em
fraqueza" para que possam ser "erguidas em poder" (ibid. XV: 43). De uma condicao
estatica, envolvendo todas as potencialidades divinas, elas devem se tornar dinamicas,
desdobrando todos os poderes divinos.

Embora oniscientes e onipresentes em seu proprio plano - o Anupadaka - elas sao
inconscientes, "insensiveis" em todos os outros. Devem velar sua gléria na matéria que as
cega, a fim de que se possam tornar oniscientes e onipresentes em todos os planos,
prontas para responder a todas as vibracdes divinas do universo, e nao somente dos niveis
mais elevados.

Como as Mobnadas derivam seu ser do Primeiro Logos, a vontade Deste de
manifestar-se é também a vontade delas. Dai que todo o processo de evoluc¢ao individual
do "Eu" é uma atividade escolhida pelas préprias Ménadas. Aqui estamos, nos mundos
materiais, porque, como Mobnadas, desejamos viver: somos movidos pelo Eu,
determinados pelo Eu.

Esse impulso divino, eternamente lutando pela manifestacdao integral da vida, é
perceptivel em toda a natureza e tem sido amiude descrito como Vontade-de-viver. Essa
Vontade aparece na semente, que empurra seu broto em direcdo da luz, no botao
rompendo sua prisdo e expandindo-se ao sol. E o génio criador do pintor, do escultor, do
poeta, do musico, do artifice. O mais sutil dos prazeres - o mais agudo sabor de intenso
deleite - deriva desse impulso, que vem de dentro, para criar. Todas as coisas sentem-se

mais vivas quando se multiplicam pela criacdo. O expandir-se, o crescer, vém da Vontade-
de-viver: o gozo é a Felicidade de viver, a alegria de estar vivo.

11



CAPITULO IV
A FORMAGAO DOS CINCO PLANOS

Continuamos agora com o processo criador. O Terceiro Logos, a Mente Universal,
trabalha sobre a matéria do espaco - Mulaprakriti, a celestial Virgem Maria - age sobre suas
trés qualidades de Tamas (Inércia), Rajas (Mobilidade) e Sattva (Ritmo), passando-as do
equilibrio estavel para um equilibrio instavel, colocando-as, portanto, em continua
movimentagdao umas em relagao as outras.

O Terceiro Logos cria, assim, os atomos dos cinco planos inferiores - Atma, Buddhi,
Manas, Kama e Sthula: "Fohat eletrifica-os para a vida e separa a substancia primordial, ou
matéria pregenética, em atomos".

Parenteticamente, podemos notar que ha trés estagios na formacao desses atomos:

(1) A fixacdo do limite dentro do qual a vida do Logos deve vibrar; isso é conhecido
como "medida divina", ou Tanmatra, cujo significado literal é "a medida Daquilo", sendo
"Aquilo" o Espirito divino.

(2) O estabelecimento dos eixos de crescimento do atomo, as linhas que
determinarao seu contorno: elas correspondem aos eixos dos cristais.

(3) Pela intensidade da vibragao e da relacao angular dos eixos entre si, determina-se
a superficie ou parede do atomo.

Sob a atividade diretiva do Terceiro Logos, os atomos de cada plano despertam para
novos poderes e possibilidades de atracao e repulsao, de forma que possam se agregar em
moléculas, que passam de simples a mais complexas, até que, em cada um dos cinco
planos, seis subplanos inferiores sejam formados, somando ao todo sete subplanos em
cada plano.

Contudo, a matéria dos subplanos assim formados nao é a que existe agora: é a mais
fortemente atrativa ou coesiva das energias do Segundo Logos - 0 aspecto da Sabedoria ou
Amor - que produz, sob formas materiais das quais temos conhecimento, novas
integracoes.

Além disso, as correntes giratdrias dos atomos, conhecidas como espirilos, ndo sao
feitas pelo Terceiro Logos, mas pelas Monadas, das quais trataremos mais adiante. Os
espirilos se desenvolvem em inteira atividade durante o curso da evolucdao, normalmente
um em cada Ronda. Muitas das praticas da loga sao dirigidas para obter desenvolvimento
mais rapido dos espirilos.

Assim, em cada atomo estao envolvidas iniumeras possibilidades de resposta dos trés
aspectos da consciéncia, e essas possibilidades sao desenvolvidas no atomo durante o
curso da evolugao.

Habitualmente, esse trabalho do Terceiro Logos é chamado a Primeira Onda-de-vida,
ou Primeira Emanacao.

O Diagrama V ilustra esse trabalho do Terceiro Logos ou Primeira Emanagdao. No
proximo capitulo e nos que se seguirem, depois de tratarmos da Segunda Emanacao,

consideraremos mais esse assunto e a ascensdo da Primeira Emanacao.
12
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CAPITULO V
OS REINOS DE VIDA

Proveniente do Segundo Logos ou Segunda Pessoa da Trindade, a segunda grande
Onda-de-vida divina desce para a matéria vivificada pelo Terceiro Logos: isso é
habitualmente conhecido como Segunda Emanac¢ao. Assim, a Segunda Pessoa da Trindade
toma forma ndao apenas com a matéria "virgem", improdutiva, mas com a matéria ja
animada pela vida da Terceira Pessoa, de forma que ambas, vida e matéria, cobrem-Na
como se fossem uma vestimenta. Portanto, é exata a afirmacao que diz que a Segunda
Pessoa "encarnou do Espirito Santo e da Virgem Maria"; esse é o verdadeiro significado
dessa importante passagem do credo cristao.

Lenta e gradualmente este irresistivel fluxo de vida desce através dos varios planos e
reinos, permanecendo em cada um deles por um periodo de durag¢ao igual ao da
encarnacao completa de uma cadeia planetaria, que abrange milhdes de anos. (NOTA: uma
cadeia planetaria consta de sete globos de matéria, em varios graus, ao redor dos quais o
fluxo de vidas em evoucdo passa sete vezes completas.)

Durante os varios estagios de sua descida, a vida da Segunda Emanacao é conhecida
por diversos nomes. Como um todo, é sempre chamada esséncia monadica, embora tal
expressao seja mais adequada aquela sua porgao revestida apenas da matéria atémica dos
varios planos. Esse nome foi dado originalmente porque a esséncia monadica tornou-se
apropriada para fornecer atomos permanentes as M6nadas.

Quando anima a matéria dos subplanos inferiores de cada plano, isto é, todos os
subplanos abaixo do atdomico, que é composto de matéria molecular ela é conhecida como
Esséncia Elemental. Esse € um nome tirado dos manuscritos dos ocultistas medievais, e que
designa a matéria de que sao compostos os corpos dos espiritos da natureza, pois falam
deles como "Elementais", dividindo-os em classes pertencentes aos "Elementos": Fogo, Ar,
Agua e Terra.

Quando a Emanacao, ou Onda-de-vida Divina - que em alguma era anterior terminou
sua evolucao descendente através do plano budico -, flui para o nivel mais alto do plano
mental, anima grandes massas de matéria mental atdmica. Nessa condicao mais simples,
nao combina os atomos em moléculas a fim de formar um corpo para si prépria, mas
simplesmente aplica, pela sua atracao, imensa forca compressora sobre eles.

Em sua descida, ao alcancar esse plano, podemos imaginar que a forca esteja
inteiramente desabituada das suas vibracdes e seja de inicio incapaz de responder a elas.
Durante a era que passara nesse nivel, sua evolugdo consistira em se habituar a vibrar em
todos os ritmos que ali sdo possiveis, de forma que, a qualquer momento, possa animar e
utilizar qualguer combinacdao de matéria desse plano. Durante esse longo periodo de
evolucao, terd experimentado todas as possiveis combinacdes da matéria dos trés niveis
arupa (sem forma), ou causais, mas ao fim desse tempo retoma ao nivel atébmico;
naturalmente nao como era antes, mas levando consigo, latentes, todos os poderes que

obteve.
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A Onda-de-vida tendo, entao, reunido o material do plano causal, combina-o com o
qgue nesse nivel corresponde a substancias, e com essas substancias constrdi formas que
passa a habitar. Esse é chamado o Primeiro Reino Elemental.

Ja que estamos tratando da esséncia monadica em seu arco descendente, progresso
para ela significa descer para a matéria, ao invés de, como acontece conosco, subir para
planos mais elevados. Por isso, essa esséncia - mesmo no plano causal - € menos evoluida
do que nds, mas talvez seja mais correto dizer que é menos involuida, j3 que a sua
evoluc¢ao, no sentido estrito da palavra, ainda nao comecou.

Ha sete subdivisdes no Primeiro Reino Elemental: a mais alta corresponde ao primeiro
subplano; a segunda, a terceira e a quarta correspondem ao segundo subplano; a quinta, a
sexta e a sétima correspondem ao terceiro subplano.

Depois de passar todo o periodo de uma cadeia evoluindo através de diferentes
formas, nesse nivel, a Onda-de-vida, que durante todo o tempo pressiona continuamente
para baixo, identifica-se tao integralmente com essas formas que, em lugar de ocupa-las e
abandona-las periodicamente, tende a manté-las permanentemente, tornando-as parte de
si mesma. Ao chegar a esse estagio, ela pode prosseguir para uma ocupacao temporaria de
formas de nivel inferior. De acordo com isso ela toma formas no nivel mental inferior ou
rupa (forma) do plano mental, e é entao conhecida como Segundo Reino Elemental. O
estudante deve observar que a vida animadora reside no nivel mental superior ou no
causal, enquanto os veiculos através dos quais ela se manifesta estao no plano mental
inferior.

O Segundo Reino Elemental consta de sete subdivisdes: a mais elevada delas
corresponde ao quarto subplano; a segunda e a terceira subdivisdes ao quinto subplano; a
guarta e a quinta ao sexto subplano, e a sexta e a sétima, ao sétimo subplano.

Para conveniéncia de referéncia, as subdivisdbes do Primeiro e do Segundo Reino
Elemental estdao tabuladas assim:

Elemental
Plano Subplanos Subdivisoes Reinos

1 1

Mental Superior 2 2:3:4 PRIMEIRO
3 5:6:7
4 1

) 5 2:3

Mental Inferior 6 4.5 SEGUNDO

7 6:7

Depois de passar todo um periodo-cadeia nesse estagio, a continua pressao
descendente levou o processo a repetir-se. Mais uma vez, a vida identificou-se com suas
formas e instalou-se nos niveis mentais inferiores. Entdo, ela adota formas de matéria
astral e torna-se o Terceiro Reino Elemental.

Como vimos em O Corpo Astral e O Corpo Mental, as esséncias elementais, tanto
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mental como astral, estdao intimamente ligadas ao homem, entrando largamente na
composicao de seus veiculos.

Depois de passar todo um periodo-cadeia no Terceiro Reino Elemental, a vida se
identifica novamente com essas formas, e assim pode animar a parte etérica do reino
mineral, tornando-se a vida que vivifica esse reino.

No curso da evolucao mineral, a pressao descendente leva novamente a vida a
identificar-se com as formas etéricas e, a partir dessas formas, anima a matéria mais densa
dos minerais, que sao perceptiveis aos nossos sentidos.

O que conhecemos como reino mineral inclui, naturalmente, nao apenas o que
costumamos chamar de minerais, mas também liquidos, gases e muitas substancias
etéricas ainda desconhecidas pela ciéncia ocidental ortodoxa.

Quando esta no reino mineral, a vida, as vezes, € chamada "mo6nada mineral", tal
como em estagios posteriores sera chamada "moénada vegetal" e "mdnada animal".
Contudo, esses titulos sdao causadores de equivocos, porque parecem sugerir que uma
grande moénada anima todo o reino, o que ndo é o caso, ja que mesmo quando a esséncia
monadica surge pela primeira vez entre nds, como Primeiro Reino Elemental, ndo é uma so
moOnada, mas muitissimas ménadas: nao é um grande fluxo de vida, mas muitos fluxos
paralelos, cada qual possuindo caracteristicas préprias.

Quando a Emanacao alcanc¢a o ponto central do reino mineral, a pressao descendente
cessa e é substituida por uma tendéncia ascendente. A "exalacao" parou e a "inalacdao" ou
absor¢ao comecou.

Notaremos que, se houvesse apenas uma Emanacao de vida que passasse de um reino
para outro, a um dado tempo existiria apenas um reino. Como sabemos, esse nao é o caso:
o motivo é que o Logos envia uma constante sucessdao de ondas de vida, de modo que a
gualguer momento encontramos uma quantidade delas em operagao. Assim, nds mesmos
representamos uma dessas vagas. A que antecedeu imediatamente a nossa, anima agora o
reino animal; a que esta atrds dela é, agora, o reino vegetal; uma quarta vaga é o reino
mineral, enquanto a quinta, a sexta e a sétima estao representadas pelos trés Reinos
Elementais. Todas elas sdao ondulagdes sucessivas da mesma grande Emanacao vinda do
Segundo Aspecto do Logos.

Todo o plano tende, cada vez mais, para a diferenciacao e os fluxos, descendo de reino
para reino, vao se dividindo e subdividindo mais e mais. Pode ser que antes que toda essa
evolugdo ocorra haja um ponto em que possamos considerar a grande Emanag¢ao como
homogénea, mas sobre isso nada se sabe.

O processo de subdivisao continua até que - ao fim do primeiro grande estagio de
evolucao - seja finalmente dividido em individualidades, isto é, em homens, cada homem
sendo uma alma distinta e separada, embora tal alma seja, de inicio e como é natural, sem
desenvolvimento.

Observando como um todo o trabalho da Segunda Onda-de-vida, ou Segunda
Emanag¢ao, podemos considerar seu movimento descendente relacionado com a criagao
dos tecidos primarios, com os quais, no devido tempo, os corpos sutis e densos serao
formados. Em algumas escrituras antigas esse processo foi apropriadamente chamado
"tecedura".
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As matérias preparadas pelo Terceiro Logos sdao compostas pelo Segundo Logos em
fios e tecidos com os quais serao feitas as futuras roupas, isto é, os corpos.

Podemos ver o Terceiro Logos como um Quimico trabalhando em um laboratério; o
Segundo Logos como um teceldo, trabalhando numa manufatura. Embora materialistas,
essas comparagdes sdo Uteis para a compreensao, como uma espécie de muletas.

Assim, o Segundo Logos "tece" varios tipos de pano, isto é, de matéria com a qual mais
tarde serao feitos os corpos causal e mental dos homens. Do tecido de matéria astral, ou
substancia de desejo, serao feitos posteriormente os corpos astrais dos homens.

Assim sao modeladas as matérias do mecanismo da consciéncia; as caracteristicas de
cada material sdao determinadas pela natureza da agregacdo de particulas - textura, cor,
densidade, e assim por diante.

Toda essa movimentacao descendente da Onda-de-vida através dos planos, dando
qualidades aos varios graus de matéria, € um preparativo para a evolugao e é com
frequéncia e mais apropriadamente chamada involugao.

Depois de atingir o mais baixo estagio de imersao na matéria, tanto a Primeira como a
Segunda Emanac¢des voltam-se para cima e come¢am sua longa ascensao através dos
planos: essa é a evolucao propriamente dita.

O Diagrama VI é uma tentativa para ilustrar graficamente a Primeira Emanacao,
procedente do Terceiro Logos e que forma a matéria dos cinco planos inferiores, e a
Segunda Emanacao, que ao tomar a matéria vivificada pelo Terceiro Logos, modela e anima
essa matéria a fim de produzir os trés Reinos Elementais e o Reino Mineral, assim como na
devida sucessao os reinos vegetal e animal.

Esta também indicada no diagrama a Terceira Emanacao, vinda do Primeiro Logos,
Emanacdao da qual resulta a formacao de entidades individuais, ou seres humanos.
Entretanto, isso sera tratado mais amplamente num estagio posterior do nosso estudo.

A posicao exata das figuras que representam cada reino deve ser, no Diagrama VI,
cuidadosamente observada pelo estudante. Assim, o mineral, em toda a sua amplitude,
apareceu na parte mais densa do plano fisico, mostrando que a vida ali, tal como existe,
tem completo controle sobre a matéria fisica. Porém, ao subir através dos subplanos
etéricos, a faixa torna-se cada vez mais estreita, indicando que o controle sobre a matéria
etérica ainda nao esta perfeitamente desenvolvido.

O pequeno ponto que penetra no plano astral indica que um pouco de consciéncia
trabalha através da matéria astral. Essa consciéncia é o inicio do desejo, expressada no
reino mineral como afinidade quimica, etc. Faremos novamente referéncia a isso quando
chegarmos as Almas-Grupais Minerais.
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DIAGRAMA VI. Os Reinos da Vida.

A faixa que representa o reino vegetal tem toda a sua amplitude no plano fisico, tanto
no denso como no etérico. Naturalmente, a porcdao que representa a consciéncia astral é
muito maior, porque o desejo estd mais desenvolvido no reino vegetal do que no reino
animal. Os que estudam a vida das plantas sabem que muitos membros do reino vegetal
mostram grande engenhosidade e sagacidade para alcancar seus fins, por mais limitados
gue esses fins possam parecer do nosso ponto de vista. Sobre tal assunto, recomendamos
aos estudantes livros como A Sagacidade e a Moralidade das Plantas (The Sagacity and
Morality of Plants), de J. E. Taylor.

No reino animal a faixa mostra que ha completo desenvolvimento no subplano astral
inferior, revelando que o animal é capaz de experimentar plenamente os desejos mais
baixos; mas o estreitamento da faixa através dos subplanos mais altos revela que sua
capacidade para desejos superiores é muito limitada. Apesar disso, em casos excepcionais,
é possivel que ele manifeste uma qualidade altissima de afeicdo e devogao.

A faixa que representa o animal mostra também a existéncia do desenvolvimento da
inteligéncia, que necessita de matéria mental para se expressar. De modo geral, admite-se
agora que alguns animais - tanto domésticos como selvagens - possuem, indubitavelmente,
o poder de raciocinio entre causa e efeito, embora as linhas sobre as quais sua razdo possa
funcionar sejam, naturalmente, poucas e limitadas, ndo sendo ainda uma faculdade
poderosa.

Como a faixa pretende representar o animal comum, o ponto surge apenas no
subplano mais baixo do plano mental; no caso do animal doméstico altamente
desenvolvido, o ponto pode estender-se, prontamente, para o mais alto dos quatro niveis
inferiores, embora, como é natural, permanega apenas um ponto sem tomar a amplitude
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completa da faixa.

Ja que aqui estamos considerando os graus relativos de consciéncia dos varios reinos,
podemos, também, antecipar e de certa forma indicar o estagio a que chegou o homem. A
faixa representando o reino humano atinge em toda a largura o nivel mais baixo do plano
mental; isso indica que, até esse nivel, sua faculdade de raciocinio estd completamente
desenvolvida. Nas subdivisdes mais altas do plano mental inferior, a faculdade da razao
ainda ndo se desenvolveu completamente, conforme indica o estreitamento da faixa.

Contudo, um fator inteiramente novo introduziu-se pelo ponto no plano mental, ou
no plano causal, porque o homem possui um corpo causal e um ego permanente, que
reencarna.

Na grande maioria dos homens a consciéncia ndo vai além do terceiro subplano
mental. Somente aos poucos, a medida que seu desenvolvimento continua, o ego é capaz
de elevar sua consciéncia até o segundo ou o primeiro dos sub planos mentais.

A faixa da extrema direita representa um homem muito mais adiantado do que o
homem comum. Aqui temos a consciéncia de um homem altamente espiritualizado, cuja
consciéncia evoluiu além da do corpo causal, de forma que pode funcionar livremente no
plano budico, e também tem consciéncia - pelo menos quando fora do corpo - no plano de
Atma.

Podemos notar que o centro da sua consciéncia, indicado pela parte mais larga da
faixa, nao esta, como no caso da maioria dos homens, nos planos fisico e astral, mas entre
o plano mental superior e o plano budico. O mental superior e o astral superior sao muito
mais desenvolvidos do que suas partes inferiores, e embora ainda retenha seu corpo fisico,
tal corpo é indicado apenas por um ponto, explicando que o mantém somente por
conveniéncia de trabalhar nele, e de forma alguma porque seus pensamentos e desejos
estejam ali fixados. Tal homem transcendeu todo o carma que poderia vincula-lo a
encarnacao, de forma que aceita os veiculos inferiores apenas para, através deles, poder
trabalhar pelo bem da humanidade e emitir, para esses niveis, for¢as que de outra maneira
nao poderiam descer até ali.

Depois desta digressao necessaria para explicar os graus relativos de consciéncia
obtidos pelos varios reinos da natureza, € importante observar que o processo evolutivo,
gue da expressao a consciéncia involuida, deve comecar pelos contatos recebidos pelo seu
veiculo mais externo, isto é, deve comecar no plano fisico. A consciéncia sé pode tornar
conhecimento do exterior através de impactos sobre seu prdprio exterior. Até entao ela
sonha dentro de si mesma, pois os ligeiros frémitos, que estao constantemente manando
da Mobnada, causam leve pressdo no Jivatma (Atma-Buddhi-Manas), tal como uma
nascente de dgua, sob a terra, procura uma saida.

Sobre esse processo de ascensdao e sobre a Terceira Emanagao, que resulta na
formacao do corpo causal do homem, podemos discorrer nos capitulos seguintes e na
devida oportunidade.

Voltando a Segunda Emanag¢ao, vemos que ela nao sé se divide quase que
infinitamente, mas também parece ser diferente em si mesma, de forma que chega através
de incontaveis milhdes de canais a cada plano e a cada subplano. Assim, no plano budico,
aparece como o principio-Cristo no homem; nos corpos astral e mental do homem vivifica
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varias camadas de matéria, aparecendo na parte superior do astral como uma emocgao
nobre e, na parte inferior, como simples fluxo de forca vital energizando a matéria daquele
corpo. Em sua apresentacao mais baixa ela flui do corpo astral para os chacras etéricos, ou
centros-de-forga, onde encontra Kundalini manando do interior do corpo humano.

Podemos também notar aqui, parenteticamente, que Kundalini, ou a serpente-de-
fogo, que mana do interior do corpo humano, pertence a Primeira Emanacao e existe em
todos os planos dos quais temos algum conhecimento. Essa forca de Kundalini,
naturalmente, é bem distinta de Prana, ou Vitalidade, que pertence a Segunda Emanacao,
e também de Fohat, isto é, de todas as formas de energia fisica, tais como a eletricidade, a
luz, o calor, etc.(Veja O Duplo Etérico, O Corpo Astral e O Corpo Mental.)

Kundalini, no corpo humano, vem daquele "laboratdrio do Espirito Santo" que esta
nas profundezas da terra, onde ainda estao se manufaturando novos elementos quimicos
que mostram crescente complexidade de forma, e mais e mais vida e atividade energética
interior.

Mas Kundalini ndo é aquela parte da Primeira Emanacdao ocupada no trabalho de
construir elementos quimicos: é mais da natureza de um maior desenvolvimento da forca
que estda no centro vivo de elementos tais como o radio. Kundalini é parte da Primeira
Emanacgao, depois que esta alcangou a mais baixa imersao na matéria e esta novamente
subindo em direc¢ao as alturas de onde veio.

Falando genericamente ja dissemos que a Onda-de-vida que desce através de mundos
de matéria, em sua movimentacao descendente, causa uma diferenciacao cada vez maior.
Porém, em seu retorno traz a reintegracao na unidade.
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CAPITULO VI
A LIGACAO DOS ATOMOS: |. TRIADE SUPERIOR

Conforme vimos no capitulo anterior, a Segunda Emanag¢do nao soé flui para os cinco
planos, levando existéncia ao reino elemental e a outros reinos de vida, mas leva também
atividade as Moénadas que, embora prontas para comecar sua evolucao, tinham estado a
espera no plano Anupadaka até que a matéria dos planos fosse preparada para elas.

$$? R ITO

DIAGRAMA VII. Os Aspectos da Consciéncia e as Qualidades da Matéria.

Dizer que as Mbnadas "saem" nao seria exato. Antes, projetam seus raios de vida. Elas
mesmas permanecem sempre "no seio do Pai", enquanto seus raios de vida fluem para o
oceano de matéria, apropriando-se ali, como veremos com detalhes logo adiante, do
material necessario a sua evoluc¢ao nos planos inferiores.

O brilho das Mdnadas foi graficamente descrito por H. P. Blavatsky assim: "O triangulo
primordial (isto é, a Monada de trés faces: da Vontade, Sabedoria e Atividade) assim que se
reflete no '"Homem Celestial' (isto é, Atma-Buddhi-Manas), o mais alto dos sete inferiores -
desaparece, retornando ao 'Siléncio e Escuridao'",

As proéprias Monadas, portanto, permanecem sempre além do universo quintuplo e,
nesse sentido, sao espectadoras. Residem além dos cinco planos da matéria. Sdo o Eu, e se
mantém autoconscientes e autodeterminadas. Reinam em imutavel paz e vivem em
eternidade. Mas, como vimos, apropriam-se da matéria, tomando para si atomos dos
varios planos.

As Mobnadas, tal como a matéria, sdao de sete tipos ou "raios". O processo pelo qual os
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sete tipos crescem é o seguinte: os trés aspectos da consciéncia do Logos, ou Alma
Universal, sdao Vontade (Ichchha), Sabedoria (Jnanam) e Atividade (Kriya). As trés
qualidades correspondentes da matéria sao Inércia (Tamas), Mobilidade (Rajas) e Ritmo
(Sattva).

Esses aspectos relacionam-se assim: o Aspecto da Vontade impde sobre a matéria a
qualidade de Inércia ou Tamas, o poder da resisténcia, da estabilidade, da quietude.

O Aspecto da Atividade da a matéria sua qualidade de responder a acdo, Mobilidade
ou Rajas.

O Aspecto da Sabedoria da a matéria Ritmo ou Sattva, Harmonia. O Diagrama VIl
mostra essas correspondéncias.

Agora, cada Monada tem esses trés aspectos da consciéncia, cujas proporcdes variam
de sete maneiras nas diferentes Mdnadas. Assim:

Aspecto Predominante Aspecto Secundario Aspecto Tercidrio
Vontade Sabedoria Atividade
Vontade Atividade Sabedoria
Sabedoria Vontade Atividade
Sabedoria Atividade Vontade
Atividade Vontade Sabedoria
Atividade Sabedoria Vontade

A sétima variedade é aquela em que os trés aspectos sao iguais.

Os sete tipos de matéria sao similarmente formados, variando as propor¢des das trés
qualidades de Tamas, Rajas e Sattva. O fluxo de vida conhecido como Segunda Emanacao,
na verdade, é composto de sete fluxos; e em cada um deles se encontra um dos sete tipos
de combinag¢des de matéria.

O Diagrama VIl é uma tentativa para mostrar os sete tipos de Monadas com os sete
tipos correspondentes de matéria.

Outra forma de expressar a mesma verdade, isto é, a de que cada Monada pertence a
um ou outro dos sete Raios, é dizer que ela veio, inicialmente, através de um ou outro dos
Sete Logos Planetdarios, que podem ser considerados como centros de for¢ca dentro do
Logos Solar, canais através dos quais a forca do Logos Solar é emitida.

Embora, como ficou dito, cada Monada pertenca fundamentalmente a um Raio, ainda
assim possui dentro de si algo de todos os Raios. Nao ha nela uma parcela de forca, um grao
de matéria, que nao faca realmente parte de um ou outro dos Sete Logos Planetarios. Esta
literalmente composta de verdadeira substancia Deles, ndo de um, mas de todos, embora
sempre um predomine. Portanto, ndo pode ocorrer o mais leve movimento de qualquer
desses Anjos-Estrelas sem afetar, até certo ponto, cada Moénada; porque elas sao 0s 0ss0s
de Seus 0sso0s, a carne de Sua carne, o Espirito de Seu Espirito. Esse fato é, naturalmente, a
verdadeira base da astrologia.

Além disso, os corpos dessas Monadas, que originalmente vieram através de um dado
Logos Planetario, continuarao, em toda a sua evolucao, a ter mais particulas daquele Logos
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do que de qualquer outro, e dessa forma os homens podem ser distinguidos como
pertencentes, em primeiro lugar, a um ou outro dos sete Raios ou Logos.

Embora a regra comum seja a de que uma Monada permaneca no mesmo Raio
durante toda a sua evolucao e retorne, eventualmente, através do mesmo Anjo Planetdrio
de que inicialmente derivou, ainda assim ha raras excec¢des. Porque é possivel, para a
Mobnada, mudar seu Raio, de forma que a vontade retorne através de outro Anjo Planetdrio
qgue nao seja o primeiro de que ela emergiu. Tais transferéncias fazem-se, habitualmente,
do Primeiro para o Segundo Raio, havendo nos niveis inferiores da evolu¢ao poucas
pessoas nesses dois Raios.
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DIAGRAMA VIII. Os Sete Tipos de Monadas e os Sete Tipos da Matéria.

Antes de continuarmos a descrever o método pelo qual os atomos sao ligados as
Monadas, ha ainda um outro fator de que devemos tratar primeiro.

A Segunda Emanacao, além do seu trabalho na formag¢ao dos Reinos Elementais e
outros, traz consigo seres em evolucdo, em varios estagios de desenvolvimento, que
formam os habitantes tipicos e normais dos trés Reinos Elementais. Esses seres, tendo sido
trazidos de uma evolucao precedente pelo Logos, sao agora enviados a habitar o plano
para o qual seu desenvolvimento capacitou-os. Cooperam com o trabalho do Logos e, mais
tarde, com o homem, no esquema geral da evolucdao. Deles derivam os corpos pereciveis
do homem.

Sao conhecidos em algumas religioes como Anjos; pelos hindus como Devas - o que
significa, literalmente, Seres Resplandecentes. Platdo fala deles como "Deuses Menores". E
a traducdo da palavra "deva" como "deus" que tem levado o pensamento ocidental a
muitas interpretacdes erradas. Os "trinta e trés crores (330 milhdes) de deuses" nao sao
deuses no sentido ocidental do termo, mas Devas ou Seres Resplandecentes.

Ha muitos graus deles, inclusive representativos de cada um dos cinco planos
inferiores, isto é, os de Atma, Buddhi, Manas, Kama e a parte etérica do plano fisico.

Seus corpos sao formados da Esséncia Elemental dos Reinos a que pertencem, o
cintilantes e multicoloridos, mudando de forma conforme deseje a prépria entidade.
Formam vasta hoste, sempre em atividade, trabalhando com a Esséncia Elemental para
melhorar sua qualidade, tomando-a para com ela formar seus proprios corpos, rejeitando-a

novamente e tomando outras porgdes, para toma-la mais sensitiva.
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No Primeiro Reino Elemental, no plano mental superior, bem como no plano causal
superior, os Anjos fabricam material pronto para revestir pensamentos abstratos. No
Segundo Reino Elemental, no plano mental inferior, fabricam material para revestir
pensamentos concretos. No Terceiro Reino Elemental, no plano astral, preparam material
para revestir desejos.

No estdgio que agora estamos considerando, esse trabalho de aperfeicoamento da
Esséncia Elemental é o uUnico que lhes cabe. Mais tarde, ocupam-se também e
constantemente em modelar formas, em ajudar os Egos humanos a caminho da
encarnacgao, produzindo esses novos corpos, trazendo o material necessario e ajudando em
seu arranjo. Quanto menos avancado é o Ego, maior é a atividade dirigente dos Devas. Com
os animais eles fazem quase todo o trabalho, e praticamente todo com os vegetais e os
minerais. S3o agentes ativos do Logos, tratando de todos os pormenores do Seu plano-
mundo, e ajudando as incontaveis vidas em evoluc¢ao, a fim de que encontrem o material
de que necessitam para seu revestimento e uso. Reunidos a eles esta o imenso numero dos
gue pertencem ao reino das fadas, conhecidos como espiritos-da-natureza, duendes,
gnomos e inumeraveis outros nomes.

Alguma descricao dessas hostes de seres é dada em O Corpo Astral e O Corpo Mental,
de forma que nao ha necessidade de descrevé-los aqui. Agora estamos realmente
interessados na sua origem, e na parte que tomam no auxilio a Ménada que comeca sua
evolucdo nos planos inferiores.

A palavra Deva é, estritamente falando, pouco ampla para abranger todos os agentes
vivos empregados no trabalho relacionado com as MoOnadas e sua longa peregrinagao
através dos mundos inferiores. Esse trabalho é realizado por nada menos do que sete
ordens de seres, conhecidos coletivamente como Hierarquias Criadoras, sendo as proprias
Monadas, curiosamente, uma das sete.

Contudo, para nosso propodsito presente, a fim de nao tomar demasiadamente
complicada e envolvente a descricdo, daremos a todas essas ordens o nome de Devas. Em
capitulo separado, posterior, voltaremos mais amplamente ao assunto e daremos os nomes
e funcdes (tantos quantos sdo conhecidos) das sete Hierarquias Criadoras.

Vemos, assim, que antes que qualquer consciéncia corporificada (a ndo ser a do Logos
e de Suas Hierarquias Criativas) pudesse aparecer, ou fazer qualquer coisa, um vasto
trabalho preliminar foi realizado, preparando o "aspecto-forma" do campo da evolugao.

Temos agora os trés fatores que nos permitem considerar a ligacao dos atomos as
Mobnadas, e que sdo: 1) os atomos dos varios planos; 2) o fato de as prdprias Monadas
estarem preparadas no plano Anupadaka; 3) a assisténcia dos Devas, sem a qual as
Monadas, por si mesmas, nao teriam possibilidade de levar avante sua evolucao.

Uma Monada, como vimos, possui trés aspectos de consciéncia, cada uma das quais,
guando chega a ocasido em que o processo evolutivo se inicia, instala o que se pode chamar
de onda vibratdria, levando assim a matéria atbmica a vibrar nos planos de Atma, Buddhi e
Manas, que a rodeiam.

Devas de um universo anterior, que ja passaram por experiéncia similar, guiam a onda
vibratéria do aspecto-Vontade da Ménada para um atomo de Atma que, entdo, torna-se
"ligado" a Monada e é o seu atomo atmico permanente, assim chamado porque permanece
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Com a Moénada durante todo o processo de evolucao.

Similarmente a onda vibratdria que vem do aspecto-Sabedoria da Mdnada é guiada
pelos Devas para um atomo de Buddhi, que se torna o atomo budico permanente. Da
mesma forma, também a onda vibratéria do aspecto-Atividade da Ménada é guiada pelos
Devas e ligada a um atomo de Manas, que se torna o terceiro &tomo permanente. Asim é
formado Atma-Buddhi-Manas, frequentemente chamado o Raio da Mo6nada.

O Diagrama IX ilustra o processo que acabamos de descrever.

A descricao grafica do processo é a seguinte: do luminoso oceano de Atma um delgado
fio de luz é separado do resto por uma pelicula de matéria budica; dela pende uma fagulha
que se encerra num envoltério de feitio oval de matéria pertencente aos niveis destituidos
de forma do plano mental. “A fagulha pende da flama pelo mais delgado fio de Fohat." (The
Book of Dzyan, vii. 5.)

|
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DIAGRAMA IX. Fixacdo dos Atomos Permanentes, Atmico, Budico e Mental.

Como ficou dito, os atomos que se ligam as Mobnadas tornam-se "atomos
permanentes"”; H. P. Blavatsky refere-se a eles como. atomos-vida (A Doutrina Secreta, ii,
109). Os atomos que restam dos varios planos - os que ndo ficam ligados as Monadas -
permanecem e continuam a ser chamados a Esséncia Monadica de cada plano. O termo
talvez seja um pequeno engano, mas foi dado, antes de mais nada, porque (conforme
mencionamos no Capitulo V) a esséncia nesse estdgio é apropriada para ser ligada as
Monadas como atomos permanentes, embora nem todas e as estejam assim ligadas.

Atma-Buddhi-Manas, o Raio da Mobnada, é também conhecido por muitos outros
nomes, tais como o Homem Celestial, o Homem Espiritual, a Triade Espiritual ou Superior,
o Eu Superior, o Eu separado, e assim por diante. O termo Jivatma é também, as vezes,
aplicado a ele, embora Jivatma - que pode ser traduzido, literalmente, por Eu-Vida - seja,
como é natural, igualmente aplicavel a Mobnada. E também conhecido como a
"humanidade" do Divino Filho do Primeiro Logos, animado pela "Divindade", isto é, pela
Mobnada. Pode ser visto, ainda, como um Vaso no qual a M6nada derrama a sua vida.

Aqui temos o mistério do Observador, do Espectador, o Atma que ndo atua, isto é, a
Monada, que - no seu proprio plano - vive sempre em sua mais alta natureza e no mundo
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vive pelo seu Raio (Atma-Buddhi-Manas) que, por sua vez, anima suas "sombras", as vidas
ou encarnagoes do eu inferior sobre a terra.
O Diagrama X ilustra a Mdnada e sua Triade Superior.
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DIAGRAMA X. A Mébnada e a Triade Superior.

E importante lembrar que Atma-Buddhi-Manas, a Triade Superior, é de natureza
idéntica a da Mdnada; é, de fato, a Mdénada, embora diminuida em sua forca pelos véus de
matéria que a rodeiam. Essa diminuicao de poder ndo nos deve cegar para a identidade da
natureza, porque devemos ter sempre em mente essa consciéncia humana como uma
unidade, embora suas manifestacdes variem em razao da predominancia de um ou outro
de seus aspectos, e da relativa densidade dos materiais nos quais um aspecto esta
trabalhando num dado momento.

Tendo assim a Modnada se apropriado, para seu proprio uso, desses trés atomos seu
trabalho comecou. Ela propria, em sua natureza, ndao pode descer abaixo do plano
Anupadaka; dai dizer-se que ela esta em "Siléncio e Escuriddao", isto é, nao-manifestada.
Mas vive e trabalha ali, por meio dos atomos de que se apropriou.

Embora a Monada, em seu proprio plano - o Anupadaka -, naquilo que concerne a sua
vida interior, seja forte, consciente, capaz, nos planos inferiores - limitados no tempo e no
espaco - ela ndao passa de um germe, um embrido, impotente, insensivel, indefeso.
Conguanto de inicio a matéria dos planos inferiores escravize-a, ela ira, lenta e
seguramente, modelando-a para obter auto-expressao. Nisso, ela é observada e ajudada
pela vida do Segundo Logos, que tudo sustenta e preserva; até que, eventualmente, possa
viver nos mundos inferiores por completo, como vive acima, e tornar-se por sua vez um
Logos criador, produzindo de si mesma um universo. Porque um Logos nao cria do nada:
Ele desenvolve tudo de Si préprio.

A manifestacdo integral dos trés aspectos de consciéncia expressos pela Monada
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ocorre na mesma ordem das manifestacdes do triplice Logos no universo. O terceiro
aspecto - Atividade - revelado como mente criadora, como o que reune conhecimento, é o
primeiro a aperfeicoar os seus veiculos. O segundo aspecto - Sabedoria - revelado como
Razao Pura e Compassiva, ou Intuicao, € o segundo a lancar seu brilho: ele é o Krishna, o
Cristo, no homem. O primeiro aspecto -, a Vontade -, o divino Poder do Eu, o Atma, é o
ultimo a revelar-se.
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CAPITULO VII
A LIGACAO DOS ATOMOS: II. TRIADE INFERIOR

Formada a Triade espiritual - Atma-Buddhi-Manns - o calor do fluxo da vida logdica
desperta dentro dela ligeiros frémitos de vida responsiva. Depois de longa preparagao, sai
da Triade um fio delgado, como minuscula radicula, um fio dourado de vida revestido de
matéria budica.

Esse fio é, as vezes, chamado Sutratma - literalmente o Fio-Eu - porque as particulas
permanentes serao colocadas nele como contas numa linha. A palavra, contudo, é usada
de varias maneiras, mas sempre para dar a ideia de um fio reunindo particulas separadas.
Assim, é aplicada ao Ego reencarnante como o fio no qual as vidas separadas vao sendo
presas; ao Segundo Logos, como o fio no qual os seres do universo sao ligados, e assim por.
diante. Desta forma, mostram mais uma funcao do que uma entidade especial, ou classe
de entidades.

De cada Triade espiritual surge um desses fios, que de inicio vagueia sem rumo pelos
sete grandes fluxos de vida. Entdo, cada um deles é preso, tal como acontece no caso da
Triade Superior, por intermédio dos Devas, a uma molécula mental, ou unidade como é
habitualmente chamada, sendo essa uma particula do quarto subplano mental, isto &, o
nivel mais alto do plano mental inferior.

Em torno dessa unidade mental sdao reunidas, temporariamente, agregacdes de
esséncia elemental do Segundo Reino Elemental, espalhadas e reunidas repetidas vezes.
Aos poucos as vibracdes da esséncia acordam a unidade mental para ténues respostas, e
essas, por sua vez, estremecem fracamente para cima, para a semente de consciéncia da
Triade, produzindo ali vagos movimentos interiores.

N3ao se pode dizer que a unidade mental tenha sempre uma forma prépria em torno
dela, pois pode haver diversas ou grande numero de unidades mentais mergulhadas numa
dada agregagdo de esséncia, enquanto outras agrega¢des podem ter apenas uma, ou
nenhuma, unidade mental.

Assim, com inconcebivel lentidao, as unidades mentais tomam-se possuidoras de
determinadas qualidades, isto é, adquirem o poder de vibrar de certas formas, vibragoes
relacionadas com o pensamento, e em estdgio posterior, tornardo possiveis o0s
pensamentos.

Nisso sdao ajudadas pelos Devas do Segundo Reino Elemental, que dirigem para elas as
vibragOes, as quais elas comecam gradualmente a responder, e cercam-nas com a esséncia
elemental que eles, os Devas, langam-lhes de seus corpos.

Além disso, cada um dos sete grupos tipicos esta separado dos outros por uma
delicada parede de esséncia monddica - matéria atdbmica animada pela vida do Segundo
Logos -, o comeco da parede da futura Alma-Grupal.

O Diagrama XI-A ilustra o processo que acabamos de descrever.

Todo o processo é entdo repetido no préoximo nivel inferior (ver Diagrama XI-B). O fio-

de-vida, envolvido em matéria budica, ligado com a unidade mental, procura estender-se
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para o plano astral, onde, por meios similares, um atomo astral a ele se liga. Em torno
desse atomo astral permanente rednem-se, temporariamente, agregacdes de esséncia
elemental do Terceiro Reino Elemental, espalhando-se e reagrupando-se como antes.

Seguem-se resultados semelhantes; os atomos astrais sao gradualmente despertados
para fracas reacgdes, essas reagdes sao transportadas para cima - até a semente da
consciéncia - produzindo ali, mais uma vez, leves movimentos internos. Assim, os atomos
astrais permanentes adquirem o poder de vibrar de certas formas, vinculadas com
sensagao, o que, em estagio posterior, tornara possivel a sensagdao. Como anteriormente, o
trabalho tem o auxilio da a¢ao dos Devas do Terceiro Reino Elemental.

A parede diviséria de cada um dos sete grupos adquire agora uma segunda camada,
formada de esséncia monadica astral, aproximando-se, assim, de um estagio mais proximo
da parede da futura Alma-Grupal.

Contudo, quando a grande Onda-de-vida passa ao plano fisico, o processo é mais uma
vez repetido (ver Diagrama XI-C). O fio-de-vida, envolvido em matéria budica, com a
unidade mental e o atomo astral permanente unidos, forca o caminho para fora e anexa
um atomo fisico permanente. Em torno desse atomo, a substancia etérica reune-se, como
antes. Entretanto, a matéria mais pesada é mais coerente do que a matéria mais sutil dos
planos superiores e, consequentemente, observa-se um periodo mais longo de vida.

Entdo, a medida que os tipos etéricos de protometais e posteriores protometais,
metais, nao-metais e minerais sao formados, os Devas dos subplanos etéricos submergem
os atomos fisicos permanentes em um ou outro dos sete tipos etéricos aos quais
pertencem. E assim que tem inicio a longa evolug3o fisica do 4&tomo permanente.
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DIAGRAMA XI. Fixacdo da Unidade Mental e dos Atomos Permanentes Astral e Fisico.

Também no subplano atdomico do fisico, uma terceira camada é acrescentada a parede
diviséria que formard o envoltério da futura Alma-Grupal.
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Dessa maneira estd formado aquilo que, com frequéncia, chama-se de Triade Inferior,
e que consta de uma unidade mental, um dtomo astral permanente e um atomo fisico
permanente.

O Diagrama Xll mostra o estagio que agora alcancamos: a Mdnada, com seus trés
aspectos, tendo recebido uma Triade Superior de Atma-Buddhi-Manas, e a Triade Superior -
por sua vez - tendo sido provida de uma Triade Inferior de Manas-Kamas-Sthula Inferior.
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DIAGRAMA XII. A Ménada e seus Atomos.

Devemos recordar que a matéria de cada plano é de sete tipos fundamentais, de
acordo com a predominancia de um ou outro dos trés grandes atributos da matéria -
Tamas, Rajas e Sattva. Por isso, os atomos permanentes podem ser escolhidos de qualquer
um desses tipos. Parece, contudo, que cada Monada escolhe todos os seus atomos
permanentes do mesmo tipo de matéria. A escolha é feita pela Monada, embora, como
vimos, a ligacdo, na verdade, seja feita pelos Devas.

A propria Mbénada, como é natural, pertence a um dos sete tipos fundamentais de
Mobnadas, e essa € a sua primeira grande caracteristica determinante, sua "cor", "tonica" ou
"temperamento” fundamentais.

A Mobnada pode querer usar sua nova peregrinacao para o fortalecimento e o
aumento dessa caracteristica especial e, nesse caso, os Devas ligardao ao seu Sutratma
atomos permanentes pertencentes ao grupo ou tipo de matéria da Monada. Tal escolha
resultaria numa cor secundaria - a dos atomos permanentes - enfatizando e fortalecendo a
primeira. Na evolucdo posterior, os poderes e as fraquezas desse temperamento duplo irao
revelar-se com grande poténcia.

Por outro lado, a Mo6nada pode escolher o uso da sua nova peregrinacao para
desdobrar outro aspecto de sua natureza. Entao, os Devas ligardao ao seu Sutratma dtomos
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pertencentes a outra matéria-grupo, na qual o aspecto que a Ménada quer desenvolver é
predominante. A escolha resultard numa "tOnica" secunddria ou "temperamento"
modificando o primeiro, com os correspondentes resultados numa evolucao posterior. Esta
ultima escolha é, obviamente, muito mais frequente, e tende a dar maior complexidade ao
carater, especialmente nos estagios finais da evolucdo humana, quando a influéncia da
Mobnada se faz sentir com maior forca.

Embora os dtomos permanentes - tanto da Triade Superior como da Triade Inferior -
pertencam ao mesmo tipo, sendo os corpos da Triade Superior, uma vez formados,
relativamente permanentes, reproduzem, de forma definitiva, a tonica de seus atomos
permanentes. No caso, porém, dos corpos da Triade Inferior, varias outras causas operam
para a determinacao da escolha da matéria para tais corpos.

A Mobnada nao pode exercer acao direta sobre os atomos permanentes, nem tal acao
direta pode ocorrer, até que a Triade Superior tenha alcancado um alto estagio de
evolucao. Mas a Mdnada pode afetar, e afeta, a Triade Superior e através disso exerce uma
acao indireta e continua sobre os atomos permanentes.

A maior parte da energia e toda a capacidade diretiva da Triade Superior derivam do
Segundo Logos. Mas sua propria atividade especial nada tem com o trabalho modelador e
construtor do Segundo Logos, sendo essa atividade antes dirigida para a evolu¢ao dos
proprios atomos em associacao com o Terceiro Logos. Essa energia que vem da Triade
Superior limita-se aos subplanos atomicos e, até a Quarta Ronda, parece gastar-se
principalmente com os &tomos permanentes.

O objetivo dos atomos permanentes é, sem duvida, o de preservar dentro de si, como
poderes de vibracdao, os resultados de todas as experiéncias pelas quais passaram.
Podemos tomar o atomo fisico permanente como exemplo desse processo.

Um impacto fisico de qualquer tipo desencadeard, no corpo contra o qual se realiza,
vibracdes correspondentes as que lhe forem proprias. Essas vibragdes serdao transmitidas
ao atomo fisico permanente por concussao direta, se forem violentas e, em todos os casos,
pela teia budica de vida.

Tal vibragao, forcada do exterior sobre o atomo, inicia nele um poder vibratério, uma
tendéncia para repetir a vibracdo. Assim, através da vida inteira do corpo fisico, cada
impacto deixa uma impressao sobre o atomo fisico permanente. Dessa maneira, ao fim da
vida do corpo fisico, o atomo fisico permanente armazenou inumeraveis poderes de
vibracao.

Verifica-se 0 mesmo processo no caso do atomo permanente ou unidade em cada um
dos corpos do homem. Além disso, o estudante estara agora familiarizado com o fato de
que os atomos permanentes - como implica seu nome -permanecem com a entidade
humana através de todas as suas encarnagdes, sendo, na realidade, as unicas por¢cdes de
seus varios corpos que sobrevivem e se conservam permanentemente com o Ego em
evolugao no corpo causal.

O vortice, que é o atomo, é a vida do Terceiro Logos; a parede do atomo,
gradualmente formada sobre a superficie desse vortice, faz-se pela descida da vida do
Segundo Logos. Mas o Segundo Logos traca apenas levemente o desenho dos espirilos,
como delgados canais: Ele ndo os vivifica.
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E a vida da M6nada que, fluindo para baixo, vivifica o primeiro dos espirilos, tornando-
o parte funcional do dtomo. Isso ocorre na Primeira Ronda. Em cada Ronda sucessiva, da
mesma maneira, outros dos espirilos sao fortificados e postos em atividade.

A primeira série de espirilos é usada pelo prana, que afeta o corpo fisico denso; a
segunda série, com o prana usado pelo duplo etérico; a terceira série, com o prana
afetando o corpo astral, desenvolve o poder de sensacao; a quarta série é usada pelo prana
de Kama-Manas, pondo-o em condicdes de ser usado para a construcao de um cérebro
como instrumento do pensamento.

Como estamos agora na Quarta Ronda, o nimero normal de espirilos em trabalho é o
de quatro, tanto nos atomos permanentes como nos atomos comuns, nao ligados. Mas, no
caso de um homem altamente desenvolvido, o &tomo permanente pode ter cinco espirilos
em trabalho, ou mesmo seis. A quinta série de espirilos em curso normal sera desenvolvida
na Quinta Ronda, mas as pessoas adiantadas, como ficou dito, podem desenvolver - através
de certas praticas da loga - igualmente, tanto a quinta como a sexta série de espirilos.

Juntamente com os proprios atomos permanentes, a Modnada também comeca a
trabalhar de forma semelhante com os outros atomos que sdo atraidos em torno do atomo
permanente. Tal vivificacdo, contudo, é apenas temporaria, e, quando o corpo fisico se
desagrega, esses atomos retornam ao depdsito geral de matéria atbmica. Podem, entao,
ser tomados e usados por alguma outra Mdnada, sendo agora, como é natural, mais
facilmente vivificados, dadas as suas experiéncias anteriores.

Esse trabalho realiza-se com todos os atomos permanentes da Monada; tais atomos,
por sua associacdao com a Monada, desenvolvem-se mais rapidamente do que poderiam
fazé-lo.
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CAPITULO VIII
AS HIERARQUIAS CRIATIVAS

Conforme prometemos no Capitulo VI, vamos agora descrever com maiores detalhes
as hierarquias de seres de varios graus de poder e inteligéncia, que constroem o universo e
ajudam as MoOnadas a empreenderem sua vasta peregrinacdao através dos mundos da
matéria.

A informagao de que dispomos no momento €&, de certa forma, fragmentada e mal-
definida; porém, mesmo reconhecendo isso, devemos tentar obter o maximo dos poucos
fatos que estdo a nossa disposicao.

J4 vimos que a Existéncia Una, o Supremo, do Qual provém toda a vida manifestada,
expressa-Se de triplice forma, como a Trimurti, a Trindade. Isso, naturalmente, é
conhecido, sob muitos nomes, em praticamente todas as religides, por exemplo: Sat, Chit,
Ananda; Brahma, Vishnu, Shiva; Ichchha, Jnana, Kriya; Cochmah, Binah, Kepher; Pai, Filho,
Espirito Santo; Poder, Sabedoria, Amor; Verdade, Sabedoria, Atividade etc. etc.

Em torno da Trindade primaria, na luz que vem dela, encontramos Aqueles que sao
chamados os Sete. O hindu fala dos sete filhos de Aditi: eles tém sido chamados os Sete
Espiritos do Sol; no Egito, foram conhecidos como os sete Deuses-Misteriosos; no
zoroastrismo, sao chamados os sete Amshaspendas; no judaismo sdo os sete Sephiroths;
entre os cristdaos e muculmanos sao os sete Arcanjos, os Sete Espiritos que estao diante do
Trono. Em Teosofia sao chamados, habitualmente, os sete Logos Planetarios, cada qual
administrando seu proprio departamento do sistema solar. Sempre foram identificados
com os sete planetas sagrados, que sdo seus corpos fisicos.

Em torno dos Sete, em amplo circulo, vém as Hierarquias Criadoras, como sao
chamadas as Doze Ordens Criadoras do Universo. Sao encabecadas pelos Doze Grandes
Deuses que aparecem nas antigas histdrias e estao simbolizados pelos Signos do Zodiaco
que nos sao familiares. Porque o Zodiaco é uma concepg¢ao simbdlica muito antiga, no qual
estd escrito o plano do sistema solar.

Quando se diz que um planeta "rege" ou é o Senhor de um dos Signos do Zodiaco, o
gue se quer dizer é que o Espirito Planetario, ou Logos, tem dominio sobre uma das doze
Hierarquias Criadoras que, sob o Seu controle e direcdao, constréi Seu reino e ajuda a
Monada a evoluir.

As doze Hierarquias criadoras estdao, assim, intimamente relacionadas com a
construcao do universo. Essas Hierarquias de Inteligéncia completaram sua prdpria
evolugao em kalpas ou universos passados e tornaram-se, com isso, co-trabalhadoras da
Vontade Una, com lIshvara, para que fosse plasmado um novo universo, ou Brahmanda.
Sao as Arquitetas, as Construtoras dos sistemas solares. Preenchem nosso sistema solar, e
a elas devemos nossa evolucao espiritual, intelectual e fisica. S3o elas que despertam a
consciéncia da Monada e de seu Raio para o "enevoado senso dos outros" e do "Eu" e, com
isso, uma vibracao de anseio para um sentido mais definido do "Eu" e de "outros". Isto

representa a "Vontade-de-viver individual" que as faz descer para mundos mais densos,
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onde soO entdo essa definicdo mais nitida torna-se possivel.

No presente estdgio da evolucao, quatro das doze Hierarquias Criadoras passaram
além da liberacao, e uma estd chegando ao limiar da liberagdo. Assim, cinco ultrapassaram
mesmo 0s maiores e mais desenvolvidos Mestres do nosso mundo. Portanto, restam
apenas sete, das quais temos de tratar.

Parte do trabalho que algumas delas fazem, isto é, a ligacdo dos dtomos permanentes,
ja foi descrito nos Capitulos VI e VII. Para efeito de complementacdo, isso sera agora
repetido com os pormenores de que dispomos, todo o trabalho sendo classificado em
departamentos pelos quais cada uma das Hierarquias restantes é responsavel.

A. AS ORDENS CRIADORAS ARUPA

1. A Primeira das Ordens Criadoras Arupa, ou Sem-Forma, é descrita com palavras
relacionadas com fogo. Fala-se delas como Sopros Ardentes Sem-Forma, Senhores do Fogo,
Flamas Divinas, Fogos Divinos, Ledes Ardentes, Ledes da Vida. Sao chamadas, também,
Vida e Coracao do universo, o Atma, a Vontade cdsmica.

Através delas vem o divino Raio de Paramatma, que desperta Atma nas Mdnadas.

2. A Segunda Ordem é dupla em sua natureza, e é conhecida como "unidades duplas"
representando Fogo e Eter, Simbolizam o Buddhi césmico, a Sabedoria do sistema, a Razdo
manifestada.

Sua funcao é despertar Buddhi nas Monadas.

3. A Terceira Ordem é conhecida como "as Triades", representando Fogo, Eter e Agua.
Simbolizam Mahat, o Manas césmico ou Atividade.

Sua funcao é despertar Manas nas Moénadas.

B. AS ORDENS CRIADORAS RUPA

4. A Quarta Hierarquia Criadora consiste nas préprias Ménadas.

A primeira vista, pode parecer curioso que as préprias Moénadas devam ser
classificadas com as outras Ordens; mas, se pensarmos um pouco, veremos que a
classificacao é adequada, tendo as Monadas, claramente, muito que ver com a sua propria
evolucdo. N3o sao absolutamente as intervengdes externas que determinam sozinhas sua
involucao e evolugao. Recapitulemos, sucintamente, alguns dos fatores devidos as proprias
Monadas:

(1) Sendo do Primeiro Logos, Seu desejo de manifestacao é também o desejo delas:
sao auto-impelidas.

(2) Sdo as Moénadas que "despedem brilho", enviando sua vida para fora, para que ela
construa o Raio ou a Triade Superior e trabalhe através dela.

(3) Sdo as Modnadas que escolhem a classe de d&tomos permanentes que devem ser a
ela ligados.

(4) A Terceira Emanacdo, que resulta na formacdo do corpo causal, vem através das
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proprias Moénadas.

(5) As proprias Monadas derramam sua vida, vivificando os espirilos nos atomos, tanto
0S permanentes como 0s outros.

(6) Conforme avancga a evolugao, as Mbnadas derramam continuamente, cada vez
mais, a sua vida, conseguindo - cuidadosa e gradualmente - entrar em contato com seus
Raios - a Individualidade e, através desta, também com a Personalidade.

5. A Quinta Hierarquia Criadora é chamada a de Makara, e tem por simbolo o
pentagono. Nela estao presentes os aspectos duplo espiritual e duplo fisico da natureza, o
positivo e o negativo, em guerra um contra o outro. S3o eles os "rebeldes" de muitos mitos
e lendas. Alguns deles s3ao conhecidos como Asuras e sao frutos da Primeira Cadeia. Sao
seres de grande conhecimento e poder espiritual. Bem dentro deles escondem o germe da
Ahamkara, a faculdade de fazer-o-eu, necessaria para a evolu¢ao humana.

A Quinta Hierarquia guia a onda vibratéria do Aspecto de Atma da Mdnada para um
atomo de Atma, que se liga como um atomo permanente.

6. A Sexta Hierarquia Criadora contém algo do que é conhecido co-Agnishvattas, e
também como "Dhyanis séxtuplos". Sao frutos da Segunda Cadeia Planetaria.

Essa Hierarquia inclui, também, grandes hostes de Devas.

Eles guiam a onda vibratdria do aspecto-Sabedoria da Mdnada para o atomo budico
permanente. Além disso, ddao ao homem tudo, menos o Atma e o corpo fisico; assim, sao
chamados os "doadores dos cinco principios intermediarios". Guiam a Mdnada na obtencao
dos dtomos permanentes (incluindo, naturalmente, a unidade mental) relacionados com
esses principios, isto é, Buddhi, Manas, Manas Inferior, Kama, e o Duplo Etérico.

Ocupam-se especialmente com a evoluc¢ao intelectual do homem.

7. A Sétima Hierarquia Criadora contém o que é conhecido como Pitris Lunares, ou
Pitris Barhishad: sao frutos da Terceira Cadeia. Eles tém conexdao com a evolucao fisica do
homem.

Ha muitas hostes de Devas também pertencentes a Sétima Hierarquia, os Espiritos-da-
Natureza inferiores, que se relacionam com a real constru¢ao do corpo do homem.

Para conveniéncia do estudante segue-se uma exposicao tabulada sobre as
Hierarquias Criadoras.
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AS SETE HIERARQUIAS CRIADORAS

Classe Ne Nome Funcdo de Evolugdo nas Monadas Notas
A 1 Sopros Ardentes Acordar Atma
R 2 Unidades duplas Acordar Buddhi
v 3 Triades Acordar Manas
P 4 Mobnadas Vontade de se manifestar.
A Resplandecer e formar o Raio.
Escolher a classe de &tomos permanentes.
Canais para a Terceira Emanagao.
R Vivificar espirilos dos atomos.
U Influenciar a  Individualidade e a
Personalidade.
5 Makara (inclusive | Ligar o &tomo de Atma. Asuras sdo fruto da
Asuras) Primeira Cadeia.
P 6 Anishvattas Dar 5 “principios intermediarios”. Fruto da Segunda
A Ligar 4 atomos permanentes e a unidade | Cadeia.
mental.
Ocupar-se com a evolugdao intelectual do
homem.
7 Barhisads Ocupar-se com a evolucdo fisica do homem. Fruto da Terceira

Cadeia.
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CAPITULO IX
ALMAS-GRUPAIS

Chegamos agora ao estagio em que cada Moénada recebeu uma Triade Superior -
consistindo num atomo permanente dos planos de Atma, Buddhi e Manas - e uma Triade
Inferior consistindo numa unidade mental, um &atomo astral e um datomo fisico
permanentes. Essas particulas de matéria sdo, naturalmente, simples nucleos que
possibilitam a Mdnada, através do seu "raio", entrar em contato com os varios planos, e
construir corpos ou veiculos através dos quais ela possa reunir experiéncia e aprender a
expressar-se naqueles planos de existéncia.

A fim de compreender o mecanismo através do qual tais resultados sdao obtidos,
devemos, a seguir, estudar o fendmeno conhecido como Almas-Grupais.

Ja vimos que os atomos da Triade Inferior sdao ligados a Sutratma, ou fio-da-vida ,
delgadas peliculas de matéria que surgem, separando os sete principais tipos de triades um
do outro. Assim sao formados os sete grupos primarios, ou "raios" de triades, que - nos
varios reinos de vida - pelas repetidas divisdes e subdivisdes, dardao origem, eventualmente,
a um grande numero de Almas-Grupais.

Esses sete grandes tipos ou "raios" de Almas-Grupais permanecem separados e
distantes através de todas as vicissitudes da sua evolugdo; isso quer dizer que os sete
grupos desenvolvem-se em fluxos paralelos, que jamais se unem ou se mesclam uns aos
outros. Os sete tipos sdao claramente distinguiveis em todos os reinos, as formas sucessivas
tomadas por cada um deles produzindo uma série conjugada de elementais, minerais,
vegetais ou animais, conforme seja o caso.

As sete Almas-Grupais Primarias aparecem como formas vagas, transparentes,
flutuando no grande oceano de matéria como baldes poderiam flutuar no mar. Sao vistas
primeiro no plano mental, tornando-se mais claramente delineadas no plano astral, e mais
ainda no plano fisico.

Flutuam, uma em cada um dos setes fluxos principais da Segunda Onda-de-vida.

Dentro de cada Alma-Grupal Primdria hd, naturalmente, inumerdveis Triades
Inferiores, cada qual conjugada, por um fio dourado e radiante, a sua Triade Superior, as
guais, por sua vez, sao dependentes da Monada que se suspende sobre elas. Por enquanto,
em torno das Triades, ndo ha a teia dourada de vida; elas sé passarao a existir quando o
reino mineral for alcancado.

O Diagrama Xlll ilustra toscamente o estagio agora obtido. O pequenissimo nimero de
Triades, que as limitagdes do espago possibilitam mostrar nas sete Almas-Grupais, deve ser
considerado como representativo de nimero imensamente maior que esta, naturalmente,
em conexao com as Triades superiores e as Monadas.
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TIPO

MONADAS

TRIADES
SUPERIORES|

TRIADES
INFERIORES ||

PAREDE TRIPLICE
DA ALMAGRUPAL

DIAGRAMA XIIl. As Sete Almas-Grupais Primarias.

O estagio indicado no diagrama é aquele em que a delgada pelicula, ou véu, que
separa as sete Almas-Grupais Primadrias, recebeu suas trés camadas. Essas camadas
consistem em esséncia mental elemental, esséncia monadica astral e matéria atdmica do
plano fisico. Como ficou dito antes, essas peliculas ou véus irao formar, eventualmente, as
paredes ou envoltérios das Almas-Grupais propriamente ditas.

Devemos observar que esses envoltérios sdao formados de substancia da mesma
matéria-grupo a que as proprias Triades pertencem.

O plano geral do processo evolutivo - mais exatamente, do processo involutivo - &,
como vimos, uma diferenciacao gradual do grande fluxo da vida divina, até que, depois de
repetidas divisdes e subdivisdes, obtém-se a definitiva individualizacdo como ser humano;
depois disso, nenhuma subdivisdao mais é possivel, ja que uma entidade humana é uma
unidade indivisivel ou "alma".

Assim, Almas-Grupais,que existem nos reinos mineral, vegetal e animal, representam
o estagio intermediario que leva a completar a diferenciacdo em entidades humanas
separadas, ou unidades. Por isso, nos trés reinos mencionados ndao encontramos uma alma
em um bloco de mineral, em uma planta ou em um animal. Ao invés disso, encontramos
um bloco de vida - se podemos usar essa expressao - animando uma vasta quantidade de
substancia mineral, uma grande porcao de plantas ou de animais. Mais adiante trataremos
disso em pormenor, ficando, no momento, na consideracdao da funcao geral e do propdsito
das Almas-Grupais.

A melhor analogia fisica de uma Alma-Grupal talvez seja aquela, oriental, da dgua num
balde. Se um copo d'agua for tirado do balde, ele representa a alma - ou porcao de alma -
de, digamos, uma Unica planta ou animal. Naquele momento a agua do copo esta bem
separada daquela que esta no balde e, além disso, toma a forma do copo que a contém.

Assim, uma por¢ao de uma Alma-Grupal pode ocupar e vivificar uma forma vegetal ou
animal.

Um animal - durante sua vida no plano fisico e depois disso, durante algum tempo no
plano astral - tem uma alma, tao separada como a de um homem; mas, quando o animal
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chega ao fim de sua vida astral, aquela alma nao reencarna em um corpo isolado e sim
retoma a Alma-Grupal, que é uma espécie de reservatdrio de matéria-alma.

Em nossa analogia, a morte de um animal seria representada pelo retorno da dgua do
copo ao balde de onde fora tirada. Assim como a agua torna-se completamente misturada
e unida com a agua do balde, a por¢cao de alma daquele animal em particular torna-se
misturada e incorporada a alma total, na Alma-Grupal. E tal como ndo seria possivel retirar
novamente do balde outro copo que contivesse as mesmas moléculas de agua, nao é
possivel que, numa Alma-Grupal, a mesma porg¢ao da alma total habite outra forma animal
particular.

Prosseguindo com a analogia, é claro que poderiamos, ao mesmo tempo, encher
muitos copos com 4gua do balde. E igualmente possivel que muitas formas animais sejam
animadas e vivificadas pela mesma Alma-Grupal.

Além disso, se supomos que um dado copo de agua torna-se colorido com uma
tonalidade que Ihe seja prdpria, entdo, quando a agua é devolvida ao balde, aquela matéria
corante sera distribuida por toda a agua do balde e a cor dessa agua ficara, até certo ponto,
modificada.

Se considerarmos que a matéria corante representa experiéncias ou qualidades
adquiridas por um animal em particular, entao, quando a por¢ao de alma que vivifica esse
animal retoma para sua Alma-Grupal, tais experiéncias ou qualidades tornar-se-ao parte do
conteudo geral de toda a Alma-Grupal; cada uma das outras partes compartilhara delas em
igualdade, embora em grau menor do que no caso do animal com as quais elas ocorreram;
isto é, podemos dizer que as experiéncias, concentradas num animal em particular,
espalham-se de forma diluida sobre toda a Alma-Grupal a qual esse animal esta ligado.

Ha uma semelhancga exata entre a Alma-Grupal nos Reinos Mineral, Vegetal, Animal e
uma crianc¢a em sua vida pré-natal. Assim como a crianca é nutrida pelo fluxo de vida da
mae, o envoltdrio protetor da Alma-Grupal nutre as vidas que estdo ali dentro, recebendo e
distribuindo as experiéncias acumuladas.

A vida circulante é a dos pais; as plantas ou animais jovens ainda nao estao preparados
para a vida individual e deles dependem para a sua nutricdao. Assim, as vidas que germinam
no mineral, no vegetal e no animal sao alimentadas pelo envoltério de esséncia elemental e
monadica, vibrando com a vida logdica.

Nesses estados precoces da Alma-Grupal, a evolucao das vidas depende de trés
fatores: (a) primeiro, e principalmente, da vida nutriente do Logos; (b) da orientacao
cooperadora dos Devas; (c) de sua prdpria e cega pressao contra os limites da forma que a
enclausura.

O mecanismo geral do processo pelo qual, através dessas trés interferéncias, os
poderes vibratdrios dos d&tomos das Triades Inferiores sao despertados, é o seguinte:

O Segundo Logos, agindo no envoltdrio da Alma-Grupal, energiza os atomos fisicos
permanentes que estdao mergulhados, pela acdao dos Devas, nas varias condi¢des oferecidas
pelo reino mineral, onde cada atomo é ligado a muitas particulas minerais. As experiéncias
- que consistem em calor, frio, ventos, pressao, estremecimentos etc. -, através das quais as
substancias minerais passam, sdao transportadas para os atomos fisicos permanentes
ligados, despertando, assim, respostas vagas de harmoniosa vibracao, vindas da consciéncia
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interior profundamente adormecida.

Quando um atomo permanente alcanca certa capacidade de resposta, ou quando uma
forma mineral, isto é, as particulas as quais o atomo permanente estda ligado se rompe, a
Alma-Grupal recolhe em si mesma esse atomo.

As experiéncias adquiridas por esse atomo - isto é, as vibracdes que foi forcado a
executar - permanecem nele como poderes de vibracao de formas particulares, em resumo,
como poderes vibratdrios. Tendo o 4&tomo permanente perdido sua incorporacdo em forma
mineral, fica, por assim dizer, despido em sua Alma-Grupal: ali continua a repetir as
vibragdes que aprendeu, repetindo sua experiéncia de vida, produzindo pulsa¢cdes que
percorrem o envoltério da Alma-Grupal e sdo dali transportadas para outros atomos
permanentes contidos nessa Alma-Grupal. Assim, cada atomo permanente afeta e auxilia
todos os outros.

Agora, vem outro fendmeno importante. E claro que aqueles dtomos permanentes
que tiveram experiéncias similares em suas caracteristicas serdao mais fortemente afetados
uns pelos outros do que aqueles cujas experiéncias foram diferentes. Assim, dentro da
Alma-Grupal, ocorrera certa segregacao e em breve uma delgada parede de separacao,
vinda do envoltdrio, nascerd para dentro dividindo esses grupos segregados entre si.

Voltando ao simile da agua no balde, podemos imaginar uma pelicula apenas
perceptivel formando-se através do balde. De inicio, até certo ponto, a agua filtra-se
através dessa barreira; mas, ainda assim, os copos d'agua tirados de um lado retornam
sempre para o mesmo lado, de forma que, gradualmente, a agua de um lado distingue-se
da agua do outro lado. Entdo, vai aos poucos adensando-se e torna-se impenetravel, de
forma que, eventualmente, ao invés de uma, existirdo duas por¢des distintas de agua.

De maneira semelhante, apds algum tempo, a Alma-Grupal divide-se por fissao e
forma duas Almas-Grupais. O processo é repetido muitas e muitas vezes, produzindo um
numero sempre crescente de Almas-Grupais, com conteddos que mostram uma distin¢ao
de consciéncia também sempre crescente, embora, naturalmente, ainda compartilhando
de certas caracteristicas fundamentais.

As leis segundo as quais os atomos permanentes de uma Alma-Grupal sao
mergulhados nos reinos da natureza ainda ndo estao claras. Ha indicacdes de que a
evolucdo do mineral, do vegetal e da parte inferior do reino animal pertence antes a
evolucao da prépria terra do que a das Triades, representando as Monadas, que estao se
desenvolvendo no sistema solar e que, na devida ocasidao, vém a terra para - através das
condicdes que ela oferece - prosseguir em sua evolucao.

Assim, a relva e as plantas pequenas de todo o tipo parecem relacionadas com a
propria terra - mais ou menos como os cabelos do homem relacionam-se com seu corpo -
e ndo estdo conjugadas as Moénadas e suas Triades. A vida na relva etc. parece ser a do
Segundo Logos, a qual a mantém ao mesmo tempo como forma; enquanto a vida nos
atomos e moléculas que a compdem €&, naturalmente, a do Terceiro Logos, modificada nao
s pelo Logos Planetario do nosso sistema de Cadeias, mas também por uma entidade, de
certa forma obscura, conhecida como Espirito da Terra. Assim, esses reinos, embora
oferecam um campo de evolugcao para as Mdonadas e suas Triades, nao parecem, de forma
alguma, existir apenas para tal propdsito.

40



Por isso encontramos dtomos permanentes espalhados através dos reinos vegetal e
mineral, embora ainda ndao compreendamos as razdes que governam sua distribuicdo. Um
atomo permanente, por exemplo, pode ser encontrado numa pérola, num rubi ou num
diamante. Muitos serdao encontrados espalhados através de fildes de minério, e assim por
diante. Mas, por outro lado, muitas substancias minerais parecem ndo conter quaisquer
atomos permanentes.

O mesmo acontece com as plantas que tém vida breve. Em plantas de longa duracao,
como as arvores por exemplo, atomos permanentes sao constantemente encontrados. Mas
também nesse caso a vida da arvore parece estar mais intimamente relacionada com a
evolucao Deva do que com a evolugdo da consciéncia, a qual o atomo permanente esta
ligado.

Portanto, é antes como se, em beneficio do atomo permanente, houvesse vantagem
na retirada da evolugao da vida e da consciéncia na arvore. Assim, o atomo permanente
pode ser visto mais como um parasita, beneficiando-se da vida mais altamente
desenvolvida na qual se banha. O estudante deve compreender que, no presente
momento, nosso conhecimento sobre tais assuntos é extremamente fragmentario.

Tendo estudado a natureza geral e as fungdes das Almas-Grupais, podemos passar a
considerar, mais pormenorizadamente, as Almas-Grupais Mineral, Vegetal e Animal,
comegando com a Alma-Grupal Mineral.
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CAPITULO X
ALMAS-GRUPAIS MINERAIS

O Diagrama XIV é uma tentativa para ilustrar uma Alma-Grupal Mineral. Pode-se ver
que a parede, ou envoltoério, da Alma-Grupal tem trés camadas: a externa, composta de
material atomico fisico; a central, feita de esséncia monadica astral; e a interior, de
esséncia elemental, isto é, de matéria do quarto subplano mental.

Uma Alma-Grupal Mineral pode, assim, ser definida como uma cole¢dao de Triades,
incluidas num envoltério triplice que consta de esséncia elemental mental, esséncia
monadica astral e matéria atdmica fisica.

Dentro da Alma-Grupal aparecem algumas Triades Inferiores ligadas, naturalmente, as
suas respectivas Triades Superiores; estas, por sua vez, estao vinculadas as suas Monadas,
que as sobrepujam. Nesse momento, essas Triades dentro da Alma-Grupal n3ao estao
mergulhadas em qualquer substancia mineral.

Abaixo da Alma-Grupal vé-se uma certa quantidade de formas irregulares, que
pretendem representar grupos ou blocos de substancias minerais. Dentro de alguns desses
blocos pode-se ver algumas Triades Inferiores, cujas linhas ascendentes indicam que
pertencem a Alma-Grupal-Mae, que paira sobre elas.

Na extrema direita do diagrama aparece um bloco de substancia mineral que, ao que
se supde, foi de certa forma espalhada, o que a faz partida em fragmentos. A Triade
Inferior, que foi previamente imersa nessa substancia, aparece no ato de recolher-se em
direcao de sua Alma-Grupal-Mae, tal como foi descrito algumas paginas atras.

Pode-se dizer que o habitat da Alma-Grupal Mineral é o de seu envoltério mais denso,
isto &, o fisico. Em outras palavras, o trabalho mais ativo da Alma-Grupal Mineral é feito no
plano fisico.

Cada Triade Inferior tem de passar através do reino mineral, sendo este o local em que
a matéria alcanc¢a sua forma mais grosseira, e onde a grande Onda-de-vida alcanca o limite
de sua descida e volta-se para iniciar a escalada de retorno.

Além disso, a consciéncia fisica é a primeira a ser despertada; é no plano fisico que a
vida deve voltar-se definitivamente para fora e reconhecer os contatos com o mundo
exterior. A consciéncia aprende paulatinamente a reconhecer os impactos vindos do
exterior, a relaciona-los com o mundo externo, e a compreender como suas as
modificacdes que se realizam em consequéncia desses impactos. Em outras palavras, é no
plano fisico que a consciéncia se torna, pela primeira vez, autoconsciéncia.

Através de prolongadas experiéncias, a consciéncia sente prazer ou dor surgindo
desses impactos; identifica-se com esse prazer ou dor e comega a ver aquilo que toca sua
superficie externa ndo como ela mesma. Assim se forma a primeira distincdo rude entre o
"Ndo-Eu" e o "Eu".

A proporgdo que as experiéncias se acumulam, o "Eu", através de toda a sua evolugdo
futura, recuara para o interior, afastando um véu de matéria apds o outro como

pertencentes ao "Nao-Eu". Mas, enquanto suas conotac¢des se modificam muito, a distincao
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fundamental entre sujeito e objeto permanece sempre. "Eu" é a consciéncia que quer,
pensa, sente, age; "Nao-Eu" é aquilo sobre o que a consciéncia quer, pensa, sente, ou age.
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DIAGRAMA XIV. Uma Alma-Grupal Mineral.
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Assim, conforme dissemos, a consciéncia desperta no plano fisico, e se expressa
através do atomo fisico permanente. Nesse atomo ela esta adormecida: "Esta adormecida
no mineral", segundo o famoso aforismo; ali, certo grau do despertar deve acontecer, de
forma que ela possa ser acordada de seu sono sem sonhos e tornar-se suficientemente
ativa para passar ao estagio seguinte - o do reino vegetal, onde esta destinada a "sonhar".

No reino mineral as respostas da consciéncia aos estimulos externos sao muito
maiores do que se pode, de fato, compreender; algumas delas indicam que mesmo no
atomo astral permanente ha o nascimento da consciéncia. Assim, elementos quimicos
mostram diferentes atragdes mutuas e compostos quimicos sao continuamente rompidos,
guando outro elemento é introduzido. Dois elementos, formando um sal de prata, por
exemplo, podem ser subitamente separados um do outro na presenca de acido cloridrico: a
prata une-se ao cloro do acido e deixa o hidrogénio do acido formar uma nova associacao
ou composto com o elemento descartado, que antes estava unido a prata.

Quando esse intercambio ativo se verifica, hd um ligeiro frémito no atomo astral, em
consequéncia das violentas vibragdes fisicas surgidas pela formagao, ou desligamento, de
lagos intimos.

Assim a consciéncia astral vai sendo aos poucos despertada no fisico; por aqueles
ligeiros frémitos, uma pequena nuvem de matéria astral redne-se em torno do dtomo astral
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permanente. Contudo, essa matéria astral € muito frouxamente mantida e parece bastante
desorganizada.
Nessa altura, nao se nota qualquer vibracao na unidade mental.
Ainda nao foi feita uma lista pormenorizada de minerais, plantas, ou animais dos sete
Raios ou tipos, mas a seguinte lista de joias e minerais é um inicio da classificacao que, sem
duvida, um dia sera feita.

Raio Joia na Cabeca do Raio Outras Joias no mesmo Raio
1 Diamante Cristal de Rocha.
2 Safira Lapis-lazuli, Turquesa, Sodalita.
3 Esmeralda Agua-marinha, Jade, Malaquita.
4 Jaspe Calceddnia, Agata, Serpentina.
5 Topazio Citrina, Esteatita.
6 Rubi Turmalina, Granada, Cornalina,

Carbunculo, Tulita, Rodonita.

7 Ametista Porfiro, Violana.
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CAPITULO X
ALMAS-GRUPAIS VEGETAIS

No Diagrama XV estd ilustrada uma Alma-Grupal Vegetal. Pode-se observar que o
envoltério da Alma-Grupal tem apenas duas camadas. A externa é composta de esséncia
monadica astral, isto é, de matéria atOmica astral; a interior é de esséncia elemental
mental, ou matéria do quarto subplano mental. Para o fortalecimento de seus proprios
corpos etéricos, a camada fisica que envolve a Alma-Grupal Mineral desapareceu, como
que absorvida pelo conteudo da Alma-Grupal.

Dentro da Alma-Grupal vemos algumas Triades Inferiores ligadas as suas respectivas
Triades Superiores; estas, por sua vez, ligadas as Monadas que as sobrepujam. As Triades
Inferiores, dentro da Alma-Grupal, ndo sao, no momento, diretamente associadas com
qualquer vida vegetal.

Abaixo da Alma-Grupal vé-se certo nimero de formas que pretendem indicar grupos
de plantas ou de vidas vegetais. Dentro de algumas delas encontramos certas Triades
Inferiores; as linhas entre elas e a Alma-Grupal indicam que pertencem a Alma-Grupal-Mae,
gue paira sobre elas.

No caso da Alma-Grupal Mineral, em A, na extrema direita do diagrama, vé-se uma
forma vegetal que parece ter sido destruida como organismo. A Triade Inferior que estava
embebida nela, libera-se com a destruicdo da forma e a Alma-Grupal recolhe-se, entao,
sobre si propria, como indica a flecha do diagrama.

A atividade da Alma-Grupal é agora transferida do plano fisico para o astral; sendo seu
trabalho a nutricao dos corpos astrais das vidas que contém.

Tal como no caso das Almas-Grupais Minerais, podemos repetir que ndao se deve supor
gue cada haste de capim, cada planta, cada arvore tenha em si um atomo permanente,
evoluindo até humanizar-se durante a vida do nosso sistema. O que acontece € que o reino
vegetal, existindo por sua prépria iniciativa, e para outros propdsitos, também oferece o
campo de evolugdao para esses atomos permanentes, ocupando-se os Devas em guiar os
atomos permanentes de uma planta para outra, de forma que elas possam experimentar as
vibracdes que afetam o mundo vegetal, e armazenar em si préprias esses poderes
vibratadrios, tal como faziam enquanto estavam encaixadas no reino mineral.

O método de intercdambio de vibracdes e consequentemente a segregacao, continua
como antes. As Almas-Grupais, entao, dividem-se e subdividem-se constantemente,
tornando-se, dessa forma, ndao s6 mais numerosa mas também mais diferentes uma da
outra em suas caracteristicas preponderantes.

Durante o tempo passado no reino vegetal, ha mais atividade perceptivel no atomo
astral permanente do que durante o periodo passado no reino mineral. Em consequéncia
disso o 4&tomo astral permanente atrai ao redor de si matéria astral, que é arranjada pelos
Devas de uma forma mais definida. Na longa existéncia de uma arvore de floresta, a
crescente agregacao de matéria astral desenvolve-se em todas as direcdes, como forma

astral da arvore.
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Grupos de Formas Vegetais
DIAGRAMA XV. Uma Alma-Grupal Vegetal.

Essa forma astral sente vibragGes, que causam prazer ou desconforto "macicos"
conferidos a arvore pelo sol e pelo temporal, pelo vento e pela chuva, pelo calor e pelo frio
etc. Essas experiéncias sdao passadas, de certa forma, para o atomo permanente encaixado
naquela arvore em particular. Tal como dissemos antes, quando a forma da arvore parece
como arvore, o atomo permanente retrai-se para dentro da Alma-Grupal, levando consigo
um rico elenco de experiéncias, que compartilha, da forma previamente descrita, com as
outras Triades da Alma-Grupal.

Além disso, a medida que a consciéncia se torna mais responsiva no astral, envia
pequenos frémitos para baixo, para o plano fisico; esses frémitos fazem nascer sensagoes
gue, embora realmente derivadas do astral, sao sentidas como tais no fisico.

Quando houve uma longa vida separada, como, por exemplo, numa arvore, havera um
ligeiro acordar da unidade mental, que reunira em torno de si uma pequena nuvem de
matéria mental. Nessa matéria, a passagem das estacdes etc., ird lentamente imprimindo-
se como uma apagada lembranga que vira a ser uma vaga antecipagao.

De fato, como regra geral, parece que cada Triade Inferior, durante os ultimos estagios
de sua evolugao no mundo vegetal, tera uma prolongada experiéncia numa forma simples,
a fim de que alguns frémitos de vida mental possam ser sentidos e a Triade Inferior seja
assim preparada para, no devido tempo, aproveitar da vida errante de um animal. A regra,
contudo, nao é universal; pois parece também que, em alguns casos, a passagem para o
reino animal é feita num estagio precoce, de forma que o primeiro frémito na unidade
mental ocorre em algumas das formas estacionarias de vida animal e em organismos
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animais bastante inferiores. Porque as condi¢des, similares aquelas descritas como
existentes nos reinos mineral e vegetal, parecem prevalecer, também, nos tipos inferiores
de animais. Em outras palavras, até certo ponto, os reinos parecem sobrepor-se.

47



CAPITULO XII
ALMAS-GRUPAIS ANIMAIS

Uma Alma-Grupal Animal esta ilustrada no Diagrama XVI; como vemos ali, o envoltério
da Alma-Grupal tem agora uma sé camada, consistindo em esséncia elemental do quarto
subplano mental. A camada astral, que a Alma-Grupal Vegetal possuia, foi absorvida para
fortalecimento dos vagos corpos astrais das Triades, que estdao dentro da Alma-Grupal.

S
S RI Rﬁ
Jv q! I
| |
Po=-. .ot _Parede da
! T ‘Alma-Grupal

Grupos de Formas Animais
DIAGRAMA XVI. Uma Alma-Grupal Animal.

A atividade da Alma-Grupal é agora transferida para um plano mais alto, para o plano
mental inferior, e nutre os incipientes corpos mentais das Triades ali contidas, assim,
gradualmente fortalecendo-as em perfis menos vagos.

O Diagrama XVI é, em seu contorno, exatamente similar aos Diagramas XIV e XV. Em
A, esta uma forma animal que, como forma, foi destruida. Consequentemente, a Triade
Inferior que ali estava recuou para a Alma-Grupal, como indica a flecha do diagrama.

Exatamente como nos reinos anteriores, os Devas guiam as Triades para as formas
animais. Também, como nos reinos mineral e vegetal, as formas mais baixas de vida
animal, como os micrdébios, as amebas, as hidras etc., mostram apenas, de vez em quando,
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um atomo permanente como visitante e é ébvio que dele ndo dependem para a sua
propria vida e crescimento, nem se fragmentam quando o atomo permanente é retirado.
Assim, essas formas animais sdao simples héspedes, e de maneira nenhuma seus corpos sao
formados em torno de um atomo permanente.

Na verdade, antes que os Devas, em um estagio posterior, construissem formas em
torno desses atomos permanentes, os dtomos do reino animal devem ter recebido e
armazenado muitas experiéncias.
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DIAGRAMA XVII. Fissao de uma Alma-Grupal Animal.

Todavia, é digno de nota saber que, nesse estagio, a teia dourada de vida nao
representa, de forma alguma, a organizacao do corpo do hospedeiro. A teia de vida parece,
antes, agir como as radiculas agem no solo, ligando-se a particulas de terra e delas sugando
a nutricdo necessaria para o organismo que elas servem.

E inutil dizer que no reino animal os 4tomos permanentes recebem vibracdes muito
mais variadas do que nos reinos inferiores. Consequentemente, elas se diferenciam mais
rapidamente. Conforme se processa essa diferenciacdo, a multiplicacao das Almas-Grupais
aumenta velozmente e o numero de Triades Inferiores, em qualquer Alma-Grupal, vai,
como é natural, diminuindo constantemente.

O Diagrama XVII ilustra a fissdo de uma Alma-Grupal Animal. Conforme ja
descrevemos, Almas-Grupais Mineral e Vegetal também se dividem por um processo
similar de fissao.

Mais e mais vezes a Alma-Grupal se divide, até que, eventualmente, cada Triade
Inferior possua seu proprio e separado envoltério. A Triade ainda estara dentro do
invdlucro de esséncia elemental que a protege e alimenta. Estd-se aproximando da
"Individualizacao", e a expressao Alma-Grupal ja ndo se aplica estritamente a ela, porque
uma Triade Inferior ndo é, evidentemente, um "grupo”. E uma Unica Triade Inferior que se
separou do "grupo" ao qual anteriormente pertencia.

O Diagrama XVIII-A mostra o estagio agora alcangado: no envoltério da Alma-Grupal
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ha uma soé Triade Inferior; porém, ainda, inUmeras formas animais ligadas a essa Alma-
Grupal. O estagio seguinte é alcancado quando existe apenas uma forma animal ligada a
Alma-Grupal. Isso esta indicado no Diagrama XVIII-B. Grande numero de animais
domeésticos de tipo superior alcangaram esse estagio e se tornaram, realmente, entidades
separadas, encarnando numa sucessao de corpos animais, embora ainda ndao tenham,
como é natural, obtido a posse de um corpo causal - verdadeiro sinal de individualizacao.
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ALMA-GRUPAL
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IR )Grupo de Um (GI\\
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DIAGRAMA XVIII: Alma-Grupal Animal contendo uma Triade Inferior.
(A) Ligada a um grupo de animais.
(B) Ligada a um animal.

Antes de passar a descrever o interessante processo da individualizacdao, quando o
animal se aproxima dela, podemos notar uma analogia entre ele e a vida pré-natal humana.
O animal, nesse estagio, corresponde aos ultimos dois meses do feto humano.

Sabemos que uma crianga de sete meses pode nascer e sobreviver, porém, se
aproveitar por mais dois meses a vida protegida e alimentada dentro de sua mae, sera mais
forte, mais sadia e vigorosa. Assim, também é melhor, para o desenvolvimento normal do
ego, que nao rompa tao cedo o envoltdrio da Alma-Grupal, mas que permaneca dentro
dele, ainda absorvendo vida por seu intermédio e fortalecendo, por meio de seus
constituintes, a melhor parte de seu préprio corpo mental. Sob essas condicdes protetoras,
o momento oportuno para que a individualizacao se efetue serd quando esse corpo mental
tiver alcangado o limite maximo de crescimento.

O conhecimento desses fatos levou os ocultistas, algumas vezes, a advertir pessoas
demasiadamente afeicoadas a animais a ndo exagerar em seu amor, nem demonstra-lo de
forma imprudente; porque é possivel que o crescimento do animal seja acelerado de
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maneira pouco saudavel - tal como sabemos que o crescimento de uma crianca pode ser
acelerado de maneira doentia - e assim a individualizacao do animal fazer-se rapida, fora do
seu devido tempo. Como é bbvio, até que esteja preparado para a individualizacao, serd
bem melhor deixar o animal desenvolver-se naturalmente, ao invés de for¢a-lo
artificialmente, e leva-lo a tornar-se um individuo antes que esteja pronto para se manter
por si mesmo, e viver no mundo como entidade humana separada.

E preciso ndo esquecer que, no momento, estamos a pouco mais de meio caminho
através da Quarta Ronda da Quarta Cadeia, isto é, pouco mais de meio caminho através da
evolucao dessa Cadeia de mundos, e s6 no final dessa evolugdo é que o reino animal espera
atingir a humanidade. Por isso, qualquer animal que esteja agora atingindo, ou mesmo se
aproximando da individualizacdo, deve estar notavelmente adiantado em relacao aos
outros; consequentemente, o numero de tais casos €& muito pequeno. Contudo,
ocasionalmente eles ocorrem. Para que se produza esse resultado, a associa¢ao intima com
o homem é necessaria.

Podemos notar dois fatores em acdo: 1) as emocdes e pensamentos do homem atuam
constantemente sobre os animais e tendem a eleva-los a um nivel mais alto, tanto
emocional como intelectual; 2) o animal, quando tratado bondosamente, desenvolve
afeicdo devotada pelo seu amigo humano, e também expande seus poderes intelectuais
para tentar compreendé-lo e antecipar-se aos seus desejos.

Descobriu-se que a individualizacdao que eleva uma entidade definitivamente do reino
animal para o humano pode acontecer apenas com certos tipos de animais - um para cada
um dos sete grandes tipos, ou "raios". Na verdade, a individualizacdo ocorre apenas entre
criaturas domesticadas, e de forma alguma entre todas dessa classe. Dessas classes ja
conhecemos, com certeza, o elefante, o macaco, o cao e o gato. O cavalo é, possivelmente,
0 quinto.

A partir desses tipos principais, ha uma longa linha de animais selvagens que ainda
ndao foram inteiramente investigados. Sabe-se, contudo, que os lobos, raposas, chacais e
outras criaturas semelhantes atingem seu ponto culminante no cao; e que ledes, tigres,
leopardos, jaguares e jaguatiricas culminam no gato doméstico.

Devemos notar que qualquer animal de determinado tipo, que se individualiza como
ser humano, ira tornar-se um homem do mesmo tipo, e ndo de outro.

Tanto as abelhas como as formigas (que, como o trigo, foram trazidas de Vénus pelos
Senhores da Chama) vivem de maneira muito diferente das criaturas puramente terrestres,
pois nelas uma Alma-Grupal anima a comunidade inteira, de forma que a comunidade atua
com uma Unica vontade, e suas diferentes unidades sao, realmente, membros de um sé
corpo, no mesmo sentido em que as maos e os pés sao membros da estrutura humana.
Delas se pode dizer que tém ndao sé uma Alma-Grupal, mas também um corpo-grupal
somente.

As investigacdes de Maurice Maeterlinck parecem confirmar plenamente o que ficou
dito acima. Escreve ele:

"A populacao da colmeia, do formigueiro e do cupinzeiro parecem ser um individuo,
uma sO criatura viva, cujos o6rgaos, compostos de inumeraveis células, estejam
disseminados apenas na aparéncia, mas permanecem sempre sujeitos a mesma energia ou
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personalidade vital, a mesma lei central. Mercé dessa imortalidade coletiva, a morte de
centenas de cupins, que sao imediatamente sucedidos por outros, ndo afeta nem toca o ser
central. Durante milhdes de anos os mesmos insetos tém vivido, e disso resulta Que
nenhuma das suas experiéncias se perdeu. Nao houve interrup¢dao de sua existéncia, ou
desaparecimento de suas memarias. Uma memoria individual permaneceu, e jamais cessou
de funcionar ou centralizar cada aquisicao da alma coletiva. Banham-se no mesmo fluido
vital, como as células do nosso proprio ser; mas, em, seu caso, esse fluido parece muito
mais difuso, mais eldstico, mais sutil, mais psiquico ou etérico do que o do nosso corpo. E
essa unidade central esta, sem duvida, ligada a alma universal da abelha e, é provavel, com
o que é realmente g alma universal." *

*Do livro The Life of The White Ant, de Maurice Maeterlinck, pp. 199-200.

No que se refere ao numero de criaturas separadas ligadas a uma Alma-Grupal, pode
haver quatrilhdes de moscas ou mosquitos, centenas de milhares de coelhos ou pardais,
alguns milhares de animais como o ledo, tigre, leopardo, cervideos, lobos ou ursos
selvagens. Entre os animais domésticos como a ovelha e o boi, o nimero é ainda menor.

No caso dos sete animais a partir dos quais a individualizacdo é possivel, quase
sempre ha apenas algumas centenas ligadas a cada Alma-Grupal e, conforme seu
desenvolvimento continua, eles se desligam rapidamente. Embora possa haver talvez uns
mil caes vadios ligados a uma Alma-Grupal, no caso do cdo de estimacdo realmente
inteligente, ou no caso do gato nas mesmas condig¢des, talvez ndo haja mais de dez ou doze
corpos sobre os quais paire a Alma-Grupal.

Almas-Grupais Animais sdao bastante afetadas e assistidas pelas influéncias dos
Mestres da Sabedoria, influéncias que eles estdao sempre espalhando, e que, até certo
ponto, afetam tudo que fica dentro de um limite amplo.
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CAPITULO XIII
INDIVIDUALIZACAO: SEU MECANISMO E FINALIDADE

Chegamos agora ao estagio em que uma transformacao de grande importancia para a
vida em evolucao esta para ocorrer, isto é, a individualizacdao do animal, a formacao do
corpo causal, o ingresso no reino humano.

A fim de compreender totalmente o fen6meno, e apreender sua integral significacao,
vamos recapitular resumidamente os estagios ja passados. Primeiro vimos que as Mdnadas,
que derivam seu ser do Primeiro Logos, adiantam-se e habitam o plano Anupadaka durante
todas as épocas que até aqui observamos. Com o auxilio dos Devas, cada Mobnada
apropriou-se de trés dtomos permanentes que a representam, como Jivatma, nos planos de
Atma, Buddhi e Manas, esses trés formando a Triade Superior. Além disso, a cada Triade
Superior foi ligada também uma Triade Inferior, que consiste em uma Unidade Mental, um
Atomo Permanente Fisico e um Astral.

A Triade Inferior foi mergulhada, sucessivamente, nos primeiros reinos da vida,
protegida e alimentada pela sua Alma-Grupal. Através de repetidas subdivisdes, produzidas
pela diferenciacao de experiéncia, cada Triade Inferior possui agora para si um envoltorio
ou bolsa, que deriva da Alma-Grupal original. Depois de uma sucessao de experiéncias
numa série de formas de um simples animal, a Triade Inferior estd, afinal, suficientemente
desperta para garantir mais um passo no esquema evolutivo, um passo que |lhe trara maior
fracdo (se podemos usar tal expressao), ou aspecto, da Vida Divina.

Exatamente como o feto humano é nutrido pela mae em seu ventre, até a ocasiao em
que a crianca esteja bastante forte para viver sua prépria vida independente no mundo
exterior, a Triade é protegida e alimentada pela Alma-Grupal, meio através do qual o
Segundo Logos protege e nutre Seus filhos, até que a Triade esteja forte o bastante para ser
lancada ao mundo exterior como unidade de vida autocontida, seguindo sua propria e
independente evolucao.

Assim se chega ao termo da vida pré-natal de Jivatma (a Triade Superior de Atma-
Buddhi-Manas) incluindo a vida da Mo6nada; agora, o tempo é préprio para seu nascimento
no mundo inferior. A vida-mae do Segundo Logos constroéi corpos para ela, corpos nos quais
pode viver como entidade separada no mundo das formas. E ela tem de tomar posse direta
desses corpos e iniciar sua evolugao humana.

Até esse ponto, todas as comunicacdes da Monada com os planos inferiores foram
feitas através de Sutratma, ou fio-de-vida, no qual os &tomos permanentes estdao enfiados
(ver Diagrama XIX-A). Agora, porém, chegou a ocasido para uma comunicacdo mais
completa do que a representada por aquele delicado fio em sua forma original. Entao, de
acordo com isso Sutratma aumenta (ver Diagrama XIX-B), o Raio que vem da Mdnada brilha
e cresce, assumindo a forma de um funil: "O fio entre o Vigilante Silencioso e sua sombra
toma-se mais forte e mais radiante". (A Doutrina Secreta, 1, 285.)

Esse fluxo descendente da vida monadica é acompanhado por um fluxo muito

aumentado entre os dtomos permanentes budico e mondsico (ver Diagrama XIX-C).
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O atomo permanente mondsico desperta, enviando frémitos para todas as direcdes.
Outros dtomos monasicos e moléculas reunem-se em torno dele (ver Diagrama XIX-D)
formando-se sobre os trés sub planos superiores do plano mental - uma vértice em
remoinho. Um movimento giratério igual a esse ocorre na enevoada massa que rodeia a
unidade mental que, conforme vimos, estad envolvida na Alma-Grupal.

A B

MONADA Emanacgio

scendent
de Vida

ATOMO ATMICO Monadica

ATOMO BUDICO

ATOMO MENTAL

Alma-Grupal
UNIDADE MENTAL

ATOMO ASTRAL

ATOMO FISICO

C D

Aumento

Atomo de Fluxo T ’
Mental Vértice
envia
Vibragoes
Unidade
Mental Vértice
Desperta

DIAGRAMA XIX. Individualizacao.

O envoltdrio da Alma-Grupal é entdao despedacado e absorvido pelo remoinho superior
(ver Diagrama XX-A). Ali se desintegra, reduzindo-se a matéria do terceiro subplano mental
e, a medida que o vdrtice se acalma, vai tornando a forma de um envoltério delicado, de
fina pelicula, que é o corpo causal (ver Diagrama XX-B).

Ao descrever esse processo, a ilustracao habitualmente dada no Oriente é a da
tromba-d'agua. Ali temos uma grande nuvem pairando sobre o mar, em cuja superficie as
ondas estdo constantemente se formando e se movendo. Logo depois, vindo da nuvem,
estende-se um cone invertido de vapor, girando violentamente, como um grande dedo,
abaixo dele, no oceano, um vortice é rapidamente formado; mas, ao invés de ser uma
depressao em sua superficie, como acontece com os remoinhos comuns, assemelha-se a
um cone giratério que se ergue da superficie.
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Com firmeza os dois se aproximam cada vez mais, até que estejam tao préximos que o
poder de atracao faz-se forte o bastante para anular o espaco intermediario. Subitamente,
ali onde antes nada daquilo existia, forma-se uma grande coluna, feita de vapor e agua
misturados.

A B

MONADA

ATOMO
ATMICO

BUDICO

MENTAL { verices | CORPO (J)|CAUSAL

- correm
UNIDADE {:g?) juntos
MENTAL

Alma-Grupal
ATOMO
ASTRAL
FISICO

DIAGRAMA XX. Formacao do Corpo Causal.

Dessa mesma maneira, as Almas-Grupais Animais estdao constantemente lancando
partes de si mesmas para a encarnagao, como as ondas temporarias sobre a superficie do
mar. Por fim, quando o processo de diferenciacao chega ao maximo possivel, vem o tempo
em que aquelas ondas erguem-se o bastante para permitir que a nuvem, que sobre elas
paira, a elas se reuna. Entdo, é levada a uma nova existéncia, nem na nuvem nem no mar,
mas entre as duas coisas, partilhando da natureza de ambas. Assim, é separada da Alma-
Grupal de que até entdo fizera parte, e ndao mais tomba de volta ao mar. Tecnicamente
expressa, a vida do animal, trabalhando na matéria mental inferior, é levada em remoinho
para encontrar o jorro descendente da vida da Monada, definida através da matéria mental
ou causal superior.

Podemos, pois, imaginar a Mdnada esperando em seu proprio plano, enguanto os
corpos inferiores estdao sendo formados em torno dos atomos a ela ligados, e preocupando-
se com eles através de longas eras de lenta evolucdo. Quando os corpos estdo
suficientemente evoluidos, a Monada, num relance descendente, toma posse deles, a fim
de usa-los em sua propria evolucdo. A medida que se encontram com a substancia mental
em ascensdo e em desenvolvimento, unem-se a ela, fertilizam-na e, no ponto de unido,
formam o corpo causal, o veiculo de individualizacao.

O jorro descendente de vida, resultando na formacao do corpo causal, é conhecido
como Terceira Onda-de-vida, ou Terceira Emanacao, e deriva do Primeiro Logos, o eterno e
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amoroso Pai - do qual vém também, como vimos, em primeira instancia, as proprias
Monadas.

A acdo das trés Emanacgdes na producao de um individuo humano estd representada
graficamente no famoso diagrama que se vé no livro O Homem Visivel e Invisivel, e em Os
Chacras. Ousamos modificar ligeiramente esse diagrama (ver Diagrama XXI) de acordo com
novas informacdes dadas em Os Chacras e Os Mestres e o Caminho.

A explicacao do Diagrama XXI é a que se segue:

s

PRIMEIRO
ASPECTO
SEGUNDO
ASPECTO
TERCEIRO //
ASPECTO/ /A

DIAGRAMA XXI. As Trés Emanacdes.

A Primeira Onda-de-vida ou Emanagao, proveniente do Terceiro Logos ou Aspecto,
mergulha direta na matéria; a proporcdo que desce a linha do desenho que indica isso
cresce mais pesada e mais escura, mostrando como o Espirito Santo vivifica a matéria dos
varios planos, primeiro construindo os atomos, depois agregando-os em elementos
(conforme descrevemos no Capitulo V).

Nessa matéria assim vivificada, a Segunda Onda-de-vida, ou Emanacdo, vinda do
Segundo Logos ou Aspecto, Deus, o Filho, desce através do Primeiro, Segundo e Terceiro
Reinos Elementais para o mineral; e entdo, sobe através do vegetal e do animal, para o
reino humano, onde encontra o poder descendente do Primeiro Logos - a Terceira
Emanacao, vinda do Primeiro Logos ou Aspecto.

Entretanto, a forca do Terceiro Logos, a Primeira Emanacao, vinda do Terceiro
Aspecto, depois de ter tocado o ponto mais baixo, torna a subir. No caminho de retorno ou
ascensdo esta Kundalini que trabalha nos corpos das criaturas em evolugao em contato
intimo com a Forga Primaria ou Forga da Vida, e as duas agem juntas para conduzir a
criatura ao ponto em que possa receber a Emanag¢ao do Primeiro Logos e tornar-se um ego,
um ser humano, e, mesmo depois disso, ainda prosseguir com os veiculos. Assim, podemos
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dizer que obtemos o poder imenso de Deus tanto da terra que fica abaixo, como do céu que
estd acima, e que somos tanto filhos da terra como filhos do sol. As duas Forcas encontram-
se em nos e trabalham juntas pela nossa evolucao. Nao podemos ter uma sem a outra, mas
se houver uma em grande excesso, havera sérios perigos. Por isso, incidentalmente, o risco
de qualquer desenvolvimento das camadas mais profundas de Kundalini, antes que a vida
do homem seja pura e refinada.

Embora as trés Emanacdes sejam, verdadeiramente, a vida real do Préprio Deus, ainda
assim ha uma distingdo importante e vital entre a Primeira e a Segunda Emanagdes, por um
lado, e a Terceira Emanacao, por outro; porque a Primeira e a Segunda Emanag¢des vieram
lenta e gradualmente através de todos os subplanos, atraindo em torno de si a matéria de
cada um deles e mesclando-se nela de tal maneira que se torna dificil distinguir essas
Emanacdes pelo que sao, reconhecé-las como Vida Divina.

A Terceira Emanacao, porém desce rapida e diretamente de sua fonte sem se envolver,
de forma alguma, com a matéria intermediaria. E pura luz branca, ndo-contaminada, apesar
de tudo por que passou.

Além disso, embora no diagrama originalmente publicado a Terceira Emanacgao seja
mostrada como vinda diretamente do Logos, ainda assim ela veio Dele (conforme vimos no
Capitulo IV) ha bastante tempo, e esta pairando num ponto intermediario, isto é, sobre o
segundo plano, ou Anupadaka, onde a conhecemos como Mdnada. Tentamos, portanto,
modificar o diagrama original inserindo o triangulo, representativo da Mdnada, em seu
lugar apropriado no fluxo da Terceira Emanacao.

Essa "afluéncia monadica", resultando na evolu¢ao da Mdnada do reino animal para o
humano, continuou até a metade da Quarta Raca (a Atlante), e a populagdo humana est3,
assim, recebendo constantemente novos recrutas. Em nossa Cadeia Planetaria, esse ponto
representa o meio do esquema da evolu¢dao; uma vez passado, muito poucos sao os animais
gue alcancam a individualizacdo. Um animal que realmente consiga individualizar-se esta
tao adiantado em relagdao aos seus companheiros, quanto o ser humano que chega a
Adepto esta adiantado em relagdo ao homem comum. Ambos estao fazendo, no ponto
médio da evolucdo, o que se esperava que pudessem fazer somente ao término dela. Os
gue alcancam apenas em tempo normal, ao fim da sétima ronda, aproximar-se-ao dela tao
gradualmente que pequena ou nenhuma sera a luta.

A Doutrina Secreta refere-se a esse assunto quando declara que depois do "ponto
central de retorno" do ciclo de evolucdo, "ndao ha mais Monadas entrando no reino
humano. A porta esta fechada para esse ciclo".

O estudante observara que a Terceira Emanacgao difere das outras em mais um
importante aspecto: enquanto a Primeira e a Segunda Emanacdes afetam milhares ou
milhdes simultaneamente, a Terceira Emanacao chega para cada individuo, apenas quando
ele estd preparado para recebé-la.

A Terceira Emanacao, conforme vimos, ja desceu até o mundo budico, porém nao
segue adiante enquanto o salto ascendente nao for dado pela alma do animal que esta
abaixo. Entdao, os dois mesclam-se e, da maneira ja descrita, formam o ego como
individualidade permanente.

Embora falemos da individualidade do homem como sendo permanente, deve
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compreender-se que tal permanéncia é apenas relativa, porque em um estagio bem mais
adiantado da evolugcao, o homem a transcende e procura alcangar a unidade divina de onde
veio. Esse assunto sera tratado em capitulo posterior.

Recapitulando rapidamente, vemos que o Logos, através de Seus trés Aspectos, envia -
sucessivamente - trés poderosas ondas de Sua Vida: a primeira modela e anima a matéria; a
segunda fornece qualidade e constrdi formas; e a terceira faz descer a M6énada humana
para uni-la com as formas preparadas pela segunda.

O estudante deve notar que antes da individualizagdo, o fragmento da Alma-Grupal
participou como for¢a animadora. Contudo, depois da individualizagdao, o que era a Alma-
Grupal converteu-se em corpo causal, tornando-se, assim, um veiculo animado pela Faisca
Divina, que nele desceu do mundo superior.

Assim, 0 que até entdo tinha sido a vida animadora torna-se, por sua vez, animada,
porque constroi para si propria uma forma, simbolizada na mitologia antiga pela ideia grega
da Cratera ou Taca, e pela histéria medieval do Santo Graal. O Graal ou Taga é o resultado
perfeito de toda a evolucao inferior, e nele é deitado o vinho da Vida Divina, para que a
Alma do homem possa nascer. Dessa forma, conforme dissemos, o que antes fora a alma
animal, torna-se no caso do homem o corpo causal, ocupado pelo ego ou alma humana.
Tudo quanto foi aprendido em sua evolucao é, assim, transferido para esse novo centro de
vida.

Agora que o corpo causal foi formado, a Triade Superior ou Espiritual tem um veiculo
permanente para uma nova evolucdao. Quando, no devido tempo, a consciéncia se torna
capaz de funcionar livremente nesse veiculo, a Triade Superior podera controlar e dirigir,
muito mais eficazmente do que antes, a evolucao dos veiculos inferiores.

Os primeiros esforgos para esse controle nao sao, evidentemente, de natureza muito
inteligente, como nao sao inteligentes os primeiros movimentos de um bebé, embora
saibamos que ha uma inteligéncia relacionada com eles. A Monada esta, agora,
literalmente, nascida no plano fisico; mas deve ser vista ali como um bebé, uma verdadeira
Individualidade, mas um ego infantil, que tera de passar por um imenso periodo de tempo
antes que seu poder sobre o corpo fisico seja algo mais do que infantil.

Podemos considerar a Alma, ou Ego, como aquilo que individualiza o Espirito Universal,
gue focaliza a Luz Universal num so ponto; que é, por assim dizer, um receptaculo no qual é
derramado o Espirito, de forma que aquilo que em Si mesmo é universal, derramado nesse
receptaculo parece separado: sempre idéntico em sua esséncia, mas separado em sua
manifestacdao. O propdsito dessa separacdo, conforme vimos, é que o individuo possa
desenvolver-se e crescer; que possa haver uma potente vida individualizada em cada plano
do Universo; podendo ela saber sobre o plano fisico e sobre os outros planos, tal como sabe
sobre os planos espirituais, e ndo ha interrupcao na consciéncia; que ela possa criar para
seu uso os veiculos de que necessita, a fim de adquirir consciéncia para além de seu prdéprio
plano, e entao, gradualmente, purifica-los, um por um, até que ndao mais atuem como cegos
ou como estorvos, e sim como meios puros e transparentes, através dos quais ha de vir
todo o conhecimento sobre cada plano.

Entretanto, o processo de individualizacdo nao deve ser concebido como mera
fabricacdo de uma forma ou receptaculo, dentro do qual alguma coisa é derramada
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imediatamente tomando o aspecto e a forma definitivas da vasilha. O fenbmeno real é mais
parecido com a construcdo do sistema solar a partir da nebulosa. Da matéria primitiva do
espaco aparece, de inicio, uma ligeira névoa, delicada demais até para ser chamada névoa;
a proporgdo que as particulas se agregam mais compactamente, a névoa vai-se tornando,
aos poucos, mais densa. Eventualmente, dentro dela sao delineadas formas, que se tornam,
a medida que o tempo passa, mais definidas, até que se forme um sistema, com um sol
central e planetas em torno dele.

Assim é a chegada do Espirito a individualizagao. Parece o ténue aparecimento de uma
sombra no vacuo universal; a sombra torna-se névoa, que se faz mais clara e mais definida,
até que, eventualmente, um individuo passe a existir. De inicio, a Alma ou individuo ndo é
uma coisa completa, imergindo, como um mergulhador, num oceano de matéria. Antes, vai
sendo lentamente densificada e construida, até que, saindo do Universal, venha a tornar-se
um individuo, que cresce sempre enquanto sua evolugdo se processa.

Assim, a Terceira Emanacao coloca dentro de cada homem essa caracteristica "espirito
do homem que se eleva", em contraposicdao ao "espirito do animal que vai para baixo" - o
qgue, interpretado, significa que enquanto a alma do animal volta, apds a morte, para a
Alma-Grupal a que pertence, no homem, o espirito divino nao pode voltar novamente, mas
sobe sempre, para a frente e para cima, em direcao a Divindade da Qual veio.

Conforme ficou dito antes, a vida divina representada pela Terceira Onda de Vida
parece nao ter possibilidade, por si mesma, de descer abaixo do plano budico, onde paira
como nuvem poderosa, esperando pela oportunidade de realizar a juncao com a vida da
Segunda Emanacao, que vem subindo ao seu encontro.

Embora essa nuvem pareca exercer atracdao constante sobre a esséncia que fica abaixo
dela, ainda assim o esforco que torna possivel a unidao deve ser feito de baixo. Trataremos
da natureza desse esforco no capitulo seguinte.

A juncao da Terceira Emanacdao com a Primeira e a Segunda é o inicio da evolucao
intelectual, a vinda do Ego para tomar posse do seu tabernaculo fisico, e ligar esse
taberndculo ao Espirito que tem estado a pairar sobre ele, e que, com sua influéncia sutil,
modelou-o e formou-o.

A propoésito disso diz H. P. Blavatsky: "Existe na natureza um esquema evolutivo triplice
para a formacao dos trés Upadhis periddicos; ou antes, trés esquemas separados de
evolucao, que em nosso sistema estao inextricavelmente mesclados e entrelagados em
todos os pontos ... 12) O Monadico, tal como o nome implica, trata do crescimento e
desenvolvimento para fases ainda mais altas de atividade das Mdnadas, em conjun¢ao com:
29) O Intelectual, representado pelos Manasa-Dhyanis (Devas Solares, ou Pitris Agnishvatta),
os 'doadores da inteligéncia e da consciéncia' ao homem; e: 32) O Fisico, representado pelos
Chhayas ou Pitris Lunares, em torno dos quais a natureza concretizou o atual corpo fisico ...
E a unido desses trés fluxos no homem que o torna o ser complexo que agora é". (A
Doutrina Secreta, |, 203,204.)

"Homem" tem sido bem definido no Ocultismo como aquele ser no universo, em
qualquer parte do universo onde possa estar, no qual o mais alto Espirito e a mais baixa
Matéria estdo reunidos pela inteligéncia, formando assim basicamente um Deus
manifestado, que seguird em frente, a fim de vencer através do ilimitado futuro que se
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estende diante dele.

O proprio homem, o Ego que reencarna, deveria ser, preferivelmente, considerado
como o Pensador, e ndao como Mente, porque a palavra Pensador sugere uma Entidade
individual, enquanto a palavra Mente sugere, antes, uma generalidade vaga e difusa.

Se considerarmos, em amplo delineamento, as fases da involucao e da evolucao,
podemos vé-las como consistindo de sete estagios. Durante trés deles o Espirito desce. Ao
subir, paira sobre a Matéria, distribuindo qualidades, poderes e atributos. O quarto estagio
mostra-se isolado, porque nele a matéria, a essa altura impregnada pelos varios poderes e
atributos, faz inumeros relacionamentos com o Espirito inspirador que agora entra nela.
Essa é a grande batalha do universo, o conflito entre o Espirito e a Matéria, a batalha de
Kurukshetra, das vastas hostes de exércitos inimigos. Nessa parte do campo esta o ponto de
equilibrio. O Espirito, entrando em inumeraveis relacionamentos com a Matéria, mostra-se,
de inicio, predominante. Entdao, quando um nao tem vantagem sobre o outro, chega o
ponto de equilibrio. Lentamente, o Espirito comecga a triunfar sobre a Matéria, de forma
gue, ao terminar o quarto estagio, o Espirito é o senhor da Matéria e esta preparado para
subir através dos trés estagios que completam os sete.

Nesses trés estagios, o Espirito organiza a Matéria que dominou e animou, volta-a para
seus proprios designios, modela-a segundo sua prépria expressao, de modo que a Matéria
se torne o meio através do qual todos os poderes do Espirito possam-se fazer manifestos e
ativos. Assim, os Ultimos trés estagios sao tomados por essa ascendéncia espiritual.
Tabulando o que dissemos, os trés estagios podem ser assim indicados:

[, 10, 11 Descida Qualidades Materializacao Involucao
concedidas
v Ponto de retorno: | Relacionamentos Conflito Mudanca da
Equilibrio estabelecidos Involucdo para a
Evolucao
V, VI, VI Subida Organismos Espiritualizacao Evolucao
construidos

O Diagrama XXIl € uma tentativa de ilustrar as mesmas ideias sob forma grafica.

O principio, do qual esse é um exemplo em particular, é o que ocorre sempre e
repetidas vezes através dos processos da natureza: no ciclo da reencarnagao humana, por
exemplo. Portanto, recomenda-se ao estudante que o apreenda claramente, pois isso o
auxiliara na compreensao de muitos outros pontos da "Sabedoria Antiga".

Todo o curso do movimento descendente para a matéria é chamado na India de
pravritti marga, ou caminho de partida. Uma vez alcangado o ponto mais baixo necessario, o
homem entra em nivritti marga, ou caminho de retorno. Ele volta do seu dia de trabalho na
colheita e leva consigo seus feixes, sob a forma de consciéncia integralmente despertada, o
que o capacita a ser mais util do que antes de sua descida para a matéria.
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DIAGRAMA XXII. Os Sete Estagios da Involugao e da Evolucgao.

Durante os Estagios |, Il e lll, o Espirito desce, distribuindo qualidades (indicado pelas
flechas que se destacam lateralmente) a Matéria.

Durante o Estagio IV, Espirito e Matéria estao em conflito, indicado nelas duas flechas
opostas, e pelas linhas cruzadas, simbolizando o campo da batalha da Vida.

Durante os Estagios V, VI e VII, o Espirito sobe, atingindo, gradualmente, o dominio
sobre a Matéria.

O Diagrama tenta, também, mostrar o rompimento da linha do Espirito, surgindo
assim a multiplicidade da unidade, e o retorno do Espirito ao nivel de sua fonte, enriquecido
pelas experiéncias com a matéria, e seu dominio sobre ela.

No curso do desenvolvimento do homem, durante algum tempo, a evolugao
intelectual deve obscurecer a evolucdo espiritual. O espiritual deve dar caminho para o
avanco da inteligéncia e, por um certo periodo, conservar-se ao fundo do cenario, deixando
gue ela tome as rédeas e guie os novos estagios de evolugao.

A Mobnada comecard, sutil e silenciosamente, a informar a inteligéncia, trabalhando
indiretamente através dela, estimulando-a com suas energias, levando-a a evoluir por um
incessante fluxo de influéncia vinda de dentro, enquanto a inteligéncia luta com os veiculos
inferiores, para de inicio ser conquistada e escravizada, mas, depois, poder domina-los e
governa-los.

Assim, durante algum tempo, o espirito é obscurecido, amadurecendo em siléncio,
enquanto o intelecto guerreiro mantém a luta. Vira, eventualmente, o tempo em que o
intelecto colocara seu espdlio aos pés do espirito, e 0 homem, tornando-se divino, reinara
sobre a "terra", isto &, sobre os planos inferiores, ndo mais como seu escravo, mas como
seu senhor.

O intelecto é, essencialmente, o principio seletivo no homem, o que separa o "Eu" do
"Nao-Eu", o que é consciente de si mesmo, e vé tudo o mais como externo e alheio a si
préprio. E o principio combativo, lutador, auto-afirmativo e, do plano do intelecto para
baixo, o mundo apresenta uma cena de conflito, penosa a proporcdo em que o intelecto
toma parte nela. Mesmo a paixdo-natureza é espontaneamente combativa apenas quando
movida pelo sentimento do desejo e encontra alguma coisa entre ela e o objeto de seu
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desejo. A propor¢do que a mente inspira sua atividade, torna-se cada vez mais agressiva,
porque entdo procura prover-se para a gratificacao de desejos futuros, e tenta cada vez
mais apropriar-se das reservas da natureza. O intelecto, porém, parece ser
espontaneamente combativo, sendo-lhe prdéprio afirmar-se como diferente dos outros. Por
isso encontramos no intelecto a raiz da separacao, a fonte em perpétuo jorro das divisdes
entre os homens.

Por outro lado, quando se alcanca o plano budico, a unidade é imediatamente sentida.
A esse respeito, entretanto, faremos consideragdes em um capitulo posterior.

O estudante, todavia, ndo deve formar a ideia de que o homem é apenas aquilo que,
em seu corpo causal, funciona como mente ou intelecto. Conforme vimos, em esséncia o
homem é uma Faisca do Fogo Divino, isto é, a Monada; e essa M6nada manifesta seus trés
aspectos como Espirito, no mundo de Atma, Intuicdo, no mundo de Buddhi, e como
Inteligéncia, no mundo de Manas. Sdo esses trés aspectos que, reunidos, constituem o Ego
que habita o corpo causal, construido com um fragmento da Alma-Grupal. Assim, o homem,
tal como o conhecemos, embora seja em realidade uma Moénada residindo no mundo
monadico, mostra-se como um Ego no mundo mental superior, manifestando seu trés
aspectos que designamos como Espirito, Intuicdo e Inteligéncia.

O Ego é o homem durante o estagio humano de evolugdo. E, de fato, a mais aproximada
correspondéncia da concep¢ao comum e, de certa forma, nao-cientifica da alma. Vive
imutavel (a ndo ser pelo seu crescimento) desde o momento da individualizacdao até que
transcenda a humanidade e seja imerso na divindade. De forma alguma é afetado pelo que
chamamos nascimento e morte, pois aquilo que habitualmente consideramos como sua
vida é, naturalmente, apenas um dia de sua vida real. Os corpos inferiores, que nascem e
morrem, sao apenas vestuarios que ele usa para os propdsitos de de certa parte de sua
evolucao.

Uma forma concisa de expor o caso é dizer que o homem é uma individualidade
imortal, que possui uma personalidade mortal.

Na existéncia total do homem, ha trés mudancas definidas que superam todas as
outras em importancia e significacdo. 1) A primeira é quando ele se individualiza e entra
para o reino humano, emergindo do reino animal e come¢ando sua carreira como um Ego.
2) A segunda é a passagem da Primeira das grandes Iniciacdes. 3) A terceira é a obtencdo do
Adeptado. Em capitulos posteriores, trataremos da segunda e terceira. Aqui, estamos
interessados apenas na primeira: a obtencao da individualizacao.

Ganhar essa individualidade é a meta da evolugao animal, e seu desenvolvimento
serve a um proposito definido. Esse propdsito é construir um forte centro individual,
através do qual, eventualmente, a for¢a do Logos possa ser fornecida.

Naturalmente, quando tal centro acaba de se formar é um Ego-Bebé, fraco e incerto.
Para que se possa fazer forte e definido, deve ser envolvido pelo egoismo - o intenso
egoismo do selvagem. Por muitas vidas, uma forte parede desse egoismo deve ser mantida,
de forma que, dentro dela, o centro possa crescer fazendo-se cada vez mais definido,

O egoismo pode ser visto, entdo, como uma espécie de andaime absolutamente
necessario para construcao do edificio, mas que deve ser destruido assim que ele esteja
terminado, a fim de que esse edificio possa servir ao propdsito para o qual foi construido. O

62



andaime é feio e, se ndao fosse removido, o edificio seria inabitdavel. Contudo, sem o
andaime, nao seria possivel levantar-se o edificio.

Sendo o objetivo da criacdo do centro fazer a forca do Logos irradiar sobre o mundo,
tal irradiacao seria impossivel se o egoismo persistisse; apesar disso, sem o egoismo nos
primeiros estagios, o centro jamais poderia ser estabelecido.

Por isso, e a luz dessa analogia, vemos que - na época oportuna - mesmo a mais
desagradavel das qualidades tem seu lugar no esquema da evolugdo. Para muitos homens,
entretanto, seu trabalho esta terminado e eles podem livrar-se completamente do egoismo.
E indtil e insensato zangar-se com os que sdo egoistas, porque sua conduta mostra que o
que no selvagem era virtude necessdria persiste ainda na condicdo de civilizado. Atitude
mais sensata a adotar é vé-los como anacronismos - sobreviventes da selvageria pré-
histérica, homens atrasados no tempo.

O Diagrama XXIII sumariza os resultados dos quatro ultimos capitulos, mostrando as
posicdes relativas no esquema evolutivo dos estagios que conhecemos .como Alma-Grupal
Mineral, Alma-Grupal Vegetal, Alma-Grupal Animal, o Animal pronto para se individualizar,
e 0 Ser Humano em seu Corpo Causal.
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CAPITULO XIV
METODOS E GRAUS DE INDIVIDUALIZACAO

Dissemos, no capitulo precedente, que o esforco do qual resulta a individualizacao
deve ser feito a partir de baixo, isto é, pelo animal. Esse esforco pode ocorrer em uma de
trés maneiras diferentes, exercendo, assim um efeito de longo alcance sobre a inteira vida
futura da entidade em questao.

Quando um Ego é formado, os trés aspectos da Triade Superior, Atma, Buddhi e
Manas, devem-se manifestar; a primeira conexdao, contudo, pode ser feita através de
qualquer das trés maneiras, como se segue:

(a) Entre a mente inferior e a superior
(b) Entre o corpo astral e Buddhi.
(c) Entre o corpo fisico e Atma.

Assim, no primeiro caso, o animal se individualizara através do intelecto; no segundo
caso, através da emocao; no terceiro caso, através da vontade. Consideraremos agora,
brevemente, cada um desses trés métodos.

I. Individualizagdo através do Intelecto. - Se um animal esta associado a um ser
humano que ndo seja predominantemente emocional, mas cujas atividades principais
sejam do tipo mental, entao o corpo mental nascente do animal sera estimulado por essa
associacao intima, e havera probabilidades que aquela individualizacao se realize através
da mente, como resultado dos esforcos mentais feitos pelo animal para compreender seu
dono.

IIl. Individualiza¢éGo através da Emogdo. - Se, por outro lado, o dono for um individuo
emocional, cheio de fortes afei¢cdes, a probabilidade é a de que o animal se desenvolva
principalmente através de seu corpo astral, e que o rompimento final do vinculo com a
Alma-Grupal seja devido a um impeto subito de intenso afeto, que alcancara o aspecto
budico da Mdnada flutuante que Ihe corresponde, causando, assim, a formacao do ego.

lll. Individualiza¢do através da Vontade - No terceiro caso, se o dono for homem de
grande espiritualidade, ou de intensa e forte vontade, embora o animal mantenha grande
afeicao e admiracao por ele, ainda assim sera a vontade, dentro do animal, a parte a ser
estimulada. Isso se revelara no corpo fisico por intensa atividade e indomavel resolugao de
alcangar o que quer que a criatura pretenda, especialmente a servigo de seu dono.

Vemos, assim, que o carater e o tipo do dono tem grande influéncia no destino do
animal. A maior porcao do trabalho é, naturalmente, feita sem nenhuma volicao de
qualquer das partes, simplesmente pela incessante e inevitavel agao devida a proximidade
das duas entidades concernentes. As vibra¢des astral e mental do homem s3ao muitissimo
mais fortes e complexas do que as do animal e, consequentemente, exercem uma pressao
ininterrupta sobre esse ultimo.

O estudante deve evitar o erro de supor que a "distancia" entre Atma e o corpo fisico
seja maior do que entre a mente inferior e a mente superior, ou entre os principios astral e

budico. Nao se trata de uma questdao de distancia no espaco, absolutamente, mas, antes,
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da transmissdao de uma vibracao harmoniosa vinda do reflexo para o original. Vendo o
assunto dessa forma, torna-se claro que cada reflexo deve estar em conexdo direta com
seu original, seja qual for a "distancia" entre eles - em conexao mais intima do que tem com
qualquer objeto que esteja fora da linha direta, ndo importa o quanto esse objeto possa
estar préximo no espaco.

O desejo do animal para progredir constitui uma constante pressao ao longo das
linhas mencionadas e o ponto no qual essa pressao rompe as restricoes, e forma o vinculo
necessario entre a Monada e a personalidade, determina certas caracteristicas do novo
ego, que assim passa a existir.

No caso da individualizacdao através da afeicdo ou da vontade, a real formacdo do
vinculo é habitualmente instantanea; e quando se verifica através do intelecto é mais
gradual. Isso também pode fazer consideravel diferenca no curso da futura evolugao da
entidade.

De uma grande massa de pessoas que foram individualizadas a um certo ponto da
Cadeia Lunar, as que - pelo desenvolvimento intelectual - alcangaram gradualmente a
individualizacdo, vieram a encarnar-se na terra ha cerca de um milhdo de anos. Desde
entdo, tem havido um intervalo médio entre suas vidas de mais ou menos 1.200 anos.

Os do grupo que alcangou a individualizacao através de um impeto instantaneo de
afeicdo ou de vontade, tiveram encarnacao terrestre ha cerca de 600.000 anos, com o
intervalo médio entre as encarnacdes de 700 anos. Apesar disso, atualmente, a condi¢ao de
ambos 0s grupos é mais ou menos a mesma.

Parece que os que se individualizaram através da afeicdo podem gerar forga
ligeiramente maior do que a dos individualizados através do intelecto. Melhor descrigao da
diferenca entre as duas classe é dizer que elas produzem tipos diferentes de forca. O
intervalo mais curto entre as encarnacdes deve-se ao fato desse grupo usufruir a sua
beatitude de uma forma muito mais concentrada, obtendo o resultado com um igual
dispéndio de forca, porém em muito menos tempo.

Na verdade, parece provavel que o periodo dos respectivos ingressos desses dois
grupos na vida terrestre foi especialmente arranjado para que, apds passar mais ou menos
pelo mesmo numero de encarnacdes, conseguissem chegar ao mesmo ponto, podendo
trabalhar juntos. A necessidade de trazer alguns grupos de pessoas juntos a encarnacao,
ndo so para que possam trabalhar as mutuas inter-relagdes carmicas, mas também para
que todos possam aprender a trabalhar unidos para um grande fim, é, evidentemente, o
fator dominante na regulamentacao do ritmo do consumo de forg¢a.

Devido ao estagio em que ocorre, além das diferencas no método ha também
diferencas no grau de individualizacdao. Porque quando a individualizacdo se verifica, o
estdgio de desenvolvimento do animal faz bastante diferenca. Assim, por exemplo, se o cao
das ruas tivesse de se individualizar - como se presume que seja possivel - poderia ser
apenas num baixo tipo de individualizagdo. Provavelmente, nao seria mais do que um
fragmento separado da Alma-Grupal, com uma Modnada pairando sobre ele, conectada
talvez por uma linha ou duas de matéria espiritual.

Um caso desse tipo corresponderia ao "animal-homem lunar" - esses Egos que se
individualizam do mais primitivo estdgio do reino animal no qual a individualizacao foi
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possivel. Comecam sua vida humana sem nada que possa ser chamado propriamente um
corpo causal, mas com a Ménada flutuando acima da personalidade, a qual esta ligada
apenas por certos fios de matéria nirvanica. Sao eles também que, na primeira ronda do
periodo-Terra, ocuparam as formas feitas pelos Senhores da Lua, fazendo assim um
trabalho pioneiro para todos os reinos.

Se realmente inteligentes e afeicoados, um cao ou um gato de estimacao, cujo donos
trata apropriadamente, fazendo deles amigos, com certeza, ao se individualizarem, obterao
corpo causal equivalente ao da Primeira Ordem dos Homens-da-Lua.

Varios tipos intermediarios de animais domésticos produzem o corpo causal que se
poderia chamar "cestdide", como os que sao obtidos pela Segunda Ordem de Homens-da-
Lua.

A Ultima classe apontada de Egos ainda ndao desenvolveu inteiramente um corpo
causal, mas teve o que pode ser chamado esqueleto daquele veiculo - certo nimero de
fluxos de forga, entrelacados, que indicam o contorno do ovoide que ainda esta para vir.
Tém, consequentemente, um aspecto de certa forma curioso, quase como se estivessem
encerrados numa espécie de cesta de costura da matéria mental superior.

A causa determinante desses diferentes corpos causais estd no estagio em que a
individualizacao se realiza. Se um animal, um cdao, por exemplo, esteve durante muito
tempo em contato com o homem, sendo um entre um pequeno grupo de 10 ou 20, entao,
ao individualizar-se, € formado um corpo causal completo. Se houver cerca de 100 no
grupo - o estagio do cdo pastor - forma-se um corpo causal do tipo cestoide. Se houver
varias centenas - o estagio do cdo das ruas - forma-se a indicacao de um corpo causal feito
pelas linhas de conexao.

O volume de trabalho feito para a obtencdao de qualquer nivel na evolugdao é
praticamente sempre o mesmo; mas em alguns casos trabalha-se mais num reino do que
em outro porgue os varios reinos da natureza sobrepdem-se bastante, de forma que um
animal que alcancou nesse reino o ponto mais alto possivel da inteligéncia e afeicao
poderia saltar as condi¢cdes absolutamente primitivas da humanidade e apresentar-se,
desde o inicio de sua carreira humana como uma individualidade de primeira classe. Por
outro lado, quem deixa o reino animal num nivel baixo, tera que comecar na escala da
humanidade pelo correspondente nivel inferior.

Esta é a explicacdao dada, certa vez, por um Mestre, quando se referia a crueldade e
supersticao que se nota na grande massa humana: "Eles se individualizaram cedo demais.
Ainda nao eram dignos da forma humana".

Os trés métodos de individualizagao - através do intelecto, da afeicao e da vontade -
sdao os métodos normais. Ocasionalmente, entretanto, a individualizacdo é atingida de
outras maneiras, que chamamos de formas anormais ou irregulares.

Por exemplo, no inicio da Sétima Ronda da Cadeia Lunar, alguns seres estavam no
ponto de individualizacdo, e foram para ela atraidos pela sua associagao com os habitantes
aperfeicoados, que chamamos Senhores-da-Lua. Contudo, uma deturpacgao infeliz entrou
em seu desenvolvimento, e eles comegaram a sentir-se muito orgulhosos de seu
adiantamento intelectual, o que se transformou numa feicao predominante de seu carater.
Trabalhavam, nao tanto para ganhar a aprovacao ou a afeicao de seus Mestres mas para
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exibir suas vantagens sobre seus companheiros animais ou excitar-lhes a inveja.

Esse ultimo motivo levou-os a fazer esforcos resultantes na individualizacao e, assim,
Seus corpos causais, ao serem formados, ndao mostravam quase que outra cor a nao ser a
laranja. Tiveram permissdao para se individualizar, aparentemente porque se tivessem
continuado por mais algum tempo no reino animal teriam piorado ao invés de melhorar.

Esse desligamento - ou "carga-de-navio", como as vezes é chamado - foi de um total
de dois milhdes. Eles se individualizaram pelo orgulho e, embora inteligentes a sua
maneira, possuiam poucas, ou nenhuma outra qualidade.

Os membros dessa carga alaranjada, vindos do Planeta A da Cadeia Lunar, nao
quiseram entrar nos veiculos para eles arranjados na Cadeia da Terra, enquanto os Egos
cor-de-ouro do Globo B e os Egos cor-de-rosa do Globo C aceitaram as condi¢des, entraram
nos seus veiculos e cumpriram o seu destino.

Através de sua histéria, por sua arrogancia e rebeldia, esses egos alaranjados sempre
causaram disturbios a si proprios e a outros. Foram descritos como turbulentos e
agressivos, independentes e separatistas, propensos ao descontentamento e ansiosos por
modificacdes.

Alguns dos mais inteligentes dentre eles tornaram-se, na Atlantida, os famosos
"Senhores da Face Escura" e, mais tarde, os conquistadores que devastaram o mundo, nada
se importando, durante a realizacdo de suas loucas ambig¢des, com os milhares que eram
mortos pelas armas ou pela fome; mais tarde ainda, fizeram-se milionarios destituidos de
escrupulos, apropriadamente chamados os "Napoledes das financas".

Outro método anormal de individualizagdao vem através do medo. Em alguns casos,
animais que foram tratados cruelmente pelo homem, através de persistentes esforcos para
compreender e evitar a crueldade, desenvolveram engenhosidade, de forma que
romperam com a sua Alma-Grupal e produziram um Ego que possui apenas um tipo muito
baixo de intelectualidade.

Uma variante dessa classe é o tipo de Ego no qual a crueldade produziu édio e nao
medo. Essa é a explicacdo para os diabodlicos e sanguinarios selvagens, dos quais ouvimos as
vezes falar, para os inquisidores da Idade Média, bem como para os torturadores de
criancas dos dias presentes.

Ainda uma outra variante é a entidade que se individualizou por um intenso desejo de
poder sobre os outros, tal como aparece, as vezes, no touro lider de um rebanho. Um Ego
desenvolvido dessa maneira manifesta grande crueldade, e parece sentir prazer nisso,
provavelmente porque torturar € uma manifestacao de poder sobre os outros.

Por outro lado, os que se individualizaram em nivel relativamente inferior, ao longo
das linhas regulares - como pela afeicao, por exemplo -, ddo-nos um tipo de selvagens
igualmente primitivos, mas alegres e de natureza afavel. Esses selvagens sé o sao no nome,
porque se mostram bondosos, como muitas tribos em algumas das ilhas dos Mares do Sul.
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CAPITULO XV
FUNCC")ES DO CORPO CAUSAL

O corpo causal deve seu nome ao fato de nele residirem as causas que se manifestam
como efeitos nos planos inferiores.

Porque as experiéncias de vidas passadas, armazenadas no corpo causal, sdo a causa
da atitude geral tomada em relacdo a vida e as acdes empreendidas.

Em Sanscrito, o corpo causal é conhecido como Karana Sharira, Karana significando
causa.

Resumidamente, podemos dizer que o corpo causal tem duas fungdes principais:

(1) Agir como veiculo do Ego: o corpo causal é o "corpo de Manas", a forma-aspecto
do individuo, o homem real, o Pensador.

(2) Agir como um receptaculo ou depdsito para a esséncia das experiéncias do homem
em suas varias encarnacgdes. O corpo causal é aquele no qual fica tecido tudo quanto possa
resistir, e onde estdao depositados os germes das qualidades que devem ser levadas para a
préoxima encarnag¢ao. Vemos, assim, que a manifestacao inferior do homem, isto é, sua
expressao nos corpos mental, astral e fisico, depende, basicamente, do crescimento e do
desenvolvimento do homem real, do préoprio homem, aquele "para o qual a hora jamais
soa".

Conforme vimos no Capitulo Xlll, nao ha homem, nao ha ser humano, real até que
venha a existir o corpo causal. Cada individuo deve ter, necessariamente, um corpo causal;
e, de fato, é a posse desse corpo causal que constitui a individualidade.

A quantidade imensa de trabalho feito, ao longo das eras que precederam o
nascimento do corpo causal, é devotada ao desenvolvimento e construcao da matéria dos
planos fisico, astral e mental inferior, até que se tome uma habitacdao apropriada para que
o divino espirito a ela se acolha, como um homem.

Em seu inicio, o corpo causal, ou forma-aspecto do verdadeiro homem, é descrito
como delicada pelicula da mais sutil matéria, apenas visivel, marcando onde o individuo
comeca sua vida separada. Essa pelicula delicada, quase descolorida, da mais sutil matéria,
€ 0 corpo que permanecera através de toda evolucao humana: nele, como num fio - o fio-
eu, ou Sutratma, conforme é, as vezes, chamado -, todas as futuras encarnacdes estarao
entretecidas.

O corpo causal, como ficou dito, é o receptaculo de toda essa resisténcia, isto &,
apenas da que é nobre e harmoniosa, de acordo com a lei do espirito; porque cada
pensamento grande e nobre, cada emocgdo pura e elevada é conduzida para cima e sua
esséncia é trabalhada na substancia do corpo causal. Por isso, a condi¢ao do corpo causal é
um verdadeiro registro - o unico verdadeiro registro - do crescimento do homem, do
estdgio de evolucao que ele atingiu.

Todos os varios corpos do homem devem ser vistos como revestimentos ou veiculos,
gue permitem ao Eu o funcionamento em alguma regidao definida do universo. Assim como

um homem, para viajar de um lugar ao outro, pode usar uma carruagem, em terra, um
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navio, no mar, um baldo, no ar, e ainda assim em todos os lugares permanecer o mesmo,
também o Eu, o homem real, utiliza seus varios corpos, cada um para o fim apropriado,
contudo permanece todo o tempo ele mesmo, ndo importando em que veiculo possa estar
funcionando a um dado momento. Relativamente ao homem, todos esses corpos sao
transitdrios, sao seus instrumentos ou servos; de tempo em tempo, gastam-se, sdo
renovados e adaptados as varias necessidades e aos seus poderes sempre crescentes.

Mais especificamente, sendo a mente fundamentalmente dual em seu
funcionamento, o homem necessita e é provido com dois corpos-mentes. Como vimos em
O Corpo Mental, esse corpo serve para a mente concreta, que trata com os pensamentos
concretos; o corpo causal, similarmente, é o drgao dos pensamentos abstratos.

No Pensador, que reside no corpo causal, estao todos os poderes que classificamos
como Mente, isto €, memodria, intuicao, vontade. O Pensador relune todas as experiéncias
da vida na terra, através das quais ele passa, para que sejam transmudadas dentro de si
mesmo, por sua propria alquimia divina, naquela esséncia de experiéncia e conhecimento
gue é a Sabedoria. Mesmo numa rapida vida terrena, distinguimos entre o conhecimento
gue adquirimos e a sabedoria que - muito raramente - destila desse conhecimento. A
Sabedoria é o resultado de uma experiéncia de vida, a possessao culminante do idoso. Em
um sentido muito mais completo e rico, a Sabedoria é o resultado de muitas encarnacoes,
o produto de muita experiéncia e conhecimento. Assim, no Pensador esta o depdsito das
experiéncias, amadurecidas em todas as nossas vidas passadas, colhidas através de muitos
renascimentos.

Na classificagdo dos corpos do homem como "revestimentos”, o corpo causal é
conhecido como revestimento discriminatdrio, segundo a tabela seguinte:

Principio no Homem Kosha ou Revestimento
Sanscrito Portugués
Buddhi Anandamayakosha Revestimento de beatitude
Manas Superior Vijnanamayakosha Revestimento discriminatoério
Manas Inferior e Kama Manomayakosha Revestimento do sentimento
Prana Pranamayakosha Revestimento da vitalidade
Sthula Annamayakosha Revestimento do alimento

Na palavra Vijnanamayakosha, a particula "Vi" revela discriminacdo, separacao e
arranjo das coisas, porque essa é a funcdo peculiar desse revestimento. Em
Vijnanamayakosha, ou corpo causal, as experiéncias vindas do Manomayakosha sao
refletidas em conceitos ideais. Manomayakosha recolhe e elabora e Vijnanamayakosha
arranja e discrimina. Os corpos inferiores recebem e tratam com sensagdes, percepgoes, a
feitura e elaboracdo das ideias, mas é trabalho do corpo causal arranja-las, discriminar
entre elas, e fazer o trabalho do raciocinio abstrato que exista nelas, tratando com ideias
puras, separadas das apresentagdes concretas.

Assim, no corpo causal temos o abstrato, nao o concreto, o puro trabalho interior, ja
nao confundido pelos sentidos, nem de forma alguma sofrendo interferéncia do mundo
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exterior. Aqui estd a inteligéncia pura, a visdao clara, a inteligéncia nao afetada pelos
sentidos, inteligéncia tranquila, forte, serena.

No corpo causal esta, também, o poder criativo da meditacdao, as energias que
crescem da meditacdo concentrada. Esse é o revestimento criativo do homem, porque
Manas, no homem, corresponde - no Cosmos - a Mahat, a Mente Universal, a Ideacao
Divina, a forma diretiva e modeladora que é o poder criativo do qual tudo surge. Nesse
revestimento do homem existem todas as formas que chegam a aparecer, cuja realidade
objetiva pode ser dada por esse poder criativo.

Em A Doutrina Secreta (I. 312), diz H. P. Blavatsky: "Kriyashakti: o misterioso poder do
pensamento que lhe permite produzir resultados externos, perceptiveis, fenomenais pela
sua proépria energia inerente. Os antigos garantiam que qualquer ideia manifestar-se-a
externamente se a atencdo da pessoa estiver profundamente concentrada nela. Da mesma
forma, uma volicGo intensa sera sequida pelos resultados desejados". Esse €, naturalmente,
o segredo de toda a "magia" verdadeira.

A inteligéncia do homem é, assim, o reflexo de Brahma, da Mente Universal, a energia
criativa. A faculdade criativa da imaginacdao do homem, que atualmente trabalha em
matéria sutil, quando o homem for perfeito, trabalhara também na matéria mais grosseira;
porque, como ficou dito, o poder imaginativo do homem é o reflexo do poder que criou o
universo. Brahma meditava, e todas as formas surgiram: assim, no criativo poder da mente
residem todas as possibilidades de forma.

Por isso, H. P. Blavatsky, as vezes, chama manas ao deva-ego, ou o divino, como
distinto do eu pessoal. Manas superior é divino porque tem o pensamento positivo, que é
kriyashakti, o poder de fazer coisas. Manas, mente, é assim, por sua propria natureza,
atividade. Todo trabalho é realmente feito pelo poder do pensamento: a mao do escultor
nao faz o trabalho, mas o poder do pensamento que dirige aquela mao é quem o faz. Por-
gue é um truismo dizer-se que o pensamento precede a acao. Embora, como dissemos,
haja ocasides nas quais um homem possa agir sem pensar, ainda assim a sua acao é o
resultado de um pensamento prévio; ele estabeleceu certo habito de pensamento ao longo
de determinada linha e age, instintivamente, de acordo com ela.

O Manas superior é divino porque, conforme foi dito, € um pensador positivo, usando
a qualidade de sua proépria vida, que brilha desde o interior. Isso € o que se entende pela
palavra "divino", que vem de div, brilhar.

A energia emanada de Atma, trabalhando no corpo causal, é a forca que domina e
modela tudo quanto |he é exterior. Por outro lado, a energia emanada de Atma,
trabalhando no Manomayakosha, é Desejo, e sua caracteristica é ser atraida pelos objetos
externos, sendo sua direcao guiada do exterior. Porém, Atma, trabalhando no corpo causal,
é Vontade, ja nao mais tratando com escolha dirigida do exterior, mas com escolha iniciada
no interior, modelada nas imagens interiores por um processo de reflexao discriminativa.
Assim, a energia emanada &, no corpo causal, guiada do interior em sua dire¢dao, enquanto
nos corpos inferiores é atraida do exterior. Essa é a diferenca essencial entre Vontade e
Desejo. Além disso, a Vontade é, essencialmente, uma qualidade do Ego, ndao da
personalidade.

A Chit, ou inteligéncia como aspecto do homem, é a primeira a ser desenvolvida; é a
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faculdade analitica que percebe multiplicidade e diferencas; entdo, vem Ananda, a
sabedoria que compreende a unidade das coisas, e que realiza a unidao, encontrando assim
a alegria da beatitude que estd no coracao da vida; por ultimo, vem o terceiro e mais alto
aspecto, Sat, a auto-existéncia, a Unidade que esta até mesmo além da unido.

No ciclo das Racgas, a Quinta Raca estd desenvolvendo Chit, ou aspecto-Inteligéncia; a
Sexta desenvolverd Ananda , a unido, o aspecto de beatitude, o "Reino da Felicidade"; a
Sétima desenvolvera Sat, ou aspecto da Auto-existéncia.
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CAPITULO XVI
COMPOSIC/SO E ESTRUTURA

O corpo causal é composto de matéria do primeiro, segundo e terceiro subplanos do
plano mental.

O estudante recordara que um atomo de matéria mental contém 494 ou 5.764.801 -
aproximadamente, digamos, 5 milhdes e trés quartos - de "bolhas de koilon".

Em individuos comuns, o corpo causal ainda ndo esta inteiramente ativo e,
consequentemente, apenas a matéria que pertence ao terceiro subplano é vivificada.
Como o ego, durante o longo curso de sua evolugao, desdobra suas possibilidades latentes,
a matéria superior é trazida gradualmente a atividade; mas somente nos homens perfeitos,
gue podemos chamar Adeptos, ou Mestres, € que esse desenvolvimento integral se
expressa.

E dificil descrever inteiramente um corpo causal, porque os sentidos que pertencem.
ao mundo causal mostram-se de todo diferentes e bastante superiores aos que sao
empregados no nivel fisico. A aparéncia de um corpo causal, tal como é possivel a um
clarividente trazer ao seu cérebro fisico, é representada como um ovoide sendo esse, na
verdade, o feitio de todos os corpos superiores. Esse ovoide rodeia o corpo fisico do
homem, estendendo-se a uma distancia de cerca de 18 polegadas, a partir da superficie do
corpo fisico.

Um ser humano que acabe de se individualizar do reino animal, tem um corpo causal
de tamanho minimo.

No caso do homem primitivo, o corpo causal assemelha-se a uma bolha e da a
impressdo de estar vazia. E simples pelicula destituida de cor, aparentemente suficiente
apenas para manter-se inteira e assim formar a entidade reencarnante, nada mais. Embora
esteja repleta de matéria mental superior, esta ainda nao tem atividade e por isso
permanece transparente e descolorida. A propor¢do que o homem se desenvolve, essa
matéria entra gradualmente em atividade, para corresponder as vibracdes que a ela
chegam, vindas dos corpos inferiores. Isso s6 acontece lentamente, porque - nos primeiros
estagios da sua evolucao - as atividades de um homem ndo apresentam um carater que
possa obter expressdao em matéria tdo fina como a do corpo causal. Porém, quando o
homem alcanca o estagio em que é capaz tanto de pensamento abstrato, como de
emocoes altruistas, a matéria do corpo causal é estimulada a responder.

As vibracdes assim despertadas manifestam-se no corpo causal como cores e assim,
ao invés de ser uma simples bolha transparente, ele se torna, ao poucos, uma esfera
repleta de matéria dos mais lindos e delicados matizes, um objeto de beleza inconcebivel.

O estudante estard familiarizado com a significacao das varias cores, desde seu estudo
desse mesmo fendmeno nos corpos astral e mental. Assim, o rosa palido expressa afeicao
sem egoismo; o amarelo indica alto poder intelectual; o azul anuncia devog¢ao; a simpatia é
expressa pelo verde; e o luminoso azul-lilas manifesta espiritualidade superior. Em corpos

mais densos as mesmas cores sao, naturalmente, menos delicadas e também menos vivas.
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Embora, no curso de sua evolucao nos mundos inferiores, o homem - com frequéncia -
introduza em seus veiculos qualidades indesejdveis e inteiramente improéprias para a sua
vida como Ego - como, por exemplo, o orgulho, a irritabilidade, a sensualidade -, nenhuma
delas pode ser expressa no corpo causal. O Diagrama XXIV pode ajudar a esclarecer a razao
desse importante fendmeno. Cada secdao do corpo astral atua fortemente sobre o
correspondente subplano mental. Por isso, ja que as vibragcdes mais grosseiras do corpo
astral sao expressas apenas nos subplanos inferiores do mundo astral, elas afetarao
somente o corpo mental, ndo o corpo causal. O corpo causal, portanto, é afetado apenas pelas
trés por¢cdes mais altas do corpo astral, e as vibragbes dessas por¢des representam somente as boas
qualidades.

O efeito pratico disso esta no fato de o homem sé poder levar ao seu Ego, ao seu Eu
real, as boas qualidades. As mas qualidades que desenvolve sdo, do ponto de vista do Ego,
apenas transitorias e devem ser postas de lado a propor¢ao que o homem avanga, porque
nele ja ndo ha matéria que as possa expressar.

Para ilustracdes coloridas do corpo causal, nos diversos graus de desenvolvimento, o
estudante deve procurar no livro O Homem Visivel e Invisivel, de C. W. Leadbeater, como

segue:
Corpo causal do selvagem .........cccceeveeeeee. gravura V, p. 66
Corpo causal do homem comum ............. gravura VIII, p. 91
Corpo causal do homem evoluido ............ gravura XXI, p. 118
Corpo causal do Arhat ........ccevvvvviieeeennnnn. gravura XXVI, p. 138

Como ficou dito, o corpo causal de um selvagem nao desenvolvido parece gigantesca
bolha de sabao, transparente e iridescente. Aparentemente é quase vazia; o pouco que ali
dentro existe representa certas qualidades que ja podem ter evoluido dentro da Alma-
Grupal da qual ele fez parte anteriormente. As leves indicacdes desses ritmos de vibracao
sdo observaveis dentro do jovem corpo causal como nascentes lampejos de cor.

Talvez se possa pensar que o corpo causal de um homem primitivo seja de inicio muito
pequeno, mas nao é o que acontece. Seu corpo causal é do mesmo tamanho de qualquer
outro. Em estagio posterior crescera nesse tamanho, mas ndao sem ter sido antes vivificado
e ocupado com matéria ativa.

No caso do homem comum, ha um aumento distinto do contelddo da grande pelicula
ovoide. Certa quantidade de cor extremamente delicada e etérea agora existe dentro dele,
embora sé esteja preenchido pela metade. Algo do intelecto superior é visivel, bem como
algo do poder de devogdo e de amor sem egoismo. Ha, também, uma ligeira tinta desse
tom extraordinariamente delicado de violeta, que indica a capacidade de amor e devogao
voltados para o mais alto ideal; e, ainda, um leve colorido verde-claro, de simpatia e
compaixao.

Tao logo o homem comeca a desenvolver-se espiritualmente, ou mesmo no intelecto
superior, ocorre uma transformacgao. O individuo real comega a ter um carater persistente
proprio, fora daquele modelado pelo treino e pelas situagdes circundantes, em cada uma
das personalidades. Esse carater revela-se no tamanho, cor luminosidade e precisao do
corpo causal, tal como o da prépria personalidade revela-se no corpo mental, sendo que,
naturalmente, essas caracteristicas sao mais sutis e mais belas no veiculo superior.
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No caso do homem espiritualizado, uma enorme mudanca faz se sentir. A gloriosa
pelicula iridescente estda agora completamente repleta das mais adordveis cores -
representativas das mais altas formas de amor, devo¢ao e simpatia - ajudadas por um
intelecto refinado e espiritualizado, e por aspiracdes que se dirigem para o divino. Algumas
dessas cores nao tém lugar no espectro do plano fisico.

A inconcebivel matéria fina e delicada de tal corpo causal é intensamente viva,
pulsando com vivo ardor, formando um globo radioso de cores brilhantes; suas altas
vibragdes enviam ondula¢des de tonalidades mutdveis sobre a sua superficie - tonalidades
das quais a terra nada conhece -, resplandecentes, suaves e luminosas, que ficam além do
poder da linguagem descritiva.

Tal corpo causal esta repleto de fogo vivo, atraido de um plano ainda mais alto, com o
qual ele parece estar conectado por um tremulante fio de intensa luz - o Sutratma -
lembrando vividamente as estrofes de Dzyan: "A faisca pende da flama pelo mais fino fio
de Fohat". A proporcdo que a alma cresce e pode receber cada vez mais do inesgotavel
oceano do Espirito Divino, que se derrama pelo fio como por um canal, esse canal se
expande e da ampla passagem ao fluxo, até que, no préoximo subplano, possa ser visto
como um jorro de agua ligando a terra ao céu; e, ainda mais alto, como um globo, através
do qual corre a fonte viva, até que o corpo causal pareca dissolver-se na luz que esta
jorrando. Conforme diz a estrofe: "O fio entre o observador e sua sombra torna-se mais
forte e radiante a cada mudanca. A luz do Sol da manha transformou-se na gléria do meio-
dia. Esse é o teu circulo atual, disse a flama a centelha. Tu és eu mesma, minha imagem e
minha sombra. Eu me revesti de ti, e tu és meu vahan até o dia 'Sé conosco', quando
tornaras a ser eu proprio e outros, tu mesma e eu".
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DIAGRAMA XXIV. Efeito do Corpo Astral nos Corpos Mental e Causal.
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DIAGRAMA XIV - Os subplanos dos planos astral e mental sao aqui mostrados como de
tamanho diminuido, a fim de ilustrar o fato do seu crescente adelgacamento, a proporc¢ao
gue subimos dos niveis inferiores para os superiores.

Aberturas entre subplanos adjacentes de cada plano indicam que algumas das
"vibracbes" de um determinado subplano podem ser transmitidas ao subplano
imediatamente acima. Essas aberturas, ou portdes, vao se fazendo cada vez mais estreitas,
indicando que s6 as mais finas vibracdes podem passar em direcao dos planos superiores.

Aberturas entre cada subplano do plano astral e do subplano correspondente do
plano mental indicam que ha também uma possibilidade de uma vibragdao astral ser
comunicada, em oitava mais alta, ao correspondente subplano mental.

O diagrama também ilustra o fato de o corpo mental ser diretamente afetado pelos
quatro niveis inferiores do plano astral, enquanto o corpo causal é afetado apenas pelos
trés mais altos niveis da matéria astral.

Ficou dito, acima, que no homem nao-desenvolvido, de inicio, o corpo causal esta
vazio, e quando ele se desenvolve o ovoide aos poucos vai-se enchendo. Quando esta
completamente cheio, ndao sé comeca a aumentar de tamanho, mas recebe também
correntes de forca que fluirdo em varias direcdes. Realmente, isso é uma das maiores
caracteristicas do homem desenvolvido - sua capacidade de servir como canal para uma
forca superior. Sua atitude auxiliadora e a disposicao para dar possibilitam a descida da
forca divina sobre ele, como um fluxo constante alcancando - através dele - muitos que
ainda nao sao suficientemente fortes para recebé-la diretamente.

Além disso, da parte superior do corpo causal sobe uma coroa de centelhas
brilhantes, indicando a atividade da aspiracao espiritual e, naturalmente, aumentando
muito a beleza e a dignidade da aparéncia do homem. Nao importa quanto a posicao
ocupada por esse homem no plano fisico tenha sido inferior, esse fluxo de centelhas
ergue-se constantemente. O motivo é que a alma ou o Ego de um homem, logo que tenha
despertado em seu proprio nivel e comece a entender algo de si préprio e de sua relacao
com o divino, olha sempre para cima, em direcao da fonte da qual veio, sem considerar
guaisquer atividades que possa estar inspirando nos planos inferiores.

Devemos recordar que mesmo a mais nobre das personalidades nao passa de
pequena e parcial expressdao do verdadeiro Eu superior. Portanto, mal o Eu superior
comece a olhar em redor de si, abre-se diante dele possibilidades quase ilimitadas, das
guais, nesta constrangedora vida fisica, ndao podemos formar ideia.

O préprio impeto ascendente da aspiragao espiritual, que forma tao gloriosa coroa
para o homem desenvolvido é, em si mesma, o canal através do qual o poder divino desce:
assim, gquanto mais completa e mais forte se torna essa aspiracao, maior é a medida da
graca que vem do alto.

No caso do corpo causal de um Arhat, isto é, daquele que passou pela Quarta das
grandes IniciagOes - as cores tém duas caracteristicas, irreconheciveis no plano fisico. Sao
mais delicadas e etéreas do que qualquer outra antes descrita, e ainda assim, ao mesmo
tempo, sao mais amplas, mais brilhantes e mais luminosas. O tamanho do corpo causal é
muitas vezes maior do que o do corpo fisico, e hda uma exibicido magnificente do
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desenvolvimento dos mais altos tipos de intelecto, de amor e de devogao, grande riqueza
de simpatia e a mais alta espiritualidade.

As faixas de cores estdao dispostas, agora, em anéis concéntricos, enquanto através
deles, e ultrapassando-os, ha fluxos de luz branca irradiando para fora a partir do centro. O
escoamento forte da divina influéncia é assim enormemente intensificado, porque o
homem tornou-se um canal quase perfeito para a vida e o poder do Logos. Nao sé a gldria
dele se irradia em luz branca, mas todas as cores do arco-iris movem-se em torno dele, em
cintilagdes sempre mutdveis, como as da madrepérola. Por isso ha alguma coisa naquela
irradiacdo que fortalece as mais altas qualidades de qualquer pessoa que dele se aproxime,
pouco importando a quantidade delas. Ninguém pode chegar ao dambito de sua influéncia
sem se sentir melhor; ele projeta ao seu redor brilhos de sol, porque, tal como essa
luminaria, tornou-se uma manifestacao do Logos.

O corpo causal de um Adepto ou Mestre cresceu enormemente em tamanho, e brilha
com esplendor solar, muito além da imaginacdo, em sua gloriosa beleza. Sobre sua beleza,
sua forma e sua cor - conforme diz Leadbeater - ndo ha palavras que possam ser usadas,
porque a linguagem mortal ndo possui expressdes com as quais essas esferas radiantes
possam ser descritas. Semelhante veiculo mereceria um estudo separado, mas isto esta
muito acima das possibilidades de quem quer que seja, a ndao ser daqueles que ja estao
adiantados no Caminho.

Como no caso do corpo causal de um Arhat, as cores ja ndo se movem em nuvens
rodopiantes, mas estdo dispostas em grandes camadas concéntricas, penetradas em todos
os pontos pelas irradiacdes da luz viva, que emana Dele como um centro.

A ordem das cores varia segundo o tipo ao qual o Adepto pertence, de forma que ha
grande variedade em tal disposicao. Uma tradicdo perfeitamente exata desse fato foi
preservada em muitos dos retratos toscamente desenhados do Senhor Buda, que podem
ser vistos nas paredes de templos no Ceildao. O grande Mestre quase sempre é
representado como que rodeado por uma outra aura, e, embora o arranjo e o colorido
sejam muito inexatos, e mesmo impossiveis, tratando-se da aura de um homem comum ou
mesmo daquele que tem a posicdo de Mestre, ainda assim é uma tosca e material
representacao do real veiculo superior de um Adepto daquele tipo particular, ao qual o
Grande Buda pertence.

O corpo causal é, as vezes, chamado "ovo aurico". Mas, quando H. P. Blavatsky fala do
sagrado ovo daurico, provavelmente refere-se aos quatro atomos permanentes - mais
exatamente, aos atomos permanentes astral e fisico, a unidade mental e ao atomo
permanente mental - dentro de um envoltério de matéria do plano atmico, ou nirvanico.

O corpo causal também é conhecido como o Augoeides, o homem glorificado. Nao se
trata de uma imagem de qualquer de seus veiculos passados, mas contém em si mesmo a
esséncia de tudo quanto era melhor neles. Indica assim, mais ou menos perfeitamente,
como cresce através da experiéncia o que a Deidade deseja que o homem deva ser.
Porque, como constatamos pela observagdo do veiculo causal, é possivel ver o estagio de
evolucao que o homem alcancou. Nao sd sua histdria passada pode ser vista, mas também,
em consideravel extensao, o futuro que se estende diante dele.

A forma glorificada dentro do corpo causal aproxima-se do arquétipo, e mais se
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assemelha a ele, a medida que o homem progride. A forma humana parece ser o modelo
para a evolucdao mais alta nesse sistema particular. Varia ligeiramente em diferentes
planetas, mas é, genericamente falando, o mesmo contorno geral. Em outros sistemas
solares talvez as formas sejam bastante diferentes dessa. A esse respeito nao temos
informacao.

Prana, ou Vitalidade, existe em todos os planos; portanto, deve ter alguma parte no
corpo causal, mas sobre isso ndo hd, presentemente, qualquer dado disponivel.

Podemos notar, contudo, que depois da formacao do corpo causal, a complexidade
do prana que circula no sistema nervoso do corpo fisico aumenta muito, e parece tornar-se
ainda mais enriquecido durante o progresso da evolugcdao humana. Porque, a proporcao
que a consciéncia se torna ativa no plano mental, o prana desse plano mistura-se com o
inferior, conforme a atividade da consciéncia é levada para regides superiores.

Também no corpo causal, como em cada um dos outros veiculos, ha chacras, ou
Centros de Forca, que, além de outras fungdes, servem como pontos de conexao, para os
qguais a forca flui de um veiculo para outro. Presentemente, contudo, ndao ha informacao
disponivel em relagdo aos chacras do corpo causal.
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CAPITULO XVII
PENSAMENTO CAUSAL

O plano mental, como sabemos, é a esfera de acao daquilo que chamamos mente, ou
Manas, no homem. Como ja vimos, o plano é dividido em duas partes: a superior, que
consiste nos trés subplanos superiores, e a inferior, nos quatro subplanos inferiores. As
duas divisdes sao conhecidas como arupa, ou sem forma, e rupa, tendo forma.

No homem o Intelecto tem, como seu veiculo, o corpo causal, com pensamentos
abstratos como sua fun¢ao, enquanto a Mente tem, como seu veiculo, o corpo mental,
com a func¢ao relacionada com o pensamento concreto.

A Mente adquire conhecimento utilizando os sentidos para observacdes; atua sobre
suas percepgoes e constréi com elas seus conceitos. Seus poderes sdao atengdao, memoria,
raciocinio por inducdo e deduc¢ao, imaginacao etc.

Os nomes rupa e arupa sao dados a fim de indicar certa qualidade da matéria do
plano mental. Na sua parte inferior, a matéria € muito prontamente moldada, pela acao
do pensamento humano, em formas definidas. Na divisao superior isso ndo ocorre, pois o
pensamento mais abstrato desse nivel expressa-se aos olhos do clarividente em lampejos
ou jorros.

Nos niveis arupa, a diferenca entre os efeitos do pensamento é muito marcada,
especialmente no que se refere a esséncia elemental. O disturbio causado na simples
matéria do plano é similar, embora grandemente intensificado nessa forma muito mais
refinada de matéria. Na esséncia elemental, porém, nenhuma forma é agora criada e o
método de acdo mudou completamente.

Nos subplanos inferiores, um elemental ou forma-pensamento ali criado paira em
torno da pessoa em que se pensou, e espera uma oportunidade favoravel para expandir
sua energia sobre seu corpo mental, ou sobre o astral, e mesmo sobre o fisico. Nos trés
subplanos superiores, porém, o resultado é uma espécie de lampejo de luz da esséncia
derivada do corpo causal do pensador, dirigida ao corpo causal do objeto de seu
pensamento.

Assim, enquanto nos subplanos inferiores o pensamento é sempre dirigido a mera
personalidade, nos subplanos superiores influenciamos o ego reencarnante, o proprio
homem real. Se a mensagem tem qualquer referéncia com a personalidade, ela alcangara
essa personalidade apenas a partir de cima, através da instrunentalidade do corpo causal.

Dizem que é uma visao impressionante observar a mudanca de uma ideia abstrata,
ou arupa, para uma ideia concreta ou rupa, pois a ideia se reveste da matéria dos quatro
subplanos inferiores.

O exemplo simples e comum é o de um triangulo. Dificil como é descrever com
palavras, que pertencem aos planos da forma, ainda assim a ideia abstrata de um
triangulo é uma realidade nos planos arupa. Significa uma nao-figura, que apesar disso
ainda é uma figura. A figura - que ainda nao é uma figura particular - é circunscrita por trés

linhas, que ainda ndo sao linhas particulares: seus trés angulos possuem a propriedade de
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formar, coletivamente, dois angulos retos; contudo, ndo sao angulos particulares.

Nos niveis arupa, essa ideia abstrata de um triangulo tem existéncia real. O sentido
do corpo causal o vé ou apreende. E um fato da consciéncia externa do observador,
mesmo que nao seja aquilo que habitualmente entendemos por forma.

Se tal tridngulo abstrato é posto em contato com a matéria dos subplanos rupa,
instantaneamente se torna um numero indefinido de tridngulos, cada um deles com uma
forma definida. Haverd triangulos de todos os feitios conhecidos - equilateral, isdscele,
escaleno, de angulos retos, de angulos agudos, de angulos obtusos -, todos adquirindo
existéncia visivel.

Se a ideia abstrata é trazida de cima para o corpo causal, o observador torna-se uma
fonte de triangulos, que vao para todas as dire¢des, tal como um jato de agua, que sobe
como massa mais ou menos coerente e desce como fonte, cujas aguas se separam em
iniUmeras gotas e salpicos. Essa é, talvez, a melhor analogia fisica que se pode dar para o
processo.

Conforme ficou amplamente explicado em O Corpo Mental, o pensamento concreto
toma, naturalmente, o feitio dos objetos que sdao pensados; as ideias abstratas quando
atiradas aos niveis rupa, habitualmente sdao representadas por todas as espécies de
perfeitas e belissimas figuras geométricas. Devemos lembrar, contudo, que muitos
pensamentos que aqui sao pouco mais do que meras abstragdes, tornam-se, no plano
mental, fatos concretos.

A consciéncia causal se ocupa, assim, da esséncia de uma coisa, embora a mente
inferior estude os seus detalhes. Com a mente, falamos sobre um objeto, ou tentamos
explica-lo; com a consciéncia causal recebemos a esséncia da ideia do sujeito, e a movemos
como um todo, tal como se move uma peca no jogo de xadrez. O plano causal € um mundo
de realidade: ndao mais tratamos com emocgdes, ideias ou concep¢des, mas com a coisa em
si mesma.

Pode ser bastante interessante descrever mais detalhadamente o processo através do
qual se chega ao pensamento causal. Embora a mente inferior se ocupe inteiramente de
imagens mentais, obtidas das sensacdes, raciocine sobre assuntos puramente concretos e
se preocupe com os atributos que distinguem um objeto do outro, o Ego, usando a
consciéncia causal, depois de haver aprendido a discriminar claramente entre objetos
observando a sua dessemelhanca, comeca agora a reuni-los, a agrupa-los por algum
atributo que aparece em certo nimero de objetos, sob outros aspectos dessemelhantes, e
forma um vinculo entre eles.

Ele extrai e separa esse atributo comum, determina todos os objetos que o possuem
separando-os daqueles que ndo o tém. Dessa maneira, desenvolve o poder de reconhecer a
identidade entre a diversidade; um passo para reconhecer, muito mais tarde, o Um
subjacente nos muitos.

Classifica, assim, tudo o que o rodeia, desenvolvendo a faculdade sintética, e
aprendendo tanto a construir como a analisar.

Logo depois da mais um passo, e apreende a peculiaridade comum como uma ideia, a
parte de todos os objetos nos quais aparece, e assim constrdi um tipo de imagem mental
superior a imagem do objeto concreto - a imagem de uma ideia que nao tem existéncia
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fenomenal no mundo da forma, mas que existe em niveis mais elevados do plano mental, e
fornece o material com que o Ego, o proprio Pensador, pode trabalhar.

A mente inferior alcanca a ideia abstrata pela razao e, assim fazendo, realiza seu mais
alto voo, tocando o limiar do mundo onde nao ha formas, e vendo indistintamente o que
fica além.

O Pensador, com sua consciéncia causal, vé essas ideias e vive entre elas
habitualmente. A proporc¢do que exerce e desenvolve a capacidade de raciocinio abstrato,
torna-se eficiente em seu préprio mundo, e comeg¢a a vida ativa funcionando em sua
propria esfera.

Tal homem pouco se preocupara com a vida dos sentidos, ou da observacao externa,
ou da aplicacdao mental a imagens de objetos externos. Seus poderes sdo recolhidos, ja ndo
correm para fora a procura de satisfacao. Vive calmamente dentro de si mesmo, absorvido
pelos problemas da filosofia, com os aspectos profundos da vida e do pensamento,
buscando compreender as causas ao invés de se deixar perturbar pelos efeitos, e
aproximando-se cada vez mais do reconhecimento do Um que esta subjacente em toda a
diversidade da natureza exterior.

O método para passar do mental inferior para a consciéncia causal, por intermédio de
um processo bem organizado de concentracao, meditacdao e contemplacdo, esta descrito,
em pormenor, em O Corpo Mental, portanto, ndo ha necessidade de o repetirmos aqui.

Nos niveis mais altos do plano mental, os pensamentos atuam com for¢ca muito maior
do que nos niveis inferiores: uma das razdes é que, como relativamente sao ainda poucos
0s que podem pensar nesses altos niveis, quaisquer pensamentos ali gerados tém o campo
praticamente para eles apenas, isto €, nao ha muitos outros pensamentos naquele ambito
com os quais tenham de competir.

A maioria dos pensamentos do homem comum inicia-se no corpo mental nos niveis
inferiores do mental e reveste-se, ao descer, com a esséncia astral elemental apropriada.
Quando um homem é ativo no plano causal, entretanto, seu pensamento comeca ali e
reveste-se, primeiro, da esséncia elemental dos niveis inferiores do plano mental, e é
consequentemente mais fino, mais penetrante, e, sob todos os aspectos, mais eficaz.

Se o pensamento for dirigido exclusivamente a objetos superiores, suas vibracdes
podem ser de carater demasiadamente sutil para encontrar expressao no plano astral.
Porém, se eles afetam essa matéria inferior, fardao o mesmo com um alcance muito maior
do que aquele que é gerado, muito mais perto do nivel da matéria inferior.

Seguindo esse principio em estagio posterior, esta claro que o pensamento de um
Iniciado, erguendo-se do plano budico, acima inteiramente do mundo mental, ird revestir-
se da esséncia elemental dos subplanos causais. Similarmente, o pensamento do Adepto
descera do plano de Atma, conduzindo os tremendos e inteiramente incalculaveis poderes
de regidoes que ficam além da compreensao da humanidade comum.

Dai a verdade que existe no dizer-se que o trabalho de um dia, em niveis como aquele,
pode bem ultrapassar, em eficiéncia, a luta de milhares de anos no plano fisico.

Os estudantes que nao estao habituados ao pensamento causal, a pensar em
principios, devem ter cuidado, pois através de seus esforcos para pensar abstratamente
podem sofrer, de inicio, dores de cabeca, o que significa, naturalmente, que o cérebro esta
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sendo submetido a tensao. A meditacao, praticada regularmente durante alguns anos, deve
estabelecer, na consciéncia causal certa tendéncia para ser afetada pela consciéncia do
corpo mental. Quando isso se estabelece, o pensamento abstrato em nivel causal sera
possivel sem risco de sobrecarregar o mecanismo do pensamento.

Quando o esforco para formar uma concepc¢ao abstrata - digamos, a de um triangulo -
teve sucesso, o estudante pode sentir, de inicio, uma certa tontura, na tentativa de
apreender a ideia abstrata; mais tarde, a consciéncia se transformard subitamente e ird
tornar-se clara. Isso significa que o centro da consciéncia foi transferido do corpo mental
para o corpo causal, e o estudante torna-se consciente, em seu corpo causal, de uma
existéncia distinta, fora de si proprio.

Essa é a "intuicao" do corpo causal, que reconhece o externo. A "intuicao" de Buddhi,
como veremos em capitulo posterior, reconhece o interno, permitindo que a pessoa veja as
coisas a partir do interior. Com a intuicao intelectual a pessoa compreende uma coisa que
esta fora dela.

De novo devemos fazer sentir ao estudante que, a despeito das diferencas externas de
funcionamento entre a mente superior e a inferior ainda assim Manas, o Pensador, € um, o
Eu no corpo causal. E a fonte de energias inumeraveis, de Vibra¢des de varios tipos,
vibragdes que ele envia para fora, irradiando-as de si. As mais finas dessas vibragdes sao
expressas em matéria do corpo causal, que é o Unico bastante sutil para responder a elas.
Formam o que, as vezes, € chamada Razdo Pura, cujos pensamentos sao abstratos, cujo
método de adquirir conhecimento é a intuicao. Sua real "natureza é conhecimento", e ela
percebe a verdade a vista como coerente consigo propria.

As vibragdes mais sutis passam além daquele Pensador, atraindo matéria do mundo
mental inferior, e se convertem em atividades da mente inferior, conforme ja foi descrito.

Talvez seja de certa forma infeliz o fato de se falar de Buddhi como Razao Pura, e de
sua faculdade ser descrita como da intuicdo. A medida que a psicologia progredir, sem
duvida serao selecionados termos adequados, que serdao aplicados, especifica e
unicamente, as fungdes distintas da consciéncia causal e as faculdades budicas.

De Manas, foi dito acima, que sua real "natureza é conhecimento".

Assim é porqgue Manas é o reflexo, na matéria atdbmica do plano mental, do aspecto
cognitivo do Eu - do Eu como Conhecedor. E possivel, portanto, desenvolver o poder de
reconhecer a verdade ao vé-la. Isso s6 se revela quando a mente inferior, com seus lentos
processos de raciocinio, é transcendida. Porque sempre que o "Eu" - a expressao do Eu cuja
"natureza é conhecimento" - entra em contato com uma verdade, encontra sua vibracao
regular e é, portanto, capaz de produzir uma imagem coerente de si préprio; enquanto uma
falsa causa imagem distorcida, fora de proporc¢ao, pelo préprio reflexo que anuncia a sua
natureza.

A proporcao que a mente inferior assume cada vez mais uma posicdao subordinada,
esses poderes do Ego afirmam sua predominancia, e a intui¢ao - que é analoga a visao
direta no plano fisico - toma o lugar do raciocinio, que pode ser apropriadamente
comparado com o sentido do tato no plano fisico.

Assim, a intuicdo se desenvolve do raciocinio da mesma forma ininterrupta e sem
mudang¢a da natureza essencial, como os olhos se desenvolvem do tato. A mudanga de
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"maneira" ndo nos deve cegar para a ordenada e continua evolucao da faculdade.

O estudante, naturalmente, terd o cuidado de distinguir a genuina intuicdo daquela
pseudo-intuicdo dos nao-inteligentes, que é simplesmente impulso nascido do desejo, e
nao superior, mas inferior ao raciocinio.

O ato de pensar desenvolve os espirilos nos dtomos fisicos; por isso, aqueles que estao
definida e cuidadosamente pensando, dia por dia, ndao estao melhorando apenas seus
proprios poderes de pensamento, mas também melhorando para outros a quantidade de
material de qualidade superior, facilitando assim o pensamento elevado.

No corpo etérico do homem, o chacra entre as sobrancelhas, ou centro de forga, que
utiliza o prana azul-escuro, esta associado com o principio do Manas superior.
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CAPITULO XVIII
DESENVOLVIMENTO E FACULDADES DO CORPO CAUSAL

No Capitulo XV vimos que somente bons elementos sao armazenados no corpo causal;
o mal ndo encontra forma de expressao nesse corpo. Podemos, agora, considerar um
pouco mais extensamente esse assunto, e estudar os efeitos produzidos no corpo causal,
mais ou menos indiretamente, pela pratica do mal.

No homem primitivo, o crescimento do corpo causal é, necessariamente, muitissimo
lento. Como vimos, é pelo método de excitar vibragao simpatica que as qualidades
superiores, desenvolvidas pela vida nos planos inferiores, sdo aos poucos incorporadas ao
corpo causal. Mas na vida do homem nao-desenvolvido havera poucos sentimentos ou
pensamentos, pertencentes ao mundo superior, que servem de alimento para o
crescimento do homem verdadeiro. Por isso, o crescimento é lento, pois todo o resto da
vida ndo o ajuda.

Mesmo o pior dos homens, entretanto, pode comumente apresentar-se no plano
causal, embora como entidade completamente destituida de desenvolvimento. Seus vicios,
embora persistam vida ap6s vida, nao podem contaminar o corpo causal. Podem, contudo,
tornar cada vez mais dificil o desenvolvimento das virtudes opostas.

Em cada caso, a existéncia de uma qualidade ma na personalidade significa uma
lacuna da correspondente boa qualidade no corpo causal. Porque um Ego nao pode ser
mau, embora possa ser imperfeito. As qualidades que o Ego desenvolve ndao podem ser
sendao boas e, quando se mostram bem definidas, revelam-se em cada qual de suas
numerosas personalidades. Consequentemente, essas personalidades jamais poderdo se
fazer culpadas dos vicios opostos aquelas boas qualidades.

Pode-se dizer que uma boa qualidade que esta faltando, nem por isso deixa de existir
no Ego, embora ainda nao tenha sido chamada a atividade. Assim que é chamada a
atividade, suas intensas vibracdes atuarao sobre os veiculos inferiores e sera impossivel,
como ja dissemos, que o defeito oposto encontre outra vez lugar nelas.

Onde ha um intervalo no Ego, indicando que ha uma qualidade ndao-desenvolvida, isso
nao precisa ser necessariamente um vicio definido na personalidade; mas o fato é que nada
ha de positivo na personalidade para evitar o crescimento do vicio em questao. Por isso, ja
que, com toda a probabilidade, muitas pessoas em torno dela ja possuem tal vicio, e desde
qgue o homem é um animal imitador, é mais do que possivel que aquela ma tendéncia va se
desenvolver. O vicio, contudo, como vimos, pertence apenas aos veiculos inferiores e nao
ao homem real no corpo causal. Naqueles veiculos inferiores sua repeticao pode provocar
um impulso dificil de dominar. Se o Ego, porém, movimentar-se para criar em si mesmo a
virtude oposta, o vicio é cortado pela raiz e ja ndo pode existir, nem nesta vida nem em
todas as vidas que virao.

Assim, a maneira mais pronta de se livrar do mal e evitar seu reaparecimento é
preencher o intervalo do Ego, de forma que a boa qualidade que assim desenvolvermos

venha a mostrar-se parte integral do carater do homem através de todas as suas vidas
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futuras.

Apesar de o mal ndao poder ser armazenado definitivamente no corpo causal, ainda
assim a pratica do mal é suscetivel de afetar esse corpo, porque cada intensificacdo do vicio
nos veiculos inferiores, cada tolerancia em admiti-lo nos mundos inferiores, tende, de certa
forma, a obscurecer a luminosidade das virtudes opostas no corpo causal.

O "Eu"ndo pode "assimilar nada do que é mau", porque o mal ndo pode tocar o "Eu"
no nivel da consciéncia. O Ego ndo é consciente do mal, nada sabe sobre ele, de forma que
por ele ndo pode ser impressionado. O resultado maior que pode atingir o corpo causal por
vidas longamente continuadas de baixo tipo, é o que pode ser chamado de certa
incapacidade de receber a boa impressdao oposta, durante um periodo subsequente muito
consideravel; é uma espécie de torpor ou paralisia da matéria do corpo causal. Isso ndo é
consciéncia e sim inconsciéncia; uma inconsciéncia que resiste a impressdes do bem da
qualidade oposta. Esse é o limite do mal que pode ser feito. Por isso, quando a vida do mal
foi muito prolongada, havera necessidade de muitas vidas para que se produza a primeira
resposta do lado bom da atividade.

Observou-se esse resultado quando, estudando vidas passadas, foi feito um esforco
para compreender como o corpo causal nao foi prejudicado através de certo nimero de
vidas selvagens. Em casos muito prolongados, quando houve um numero anormal de tais
vidas, esse efeito de torpor foi notado, em consequéncia da repetida acao do mal, durante
um longo periodo. Varias vidas, entdo, tém de ser vividas para restaurar, por assim dizer, a
vitalidade responsiva aquela porg¢ao do corpo causal. Tais casos, contudo sao anormais.

Podemos, agora, seguir os efeitos do mal ainda mais adiante. Quando o mal é sutil e
persistente, leva consigo, se a expressao é permitida, algo do préprio individuo. Se o mal for
seguido continuamente, o corpo mental torna-se tao enredado ao corpo astral, que depois
da morte nao se pode libertar inteiramente. Algo da sua substancia é arrancada dele, e
guando o corpo astral por sua vez se desintegra, a matéria do corpo mental que foi
arrebatada também volta para o depdsito geral de matéria mental e fica assim perdida
para o individuo. Em casos comuns, o mal causado ao corpo causal ndao vai além disso.
Trataremos desse aspecto do nosso assunto, com pormenores mais técnicos, no Capitulo
XXV.

Nos casos em que o Ego se tornou forte, tanto em intelecto como em vontade, sem ao
mesmo tempo crescer em altruismo e amor, contrai-se em torno de seu préprio centro
separado, ao invés de se expandir enquanto cresce. Ergue, assim, uma muralha de
egoismo, e usa seus poderes desenvolvidos para si proprio e nao para outros. Em tais casos
ha a possibilidade, a que tantas escrituras do mundo aludem, de o Ego se colocar,
conscientemente, contra a "Boa Lei", lutando deliberadamente contra a evolug¢ao. Entao, o
proprio corpo causal mostra os coloridos escuros produzidos pela contracdao e perde a
deslumbradora radiacao que é sua propriedade caracteristica. Um mal assim nao pode ser
produzido por um Ego escassamente evoluido, nem pelas faltas comuns, passionais ou
mentais. Para chegar a um prejuizo de tao longo alcance o Ego deve ser altamente evoluido
e ter suas energias despertadas no plano mental.

Por esse motivo é que a ambicao, o orgulho e os poderes do intelecto, usados com fins
egoisticos, sdo muito mais perigosos e muito mais mortiferos em seus efeitos, do que as
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mais palpaveis faltas da natureza inferior. Assim é que o "fariseu" estd, muitas vezes, mais
afastado do "reino de Deus" do que os "publicanos e pecadores". Nessa linha se desenvolve
o "mago negro", o homem que domina paixdao e desejo, desenvolve a vontade e os altos
poderes da mente, ndao para oferecé-los como forgas de auxilio a evolugdao do todo, mas
para arrecadar tudo quanto possa para si préprio como uma unidade, para reter ndao para
partilhar. Tais homens se empenham em estabelecer a separagdao contra a unidade,
lutando para retardar a evolucao, ao invés de apressa-la. Vibram em discdrdia com o todo,
ao invés de com ele harmonizarem-se; e estdao sob o perigo daquele estracalhamento do
proprio Ego, o que significa a perda de todos os frutos da evolucao.

Até aqui falamos principalmente dos efeitos do mal no crescimento do homem.
Vamos, agora, ver o outro lado do quadro. Todos os que estdao comecando a compreender
algo sobre o corpo causal, podem fazer da sua evolugdo um objetivo definido na vida.
Podem lutar para pensar, sentir e agir sem egoismo, contribuindo assim para o seu
crescimento e atividade. Vida apds vida, essa evolucdo do individuo continua e, ajudando
seu crescimento por um esforco consciente, estamos trabalhando em harmonia com a
divina vontade, levando adiante o objetivo pelo qual fomos trazidos para ca. Nada do que
pertence ao bem, uma vez entrelacado ao corpo causal, pode jamais ser perdido ou
dissipado, porque isso é o homem que vive, enquanto permanece como homem.

Vemos, assim que pela lei da evolucao tudo quanto é mal, por muito forte que possa
parecer, traz consigo o germe de sua propria destruicao, enquanto tudo quanto é bom tem
em si a semente da imortalidade. O segredo disso esta no fato de que todo mal apresenta-
se desarmonioso, ja que se coloca contra a lei cdsmica. Mais cedo ou mais tarde, portanto,
é despedacado por ela. Todo bem, por outro lado, estando em harmonia com a lei, é
levado por ela para a frente: faz parte da corrente da evolugao, portanto, ndo pode jamais
perecer ou ser destruido.

Podemos pensar em todas as experiéncias do homem como passando através de uma
peneira ou crivo. S6 o que é bom passara, e o que é mau sera deixado, rejeitado. Nisso - o
verdadeiro mecanismo pelo qual o corpo causal, o veiculo resistente do homem, é
construido - estao nao so a esperanca do homem, mas a certeza do seu triunfo final. Seja
lento quanto for o crescimento, ele ali esta. Por muito longo que seja o caminho ele tera
um fim. O individuo, que é o nosso Eu, esta evoluindo e nao pode ser, em absoluto,
destruido. Embora possamos, pela nossa loucura, tornar o crescimento mais lento do que
precisaria ser, todo bem com que contribuimos, por pouco que seja, dura para sempre, e é
posse nossa durante todas as eras que temos pela frente.

Embora nenhum mal possa ser armazenado no corpo causal, ele, contudo, é estocado
- se este for o termo - nos veiculos inferiores a que pertence, porque, sob a lei da justica,
cada homem deve receber os resultados de suas préprias acdes, sejam elas boas ou mas. O
mal, porém, trabalha necessariamente nos planos inferiores, porque sé a matéria desses
planos oferecem as vibragdes através das quais ele pode-se expressar; nele nao ha nem
mesmo som harmonico capaz de excitar uma resposta no corpo causal. Sua forga, portanto,
é toda gasta em seu proprio nivel, e reage inteiramente sobre seu criador em sua vida fisica
e astral, seja nesta, seja em futuras encarnacgdes.

Mais precisamente: o resultado do mal se acumula na unidade mental e nos dtomos
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permanentes, astral e fisico. Assim, o homem tem de enfrenta-lo muitas e muitas vezes.
Isso, naturalmente, é assunto bem diferente do que levar o mal ao Ego e torna-lo parte
integrante de si proprio.

Também as boas acdes e os bons pensamentos, como é natural, produzem resultados
nos planos inferiores mas, além disso, tém um efeito imensamente maior e permanente
sobre o corpo causal. Assim, o bem e o mal produzem efeitos nos planos inferiores e se
manifestam nos veiculos inferiores temporarios, mas soé as boas qualidades sdo retidas pelo
corpo causal como um ganho definitivo para o homem real.

Dessa forma, de inicio lentamente, nos estagios posteriores com velocidade sempre
crescente, o corpo causal de um homem vai-se formando. A cada estagio do seu
crescimento, o estudo da cor e das estrias do corpo causal revela o progresso que o Ego fez
desde que o corpo causal iniciou sua existéncia, quando a entidade emergiu do reino
animal; revela ainda o estado exato de evolugao por ele alcangado.

Como vimos, nos ultimos estagios da evolugao, tanto o corpo mental como o causal,
expandem-se enormemente, mostrando o mais deslumbrante esplendor de luzes
multicoloridas, luzindo com intensa cintilacdo quando relativamente em repouso, e
enviando maravilhosos lampejos quando em grande atividade.

A proporgdo que o corpo causal se torna capaz de expressar, cada vez mais, o Ego, ele
se estende mais e mais, além de seu centro fisico, até que o homem seja capaz de envolver
centenas e mesmo milhares de pessoas dentro de si mesmo, e assim exercer uma vasta
influéncia para o bem.

A transferéncia para o corpo causal de faculdades adquiridas pela personalidade é
analoga a transferéncia para a Alma-Grupal das experiéncias adquiridas pelas formas nas
guais se encarna essa Alma-Grupal. Assim, por exemplo, suponhamos que a qualidade da
exatidao seja desenvolvida numa personalidade. Quando essa qualidade retorna para o Ego
no corpo causal, a mesma quantidade tem de ser espalhada em todo o corpo causal. A
quantidade, que era suficiente para uma personalidade exata, ao passar para o Ego serd sé
uma fracdo do que ele necessita. Em consequéncia, poderao ser necessarias varias vidas a
fim de desenvolver bastante essa qualidade, tornando-a preponderante em alguma
préxima vida, especialmente porque o ego nao pde na personalidade seguinte o0 mesmo
pedaco de si mesmo mas, simplesmente, um pedaco de toda a massa.

O estudante deve, sempre através de seus estudos, recordar que o corpo causal ndo é
o Ego, mas apenas a matéria do plano mental superior que foi vivificada, e que expressa as
qualidades que o Ego adquiriu.

O homem real - a divina trindade interna - ndo podemos ver; porém, quanto mais
nossa visao e conhecimento aumentam, mais nos aproximamos daquilo que esta velado
nele. Assim, podemos pensar no corpo causal como o que mais se aproxima de uma
concepgao do verdadeiro homem que nossa visao atual pode nos dar.

O estudante recordara, também, que é pelo tamanho e feitio do corpo causal que se
determina o tamanho e o feitio do corpo mental. De fato, a aura do homem, que tem um
tamanho definido, € a mesma de uma se¢dao do corpo causal; conforme o corpo causal
cresce, tal se¢ao se torna maior, e 0 homem tem uma aura maior.

Ademais, no caso do homem desenvolvido, o corpo mental se torna um reflexo do
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corpo causal, desde que o homem aprende a seguir somente as sugestdoes do Eu maior, e a
guiar sua razao exclusivamente por ele.

No processo de meditacdo (ver O Corpo Mental), enquanto o corpo mental é posto em
quietude, a consciéncia escapa dele, e passa dentro e fora do "centro laya", o ponto neutro
de contato entre o corpo mental e o corpo causal. A passagem é acompanhada por um
desfalecimento momentdneo, ou perda de consciéncia - resultado inevitavel do
desaparecimento dos objetos da consciéncia - seguido pela consciéncia no plano superior.
O abandono dos objetos da consciéncia, que pertencem aos mundos inferiores, é seguido,
assim, pelo aparecimento dos objetos da consciéncia no mundo superior. Entdo, o Ego
pode modelar o corpo mental de acordo com seus préprios e elevados pensamentos, e
satura-los com suas préprias vibracdes. Pode modera-lo segundo as altas visdes de planos
que ficam além do seu, e dos quais obteve um vislumbre em seus momentos de exaltacao,
e pode assim transmitir para baixo e para fora ideias as quais o corpo mental, de outra
maneira, nao seria capaz de responder.

Tais ideias sao as inspiracdes do génio, aquele lampejo que vem para a mente com luz
deslumbradora e ilumina o mundo.

Podemos repetir aqui, utilmente, a substancia do que foi dito em O Corpo Mental,
dirigindo nossa atencdo, agora, nao tanto para a consciéncia do cérebro inferior como para
a do Ego que trabalha no corpo causal. O génio, que é o Ego, vé ao invés de argumentar.
Uma das suas faculdades é a verdadeira intuicao. O Manas inferior, ou mente, trabalhando
no aparelho cerebral, arranja os fatos reunidos pela observacao, compara-os uns com os
outros e tira deles suas conclusdes. Opera pelo processo do raciocinio, usando os métodos
de inducdo e deducao,

A Intuicdo, por outro lado, conforme indica a etimologia, é visao interior, olhar que
vem de dentro - um processo tio direto e rapido como a vis3o fisica. E o exercicio dos olhos
da inteligéncia, o infalivel reconhecimento de uma verdade que se apresenta no plano
mental. A prova é desnecessaria, porque esta acima e além da razao. Naturalmente, grande
cuidado deve haver no distinguir um simples impulso camico da verdadeira intuicao.
Somente quando os desejos e apetites do Eu camico inferior se aguietam e repousam é que
aquela voz da mente superior pode-se fazer ouvida pela personalidade inferior.

Em Isis Sem Véu, H. P. Blavatsky explica o assunto com forca e lucidez. Aliada a metade
fisica da natureza humana - diz ela - estd a razao; aliada a sua parte espiritual esta a
consciéncia que é aquela percepgao instantanea entre o certo e o errado, que pode ser
exercida pelo espirito, o qual, sendo uma parte da divina pureza e sabedoria, é, em si
mesmo, absolutamente puro e sabio. Suas decisdes sao independentes da razao e so
podem manifestar-se claramente quando nao sao tolhidas pelas atracdes mais baixas da
natureza inferior. A razao, assinala ela, sendo totalmente independente da evidéncia de
outros sentidos, ndao pode ser uma qualidade diretamente pertencente ao espirito divino.
Pois o espirito sabe - dai ser inutil o raciocinio. Dai os antigos teurgistas afirmarem que a
parte racional da alma do homem (espirito) jamais entrava inteiramente no corpo do
homem, apenas o sombreava, mais ou menos através da alma astral ou irracional, que
serve como agente intermediario ou médium entre o espirito e o corpo. O homem que
conquistou matéria bastante para receber luz direta de seu brilhante Augoeides, sente a
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verdade intuitivamente. Nao pode errar em seu julgamento, apesar de todo o sofisma
sugerido pela razao, porque ele é iluminado. Por isso, a profecia, o vaticinio, a chamada
inspiragao divina sao simplesmente os efeitos dessa iluminagdao que vem de cima, de nosso
proprio e imortal espirito.

Como com uma chama podemos acender um pavio, e a cor da chama e do pavio que
arde dependerdo da natureza do pavio e do liquido em que ele estd mergulhado, em cada
ser humano a chama de Manas ilumina o cérebro e o pavio cdmico, e a cor e a luz do pavio
dependerao da natureza camica e do desenvolvimento do aparelho cerebral.

Em seu artigo denominado "Génio", H. P. Blavastky explica bem claramente a matéria:
0 que chamamos manifesta¢do de génio em uma pessoa é apenas o esfor¢o mais ou menos
bem-sucedido do Ego para se afirmar através de sua forma objetiva externa. Os Egos de um
Newton, de um Esquilo, de um Shakespeare sdo da mesma esséncia e substancia dos Egos
de um rustico, de um ignorante, de um louco, de até mesmo um idiota. A auto-afirmacao
de seus génios informantes depende da construcao fisiolégica e material do homem fisico.
Ego algum difere de outro Ego em sua esséncia e natureza primordiais ou originais. O que
faz de um mortal um grande homem e de outro uma pessoa vulgar e tola, como se diz, é a
qualidade e a textura da casca ou envoltdrio, a adequac¢ao ou impropriedade do cérebro e
do corpo para transmitirem e darem expressao a luz do homem real interior - o Ego.

Para usar uma comparacao familiar, o homem fisico é o instrumento, o Ego é o artista
gue executa. A potencialidade da melodia perfeita esta no instrumento; talento algum
pode obter harmonia exata com um instrumento quebrado ou mal construido. Essa
harmonia depende da fidelidade da transmissdo, pela palavra e pela acdo, para o plano
objetivo, do inefavel pensamento divino vindo da profundidade da natureza interior,
subjetiva, do homem; numa palavra, do seu Ego.

A capacidade mental, a forca intelectual, a agudeza, a sutileza sao manifestacdes do
Manas inferior do homem. Podem chegar até o ponto que H. P. Blavatsky chama "génio
artificial", o resultado da cultura e da agudeza puramente intelectual. Essa natureza,
constantemente, é demonstrada pela presenca do elemento camico nela, isto é, pela
presenca de paixao, vaidade, arrogancia.

No presente estagio da evolucdao humana raramente o Manas superior se manifesta.
Lampejos ocasionais dele sdo o que nés chamamos de génio verdadeiro. "Observa em toda
manifestacao de génio, quando combinada com a virtude, a inegavel presenca do exilado
celeste, o divino Ego, cujo carcereiro és tu, 6 homem de matéria." Tais manifestacdes
dependem de um acumulo de experiéncias antecedentes individuais do Ego em sua vida ou
vidas anteriores. Porque, embora o Ego seja onisciente em sua esséncia e natureza, ainda
assim requer experiéncia, através de suas personalidades, quanto as coisas da terra, a fim
de aplicar a elas a fruicao de suas experiéncias abstratas. E o cultivo de certas aptiddes,
através de uma longa série de encarnacgdes, deve culminar, finalmente, em alguma vida,
como génio , numa direcdao ou outra. Fica bem claro, pelo que se disse acima, que, para a
manifesta¢ao do verdadeiro génio, a pureza de vida é essencial.

E importante reconhecer o papel que o Ego, no corpo causal, desempenha na
formacao da nossa concepcdo dos objetos externos. As vibracdes dos fios nervosos
apresentam ao cérebro apenas impressdes: é trabalho do Ego classifica-las, combina-las e
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arranja-las. O discernimento do Ego, atuando através da mente, exerce sua acao sobre
tudo o que os sentidos transmitem ao cérebro. Ademais, tal discernimento nao é um
instinto inerente a mente, perfeito desde o inicio, mas o resultado da comparacao de
determinado numero de experiéncias anteriores.

Antes de considerar a possibilidade de funcionamento consciente no plano causal,
devemos recordar que para um homem ainda ligado ao corpo fisico mover-se com integral
consciéncia no plano mental, seja o inferior ou o superior, é preciso que ele seja ou um
Adepto ou um de seus discipulos Iniciados, porque enquanto o estudante ndao aprender
com o seu Mestre como usar seu corpo mental, ndo podera mover-se com liberdade nem
mesmo em seus niveis mais baixos.

Poder atuar conscientemente durante a vida fisica nos niveis superiores denota,
naturalmente, um avanc¢o ainda maior, porque isso significa a unificagdo do homem, que
dai por diante ja n3ao é simples personalidade, mais ou menos influenciada pela
individualidade que estda acima, mas é ele préprio aquela individualidade ou Ego. Ainda
esta, é certo, atrelado e confinado a um corpo, mas nem por isso deixa de ter dentro de si o
poder e o conhecimento de um Ego altamente desenvolvido.

Presentemente, a maioria das pessoas mal é consciente no corpo causal: pode
trabalhar apenas na matéria do terceiro subplano, isto é, na parte mais baixa do corpo
causal; na verdade, somente a matéria mais baixa desse nivel é a que habitualmente opera.
Quando essas pessoas estao no Caminho, o segundo subplano se abre. O Adepto,
naturalmente, usa todo o corpo causal, enquanto sua consciéncia esta no plano fisico.
Esses detalhes serao considerados com um pouco mais de amplitude em um capitulo
posterior.

Passando agora para poderes mais especificos e detalhados do corpo causal, devemos
recordar, como ficou explicado nos dois volumes precedentes desta série, que nao é
possivel para um homem passar para outro planeta da nossa cadeia, nem em seu corpo
astral nem em seu corpo mental. No corpo causal, contudo, quando muito altamente
desenvolvido, essa possibilidade existe, embora, mesmo entao, de forma alguma com a
facilidade e rapidez com que tal coisa pode ser feita no plano budico por aqueles que
chegaram a levar sua consciéncia aquele nivel.

Parece, contudo, que um corpo causal ndao poderia, normalmente, mover-se no
espaco interestelar. Nesse espago, ao que parece, os atomos estao muito separados e
equidistantes, e essa é, provavelmente, sua condicdao normal quando nao sao perturbados.
Isso € o que se quer expressar quando se fala nos atomos como "livres". Dentro da
atmosfera de um planeta, jamais sao encontrados nesse estado, porque mesmo quando
nao estdo agrupados em formas sao, de qualquer modo, enormemente comprimidos pela
forca da atracao.

No espaco interplanetario, as condicdes ndo se mostram, provavelmente, as mesmas
do espaco interestelar, porque pode haver muitissima perturbacdao devido a matéria de
cometas e meteoros. Além disso, a tremenda atracdao do Sol produz uma consideravel
compressao dentro dos limites desse sistema.

Dai o corpo causal do homem ser comprimido pela atracao, fazendo-se de um formato
definido e bastante denso, embora os atomos em si ndo se tenham alterado e nao estejam
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agrupados em moléculas. Apesar de tal corpo poder existir confortavelmente em seu
proprio plano atobmico, na vizinhanca de um planeta, onde a matéria atomica é
comprimida, ele ndo se poderia mover ou funcionar num espaco distante, onde os atomos
estao "livres" e ndao comprimidos.

O poder de ampliacdo pertence ao corpo causal e esta associado com o chacra da
testa, o centro de forca que fica entre as sobrancelhas. Da porcao central desse chacra é
projetado o que pode ser chamado de minusculo microscépio, tendo como lente apenas
um atomo. Dessa forma um 6rgao é produzido, coincidente em tamanho com os objetos
diminutos a serem observados. O atomo empregado pode ser fisico, astral ou mental mas,
seja ele qual for, precisa uma preparagcao especial. Todos os seus espirilos devem ser
abertos, de forma a se fazer exatamente como sera na sétima Ronda da nossa Cadeia de
mundos.

Se um atomo de um nivel inferior ao causal for usado como instrumento de 6ética, sera
necessario introduzir um sistema de contrapartes refletoras. O atomo pode ser ajustado a
qgualquer subplano, de forma que qualquer grau de ampliagao possa ser aplicado, a fim de
se adequar ao objeto que esta sendo examinado. Uma extensao maior desse poder
capacita o operador a focalizar sua prdpria consciéncia na lente através da qual ele estd
olhando, e entdo projeta-la para pontos distantes.

O mesmo poder, mediante arranjo diferente, pode ser usado para fins de diminuicao,
guando se quer ver como um todo algo grande demais para ser abarcado pela visao
comum.

A visao do corpo causal da a pessoa a possibilidade de, até certo ponto, antever o
futuro. Mesmo com os sentidos fisicos alguém pode, as vezes, vaticinar certas coisas.
Assim, por exemplo, se vemos um homem levar uma vida de deboche, podemos com
seguranca predizer que, a nao ser que ele mude, depressa perdera a fortuna e a saude. O
gue nao podemos dizer, através de meios fisicos, é se aguele homem mudara ou nao.

O homem que tem visdao do corpo causal, contudo, poderia com frequéncia dizer isso,
porque, para ele, as forgas de reserva do outro seriam visiveis. Veria o que o Ego pensa de
tudo aquilo, e se é forte o bastante para intervir. Nenhuma predicao meramente fisica é
certa, pois muitas das causas que influenciam a vida nao podem ser vistas deste plano
inferior. Quando, porém, a consciéncia se eleva a planos mais altos, podemos ver mais
causas, e assim sermos mais exatos nos calculos quanto aos efeitos.

E mais facil, naturalmente, predizer o futuro de um homem n3o desenvolvido do que
o de um homem mais avancado. Porque o homem comum tem pouca for¢ca de vontade. O
carma fornece-lhe determinado ambiente e ele é criatura daquele ambiente. Aceita o fado
marcado para ele porque nao sabe como altera-lo.

O homem mais desenvolvido, entretanto, apodera-se de seu destino e modela-o. Faz
do seu futuro o que deseja que ele venha a ser, contrariando o carma do passado através
da movimentacao de novas forgas. Por isso, seu futuro nao é facilmente prognosticavel.
Sem duvida, entretanto, mesmo neste caso um Adepto, que pode ver a vontade latente,
poderia também calcular como aquele homem a usaria.

Estudantes de O Corpo Mental recordardao que ali se dd4 uma descricao dos Registros
acdsicos, ou Memoaria da Natureza, como as vezes sao chamados. A leitura de tais Registros
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é trabalho feito pelo corpo causal; o corpo mental vibra apenas em resposta a atividade do
corpo causal. Por esse motivo, ndo pode ser feita urna leitura satisfatdria ou segura dos
Registros sem o desenvolvimento definido do corpo causal.

Leadbeater descreve um caso interessante e raro em que, através de temerario
excesso de trabalho mental, um homem sublimou de tal modo as suas faculdades no corpo
causal que podia, espasmodicamente, ler os Registros com grande clareza de pormenores.
Além disso, podia exercer o poder de ampliacao até certo ponto, particularmente no que se
referia a perfumes. O resultado - caracteristica dessa faculdade - foi produzir uma aspereza
no olfato, fazendo o perfume perder sua suavidade, tornando-se em algo semelhante a um
pano de |3 ou uma bacia de areia. Isso se deu porque a faculdade de ampliacao, que
pertence ao corpo causal, leva as minusculas particulas fisicas, que provocam em néds o
sentido do olfato, a se separarem muitissimo, como os graos de uma lixa, e assim se produz
a impressao de aspereza.

E inutil dizer que esse método de despertar os poderes do corpo causal pelo excesso
de trabalho, deve ser fortemente censurado, porgue é mais provavel que cause uma estafa
do cérebro ou do sistema nervoso do que provoque faculdades causais, coisa que s6é muito
raramente acontece.

Se um homem eleva sua consciéncia até a mais alta divisdao do seu corpo causal, e
focaliza-a exclusivamente na matéria atomica do plano mental, tem diante de si trés
possibilidades de mover sua consciéncia, que correspondem, até certo ponto, as trés
dimensdes do espaco.

Em primeiro lugar, obviamente, um caminho é aberto para ele mover-se em diregao
descendente para o segundo subplano do mental, ou para ci-ma, para o mais baixo
subplano do budico, contanto, naturalmente, que ele tenha desenvolvido suficientemente
seu corpo budico para poder utiliza-lo como um veiculo.

Em segundo lugar, uma segunda linha de movimento é o caminho mais curto entre a
subdivisdao atdbmica de um plano para a correspondente subdivisao atdmica dos planos que
ficam acima ou abaixo, sem tocar em qualquer dos subplanos intermediarios.

Em terceiro lugar, uma terceira oportunidade ndao é tanto um movimento ao longo de
outra linha, em angulos retos com ambas as outras mas, antes, a possibilidade de ver acima
de tal linha, a linha que reune o Ego e a M6nada, tal como um homem no fundo de um
poco pode olhar para uma estrela no céu que esta acima dele.

Isso se da porque ha uma linha direta de comunicacdao entre o subplano atomico
mental em seu plano cdsmico mais baixo, e o correspondente atdbmico mental no plano
mental cdsmico. Embora ainda estejamos infinitamente distantes de ter a capacidade de
subir até essa linha, Leadbeater declara que pelo menos uma vez teve a experiéncia de
poder olhar para cima, para ela, por um momento. O que se vé, diz ele, ndo adianta tentar
descrever, porque palavras humanas nao podem dar a menor ideia a respeito. Mas, pelo
menos, esse pouco revela, com uma certeza que nada mais abalara, que aquilo que até
entao supunhamos ser a nossa consciéncia, nosso intelecto, ndo é absolutamente nosso,
mas Dele. Nao é sequer um reflexo Dele, mas literal e realmente uma parte de Sua
consciéncia, uma parte do Seu intelecto. Alguma pequena ajuda para se entender isso pode
ser encontrada no conhecimento de que o Ego humano, em si mesmo, é a manifestacao da
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Terceira Emanagao que vem do Seu Primeiro Aspecto, o eterno e sempre amoroso Pai.

O crescimento e desenvolvimento do corpo causal é grandemente ajudado pelo
trabalho dos Mestres, porque Eles tratam mais com Egos em seu corpos causais do que
com os veiculos inferiores do homem. Devotam-se a derramar influéncia espiritual sobre os
homens como o Sol irradia sua luz sobre as flores; estimulam tudo quanto neles exista de
mais nobre e melhor, promovendo, assim, seu crescimento. Muitas pessoas sdo, as vezes,
conscientes das Uuteis influéncias que acabamos de descrever, mas ndao conseguem
descobrir-lhes a origem. Esse trabalho sera de certa forma explicado mais amplamente em
um capitulo posterior.
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CAPITULO XIX
VIDA DEPOIS DA MORTE: O QUINTO CEU

Em O Corpo Astral e O Corpo Mental tratamos da vida do homem depois da morte no
plano astral, e também no plano mental inferior, em seu corpo mental, assim como no
Primeiro, Segundo, Terceiro e Quarto mundos celestes, e no Sétimo, Sexto, Quinto e
Quarto Subplanos, respectivamente. Temos de descrever, agora, a vida depois da morte do
corpo causal, nos trés niveis mais altos do plano mental.

A distingdo entre as duas grandes divisdes do plano mental - a inferior ou rupa (com
forma) e a superior ou arupa (sem forma) - é muito marcada. Tao diferentes, realmente,
sao esses dois mundos, que se fazem necessarios diferentes veiculos de consciéncia para
funcionar neles.

Em O Corpo Mental, o propdsito geral e racional da vida no devacan ja foi também
explicado, e ndo precisamos repeti-lo aqui. Foi explicado, também, naquele livro, por que o
devacan é uma necessidade para a grande maioria das pessoas. Em certos casos
excepcionais, contudo, vemos que o homem suficientemente avancado, com a permissao
de uma autoridade mais alta, pode "renunciar ao devacan" e realizar uma série de rapidas
encarnagdes, sem qualquer intervalo aprecidvel entre elas.

No plano mental inferior a matéria € dominante: é a primeira coisa que impressiona os
olhos; e a consciéncia brilha com dificuldade através das formas. Nos planos mais altos,
porém, a vida é a coisa mais importante, e as formas ali estiro apenas para os seus fins. A
dificuldade nos planos inferiores é dar a vida expressao nas formas; nos mais altos da-se o
contrdrio - é dar forma e manter o fluxo de vida. S6 acima da linha divisdria entre os planos
mentais inferior e superior é que a luz da consciéncia ndao esta sujeita ao vento, e brilha
com seu proprio poder. O simbolo do fogo espiritual € muito adequado para a consciéncia
nesses niveis, para que se distinga dos planos inferiores onde o simbolo de fogo
consumidor é mais apropriado.

No niveis arupa, a matéria é subordinada a vida, alterando-se a cada momento. Uma
entidade modifica sua forma a cada mudanca de pensamento. A matéria é um instrumento
de sua vida e ndo expressao da mesma. A forma é feita momentaneamente e muda com
cada mudanca de sua vida. Isso é verdadeiro ndao s nos niveis arupa de Manas, mas
também de uma forma sutil no plano de Buddhi, sendo verdadeiro também quanto ao Ego
espiritual.

Por mais gloriosa que possa ter sido a vida nos mundos celestes do plano mental
inferior, tem de chegar a um fim. O corpo mental, por sua vez, desaparece como aconteceu
com os outros corpos, e comega a vida do homem no corpo causal. Através de toda a vida
celestial, a personalidade da ultima vida fisica é claramente preservada, e sé quando a
consciéncia finalmente se retrai para o corpo causal aquela sensacdao de personalidade
imerge na individualidade e o homem, pela primeira vez desde que desceu para a
encarnag¢do, compreende a si mesmo como Ego verdadeiro e relativamente permanente.

No corpo causal o homem ndo precisa de "janelas" - que, como o estudante se
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recordard, sao formadas pelos nossos proprios pensamentos nos céus inferiores. Por isso, o
plano causal é seu lar verdadeiro e todas as paredes foram derrubadas.

A maioria dos homens ainda tem muito pouca consciéncia a essa altura. Descansam
sonolentamente, sem observar, mal-acordados. Tal visdo, entretanto, tal como eles a tém,
é verdadeira, por muito limitada que seja pela falta de desenvolvimento.

A vida celestial superior toma parte muito pequena na existéncia do homem comum,
porque em seu caso o Ego ndo estd bastante desenvolvido para ser despertado no corpo
causal. Egos atrasados, realmente, jamais atingem conscientemente o mundo celestial,
enquanto um numero ainda maior obtém apenas um relativamente ligeiro toque de alguns
dos sub planos inferiores.

Mas no caso do homem espiritualmente desenvolvido, sua vida, como um Ego em seu
proprio mundo, é gloriosa, realizada, satisfatoria.

Apesar disso, consciente ou inconscientemente, cada ser humano deve tocar os mais
altos niveis do plano mental antes que ocorra a reencarnacao. A medida que sua evolugao
continua, esse toque, naturalmente, torna-se cada vez mais definido e real. Nao so fica
mais consciente, a proporcao que progride, como também o periodo que passa nesse
mundo de realidade torna-se maior, porque sua consciéncia vai, lenta mas firmemente,
elevando-se através dos diferentes planos do sistema.

O tempo passado no plano mental superior pode variar, de acordo com o estagio de
desenvolvimento, de dois a trés dias de inconsciéncia, no caso de um homem comum, nao-
desenvolvido, até um longo periodo de anos de vida consciente e gloriosa, no caso de
pessoas excepcionalmente adiantadas.

O espaco de tempo passado nos mundos celestiais entre encarnacdes depende de trés
fatores principais: primeiro, a classe a que o Ego pertence; segundo, o modo pelo qual
atingiu a individualizacdo; terceiro, a duracdo e natureza de sua ultima vida. Quanto a esse
assunto, tendo sido tratado em pormenor em O Corpo Mental, é desnecessario repetir aqui
o que ficou dito antes.

Mesmo quando tenhamos compreendido o quanto é pequena a parte de cada ciclo de
vida passado no plano fisico, para avaliar com justica sua verdadeira proporgao
relativamente ao total, devemos manter inteiramente em mente a realidade muito maior
da vida nos mundos superiores. Esse é um ponto que nunca se enfatiza com demasiada
forca, porque a vasta maioria das pessoas ainda se acha tdao completamente sob o dominio
de seus sentidos fisicos que as irrealidades do mundo inferior lhes parecem a Unica
realidade, ao passo que quanto mais uma coisa se aproxima do real, mais irreal e
incompreensivel Ihes parece.

Por motivos que ainda ndo sao suficientemente compreensiveis, o mundo astral foi
chamado de mundo da ilusdao; apesar disso, esta pelo menos um passo mais perto da
realidade. Distante, realmente, como esta a visao astral da visao abrangente do homem em
seu proprio plano, ela é, contudo, mais aguda e mais fidedigna do que os sentidos fisicos. E
assim como esta o astral para o fisico, estda o mental para o astral, exceto pela propor¢ao
que se eleva para um poder maior. Dai ser o tempo passado nesses planos superiores nao
sO muito mais longo do que o da vida fisica, como a cada momento pode, se for
apropriadamente usado, ser muitissimo mais frutifero do que o mesmo espago de tempo
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no plano fisico.

A proporcdo que a evolugdo caminha, o principio que rege a vida depois da morte é
ser aquela vida nos niveis inferiores, tanto no plano astral como no mental, gradualmente
encurtada, enquanto a vida superior se torna constantemente mais longa e mais cheia.
Eventualmente chega o tempo em que a consciéncia é unificada, isto é, quando o Eu
inferior e o superior ficam indissoluvelmente ligados, e 0 homem ja ndao pode envolver-se
em sua prépria nuvem de pensamentos, tomando erroneamente o pouco que pode ver
através deles pelo todo do grande mundo celestial que o rodeia. Entao ele compreende as
possibilidades de sua vida, e assim, pela primeira vez, verdadeiramente comeca a viver.
Quando chega a tais alturas, porém, ja tera entrado no Caminho e tomado seu progresso
futuro, definitivamente, em suas proprias maos.

Somente quando a consciéncia afastou-se dos corpos inferiores, € uma vez mais
centralizou-se no Ego, é que o resultado final da encarnagao recém-terminada é conhecido.
Entdo, veem-se quais foram as novas qualidades adquiridas naquele pequeno ciclo de sua
evolucdo, Nessa ocasidao, também, se tem um vislumbre da vida toda. O Ego, por um
momento, tem um clardo de consciéncia mais nitida, no qual vé os resultados da vida que
completou, e algo do que se seguira em seu proximo nascimento.

Nao se pode dizer que esse vislumbre envolva um conhecimento da natureza que tera
a proxima encarnacao, exceto de uma forma geral e das mais vagas. Sem duvida, sera visto
o principal objetivo da vida a ser vivida e o progresso especifico que ele pretende realizar
durante seu curso, mas a visdao sera valiosa principalmente como licado quanto aos
resultados carmicos de sua acao no passado. Ela lhe oferece uma oportunidade, da qual ele
tirara maior ou menor proveito, de acordo com o estagio de desenvolvimento que
alcancou.

De inicio faz pouco uso dessa oportunidade, pois esta s6 vagamente consciente e
muito escassamente preparado para aprender os fatos e suas variadas inter-relacdes.
Gradualmente, entretanto, seu poder de apreciacao do que vé aumenta e, mais tarde, vem
a capacidade de recordar tais lampejos havidos ao fim de suas vidas anteriores, e de
compara-los, fazendo assim a estimativa do progresso que esta obtendo ao longo da
estrada que deve percorrer. Além disso, devotara algum tempo aos planos relativos a vida
gue esta diante de seus passos. Sua consciéncia vai aumentando aos poucos até que ele
chegue a ter uma vida apreciavel nos niveis superiores do plano mental, toda vez que
conseguir alcan¢a-los.

O QUINTO CEU: O TERCEIRO SUBPLANO

Este é, naturalmente, o mais baixo dos subplanos do mental, do arupa, ou sem forma.
E também a mais populosa de todas as regides com as quais estamos relacionados, porque
aqui estao presentes todos os sessenta mil milhdes de almas que, dizem, se encontram
engajadas na presente evolucgdo humana - todas, realmente, exceto o numero
relativamente pequeno das que sao capazes de funcionar no segundo e no primeiro
subplanos.
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Como ja vimos, cada alma é representada por uma forma ovoide que, de inicio, é uma
simples pelicula destituida de cor, mas que, posteriormente, a proporcdo que o Ego se
desenvolve, comeca a mostrar um bruxuleio iridescente, como bolha de sabao; as cores se
movem a sua superficie como as tonalidades mutaveis que o Sol acende nos borrifos de
uma cascata.

As que estdo ligadas com um corpo fisico sdao distinguiveis das que se acham sem
corpo pela diferenca nos tipos de vibracdao que se instalam a superficie de seu corpo causal;
é, portanto, facil nesse plano ver, num relance, se um individuo esta ou nao encarnado,
naquele momento.

A imensa maioria, esteja ou ndo de posse de um corpo fisico, estd sonhadoramente
semiconsciente, embora poucos sejam, agora, os que se mostram como pelicula
descolorida. Os que estdo inteiramente despertos sao marcados como brilhantes excecdes,
e aparecem entre 0s grupos menos radiantes como estrelas de primeira grandeza. Entre
essas e as menos desenvolvidas situam-se as variedades em tamanho e beleza, cada qual
representando, assim, o exato estagio de evolucdo a que chegou.

A maioria nao esta ainda suficientemente definida, mesmo na consciéncia que possui,
para compreender os propdsitos da lei de evolugao na qual esta engajada. Procura a
encarnacao em obediéncia ao impulso da Vontade Cdsmica, e também ao Tanha, a cega
sede pela vida manifestada, o desejo de encontrar alguma regidao na qual possa sentir e ter
consciéncia de que vive. Nos estagios iniciais, tais entidades ndo podem sentir as vibracdes
intensamente rapidas e penetrantes da matéria altamente refinada de seu préprio plano.
Os rudes e fortes, mas relativamente lentos movimentos do plano fisico, sdao os Unicos que
conseguem provocar nelas uma resposta. Por isso é que apenas no plano fisico sentem-se
como vivas, e isso explica sua forte ansiedade pelo renascimento na vida terrena.

Assim, na ocasiao, seus desejos concordam exatamente com a lei de evolugdo, S6 se
podem desenvolver por intermédio desses impactos externos, aos quais vao sendo aos
poucos despertadas para responder, e nesse estagio inicial sé os podem receber na
existéncia terrena. Lentamente, seu poder de resposta aumenta, e sdao estimulados,
primeiro para as mais altas e finas vibracdes fisicas, e ainda mais lentamente para as do
plano astral. A seguir, seus corpos astrais, que até entdo foram meras pontes para
transportar sensacdoes ao Ego, vao se tornando, aos poucos, veiculos definidos que elas
podem usar; sua consciéncia comeca a centralizar-se mais em suas emoc¢des do que nas
sensacdes puramente fisicas.

Em estagio posterior, mas sempre pelo mesmo processo de aprendizado, para
responder aos impactos vindos do exterior, os Egos aprendem a centralizar sua consciéncia
no corpo mental, a viver de acordo com as imagens mentais que formaram para si proprios,
e assim governar suas emogdes através da mente.

Ainda mais para a frente no longo caminho da evolugao, o centro se move para cima,
para o corpo causal, e os Egos compreendem a verdadeira vida. Quando esse estagio é
alcancado, contudo, serdo encontrados num subplano superior aquele (o terceiro), e a
inferior existéncia terrena ja nao lhes serd necessdria. Presentemente, porém, estamos
tratando com a maioria menos desenvolvida, que ainda estende, as apalpadelas, como
ondulantes tentaculos no oceano da existéncia, as personalidades que sao elas préprias nos
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planos inferiores da vida. Contudo, ainda ndao estdao de forma alguma conscientes de que
essas personalidades representam meios através dos quais tém de ser nutridos e crescer.
Nada veem de seu passado nem de seu futuro, ja que ainda nao estdo conscientes em seu
proprio plano. Apesar disso, a propor¢cao que vao recolhendo e assimilando experiéncia,
desenvolvem o senso de que certas coisas que se fazem sdo boas, e outras sao mas, e isso
se expressa imperfeitamente na personalidade vinculada como o inicio de uma consciéncia,
a sensacao do errado e do certo. Aos poucos, conforme evoluem, esse senso vai-se
delineando com maior clareza na natureza inferior e torna-se um guia mais eficiente.

Por meio das oportunidades dadas pelo relance de consciéncia a que nos referimos ha
pouco, os Egos mais avancados desse subplano desenvolvem-se a um ponto no qual se
ocupam em estudar seu passado, retracando as causas que estao nele, e aprendendo
muito da retrospec¢ao, de forma que os impulsos enviados para baixo vao se tornando
mais claros e mais definidos e se traduzem, na consciéncia inferior, como firmes convicg¢des
e intuicdes imperativas.

Seria desnecessario salientar que as imagens-pensamentos dos niveis rupa, ou da
forma, nao sdo levados para o mundo celeste superior. Toda ilusdao passou, agora, e cada
Ego sabe qual é seu parentesco verdadeiro, vé esse parentesco e é visto em sua propria e
real natureza, como o verdadeiro homem imortal que passa de uma vida para outra, com
todas as ligacdes intatas, ligadas ao seu real ser.

Nesse terceiro subplano também sdao encontrados os corpos causais de relativamente
poucos membros do reino animal que estdao individualizados. Estritamente falando,
conforme vimos anteriormente, eles ja ndo sao animais. S3o quase os Unicos exemplos que
se podem ver agora de um corpo causal bastante primitivo, nada desenvolvido em
tamanho, e colorido muito levemente, com as primeiras vibra¢des de qualidades recém-
nascidas.

Quando o animal individualizado recolhe-se ao seu corpo causal a espera do giro da
roda da evolucdo, o que |he dara a oportunidade de uma primitiva encarnacdao humana,
parece perder quase que toda a consciéncia das coisas externas e passa o tempo numa
espécie de deleitoso transe da mais profunda paz e contentamento. Mesmo entao, certo
desenvolvimento interior esta ocorrendo, embora nos seja dificil compreender qual seja a
sua natureza. Seja como for, esta gozando da maior felicidade de que é capaz, nesse nivel.
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CAPITULO XX
O SEXTO CEU: SEGUNDO SUBPLANO

Do Quinto Céu densamente povoado passamos agora para um mundo cuja populagao
€ menos compacta, tal como se passa de uma grande cidade para uma pacifica regiao rural.
Porque, no presente estagio da evolugdo humana, apenas uma pequena minoria de
individuos subiram a esse nivel elevado, onde mesmo o menos adiantado esta
definidamente autoconsciente, e também consciente do que o rodeia.

Ele pode, pelo menos até certo ponto, fazer uma revisao do passado que percorreu, e
compreender o propdsito e o método da evolucao. Sabe que estd engajado num trabalho de
autodesenvolvimento, e reconhece os estdgios da vida fisica e da vida post-mortem, através
das quais passa em seus veiculos inferiores.

A personalidade com a qual esta vinculada é vista por ele como parte de si préprio, e
tenta guia-la, usando seu conhecimento do passado como um depdsito de experiéncia com
o qual formula principios de conduta, claras e imutaveis convic¢des do certo e do errado.
Ele envia esse principios a sua mente inferior, supervisionando e dirigindo suas atividades.

Na parte inicial de sua vida nesse subplano, pode falhar, continuamente, no obter que
a mente inferior compreenda logicamente os fundamentos dos principios que imprime
nela. Apesar disso, consegue fazer a impressao, de forma que ideias abstratas, tais como
verdade, justica e honra tornem-se concep¢des indiscutiveis e orientadoras na vida mental
inferior.

Tao firmemente tais principios estao gravados nas proéprias fibras de seu ser que,
sejam quais forem as pressdes das circunstancias ou o tormento da tentacdo, torna-se
impossivel agir contra eles. Porquanto esses principios sao a vida mesma do Ego.

Embora, contudo, ele assim consiga orientar seu veiculo inferior, seu conhecimento
desse veiculo e de suas ac¢des esta, com frequéncia, muito longe de ser preciso e claro. Vé
os planos inferiores veladamente; deles compreende melhor os principios do que os
pormenores, e parte de sua evolugao nesse subplano consiste em entrar cada vez mais
conscientemente em contato direto com a personalidade, que tao imperfeitamente o
representa la em baixo.

So as pessoas que estao deliberadamente objetivando o crescimento espiritual "vivem
nesse subplano e, por consequéncia, tornaram-se grandemente receptivas as influéncias
dos planos que Ihe estao acima. A comunicagao cresce e se expande deixando passar um
fluxo maior. Sob essa influéncia, o pensamento toma uma qualidade singular de clareza e
penetracdao, mesmo nos menos desenvolvidos, e o efeito revela-se na mente inferior por
uma tendéncia ao pensamento filoséfico e abstrato.

Nos mais altamente evoluidos, a visdo é de maior alcance; paira com nitida intuicao
sobre o passado, reconhecendo as causas estabelecidas, como foram trabalhadas, e o que
ainda nao foi exaurido de seus efeitos.

Os Egos que vivem nesse plano tém amplas oportunidades para crescer quando

libertos do corpo fisico, porque aqui podem receber instru¢cdes de entidades muito mais
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adiantadas, chegando a um contato direto com seus mestres. J4 ndao hd imagens-
pensamentos, e sim uma luminosidade cintilante impossivel de descrever; a propria
esséncia da ideia passa, como uma estrela, de um ego para outro, expressando-se as suas
correlagdes como ondas de luz emanando da estrela central, e ndao necessitando de
enunciacdo separada. Neste plano, um pensamento é como luz colocada num aposento;
mostra tudo quanto ali existe, sem precisar de palavras para descrever tudo o que ha.

Nesse Sexto Céu, o homem vé também os vastos tesouros da Mente Divina em
atividade criadora, e pode estudar os arquétipos de todas as formas que vao aos poucos
evoluindo nos mundos inferiores. Pode solucionar os problemas conectados com a
preparacao desses arquétipos, o bem parcial que parece ser o mal para a visdo limitada do
homem enclausurado na carne. Numa visdao mais ampla desse nivel, os fendmenos
assumem sua devida propor¢ao e o homem vé a justificacao dos métodos divinos, até onde
eles se relacionam com a evolugao dos mundos inferiores.
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CAPITULO XXI
O SETIMO CEU: PRIMEIRO SUBPLANO

Este, o mais glorioso nivel do mundo celestial, ainda tem poucos habitantes vindos da
nossa humanidade, pois nas suas alturas vivem apenas os Mestres de Sabedoria e da
Compaixao, e seus discipulos, os Iniciados.

Numa das primeiras cartas recebidas de um Mestre, declarava ele que compreender a
condicao do Primeiro e Segundo Reinos Elementais, isto é, os dos planos inferiores, causal e
mental, era coisa impossivel, a nao ser para um Iniciado; portanto, ndao podemos esperar
sucesso ao descrevé-los no plano fisico.

Da beleza da forma, da cor, do som, no plano causal, palavra alguma pode dizer,
porque a linguagem mortal ndo tem expressdes com as quais aqueles radiantes
esplendores possam ser designados.

Quando tocamos o Sétimo Céu, entramos em contato, pela primeira vez, com um
plano que é cdsmico em extensao; porque esta, a parte atdmica do nosso plano mental, é o
mais baixo subplano do corpo mental do Logos Planetario. Nesse nivel, portanto, podemos
encontrar uma entidade que a mera linguagem humana nao tem palavras para retratar.
Para nosso proposito presente, contudo, sera melhor pér de lado de uma vez, vastas hostes
de seres cujo alcance é cdésmico, e confinarmo-nos estritamente aos habitantes peculiares
ao plano mental da nossa propria cadeia de mundos.

Os que estao nesse subplano completaram sua evolucao mental, de forma que neles o
superior brilha mesmo através do inferior. Foi levantado de diante de seus olhos o véu
ilusdrio da personalidade, e eles sabem e compreendem que ndo sao a natureza inferior,
mas a usam apenas como um veiculo de experiéncia.

Nos menos desenvolvidos dentre eles pode haver ainda o poder de estorvar e
dificultar, mas jamais podem cair no erro de confundir o veiculo com o Eu que esta por tras
dele. Disso eles estdo salvos, porque levam sua consciéncia, ndao sé de um dia para o outro,
mas de uma encarnagdo para a outra, de forma que suas vidas passadas nao sao
consideradas em retrospecto, ja que estao sempre presentes em sua consciéncia; o homem
as sente como uma so vida e nao como muitas vidas.

Nesse subplano, o Ego esta consciente do mundo celestial inferior, bem como do seu
proprio. Se ali recebe qualquer manifestacdo, como uma forma-pensamento, na vida
celestial de seus amigos, pode fazer o mais completo uso disso.

No terceiro subplano, e mesmo na parte inferior do segundo, sua consciéncia dos
subplanos que ficam abaixo dele ainda é velada, e sua acdao na forma-pensamento é
grandemente instintiva e automatica. Depressa, porém, ele se sente bem no segundo
subplano, o que leva sua visao a tornar-se mais clara. Reconhece entdao, com prazer, as
formas-pensamentos como veiculos através dos quais ele pode expressar mais de si
proprio, sob certas formas, do que poderia fazé-lo através da sua personalidade.

Agora que esta funcionando no corpo causal, entre a luz e o magnificente esplendor

do mais alto céu, sua consciéncia fica instantanea e perfeitamente ativa em qualquer ponto
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das divisdes inferiores para as quais a dirija, e ele pode, portanto, projetar
intencionalmente energia adicional como formas-pensamentos, quando quiser usa-las com
o proposito de ensinar.

Deste mais alto nivel do plano mental desce a maioria das influéncias emanadas dos
Mestres da Sabedoria, a medida que trabalham na evolu¢do da raca humana, agindo
diretamente sobre as almas, ou Egos dos homens, derramando sobre eles as energias
inspiradoras que estimulam o crescimento espiritual, iluminam o intelecto e purificam as
emocgdes.

Dali o génio recebe sua iluminacao; ali todos os esfor¢cos ascendentes encontram seu
guia. Assim como os raios do Sol se espalham por toda a parte, partindo de um centro, e
cada corpo que os recebe usa-os segundo a sua natureza, dos Irmaos Mais Velhos da raca
jorram sobre todos os homens a luz e a vida que é de Sua fungao distribuir. Cada qual usa
aquilo que pode assimilar, e dessa forma cresce e evolui. Assim, como em toda a parte, a
mais alta gléria do mundo celestial é encontrada na gldria de servir, e aqueles que
realizaram a evolucao mental sdao as fontes das quais flui forca para os que ainda estao
fazendo a escalada.

Nos trés niveis mais altos do plano mental encontram-se hostes de arupa ou devas,
sem formas, que nao possuem corpo mais denso do que o causal. A natureza de sua vida
parece ser essencialmente diferente da vida que levamos, o que torna impossivel descrevé-
la com palavras fisicas.

Os devas arupa estao conectados com a orientagdao dos mundos, das racas, das
nagoes.

Ha, também, uma classe muito limitada de homens, conscientes nos niveis arupa do
plano mental, que foram "feiticeiros" no passado. Neles, o intelectual superior esta
acordado, e com isso o reconhecimento intelectual da unidade. Percebem, agora, que
tinham estado no caminho errado, que nao é possivel reter o mundo e evitar que ele suba
pelo arco ascendente. Estando ainda ligados pelo carma que geraram, tém que trabalhar no
lado contrario, isto é, no lado da desintegracao. Trabalham, entretanto, com motivacao
mudada e se esforcam para enviar suas forgcas para os homens que precisam ser
fortalecidos por precisarem lutar contra a resisténcia em sua vida espiritual. Essa verdade
parece ter sido percebida por Marie Corelli, que trata desse ponto em seu livro Os Desgostos
de Satands. O Satands ali descrito fica sempre alegre quando é derrotado; faz o possivel para
se opor, porém se regozija quando um homem prova ser espiritual o bastante para resistir.

Esse lado da vida é reconhecido também nos Puranas hindus. Ha casos em que um
homem evoluiu até um ponto muito alto de conhecimento, e entdo encarna para expiar
algo de seu carma passado, sob a forma de um opositor do bem, como Ravana. Por seu
carma passado ele era compelido a reunir em si as forcas mas do mundo, a fim de que
pudessem ser destruidas. Outras religides tém a mesma ideia sob formas diferentes.
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CAPITULO XXl
TRISHNA: A CAUSA DA REENCARNACAO

Completamos agora, praticamente, nosso estudo sobre a natureza fungdes,
crescimento e desenvolvimento do corpo causal. Tendo assim estudado o que podemos
chamar lado-da-forma do Ego, faz-se necessario nos empenharmos em obter alguma
compreensao a mais sobre o proprio Ego, como entidade consciente em funcionamento.

No presente capitulo comecaremos o estudo do Ego em sua relacdo com suas
personalidades; isso equivale, praticamente, ao lado-da-vida da reencarnag¢do. A primeira
parte do nosso assunto sera Trishna - aquela "sede" que é a razdo primeira pela qual o Ego
procura a reencarnacao. No proximo capitulo trataremos mais especificamente do lado-da-
forma da reencarnacao, isto é, o seu mecanismo.

Entdo, cuidaremos de outros aspectos da atitude do Ego em relacao a personalidade.
Depois disso, passaremos a estudar a vida do Ego em seu préprio plano. Finalmente,
devemos estudar, tanto quanto o material de que dispomos permita, a relacao do Ego com
a Modnada.

A razdo primeira e essencial para a reencarnagao esta na Vontade Cdsmica, que se
imprime sobre o Ego, aparecendo nele como um desejo ou manifestagao. Em obediéncia, o
Ego copia a acao do Logos e faz descer sua prépria emanacao para os planos inferiores.

Mais especificamente, esse desejo é conhecido em sanscrito como Trishna, ou sede, e
em pali como Tanha. E a sede cega pela vida manifestada, o desejo de encontrar alguma
regidao onde o Ego possa se expressar e receber aquelas impressdes e impactos exteriores
que sao os Unicos a fazé-lo consciente de que vive, a sentir-se vivo.

N3o se trata do desejo de viver no sentido comum da palavra; é antes uma
manifestacao mais perfeita, um desejo de se sentir mais completamente vivo e ativo, um
desejo dessa consciéncia completa que envolve o poder de responder a todas as vibragdes
possiveis vindas de cada plano circundante, de forma que o Ego possa atingir a perfeicao da
solidariedade, isto é, de sentir com.

Como veremos melhor mais adiante, o Ego, em seu proéprio plano, esta longe de se
sentir de todo consciente, mas a consciéncia que tem da-lhe uma sensacdao de grande
prazer, e desperta nele a fome de uma realizacdo mais completa da vida. E a fome do Ego,
realmente, o que esta por tras do grande clamor do mundo por uma vida mais cheia.

N3o é uma pressao externa o que leva o homem a voltar a encarnacao; ele vem
porque deseja vir. Se o Ego nao quiser voltar, ndo voltard. Enquanto, porém, nele
permanecer qualquer desejo de alguma coisa que s6 o mundo |he pode dar, querera
retomar. Assim, o Ego ndo é for¢ado contra a sua vontade ao retorno para este mundo de
sofrimentos, mas é a sua prépria e intensa fome que o traz de volta.

Podemos encontrar a analogia no corpo fisico. Quando o alimento foi consumido e
inteiramente assimilado, o corpo quer mais alimento, torna-se faminto. Ninguém precisa
forcar o homem a comer; ele busca o alimento, come-o porque o deseja. Da mesma

maneira, enquanto o homem for imperfeito, enquanto nao tiver assimilado tudo que o
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mundo lhe pode dar, utilizando tudo inteiramente de forma que nada mais deseje do
mundo, retomara ao renascimento.

Trishna pode ser concebida como uma das muitas formas pelas quais a lei universal de
periodicidade se manifesta. Na Filosofia Esotérica essa lei é reconhecida como se
estendendo para a emanacdo e reabsorcdao do universo, a Noite e o Dia de Brahma, a
expiracao e a inspiracao do Grande Sopro.

Por isso, os hindus descrevem o Deus do desejo como o impulso para a manifestacao.
"Kama ... €, no Rig-Veda, a personificacao desse sentimento que conduz e impele a criagao.
Ele foi o primeiro movimento que moveu o UM, depois de sua manifestacao do Principio
puramente abstrato, para criar. 'O Desejo primeiro surgiu Nele, que era o primordial germe
da mente; e que sabios, pesquisando com seus intelectos, descobriram que era o elo que
liga a Entidade com a Na&o-Entidade." (A Doutrina Secreta) Kama (Desejo) &,
essencialmente, o anelo por uma existéncia senciente, ativa, existéncia de vivida sensacao,
a agitada turbuléncia da vida apaixonada.

Quando a Inteligéncia espiritual se pde em contato com essa sede de sensacao, sua
primeira acao é intensifica-la. Como diz a estrofe: "De sua propria esséncia eles enchem
(isto é, intensificam) o Kama". Assim, tanto para o individuo como para o Cosmos, Kama se
torna a causa primaria da reencarnac¢ao; a medida que o Desejo se diferencia em desejos,
estes encadeiam o Pensador a terra e trazem-no de volta, tempo apds tempo, para o
renascimento. As esculturas hindus e budistas sao, naturalmente, repletas dessa afirmacao
de verdade.

Até que a compreensao de Brahman seja alcangada, havera sempre Trishna. Quando
um homem assimilou tudo quanto adquiriu, e fez disso parte de si préprio, entdo Trishna
surgira e o levara a buscar novas experiéncias.

De inicio, essa é uma sede de experiéncias externas, e nesse sentido Trishna
geralmente é empregado. Ha, contudo, uma outra sede mais aguda, bem expressa na
seguinte frase: "Minha alma tem sede de Deus; sim, sede do Deus vivo". Essa é a sede da
parte para encontrar o todo a que pertence. Se pensarmos na parte como proveniente do
todo com o qual jamais perdeu o vinculo h3, entao, uma certa forca retratil que tenta trazer
de volta a parte. O Espirito, que é divino, ndo pode encontrar satisfacao permanente fora
da divindade; é essa insatisfacdo, esse desejo de busca, que se faz raiz de Trishna, e que
retira o homem do devacan ou, na realidade, de qualquer condicao, até que seja alcancado
o funda busca.

E muito possivel para um homem obter certa qualidade inferior de Moksha - uma
liberagdo temporaria do renascimento. Assim, alguns do iogues menos desenvolvidos da
india matam, deliberadamente, todos os desejos que pertencem a este mundo em
particular. Compreendendo que o mundo é transitério, que mal vale se dar ao trabalho de
permanecer nele, especialmente se houver muito sofrimento e muita desilusao, o homem
procura essa forma de vairagya (desapego) que é chamada, tecnicamente, "vairagya queima-
terreno". Isso ndo leva a completa liberagao, mas resulta numa liberagao parcial.

Conforme diz um dos Upanishades, o homem nasce no mundo para o qual seus
desejos o conduzem. Por isso, tendo matado todos os desejos neste mundo, o homem o
deixa e ndo renasce nele. Entdo, passara para um loka (mundo) que nao é permanente, mas
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no qual pode permanecer por longas épocas. Ha varios desses mundos, vinculados, quase
sempre, ao culto de alguma forma divina em particular, com tipos especiais de meditacao
etc. Um homem pode passar para um deles e ali permanecer por tempo Indefinido, No caso
dos que se deram amplamente a meditacdo, seu desejo vai inteiramente para os objetos da
meditacao; consequentemente, ficam no mundo mental, para onde seus proprios desejos
os levaram.

Embora tais pessoas tenham-se retirado das perturbac¢des deste mundo, acabarao por
voltar a um mundo, mesmo a este mundo se ele ainda existir, ou a um mundo semelhante a
este, onde podem retomar sua evolugdao no ponto em que ela foi deixada. Por isso, as
perturbacdes sao apenas adiadas, e ndao parece que valha a pena adotar o plano que
acabamos de descrever.

Por ser possivel "matar" o desejo é que mestres ocultistas prescrevem, ao invés disso a
transmutacao do desejo. O que se mata ressuscitard; o que se transmuda estara modificado
para sempre. Uma pessoa que esteja em condicdo muito imperfeita de evolucao e mata o
desejo, mata ao mesmo tempo toda a possibilidade de evolug¢ao superior, porque ndao tem
para transmutar. O desejo esta morto para a vida presente, o que significa que a vida
superior das emocgdes e da mente esta morta durante esse periodo.

A falsa vairagya é a repulsa do inferior, trazida pelo desapontamento, perturbacdes, ou
cansaco de algum tipo; a verdadeira indiferen¢ca para com as coisas inferiores resulta do
desejo de uma vida mais elevada, e produz resultado muito diferente.

Em A Voz do Siléncio esta escrito que a alma deseja "pontos que a atraiam para cima".
Matando o desejo, um homem livra-se do gosto pela vida apenas temporariamente; o gosto
ainda ali estd, latente, e no devido tempo revivera.

Se um homem que matou o desejo da maneira descrita for uma pessoa bastante
comum, sem qualidades especiais, morais ou intelectuais, permanecera, como ficou dito,
afastado deste mundo, numa condicao em .que se sente bastante feliz, mas na qual ele nao
é de qualquer utilidade particular, nem para si proprio nem para qualquer outro.

Se, por outro lado, for um homem que progrediu consideravelmente no Caminho pode
ter alcancado o estagio da meditacao, no qual seus poderes mentais sao de grande valor.
Pode ser capaz, mesmo inconscientemente, de influenciar o mundo, e assim ajudar aquele
grande fluxo de energia espiritual que é atraida pelos Mestres para Seu trabalho no mundo.
Esse é o reservatdrio que se enche com energia espiritual pelos Nirmanakayas (veja O Corpo
Mental, p. 193).

Um homem desse tipo, cheio do espirito de servico, passaria para um mundo onde
pudesse trabalhar nesse sentido especial. Seria um mundo mais ou menos no nivel do corpo
causal. Ali viveria, literalmente, durante eras, projetando seu fluxo de pensamento
concentrado, para auxilio de outros, ajudando dessa forma a abastecer esse reservatorio de
poder espiritual.
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CAPITULO XXl
0S ATOMOS PERMANENTES E O MECANISMO DA REENCARNACAO

Neste capitulo trataremos da parte que tomam os atomos permanentes no
renascimento, e também de certos novos detalhes do mecanismo do renascimento.

Ja foi explicado, nesta série de livros que, depois da morte do corpo fisico, o Ego vai
recuando constantemente de plano para plano, até que por fim esteja revestido apenas de
seu veiculo causal. Na morte fisica, a teia da vida, junto com o prana, é recolhida ao
coracdo, em torno do atomo fisico permanente. O atomo fisico permanente se eleva,
entao, ao longo do Sushumna-nadi - um canal que corre do coragdao para o terceiro
ventriculo - para a cabeca, para o terceiro ventriculo do cérebro. Entao, toda a teia da vida,
reunida em redor do atomo permanente, ergue-se lentamente até o ponto de juncao das
suturas parietal e occipital e abandona o corpo fisico - agora morto.

A proporcao que o Ego vai deixando cada um de seus corpos, os atomos permanentes
desses corpos passam para uma condi¢cdao de adormecimento, e sao retidos no corpo causal
em estado de quietude. Embora o homem esteja apenas em seu corpo causal, ele tem
assim, dentro desse corpo, o atomo fisico permanente, o atomo astral permanente, e a
molécula mental permanente ou unidade como é mais comumente chamada. Os trés,
envolvidos em teia de vida budica, mostram-se como uma particula brilhante, semelhante a
um nucleo, no corpo causal. Sao, naturalmente, tudo quanto agora resta para o Ego dos
corpos fisico, astral e mental da encarnacao anterior.

Esses varios estagios sao ilustrados pelo lado esquerdo do Diagrama XXV. Embora o
homem esteja de posse de todos os seus veiculos, os atomos permanentes sao mostrados
com raios que deles se projetam, indicando que seu funcionamento é ativo. Conforme cada
corpo morre e é deixado, o atomo permanente correspondente adormece, como é
mostrado no anel simples, sem raios, e retrai-se para dentro do corpo causal. Indo os
atomos permanentes "dormir", o fluxo normal de vida nos espirilos diminui e, durante todo
o periodo de repouso, o fluxo é pequeno e lento. No diagrama, o corpo causal € mostrado,
no nivel causal, contendo as trés particulas permanentes, todas adormecidas.

O estudante compreendera que € necessario, para a evolucao, que esses atomos
permanentes sejam levados, porque o homem desenvolvido precisa ser senhor de todos os
planos ou mundos, e os atomos permanentes formam o Unico canal direto, embora
imperfeito, entre a triade espiritual, ou Ego, e as formas que estdao em conexao com ele. Se
fosse concebivel que ele pudesse se desenvolver sem atomos permanentes, possivelmente
tornar-se-ia um arcanjo glorioso sobre planos superiores, mas seria inteiramente inutil
nesses mundos inferiores, tendo seccionado de si préprio o poder de ,sentir e pensar. Nao
devemos, portanto, abandonar os atomos permanentes: nossa preocupagao é purifica-los e
desenvolvé-los.

Podemos notar aqui que os atomos permanentes sao muito mais desenvolvidos do
gue os demais atomos, encontrando-se no mesmo estado de desenvolvimento completo

dos atomos da sétima ronda nos individuos ,que estao para alcancar o grau de adeptos.
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Assim, mostram-se tdao desenvolvidos como podem ser os atomos e, conforme vimos, sao
carregados com todas as qualidades que trouxeram de nascimentos anteriores.
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DIAGRAMA XXV, O Ciclo de Renascimento

Quando uma pessoa alcanca o nivel de Buddha, é-lhe de todo impossivel encontrar
atomos que l|he sejam uteis, a nao ser aqueles que foram usados como atomos
permanentes por seres humanos.

Todos os atomos permanentes daqueles que, em conexao com este mundo, ou
mesmo provavelmente com esta cadeia de mundos, atingiram o Adeptado e o
abandonaram, foram reunidos e usados nos veiculos do Senhor Gautama Buddha. Ja que
ndao ha namero suficiente deles para fazer o veiculo completo, alguns dos melhores atomos
comuns disponiveis foram também empregados e galvanizados para a atividade pelos
outros. S3o substituidos pelos atomos permanentes obtidos de cada novo Adepto que
entre em Sambhogakaya, ou vestidura Dharmakaya. Essa série de corpos € Unica, e ndo ha
material para se fazer outra série. Foram usados por Gautama Buddha e depois
preservados.

Os corpos causal, mental e astral de Buddha foram usados também pelo Cristo, com o
corpo fisico de Jesus, e por Shankaracharya. Agora esta sedo usado pelo Senhor Maitreya.

Retomando dessa digressao sobre os atomos permanentes ao tempo em que a vida
nos subplanos superiores chega ao fim, percebemos que Trishna, desejo de experiéncias
adicionais, reafirma-se, e o Ego mais uma vez volta a sua atencao para o exterior,
atravessando o limiar do devacan, passando para aquilo que pode ser chamado de Plano da
reencarnacao e levando consigo os resultados, pequenos ou grandes, de seu trabalho
devacanico.

Com sua atenc¢ao voltada para o exterior, como ficou dito, o Ego emite um frémito de
vida que ativa a unidade mental. O fluxo, nos espirilos dessa unidade e nos outros atomos
permanentes, que durante o periodo de repouso fora pequeno e lento, aumenta agora, e a
unidade mental assim estimulada comeca a vibrar fortemente. Isso é mostrado no
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diagrama, ao lado direito, pelo reaparecimento dos raios em redor da unidade mental.

A teia-de-vida comeca a desdobrar-se outra vez, e a unidade mental em vibracao,
agindo como um magneto, atrai ao redor de si a matéria mental com poderes vibratdrios
parecidos, ou concordantes com os seus.

Os devas do Segundo Reino Elemental trazem a matéria para dentro do alcance da
unidade mental e, nos estdgios iniciais da evolucao, também modelam essa matéria como
uma nuvem amorfa em torno da unidade permanente. Porém, conforme a evolucdo
continua, o proprio Ego exerce uma influéncia sempre crescente sobre a modelagdao da
matéria. Essa nuvem de matéria - que ainda nao é, naturalmente, um veiculo propriamente
dito - é indicada no diagrama por uma linha pontilhada.

Quando o corpo mental se encontra parcialmente formado, o frémito de vida vindo do
Ego vitaliza o atomo astral permanente, e se efetua um processo semelhante: uma nuvem
de matéria astral é atraida em torno do atomo permanente astral.

Na sua descida para a encarnagao, vemos que o Ego ndo recebe corpos mental e astral
ja feitos; ao invés disso, recebe material com o qual eles serdao construidos, no curso da
vida que se vai seguir. Ademais, a matéria que ele recebe é capaz de fornecer-lhe corpos
astral e mental, exatamente do mesmo tipo daqueles que tinha ao fim de suas ultimas
vidas mental e astral, respectivamente.

O método pelo qual o Ego obtém um novo corpo etérico, no qual, como num molde, o
novo corpo fisico é construido, foi amplamente descrito em O Duplo Etérico, e ndao ha
necessidade de ser repetido aqui. Podemos acrescentar, contudo, que durante a vida
antenatal se forma o prolongamento de Sutratma que consiste num fio simples tecido em
teia, uma bruxuleante teia de inconcebivel finura e delicada beleza, feita de diminutas
malhas que fazem lembrar um casulo do bicho-da-seda.

Dentro das malhas dessa teia as particulas mais asperas dos corpos sao reunidas.
Assim, se os corpos forem vistos através da visao budica, desaparecem todos e, em seus
lugares, é vista uma teia de vida, como é chamada, que mantém e vivifica todos os corpos.

Durante a vida antenatal, o fio cresce a partir do atomo fisico permanente e se irradia
para todas as direcdes; o crescimento continua até que o corpo fisico esteja completo.
Durante a vida fisica, o prana, ou vitalidade, corre ao longo dessas irradiacdes e malhas.

Parece que habitualmente é a presenca do atomo permanente que torna possivel a
fertilizacao do dvulo, no qual o novo corpo vai crescer. Apesar disso, quando uma crianca
nasce morta, ndao houve Ego algum, geralmente, por tras dela (pensa-se, portanto, que nao
houve dtomo permanente), e, como é natural, ndo houve elemento etérico (veja O Corpo
Etérico, p. 67). Embora existam vastas hostes de Egos procurando encarnagao, muitos deles
ainda estao em estdgio tao inicial que quase qualquer localizagdo comum seria igualmente
adequada para eles, mas mesmo assim, as vezes, ndao ha Ego disponivel para aproveitar-se
de uma oportunidade particular. Nesse caso, embora o corpo possa ser formado até certo
ponto, pelo pensamento da mae, ainda assim nao ha Ego, e ele jamais vivera realmente.

O Ego comum, naturalmente, ndao esta em posicao de escolher um corpo para si
proprio. O local de seu nascimento é quase sempre determinado pela acdo combinada de
trés forcas, que sao: primeira, a lei de evolugao, que leva um Ego a nascer sob condigdes
que lhe deem oportunidade de desenvolver exatamente as qualidades de que ele mais
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necessita; segunda, a lei do carma. O Ego pode nao ter merecido a melhor das
oportunidades e, assim, tem de receber a segunda ou terceira entre as melhores. Pode
nem mesmo ter merecido qualquer grande oportunidade e, portanto, uma vida tumultuosa
e de pouco progresso pode ser o seu destino. Voltaremos, mais tarde, a essa questao do
carma de um Ego; terceira, a forca de alguns lagos pessoais de amor ou de édio, que o Ego
pode ter previamente formado. As vezes, um homem pode ser atraido para uma posicdo
qgue s6 mereceu por causa de um forte amor pessoal, que sentiu por alguém superior a ele
em evolugao.

O homem mais avanc¢ado, ja no Caminho, pode exercer certa escolha quanto aos pais
e a familia em que vai nascer. Mas, um homem assim, seria o primeiro a afastar
inteiramente qualquer desejo pessoal nesse assunto e a entregar-se de todo nas maos da
lei eterna, confiante em que, qualquer que fosse o resultado, isso seria muito melhor para
ele do que qualquer selecao que fizesse para si proprio.

Pais ndo podem escolher o Ego que habitara o corpo que dardo a luz mas, vivendo de
forma a oferecer rara oportunidade de progresso a um Ego avancado, podem tornar tal
coisa muitissimo provavel, levando esse Ego a vir ter com eles.

Vimos que descendo para uma nova encarnagao, o Ego deve tomar a carga do seu
passado, muita da qual ficou depositada como tendéncia vibratéria em seus atomos
permanentes. Esses germes, ou sementes, sao conhecidos pelos budistas como skandhas,
palavra conveniente que nao parecer ter equivalente exato em outras linguas. Consistem
em qualidades materiais, sensacoes, ideias abstratas, tendéncias e poderes mentais; o puro
aroma de tudo isso foi incluido no corpo causal, e o restante se conservou depositado,
como dissemos, nos atomos permanentes da unidade mental.

H. P. Blavatsky, em sua linguagem vivida, poderosa e inimitavel, da a seguinte
descricao do Ego que vem a reencarnacao e encontra os seus skandhas: "O Carma, com sua
arma de skandhas, espera no limiar do devacan, assim que o Ego torna a emergir para
assumir um novo nascimento. E entdo que o futuro destino do Ego, agora repousado,
estremece na balanca da justa retribuicdo, pois que agora, mais uma vez, tomba sob a
influéncia da ativa lei do carma. E nesse renascimento, selecionado e preparado por essa
misteriosa, inexoravel, infalivel LEl, mas também na equidade e sabedoria de seus decretos,
gue as culpas da vida anterior do Ego sao punidas. Porém, isso ndao acontece num inferno
imaginario, povoado de chamas teatrais e demonios ridiculos de caudas e chifres, mas
mesmo nesta terra, plano e regidao de seus pecados, onde tera de reparar todos os maus
pensamentos e acdes. Conforme semeou, colhera. A reencarnacao reunira em torno dele
todos os outros Egos que sofreram, direta ou indiretamente, em suas maos, ou mesmo
através de uma inconsciente cooperacao da personalidade passada. Serao levados por
Némesis para o caminho do novo homem, escondendo o velho, o eterno Ego... A nova
'personalidade' ndo é melhor do que uma roupa nova com suas caracteristicas especificas
de cor, forma e qualidade, mas o homem verdadeiro que a usa € o mesmo culpado que foi
o antigo". (Chave da Teosofia, pp.141-2.)

E a lei do carma que orienta o homem, infalivelmente, em direcdo da raca e da nacgdo
onde ira encontrar as caracteristicas gerais que produzirdo um corpo, e oferecerdao o
ambiente social apropriado para a manifestacao do carater geral, construido pelo Ego em
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vidas anteriores, e para a colheita da safra que semeou.

O carma traca, assim, uma linha que forma o caminho do Ego para a nova encarnacao,
sendo esse carma a reunido de causas postas em acao pelo proprio Ego.

Considerando esse movimento de forgas carmicas, contudo, ha um fator ao qual deve
ser dado o devido peso, isto é, a pronta aceitacdo do Ego, em sua visdo esclarecida, das
condicdes de sua personalidade, muito diferente daquelas que a personalidade poderia
escolher para si mesma. A escola da experiéncia nem sempre é agradavel, e, para o
limitado conhecimento da personalidade, muitas das experiéncias terrenas parecem
desnecessariamente dolorosas, injustas e inuteis. Mas o Ego, antes de mergulhar no "olvido
do corpo", vé as causas que resultaram nas condi¢des da encarnacdo na qual vai entrar, e
as oportunidades que lhe serdo oferecidas para o progresso. Dai é facil ver quao levemente
pesarao na balanca todas as magoas e dores e como parecerdao banais, aquela visao aguda
e de longo alcance, as alegrias e tristezas terrenas.

O que é, afinal, cada vida, a ndo ser um passo no "Perpétuo progresso para cada Ego
encarnado, ou alma divina, numa evolucao que vai do exterior para o interior, do material
para o espiritual, chegando ao fim de cada estagio em absoluta unidade com o Principio
Divino? Ir de forca em forca, da beleza e perfeicao de um plano para a beleza e perfeicao
maiores de outro plano, com nova gléria, maiores conhecimentos e poderes em cada ciclo,
tal é o destino do Ego". (Chave da Teosofia, p. 155.)

E, como escreve a Dra. Besant, "com um tal destino, que vale o sofrimento passageiro
de um momento, ou mesmo a angustia de uma vida melancélica?"

Continuando em nosso breve exame da questao do carma de um Ego, é possivel ver a
grande massa de carma acumulado - conhecida como sanchita ou carma empilhado -
pairando sobre o Ego. Habitualmente essa visao nao é agradavel, porque, pela natureza das
coisas, contém mais mal do que bem. A razdao é a seguinte: nos estagios iniciais do seu
desenvolvimento, a maioria dos homens, devido a ignorancia, fez muita coisa que nao
devia ter feito e, consequentemente, arranjou para si, como resultado fisico, uma boa
quantidade de sofrimento no plano fisico. O homem médio civilizado, por outro lado, esta
tentando antes fazer o bem do que o mal; portanto, no todo, deve estar reunindo mais
carma bom do que mau. Mas de forma alguma todo o bom carma acumulado vai para
aquela massa, por isso temos a impressao de que ali existe a preponderancia do mal sobre
o bem.

Isso também necessita explicacdo um pouco maior. O resultado natural dos bons
pensamentos, ou boas ac¢des, € o de melhorar o proprio homem, de melhorar a qualidade
de seus veiculos, pondo em relevo nele qualidades de coragem, afetividade, devogao etc.
Esses efeitos revelam-se no préoprio homem e em seus veiculos, mas ndo na massa de carma
empilhado que estd a sua espera.

Se, contudo, ele realiza uma boa a¢ao, com o pensamento de recompensa em sua
mente, entao o bom carma por essa agao vira ter com ele e sera depositado, até a ocasidao
em que possa ser apresentado e materializado em atividade.

Esse bom carma liga o homem, naturalmente, a terra, com tanta eficacia quanto o
mau carma. Consequentemente, o homem que esta objetivando o progresso real, aprende
a realizar todas as suas ac¢des inteiramente sem pensar no Eu ou no resultado de suas
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acoes. Isso nao quer dizer que possa evitar o resultado de suas a¢des, sejam elas boas ou
mas; mas pode modificar o tipo de resultado. Se se esquecer inteiramente de si préprio e
realizar boas acOes levado pela bondade de seu coracao, entdao toda a forca do resultado é
empregada na construcao de seu proprio carater, e nada daquilo permanece para liga-lo a
planos inferiores. O fato é que em cada caso o homem recebe o que deseja; nas palavras de
Cristo: "Em verdade vos digo: eles ja tém sua recompensa".

Um Ego pode, as vezes, escolher se vai tomar certo carma na vida presente, embora
com frequéncia a consciéncia cerebral ndao possa saber nada sobre a escolha. As prdprias
circunstancias adversas, das quais um homem se queixa, podem ser exatamente o que ele
deliberadamente escolheu para si, a fim de favorecer sua evolucao.

O discipulo de um Mestre pode, muitas vezes, dominar e amplamente modificar seu
carma, pondo em movimento novas for¢cas em muitas dire¢cdes, o que, como é natural,
modifica a acao das anteriores.

Todos nds temos maior ou menor carma mau atras de nds e, enquanto ndo o
esgotarmos ele sera um continuo estorvo em nosso trabalho superior.

Por isso, um dos primeiros passos na direcao de um sério progresso é esgotar esse
mau carma que permanece conosco. Com isso, os Agentes do Carma nos dao a
oportunidade de pagarmos um pouco mais da nossa divida, a fim de que o caminho possa
ficar desimpedido para nosso trabalho futuro. Isso, naturalmente, pode, e amiude
acontece, envolver um consideravel aumento de sofrimento em varios sentidos.

A porcdo de carma escolhida para ser esgotada numa vida em particular é conhecida
como "madura", ou carma prarabda, Com isso em vista, os corpos mental, astral e fisico
sao construidos para uma determinada duracao de vida. Essa é uma das razdes pelas quais
o suicidio é um erro tdo grave, pois constitui uma recusa direta em esgotar o carma
selecionado para uma encarnagcao em particular, e apenas adia o sofrimento, gerando
ainda um carma de natureza desagradavel.

Outra razao contra o suicidio esta no fato de cada encarnacgao custar ao Ego bastante
disturbio, como também pelo cansativo periodo da primeira juventude, durante o qual ele
vai, e com muito esforco, ganhando algum controle sobre seus novos veiculos. E ébvio,
portanto, ser seu dever e seu interesse obter o maximo de seus veiculos e preserva-los tao
cuidadosamente quanto possivel. Nao deve, com certeza, de forma alguma cedé-los, até
que a Grande Lei o leve a fazer isso, exceto por ordem de algum dever superior e
dominante vindo do exterior, tal como o dever do soldado para com a sua patria.

A selecao do carma "maduro" para uma encarnacao em particular é, naturalmente,
um processo muitissimo complicado. Esse carma tem de ser congruente para ser esgotado
numa época particular do mundo, numa familia e num ambiente especiais de pessoas e
circunstancias.

Sendo a vontade do homem livre, pode acontecer que o carma selecionado para ele,
para determinada vida, seja esgotado mais cedo do que os Administradores do carma
esperavam, se assim podemos dizer. Em tal caso, Eles lhe dao mais, o que explica a
declaracao, que de outra maneira seria desconcertante: "O Senhor castiga aqueles que
ama".

O carma prarabda de um individuo divide-se em duas partes. A que se expressa no
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corpo fisico é feita pelos Devarajas no ele mental que constrdi o corpo, tal como ficou
descrito em O Duplo Etérico, cap. XV.

O outro bloco, muito maior, que deve indicar o destino durante a vida, a boa ou ma
fortuna que lhe vir3, é feito em outra forma-pensamento que nao desce. Pairando sobre o
embrido ela permanece no plano mental. Desse nivel ela se ocupa do homem e usa ou
elabora oportunidades para se descarregar por sec¢des, enviando para baixo a partir de si
propria um lampejo, como reldampago para ferir ou um dedo para tocar, algo que chega até
o plano fisico, as vezes uma espécie de extensdao que alcanga apenas o plano astral e, as
vezes, 0 que podemos chamar um lampejo horizontal, ou dedo, sobre o plano mental.

Essa forma-pensamento continua se descarregando até ficar bem vazia e, entao,
retorna a matéria do plano. O homem pode, naturalmente, modificar a acdo dela através do
novo carma que esta constantemente fabricando. O homem comum mal tem,
habitualmente, vontade bastante para criar quaisquer causas novas e fortes, e assim o
elemental se esvazia de seu conteddo de acordo com o que pode ser descrito como seu
programa original, aproveitando periodos astrolégicos convenientes e circunstancias
circundantes, o que torna seu trabalho mais facil e mais eficaz. Assim, o hordscopo de um
homem pode funcionar com considerdvel exatidao.

Entretanto, se o homem for suficientemente desenvolvido para ter uma vontade forte,
a acao do elemental tende a ser muito modificada e a vida nao seguira, de modo algum, as
linhas que foram tracadas pelo hordscopo.

As vezes as modificacdes introduzidas s3o tais que o ele mental n3o consegue
descarregar-se inteiramente antes da morte do homem. Nesse caso, o que quer que reste é
novamente absorvido pela grande massa de sanchita, ou carma acumulado, e dessa massa
outro elemental, mais ou menos semelhante, é feito, pronto para a proxima vida fisica.

O tempo e lugar do nascimento fisico sdao determinados pelo "temperamento", as
vezes chamados "cor" ou "tonica" da pessoa, isso também sendo determinado, até certo
ponto, pelo atomo permanente. O corpo fisico deve nascer no mundo, numa ocasidao em
que as influéncias planetdrias sejam adequadas ao "temperamento"; por isso ele nasce
"sob" sua "Estrela" astroldgica. Nao é preciso dizer que nao é a Estrela que impde o
temperamento, mas o temperamento que fixa a época do nascimento sob a Estrela. Dai
surge a correspondéncia entre Estrelas e caracteres, e a utilidade, para fins educacionais,
de um hordscopo habilmente feito, como guia para o temperamento pessoal da crianga.

Parece provavel que, na maioria dos casos, o tempo exato e a forma de morte de um
homem nao sdao decididos antes de seu nascimento. Os astrélogos muitas vezes afirmam
que ndao podem vaticinar a morte de um individuo, embora possam calcular que, em
determinado tempo, as influéncias maléficas serdao fortes, de forma que entao o homem
pode morrer. Se, contudo, ele ndo morre nessa ocasiao, sua vida continua até certa época,
qguando os aspectos maléficos de novo o ameacgarem, e assim por diante.

E provével que essas incertezas representem pontos, que s3o deixados abertos para
decisOes posteriores, dependendo, amplamente, das modificagdes introduzidas pela acao
do homem durante sua vida, e pelo que faz de suas oportunidades.

Seja como for, devemos evitar o erro de dar demasiada importancia a época e a forma
da morte. Podemos ter certeza de que Aqueles que estdao encarregados de tais assuntos
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possuem uma apreciacao muito mais verdadeira dos valores relativos, e consideram o
progresso do Ego em questdao como assunto da maior importancia.

Embora estejamos tratando do assunto da morte, podemos mencionar que a objecao
fundamental contra o matar esta no fato desse gesto interferir no curso da evolugao. Matar
um homem é priva-lo da oportunidade de evolucao que, de outra maneira, ele teria tido
em seu corpo. Esse homem tera, naturalmente, outra oportunidade em outro corpo, mas
foi retardado e mais trabalho foi dado aos agentes do carma para encontrar novo lugar
para a sua evolugao.

E obviamente, muito mais sério matar um homem do que matar um animal, porque o
homem tem de desenvolver uma personalidade inteiramente nova, enquanto o animal
volta a Alma-Grupal, da qual outra encarnacao é relativamente assunto facil, mas mesmo
essa menor quantidade de carma nao deveria ser gerada inutil ou impensadamente.

Para um Ego adiantado, todos os estagios iniciais da infancia sao excessivamente
cansativos. As vezes, uma pessoa realmente avancada evita tudo isso, pedindo a outra que
Ihe dé um corpo adulto, sacrificio que qualquer de seus discipulos estaria sempre disposto
a fazer por ela.

Esse método, contudo, tem seus inconvenientes também. Todo corpo possui suas
pequenas peculiaridades e habitos, que ndo podem ser prontamente modificados, de
forma que até certo ponto pode ser um desajuste para outro Ego. No caso sob
consideracao, o homem teria conservado seus velhos corpos astral e mental, que sao,
naturalmente, contrapartes de seu corpo fisico anterior. Adapta-los ao novo corpo fisico,
desenvolvido por outra pessoa pode, como é dbvio, apresentar-se como um negdcio muito
dificil. Ainda mais, se o novo corpo fisico for o de um bebé, essa adaptacdo pode ser feita
gradualmente; mas, se se trata de um corpo adulto, ela tem de ser feita imediatamente, o
gue significaria uma quantidade de esforco decididamente desagradavel.

Em O Duplo Etérico ficou explicado como o novo corpo fisico €, aos poucos, construido
no molde para ele fornecido pelo duplo etérico, sendo este construido antes para o Ego
que vai vir, através de um elemental, que é uma reunidao de formas-pensamentos dos
guatro Devarajas.

Esse elemental encarrega-se do corpo desde o principio; mas, algum tempo antes que
0 nascimento se dé, o Ego também vem a ter contato com sua futura habitacdo e, dessa
ocasido em diante, as duas forcas estardo trabalhando lado a lado. As vezes, as
caracteristicas que o elemental é dirigido para impor, sdo poucas em numero;
consequentemente, ele pode se retirar numa idade comparativamente precoce e deixar o
Ego com o completo controle do corpo. Em outros casos, quando a limitacao é de tal
carater que muito tempo se faz necessario para seu desenvolvimento, ele pode reter sua
posicao até que o corpo alcance os sete anos de idade.

Na maioria dos casos, contudo, o trabalho real feito pelo Ego sobre seus novos
veiculos, até o ponto em que o elemental se retira, é insignificante. Esta, é certo, em
conexao com o corpo, mas geralmente lhe da pouca atencgao, preferindo esperar até que
esse corpo tenha alcangado o estagio em que sera mais responsivo aos seus esforgos.

Durante o periodo embridnico, enquanto o corpo fisico estd sendo construido com a
substancia da mae, o Ego paira sobre ela, mas pouco pode fazer quanto a formacdo do
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corpo. O embrido é inconsciente de seu futuro; é levemente consciente apenas do fluxo da
vida materna, sentindo as esperancas, receios, pensamentos e desejos da mae, Nada que
venha do Ego pode afeta-lo, salvo uma fraca influéncia que vem através do atomo fisico
permanente, e, porque nao pode lhe responder, ndo compartilha dos pensamentos de
amplo alcance, das emocgdes e aspiracdes do Ego, tal como sao expressas por ele em seu
corpo causal.

Durante os anos em que o Ego vai lentamente chegando ao contato integral com seus
novos veiculos, vai levando, em seu préprio plano, sua vida mais ampla e mais rica. Seu
contato com o novo corpo fisico é manifestado com o crescimento da consciéncia cerebral.

Os Egos diferem grandemente no interesse que demonstram pelos seus veiculos
fisicos. Alguns pairam sobre eles, ansiosamente, desde o principio e se preocupam
muitissimo, enquanto outros se mostram quase que inteiramente indiferentes a tudo que
se refere ao assunto.

O caso de um Adepto é muito diferente. Como nao ha carma mau para ser esgotado,
nao ha elemental artificial a trabalhar e o proprio Ego é o Unico a cuidar do
desenvolvimento do corpo, desde o inicio, limitado apenas pela hereditariedade.

Isso propicia a produgdao de um instrumento muito mais refinado e delicado; mas
também envolve mais perturbacdao para o Ego, e exige, durante alguns anos, quantidade
consideravel de seu tempo e energia. Consequentemente, por isso e sem duvida também
por outras razdes, o Adepto ndao deseja repetir o processo com maior frequéncia do que a
gue se faz estritamente necessaria e faz, portanto, com que seu corpo fisico dure tanto
quanto possivel.

Enquanto nossos corpos ficam velhos e morrem, por varias razdes, seja por fraqueza
herdada, doenca, acidente, abusos, aflicdes e excesso de trabalho, no caso de um Adepto
nenhuma dessas causas esta presente, embora devamos, como é natural, recordar que Seu
corpo é feito para o trabalho e é capaz de uma resisténcia muitissimo além da do homem
comum.

No caso do homem comum, parece haver pequena continuidade de aparéncia pessoal
vida apds vida, embora casos de forte semelhanca tenham sido encontrados. Ja que o
corpo fisico é, até certo ponto, uma expressao do Ego e o Ego permanece o mesmo, deve
haver alguns casos em que ele se expressa em formas similares. Contudo, como regra, as
caracteristicas raciais, familiares e outras superam essa tendéncia.

Quando um individuo esta tdo adiantado que a personalidade e o ego se unificam, a
personalidade tende a receber a impressdao das caracteristicas da forma glorificada no
corpo causal, a qual, como se pressupde, é relativamente permanente.

Quando o homem é um Adepto, todo o seu carma estd esgotado, e o corpo fisico é a
representacdao mais aproximada possivel dessa forma glorificada. Portanto, os Mestres
permanecerao reconheciveis através de numerosas reencarnagdes, e assim nao se esperara
ver muita diferenca em seus corpos, mesmo quando pertencerem a outra raga.

Protétipos do que os corpos serdao na Sétima Raca foram vistos e sao descritos como
de uma beleza transcendental.

Com frequéncia se enfatiza o periodo de sete anos, em relacao a descida do Ego para
tomar posse de seu corpo fisico. H4 uma razao fisica para isso. No embridao humano ha
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certa série de células que, ao contrario do que acontece com as demais, nao passam pelo
processo de subdivisdo. Essa série de células trabalha para subir até a parte superior do
embrido, mas nao se subdivide. Quando a crianca nasce elas ainda estdo separadas, e se
conservam separadas por um consideravel periodo do tempo pds-natal. Contudo, ocorrem
mudancas dentro das células e elas enviam ramificacdes. Essas ramificacdes, depois de
algum tempo, encontram-se; as paredes divisoras sao absorvidas, de forma que as células
se tornam inteiramente intercomunicantes. Dessa forma, constréi-se um canal. O processo
dura uns sete anos até que uma rede satisfatoria seja formada, tornando-se
posteriormente cada vez mais complicada.

Os fisiélogos e os psicdlogos assinalam que enquanto essa rede complicada nao for
feita a crianca ndao pode raciocinar muito e nao lhe deviam dar qualquer processo mental
de raciocinio complicado, pois isso lhe causa grande tensao. A ciéncia materialista afirma
que, com o crescimento dessa rede, cresce o poder de raciocinio. O ocultista explicaria o
fendmeno dizendo que, aperfeicoado o mecanismo fisico, o poder de raciocinio, que ja
existe na crianga, pode se manifestar. O Ego tem de esperar até que o cérebro esteja
pronto para que se dé o contato ultimo e ele possa penetra-lo.

Foi dito acima que durante a descida do Ego para o renascimento, sdao atraidos, em
torno dos atomos permanentes, materiais para a construgdao dos novos corpos astral e
mental. Se a crianca for deixada inteiramente a si prdopria, a acdo automatica do atomo
astral permanente tendera a produzir para ela um corpo astral semelhante ao que teve em
sua vida anterior. Nao ha, portanto, razao alguma para que todo esse material seja usado,
e, se a crianca for sensatamente tratada e racionalmente orientada, sera encorajada a
desenvolver ao maximo todos os germes do bem que trouxe de sua vida anterior, ao passo
gue os germes do mal passardao a inatividade. Se isso for feito, esses germes irao
gradualmente se atrofiando e se desligardo dela. O Ego desdobrara dentro de si mesmo as
virtudes opostas e entao estara livre, por todas as suas vidas futuras, das mas qualidades
gue esses germes indicavam.

Pais e professores podem ajuda-lo quanto a essa desejada realizacdao, nao tanto
através de fatos definidos que l|he transmitam como ensinamento, como pelo
encorajamento que lhe deem, pelo tratamento racional e bondoso uniformemente
dispensado e, acima de tudo, pela afeicao que generosamente lhe dispensam.

Em O Corpo Astral e O Corpo Mental, nos capitulos sobre Renascimento, ja pusemos
grande énfase nos imensos servigos que podem - e devem - ser oferecidos a um Ego por
aqueles que sao responsaveis pela sua educacao e treinamento, de forma que a repeticao
se torna desnecessaria. Podemos, entretanto, acrescentar que aquele que, ao invés de
despertar amor e boas qualidades na crianga sob sua responsabilidade, estimula nelas as
mas qualidades, tais como medo, falsidade e outras coisas assim, estd embaracando o
progresso do Ego respectivo, causando-lhe grave mal. Mal uso de tal oportunidade envolve
uma queda terrivel para o homem. Em alguns casos, por exemplo, a crueldade dessa
natureza resultard, talvez, em loucura, histeria ou neurastenia. Em outros casos, resulta em
descida pela escala social como verdadeiro cataclisma, tal como um bramane renascendo
como paria, resultado de crueldade para com criancas.

Pelo mesmo principio, um homem que, tendo fortuna e poder, usa sua posi¢cao para
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oprimir seus empregados, gera mau carma. O Unico aspecto do assunto, que se relaciona
com os agentes do carma, é que o homem em tal posicdo tem em suas maos uma
oportunidade de exercer util influéncia na vida de muitas pessoas. Aquele que deixa de
usar essa oportunidade, ou dela abusa, expde-se propositalmente a perigos.
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CAPITULO XXIV
OEGOEA REENCARNACAO

Vamos agora tratar mais especificamente da atitude que o Ego assume em sua
encarnagao na personalidade.

J4 que o método estabelecido para a evolucao das qualidades latentes do Ego usa
meios de impacto exterior, vé-se, claramente, que ele deve descer o bastante para receber
esses impactos que o afetam. O método para chegar a esse resultado é, como sabemos, o
da reencarnacgao. O Ego coloca parte de si proprio nos planos inferiores para a obtenc¢ao de
experiéncias que ali pode ganhar, e entao, retomando de novo para dentro de si mesmo,
leva consigo os resultados do seu trabalho.

Nao se deve pensar, contudo, que o Ego faga qualquer movimento no espacgo. O que
acontece é o enfoque de sua consciéncia num plano inferior, para obter expressao através
de uma variedade mais densa de matéria.

Essa cessdo de uma parte de si mesmo para a encarnagao tem sido comparada,
muitas vezes, com um investimento. O Ego espera, se tudo for bem, reclamar nao s6 a
parte de seu capital investida, mas também uma consideravel quantidade de juros, e
habitualmente consegue isso. Porém, como acontece com outros investimentos, ha
ocasionalmente perda ao invés de ganho, porque é possivel que um pouco daquilo que ele
cede se torne envolvido com a matéria inferior, de tal modo que se torne impossivel
recupera-lo inteiramente. Desse "investimento", como aspecto da reencarnacao, tratare-
mos detalhadamente em nosso préximo capitulo.

A esta altura o estudante ja deve ter compreendido que cada estagio da descida do
Ego para a encarnacao significa que se submete a limitacdao. Consequentemente, nenhuma
expressao do Ego sobre qualquer dos planos inferiores pode jamais ser expressao perfeita.
Sera, simplesmente, uma indicacdo das suas qualidades, tal como uma pintura é a
representacao, numa superficie em duas dimensdes, de uma cena tridimensional.
Exatamente da mesma maneira a verdadeira qualidade que possa haver no Ego nao se
pode expressar em matéria de nenhum dos planos inferiores. As vibragdes da matéria
inferior sao totalmente frouxas e apaticas para representa-lo. A corda ndo é
suficientemente retesada para responder a nota que soa |a de cima. Pode, contudo, ser
afinada para corresponder em uma oitava abaixo, como a voz de um homem cantando em
unissono com um menino, expressando o mesmo som, tao aproximadamente quanto o
permita a capacidade de um organismo inferior.

Nao é possivel, em linguagem fisica, expressar exatamente esse assunto da descida do
Ego mas, até que sejamos capazes de erguer nossa consciéncia aqueles niveis e ver
exatamente o que acontece, a melhor impressao que podemos ter disso é, talvez, a ideia
do Ego colocando uma parte de si mesmo, como uma lingua de fogo, em planos de matéria
mais densa do que a do seu.

O Ego, pertencendo como pertence a um plano superior, € uma coisa muito maior e

mais importante do que possa ser qualquer manifestacdao sua. Sua relacdo com a sua
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personalidade é a de uma dimensao com outra - a do quadrado com uma linha, ou a de um
cubo com um quadrado. Nimero algum de quadrados poderia jamais fazer um cubo,
porque o quadrado tem apenas duas dimensdes, enquanto o cubo tem trés. Assim, nimero
algum de expressdes sobre qualquer plano inferior pode jamais esgotar a amplitude do
Ego. Mesmo que ele pudesse assumir mil personalidades, ainda assim isso nao seria
suficiente para expressar tudo quanto ele é. O maximo que podemos esperar é que a
personalidade nao contenha coisa alguma que nao seja desejada pelo Ego - que a
personalidade expresse do Ego tanto quanto pode ser expresso neste mundo inferior.

Embora o Ego possa ter apenas um corpo fisico, porque essa é a lei, tem poder para
animar qualquer numero de formas-pensamentos construidas por seus amigos, e muito lhe
agrada ter essas oportunidades adicionais de se manifestar, pois lhe é possivel, através
dessas formas-pensamentos, desenvolver qualidades em si préprio.

Tal como na consciéncia fisica um homem pode estar simultaneamente consciente de
muitos contatos fisicos, bem como de emocdes e de pensamentos, sem se sentir
confundido, o Ego pode estar simultaneamente consciente e ativo através de sua
personalidade e também através de qualquer nimero de formas-pensamentos que seus
amigos lhe dirijam.

O homem sensato reconhece, assim, que o verdadeiro homem é o Ego, nao a
personalidade ou o corpo fisico, e vé que sé a vida do Ego é realidade naquele momento, e
gue tudo quanto se relaciona com o corpo deve ser, sem hesitacao, subordinado a esses
interesses superiores. Reconhece que esta vida terrena |lhe foi dada com o propdsito de
progresso, e que o progresso € coisa importante. O propdsito real da sua vida é a expansao
de seus poderes como Ego é o desenvolvimento de seu carater. Reconhece que seu
desenvolvimento esta em suas proprias maos, e quanto mais depressa se aperfeicoar mais
feliz e mais util sera.

Ademais, bem depressa aprende pela experiéncia que nada pode ser realmente bom
para ele, como Ego, ou para quem quer que seja, se nao for bom para todos. No devido
tempo ele aprende, assim, a se esquecer totalmente de si mesmo, e a pedir apenas o que é
bom para a humanidade como um todo.

O desenvolvimento do Ego é, assim, o objetivo de todo o processo de descida para a
matéria. O Ego assume véus de matéria precisamente porque através deles pode receber
vibragOes as quais responde, e assim suas faculdades latentes podem ser expandidas.

O objetivo do ego ao descer estd em poder tornar-se mais definido, a fim de que tudo
gue é vagamente belo em seus sentimentos se cristalize em firme resolucao de atuar.
Todas as suas encarnag¢des formam um processo, por meio do qual ele pode ganhar
precisao e clareza.

Por isso a especializacdo é seu caminho para o progresso. Ele desce para cada raca e
para cada sub-raca a fim de que possa adquirir as qualidades para o aperfeicoamento
daquela sub-raga em que esta trabalhando. O fragmento do Ego que desce é altamente
especializado. Quando uma certa qualidade é desenvolvida, no devido tempo o Ego a
absorve em si, e faz isso muitas e muitas vezes. A personalidade espalha algo de suas
realizacdes sobre o todo, quando ele retorna para o Ego, que assim se torna um pouco
menos vago do que antes.
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Em A Chave da Teosofia, pp. 1834, H. P. Blavatsky descreve o objeto da reencarnacao
em vivida linguagem: "Tentem imaginar um 'Espirito’, um ser celestial, chamemo-lo por
esse nome ou por outro, divino em sua natureza essencial, ainda assim nao puro bastante
para ser um com o TODO, e tendo para obter isso de purificar sua natureza até o ponto de
alcancar a meta. Pode fazer isso passando pela individualidade e pela personalidade, isto é,
espiritual e fisicamente, através de cada experiéncia e sentimento que existem no multiplo
e diferenciado universo. Portanto, depois de ter ganho tal experiéncia nos reinos inferiores,
e tendo ascendido cada vez mais a cada degrau da escada do ser, deve passar através de
todas as experiéncias dos planos humanos. Em sua prépria esséncia ele é Pensamento e,
portanto, chamado em sua pluralidade Manasaputra, 'os Filhos da Mente (universal)'. Esse
'pensamento’ individualizado é o que nés, teosofistas, chamamos o verdadeiro Ego humano,
a entidade pensante aprisionada num estojo de carne e ossos. Ela é, seguramente, uma
entidade espiritual, ndo matéria (isto é, ndo matéria tal como a conhecemos no plano do
universo objetivo), e tais entidades sao os Egos reencarnantes que animam o volume de
matéria animal chamada humanidade, e cujos nomes sao Manasa ou mentes".

O estudante deve observar que a palavra Manasaputra, que significa literalmente
"Filhos da Mente", é usada na citacao acima com um sentido especial. O termo é amplo e
abarca muitos graus de inteligéncia, desde os préprios "Filhos da Chama" até as entidades
que se individualizam na Cadeia Lunar e recebem sua primeira encarnacao humana na
Cadeia Terrena.

Muitos similes e metaforas tém sido empregados, de tempo em tempo, para ilustrar a
relacdo entre o Ego e suas personalidades, ou encarnac¢des. Assim, cada encarnacgao foi
comparada a um dia escolar. Na manha de cada nova vida o Ego recebe novamente as
licoes, no ponto em que as deixou na noite anterior. O tempo que o discipulo gasta para
obter sua qualificacdao é deixado inteiramente ao seu critério e energia. O aluno sensato
percebe que a vida escolar ndo é um fim em si mesma, porém simples preparacao para
uma vida mais ampla e mais gloriosa, no futuro. Coopera inteligentemente com seus
Mestres, e se dd ao maximo de trabalho que lhe seja possivel, a fim de que depressa possa
alcancar a idade de entrar em seu reino como um Ego glorificado.

O mergulho do Ego no mundo fisico, para rapidos trechos de vida mortal, foi
comparado com o mergulho de um passaro no mar em busca de peixe. As personalidades
também se parecem a folhas que nascem numa darvore: elas retiram material do exterior,
transformam-no em substancia util e enviam-na a drvore como seiva da qual ela se nutre.
Entdo as folhas, tendo servido durante a sua estacao, murcham e tombam para serem, no
devido tempo, substituidas por nova brotagao de folhas.

Assim como um mergulhador entra nas profundezas do oceano a fim de procurar uma
pérola, o Ego mergulha nas profundezas do oceano da vida a fim de procurar a pérola da
experiéncia. Sobe novamente para a sua prépria atmosfera, livrando-se do elemento mais
pesado. Portanto, é uma verdade o que se afirma ao dizer que a Alma que escapou da terra
retornou ao seu proprio lugar porque tem o lar na "terra dos Deuses", e na terra esta
exilada e prisioneira.

O Ego pode ser visto como um trabalhador que vai para o campo, labutando sob a
chuva e o sol, no frio e no calor, e retorna ao lar a noite. Mas o trabalhador também é o
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proprietdrio, e todo o resultado de seu trabalho enche seus depdsitos e enriquece seus
armazéns. Cada personalidade é a parte imediatamente efetiva da individualidade,
representando-a no mundo inferior. Nao ha injustica na parte que cabe a personalidade,
porque o Ego semeou o carma no passado e deve colhé-lo. O lavrador que langou a
semente deve fazer a colheita, embora os trajos com que trabalhou como semeador
possam ter-se desgastado durante o intervalo entre a semeadura e a colheita. O que colhe
€ 0 mesmo que semeia e, se semeou poucas sementes ou sementes mal escolhidas, sera
ele que encontrara uma safra pobre quando, na qualidade de colhedor, volte novamente
ao campo.

O Ego tem sido descrito como movendo-se na eternidade como um péndulo entre os
periodos de vida terrena e de vida pdstuma. As horas da vida péstuma, para quem
realmente compreende, sao a Unica realidade. Assim, com muita frequéncia, o Ego
realmente comeca seu ciclo pessoal de vida com a entrada no mundo celestial, e pouca
atencao da a personalidade durante o periodo do recolhimento de material.

Como vimos, no ciclo da encarnacgao, o periodo passado no devacan, que para todos,
menos para os primitivos, € de enorme duracdao comparado aos intervalos passados na
terra, pode ser chamado de estado normal. Uma razao a mais para vé-lo como normal e a
vida terrena como anormal é que no devacan o homem esta muito mais perto da fonte de
sua vida divina.

O Ego pode também ser visto como um ator. Suas numerosas e diferentes
encarnagdes seriam os papéis que o ator representa, Como um ator, o Ego é levado a
representar muitos papéis que, com frequéncia, lhe desagradam; mas, como uma abelha
que colhe mel em todas as flores, o Ego reldne apenas o mel das qualidades morais e da
consciéncia, em cada personalidade terrestre com que se deve revestir, até que, por fim,
possa unir todas essas qualidades em uma e se torne o ser perfeito, as vezes chamado
Dhyan Chohan.

Em A Voz do Siléncio as personalidades sao chamadas "sombras". O candidato a
iniciacdo é assim exortado: "Persevera, como aquele que deve resistir para sempre. Tuas
sombras vivem e se desvanecem. Aquilo que em ti vivera perpetuamente, aquilo que em ti
sabe, porgue isso é conhecimento, ndo é a vida passageira, € o homem que era, que é, que
sera, e para o qual jamais soara a hora".

Assim, através dos tempos, o Ego, o Pensador Imortal, luta pacientemente em seu
trabalho de fazer a ascensao do animal-homem até que ele esteja em condicdes de se fazer
um com o Divino. De cada vida ele pode obter apenas um fragmento para o seu trabalho,
contudo nesse leve melhoramento do modelo ele modelara o préximo homem, trazendo
cada encarnacao algum progresso, embora nos estagios iniciais tal progresso seja quase
imperceptivel. Lentamente é realizada a tarefa de diminuir o animal e aumentar o homem.
Num certo estagio desse progresso as personalidades come¢am a tornar-se translicidas, a
responder as vibracdes do Pensador, e a perceber veladamente que sao algo mais do que
vidas isoladas, que estdao ligadas a alguma coisa permanente e imortal. Podem nao
perceber qual é a sua meta, mas comecam a fremir e estremecer sob o toque do Ego. Dali
por diante o progresso se faz mais rapido; o ritmo do desenvolvimento cresce
imensamente nos ultimos estagios.
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O que ficou dito acima ndo passa de analogias, talvez uteis, mas rudes, porque a
relacdo do Ego com a personalidade é um assunto dificilimo de se expressar. No todo,
talvez a melhor maneira de fazé-lo é dizer que a personalidade é um fragmento do Ego;
minuscula parte que se manifesta sob sérias dificuldades. Quando conhecemos outra
pessoa no plano fisico, estariamos de certa forma mais perto da verdade se disséssemos
qgue conhecemos a milésima parte do homem real: ademais, a parte que vemos é a pior.
Mesmo que nos fosse possivel ver o corpo causal de outro homem, veriamos apenas uma
manifestacao do Ego em seu préprio plano, e estariamos ainda longe de ver o verdadeiro
homem.

Tomando o Ego como o homem real e vendo-o em seu prdprio plano, observamos que
ele é, realmente, um ser glorioso. A Unica maneira pela qual nés, aqui embaixo, podemos
formar uma ideia do que ele realmente é, seria considera-lo como um espléndido anjo.
Mas a expressao deste belo ser sobre o plano fisico pode ficar longe disso tudo; na verdade
deve ser assim, primeiro porque ele é apenas um minusculo fragmento e, em segundo
lugar, porque esta muito entravado pelas suas condicoes.

Se uma pessoa puser um dedo num buraco de parede ou num pequeno tubo de
metal, de forma que nao possa dobrar o dedo, é ébvio que sé pode expressar muito pouco
de si mesmo através daquele dedo. Muito parecido a isso é o destino desse fragmento do
Ego que é trazido para baixo neste corpo denso.

Podemos levar a analogia um pouco mais adiante, supondo que o dedo tenha
muitissima consciéncia de si proprio, de forma que, afastado como esta do resto do corpo,
esqueca, temporariamente, que nao passa de uma parte desse corpo. Esquecendo a
liberdade de uma vida mais ampla, tenta adaptar-se ao buraco, embeleza suas paredes e
torna-o um buraco agradavel, adquirindo dinheiro, propriedade, fama e assim por diante,
sem compreender que comegara a viver apenas quando deixar inteiramente o buraco e
reconhecer que é parte do corpo. Grosseira como €&, a imagem pode ainda assim dar uma
ideia da relacao entre a personalidade e o Ego.

Outras e mais pitorescas analogias sao encontradas em certos mitos antigos. Assim,
Narciso era um jovem de grande beleza que se apaixonou pela propria imagem refletida na
agua, e tao atraido se sentiu que tombou e se afogou, sendo mais tarde transformado
pelos deuses numa flor presa a terra. Isso, naturalmente, refere-se ao Ego olhando para as
aguas do plano astral e do mundo inferior, refletindo-se na personalidade, identificando-se
com aquela personalidade, apaixonando-se por aquela imagem e ficando preso a terra.

Também assim Prosérpina, quando colhia narcisos, foi agarrada e levada pelo Desejo
para o mundo subterraneo. Embora fosse salva do cativeiro completo pelos esforgos de sua
mae, ainda assim teve de passar sua vida dividindo o tempo em duas partes, uma das quais
passava no mundo inferior e outra acima dele, isto é, parte em encarnacdao material e parte
fora dela.

Outro ensinamento do mistério foi feito com o Minotauro, que significava a natureza
inferior do homem - a personalidade que é meio-homem e meio-animal. Ele foi,
finalmente, morto por Teseu, que tipifica o Eu superior, ou a individualidade, aos poucos
crescendo e ganhando forgas, até poder, finalmente, brandir a espada de seu Divino Pai, o
Espirito.
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Guiado através do labirinto da ilusdo, que constitui esses planos inferiores, pelo fio do
conhecimento oculto que |he foi dado por Ariadne, que representa a intuicdo, o Eu
superior pode matar o inferior, e escapar com seguranca da teia da ilusdao. Ainda assim,
permanece para ele o perigo de, desenvolvendo o orgulho intelectual, negligenciar a
intuicdo, como Teseu negligenciou Ariadne, e assim deixar, nessa ocasido, de realizar suas
mais altas possibilidades.

Estd muitissimo claro que a visdo da reencarnacao pode ser obtida, em correta
perspectiva, apenas se a virmos do ponto de vista do Ego. Cada movimento do Ego em
dire¢ao aos planos inferiores € um vasto movimento circular. A visdao limitada da
personalidade pode tomar um pequeno fragmento do arco inferior do circulo e vé-lo como
se fosse uma linha reta, dando pouca e indevida importancia ao seu inicio e ao seu fim,
enquanto a curva real do circulo escapa-lhe inteiramente.

Do ponto de vista do Ego, durante a fase inicial desse pequeno fragmento de
existéncia no plano fisico a que chamamos vida, a for¢a do Ego para o exterior ainda é
forte; no meio dela, nos casos comuns, tal forca se exaure, e principia o grande movimento
para o interior.

Apesar disso, ndao ha modificagdo subita ou violenta porque isso ndao é um angulo, mas
ainda uma parte do mesmo circulo correspondendo, exatamente, ao momento do afélio no
curso de um planeta em torno de sua orbita. Ainda assim, esta ali o verdadeiro ponto de
retorno daquele pequeno ciclo de evolugao embora, para nos, de forma alguma esteja
marcado. No velho esquema hindu de vida, ele foi marcado como o fim da grihastha ou
periodo de "dono de casa" da existéncia terrena do homem.

Nesse antigo sistema, o homem passava os primeiros vinte e um anos de sua vida
educando-se; os proximos vinte e um anos cumprindo seu dever como dono de casa e
chefe de familia. Entao, tendo chegado ao meio da existéncia, abandonava completamente
seus cuidados mundanos, deixava a casa e a propriedade em maos dos filhos, e retirava-se
com sua esposa para uma pequena cabana préxima, onde devotava os seguintes vinte e
cinco anos ao repouso, a conversa espiritual e a meditacdo. Depois disso chegava o estagio
seguinte, o do perfeito isolamento e contemplagao, na selva se ele o quisesse. Em tudo
isso, 0 meio da vida era o ponto certo da volta, e é evidente que se fazia o ponto mais
importante do que o nascimento fisico ou a morte, porque marcava o limite da emanacao
da energia do Ego, a mudanca, por assim dizer, da sua expiragao para a sua inspiragao.

Desse ponto em diante nada mais haveria de existir a ndao ser uma continua
interiorizacdo de toda a forca do homem, e sua atencao deveria ser cada vez mais retirada
das coisas meramente fisicas e concentrada nos planos superiores. Tais consideragdes nao
podem deixar de nos impressionar, pois vemos como as condi¢des da vida europeia sao
imensamente mal-adaptadas ao progresso real.

Nesse arco de evolucao, o ponto em que o homem deixa seu corpo fisico ndao é
especialmente importante; de forma alguma tao importante, pelo menos, como a préxima
modifica¢ao, sua morte no plano astral e seu nascimento no mundo celestial ou, para dizer
de outra maneira, a transferéncia da sua consciéncia da matéria astral para a mental no
curso da continua interiorizagdo mencionada.

Conforme ficou dito no Capitulo Xlll, todo o curso do movimento descendente para a
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matéria é chamado, na India, pravitti marga, literalmente o caminho da busca, da
exteriorizacao; o nivritti marga é o caminho de retorno, de retiro, de renuncia. Esses termos
sdo relativos e podem ser aplicados ao curso inteiro da evolucao do Ego, a uma encarnagao
individual numa personalidade etc.

No pravitti marga, onde se encontra a maioria dos homens, os desejos sao necessarios
e Uteis, por serem os fatores que os induzem a atividade. No nivritti marga os desejos
devem cessar. O que era desejo em pravitti marga, torna-se vontade em nivritti marga; da
mesma maneira, pensamento, alerta, inconstante, mutavel, torna-se razdo; trabalho,
atividade, a¢do inquieta fazem-se, por sua vez, sacrificio, e sua forca vinculadora se rompe.
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CAPITULO XXV
O EGO E SEU "INVESTIMENTO"

Vamos agora estudar o assunto da reencarnag¢ao em relagao ao envio que o Ego faz de
uma personalidade como um "investimento" por ele feito.

Essa analogia do "investimento" ndao é simples maneira de dizer, mas tem seu lado
definido e material. Quando o Ego, em seu corpo causal, toma para si um corpo astral e um
corpo mental, a operacdao envolve verdadeiro entrelagamento da matéria desses tipos
astral e mental inferiores. Esse "emprego" de uma porcao de si proprio é, portanto,
bastante andlogo a um investimento.

Como em todos os investimentos, o Ego espera receber mais do que estd
empregando; ha, contudo, o risco de desapontamento, uma possibilidade de que possa
perder parte do que investe. Na verdade, sob circunstancias excepcionais, pode mesmo
haver perda total que, se ndo o deixa em faléncia completa, deixa-o sem capital disponivel.

Elaborando essa analogia, podemos recordar que o corpo causal consiste em matéria
do primeiro, segundo e terceiro subplanos do plano mental. Em proporgao muitissimo
maior esta a matéria do primeiro plano. Porcao menor pertence ao segundo subplano e
outra, ainda menor, é a do terceiro.

Para a vasta maioria dos homens nao ha, ainda, atividade que va além do mais baixo
desses tipos, e mesmo isso é habitualmente muito parcial. Assim, apenas alguns dos mais
baixos tipos de matéria causal podem descer aos niveis inferiores, e s6 pequena fracao
mesmo dessa parte pode entretecer-se com a matéria astral e mental. Por isso, apenas
pequena porc¢ao do Ego esta em atividade com referéncia a personalidade.

Na verdade, com pessoas ndao-evoluidas, provavelmente ndo mais de uma centésima
parte da matéria do terceiro sub plano é ativa. Nos estudantes de ocultismo, um pouco da
matéria do segundo subplano esta geralmente também ativa. Estudantes mais adiantados
tém uma grande porc¢ao desse subplano em atividade e, no estagio abaixo do Arhat, cerca
da metade do Ego esta vivo.

O Ego, ainda meio-adormecido, tem apenas um fraco e imperfeito controle sobre o
que enviou para baixo. A proporc¢do que o corpo fisico cresce, porém, e seus corpos astral e
mental se desenvolvem, a matéria causal entretecida neles desperta, através das vigorosas
vibracdes que deles recebe. A fracao de uma fracao, que estd inteiramente entretecida, da
vida, vigor e um sentido de individualidade a esses veiculos e eles, por sua vez, reagem
fortemente sobre ela e a despertam para uma vigorosa realizacao da vida.

Essa vigorosa realizagdo da vida, naturalmente, é o que ela necessita; é a razao pela
qual foi projetada. O desejo dessa vigorosa realizagao é que se chama trishna, da qual ja
tratamos em capitulo anterior.

Justamente por ter essa pequena fragdo obtido essas experiéncias, e portanto estar
muito mais acordada do que o resto do Ego, ela pode, com frequéncia ser de tal modo
intensificada que chega a pensar em si prépria como um todo, e esquecer, naguela ocasido,

sua relacdo com o "Pai que esta no céu". Pode, temporariamente, identificar-se com a
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matéria através da qual esta trabalhando, e pode resistir a influéncia daquela outra porg¢ao
que desceu, mas que nao foi entretecida - e que forma o vinculo com a grande massa do
Ego em seu proprio plano.

O Diagrama XXVI pode servir para tornar esse assunto um pouco mais claro. O corpo
causal é ali mostrado sob o tosco desenho de um célice cortado. Aquela porcao do Ego que
estd ativada no terceiro subplano causal divide-se em trés partes, que chamaremos (a), (b)
e (c); (a) € uma parte muito pequena do Ego e permanece em seu plano; (b) é uma
pequena parte de (a), que desce mas permanece entretecida com a matéria dos planos
inferiores; atua como elo entre (a) e (c); por sua vez (c) € uma pequena parte de (b) e esta
inteiramente entretecida com a matéria inferior dos corpos astral e mental.

Podemos pensar em (a) como o corpo do homem; em (b) como seu braco estendido;
em (c) como a mao que agarra ou talvez, antes, como as pontas dos dedos que estao
mergulhados na matéria.

Temos aqui um arranjo delicadamente equilibrado, que pode ser afetado de varias
maneiras. A intencao é que a mao (c) agarre a matéria com a qual esta entretecida e passe
a guia-la com firmeza, sendo dirigida o tempo todo pelo corpo, (a) através do braco (b). Sob
circunstancias favoraveis, forca adicional, e mesmo matéria adicional, podem ser emanadas
do corpo (a) através do braco (b) para a mao (c), de forma que o controle possa tornar-se
cada vez mais perfeito.

A mao (c) pode crescer tanto em tamanho como em forca, e quanto mais fizer isso
melhor, enquanto a comunicacado através do braco (b) seja mantida livremente, e o corpo
(a) retenha o controle, porque o préprio entrelacamento da matéria causal, que constitui a
mao (c), desperta para uma atividade vigorosa e uma exatidao de resposta as finas
tonalidades de vibracdao, que ela ndo poderia obter de nenhuma outra forma. E isso,
qguando transmitido através do braco (c) para o corpo (a) significa o desenvolvimento do
préprio Ego.
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DIAGRAMA XXVI. O Corpo Causal como um Calice.

Infelizmente, o curso dos acontecimentos nem sempre segue o plano ideal de
trabalho indicado acima. Quando o controle do corpo (a) é fraco, acontece, as vezes, que a
mao (c) torna-se de tal modo enredada em matéria inferior que, como dissemos, chega
realmente a identificar-se com aquela matéria inferior, esquece na ocasido seu elevado
estado e pensa em si mesma como se fosse todo o Ego.

Se a matéria for do plano mental inferior, entao teremos um homem completamente

124



materialista. Pode, talvez, ser intensamente intelectual, mas nao espiritual; pode, é quase
certo, ser intolerante para com a espiritualidade e de todo incapaz de compreendé-la ou
aprecia-la. Provavelmente se dira pratico, objetivo, ndo sentimental quando, na realidade,
é duro como a rude moé de um moinho. Por causa dessa dureza, sua vida, do ponto de vista
do Ego, é um fracasso e ele nao esta fazendo nenhum progresso espiritual.

Se, por outro lado, a matéria com a qual esta tao fatalmente entretecido for a astral,
ele serd, no plano fisico, aguele que pensa somente em sua propria satisfacdo, que é
altamente implacavel na busca de algum objetivo que deseje ardentemente alcangar,
homem inteiramente destituido de principios e de um egoismo brutal. Tal homem vive em
suas paixoes, tal como o homem enredado em matéria mental vive em sua mente. Casos
como esse tém sido classificados de "almas perdidas”, embora ndo estejam
irremediavelmente perdidas.

H. P. Blavatsky diz de tais homens: "H3a, contudo, ainda uma esperanga para quem
perdeu sua Alma Superior através de seus vicios, enquanto ainda esta no corpo. Pode ainda
ser redimido e levado a modificar sua natureza material, porque, seja por uma intensa
sensacao de arrependimento, ou por um apelo ansioso ao Ego que fugiu ou, melhor do que
tudo, por um esforgo ativo para corrigir sua forma de agir, ele podera trazer de volta seu
Ego Superior. O fio de ligacdo nao esta de todo rompido". (A Doutrina Secreta, 1, p.527).

Voltando a nossa analogia do investimento, podemos notar que, fazendo esse
investimento, o Ego espera nao sd recuperar a mao (c), mas espera, também, que ela
melhore em qualidade e quantidade. Sua qualidade deve melhorar, porque ela estara
muito mais desperta e capaz de pronta e nitida resposta a uma gama muito mais variada de
vibragdes do que antes. Essa capacidade da mao (c), quando reabsorvida, se comunica,
necessariamente, ao corpo (a) embora, como é natural, a reserva de energia que fez tao
poderosa vaga de energia na mao (c) s6 possa criar uma ondulacdo, quando distribuida
através de toda a substancia do corpo (a).

A esta altura devemos recordar que embora os veiculos possam responder aos maus
pensamentos e emocdes e sua excitacdo sob tais vibracdes possa produzir perturbagdes na
matéria causal entretecida (c); ainda assim é bastante impossivel para (c) reproduzir por si
mesmo essas vibracdes ou comunica-las ao braco (b) ou ao corpo (a), simplesmente porque
a matéria dos trés niveis mentais superiores ja ndao podem vibrar ao ritmo do mais baixo
plano, assim como a corda de um violino, afinada para uma certa nota, ndao pode produzir
nota mais baixa do que aquela.

A mao (c) deve crescer também em quantidade, porque o corpo causal, como todos os
outros veiculos, esta constantemente mudando sua matéria; quando um exercicio especial
é dado a uma certa parte dele, essa parte cresce em tamanho e torna-se mais forte,
precisamente como acontece com um musculo fisico toda vez que é usado.

Cada existéncia terrena é uma oportunidade, cuidadosamente calculada, para um
desenvolvimento em qualidade e quantidade, tal como seja mais necessario ao Ego. Uma
falha no uso dessa oportunidade significa o disturbio e o adiamento de outra encarnagao
semelhante, bem como sofrimentos provavelmente agravados pelo carma adicional
suscitado.

Contra o incremento, que o Ego tem o direito de esperar de cada encarnacgao,
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devemos opor certa quantidade de perda que nos estagios iniciais dificilmente é evitavel.
Para que seja efetivo, o entrelacamento com a matéria inferior deve ser muito intimo, e
sabe-se que quando isso acontece é quase impossivel recuperar todas as particulas,
especialmente no que se refere ao corpo astral.

Quando chega a ocasidao da separacdo do corpo astral, ele é quase sempre uma
sombra e ndo uma simples casca (ver O Corpo Astral, pp. 170-1) que fica no plano astral. E
essa distincao significa, por si mesma, que algo da matéria causal foi perdido. Exceto no
caso de uma vida desusadamente ma, contudo, essa quantidade sera muito menor do que
a que foi ganha pelo crescimento, de forma que no todo havera um proveito na transacao.

O Diagrama XXVII-A ilustra esse caso, que pode ser visto como um estado normal dos
acontecimentos.
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DIAGRAMA XXVII. O Ego e seu Investimento (I).

O estudante nao deve deixar que a analogia do braco e da mao o leve a pensar,
erradamente, que o braco (b) e a mao (c) sejam apandgios permanentes do Ego. Durante o
periodo de vida eles podem, certamente, ser considerados como separados, mas ao fim de
cada periodo de vida retornam ao corpo (a) e o resultado da experiéncia é distribuido, por
assim dizer, através de toda a massa da substancia. Quando, portanto, vem a ocasidao em
que o Ego deve novamente levar uma parte de si proprio para a encarnagao, ele nao
estende, nem pode estender, o antigo braco (b) e a antiga mao (c), porque foram
absorvidos e passaram a fazer parte dele, tal como uma taca de dgua despejada num balde
passa a ser parte da agua do balde e nao pode ser separada.

Qualguer matéria colorante - simbolizando as qualidades desenvolvidas pela
experiéncia - que estava presente na taca é distribuida, embora em tonalidade mais palida,
por todo o balde de dgua. O plano, portanto, é exatamente paralelo ao que ja foi estudado
no caso das almas-grupais, exceto o fato de uma Alma-Grupal poder estender muitos
tentaculos simultaneamente, enquanto o Ego estende apenas um de cada vez. Em cada
encarnagao, portanto, a personalidade é, obviamente, muito diferente da precedente
embora, como é natural, o Ego que estd por tras dela seja o mesmo.

No caso dos homens, tais como os que foram descritos acima, homens que vivem
inteiramente para as suas paixdes ou suas mentes, nao havera ganho, nem em qualidade
nem em quantidade, ja que as vibracdes ndo sejam as que podem ser armazenadas no
corpo causal. E, por outro lado, como o entrelagamento foi tao forte havera, com certeza,
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consideravel perda quando a separacao ocorrer.

Nos casos em que a mao (c) afirmou-se contra o braco (b) e pressionou-o de volta ao
corpo (a), o braco (b) tornou-se debilitado, quase paralisado, sua forca e sua substancia
retrai-se para o corpo, enquanto a mao (c) movimenta-se por si mesma e faz, por sua
propria conta, movimentos sacolejantes e espasmddicos, que nao sdao controlados pelo
cérebro. Se a separacao pudesse tornar-se perfeita, corresponderia a uma amputagao a
altura do punho, mas isso raramente acontece durante a existéncia fisica embora apenas
um tanto da comunicacao permaneca, necessaria para manter a personalidade viva. O
Diagrama XXVII-B ilustra o caso que descrevemos.

Tal caso nao é desesperado porque, mesmo no ultimo momento, uma vida nova pode
ser levada ao braco paralisado, se um esforco suficientemente forte for feito, e assim o Ego
pode ter capacidade para recuperar alguma proporcao da mao (c) tal como ja recuperara a
maior parte do bracgo (b). Apesar disso, uma vida assim foi desperdicada porque, mesmo
que o homem consiga escapar a uma perda séria, de qualquer forma nada ganhou e muito
tempo foi perdido.

A catastrofe mais desastrosa que pode acontecer a um Ego é aquela em que a
personalidade captura a parte do Ego que desceu, e realmente consegue destaca-la. Tais
casos sao muitissimo raros, mas acontecem. Nesse caso, a mao (c), ao invés de repelir o
braco (b) e orienta-lo aos poucos para o corpo (a), absorve gradualmente o bracgo (b) e o
destaca do corpo (a). O Diagrama XXVIII-C ilustra esse caso. Isso pode ser realizado apenas
pela persisténcia determinada em deliberado mal;, numa palavra, pela magia negra.
Continuando a analogia, isso é equivalente a uma amputacao a altura do ombro ou a perda,
pelo Ego, de aproximadamente todo seu capital disponivel. Felizmente para ele, ndao pode
perder tudo, porque o braco (b) e a mao (c) juntos sdo apenas uma pequena proporc¢ao do
corpo (a) e atras de (a) esta uma grande porcao nao desenvolvida do Ego, no primeiro e
segundo subplanos mentais. Misericordiosamente, um homem, por mais incrivelmente
louco ou mau que seja, nao pode destruir completamente a si mesmo, porque nao pode
colocar em atividade aquela parte superior do corpo causal até que tenha alcancado um
nivel em que esse mal seja inimaginavel.
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DIAGRAMA XXVIII. O Ego e seu Investimento (l1).

Ha certos homens que se colocam deliberadamente em oposicdao a natureza e, ao
invés de trabalhar pela unidade, em direcdao da qual toda a forca do universo esta
pressionando, rebaixam todas as faculdades que possuem, usando-as para fins puramente
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egoistas. Passam suas vidas lutando pela separacao, e durante longo tempo o conseguem.
Dizem que a sensagao de estar completamente a sds no espago é o destino mais terrivel
gue pode caber a um homem.

Esse extraordindrio desenvolvimento do egoismo &, naturalmente, a caracteristica do
mago negro e é, entre suas fileiras, apenas, que se encontram homens correndo o perigo
de ter aquele terrivel destino. Muitas e odiosas, como sao as suas variedades, podem ser
todas elas classificadas em uma ou duas grandes divisdes. Ambas as classes usam as artes
ocultas que possuem para fins egoisticos, mas esses fins podem variar.

No grupo mais comum e menos pavoroso, o objetivo perseguido é a gratificacdao do
desejo sensual de algum tipo. Naturalmente o resultado de uma vida assim é centralizar o
homem no corpo astral. Tendo conseguido matar em si mesmo todos os sentimentos
altruistas ou sentimentais e toda fagulha de impulso superior, nada resta a ndao ser um
impiedoso, implacavel monstro de sensualidade que, apds a morte, nao tem possibilidade
nem desejo de se elevar acima da mais baixa subdivisdao do plano astral. Tudo o que ele
tem da mente esta absolutamente sob as garras do desejo e, quando a luta se estabelece, o
Ego nada pode recuperar e, em consequéncia, sente-se seriamente enfraquecido.

Nessa ocasido ele se desliga da corrente da evolugao, e assim, até que possa retomar a
encarnacgao, fica - ou assim lhe parece - fora dessa evolugcao, na condicao de avichi, o
estagnado. Mesmo quando volta a encarnacao, ela nao se fara entre os que ele conheceu
antes, porque nao tem capital disponivel de sobra para promover a animacdao de uma
mente e um corpo em seu nivel anterior. Deve contentar-se, agora, em ocupar veiculos de
um tipo muitissimo menos desenvolvido, pertencente a uma raga mais primitiva. Assim, é
atirado de volta, na evolucao, e deve subir de novo muitos degraus da escada.

Provavelmente nascera como um selvagem, mas a tendéncia sera para vir como
chefe, pois ainda lhe ficou algum intelecto. Dizem que ele pode de tal maneira ter
retrocedido que nao consiga encontrar no mundo, em sua presente condicdao, qualquer
tipo de corpo humano inferior bastante para a manifestacdao que ele agora requer, de
forma a se ver incapacitado de tomar qualquer parte neste esquema de evolugao e ter,
portanto, de esperar pelo comeco de outra, numa condicdo que é uma espécie de
animacao suspensa.

Entrementes, a personalidade amputada, tendo rompido o "fio de prata que a liga ao
Mestre", ja nao é, naturalmente, uma entidade em permanente evolucdo, porém
permanece cheia de vida vigorosamente voltada para o mal, inteiramente sem remorso ou
responsabilidade. Como esta destinada a desintegrar-se entre o desagradavel ambiente da
"oitava esfera", tenta manter algum tipo de existéncia no plano fisico, por tanto tempo
quanto lhe seja possivel. O Unico meio de prolongar a sua desgracada existéncia é o
vampirismo de algum tipo. Quando isso falha, sabe-se que ele se apodera de qualquer
corpo disponivel, expulsando dele seu dono legal. O corpo escolhido pode ser,
provavelmente, o de uma crianga, tanto porque é de se esperar que dure mais tempo,
como porque um Ego que ainda n3ao tomou realmente posse pode ser mais facilmente
desalojado.

Apesar de seus desesperados esforcos, seu poder parece depressa falhar, e dizem que
ndao ha exemplo registrado de sucesso no roubo de um segundo corpo depois que o
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primeiro roubado se acabou. A criatura é um demonio do mais terrivel tipo, um monstro
para o qual ndo hd lugar permanente no esquema de evolugao a que pertencemos.

Sua tendéncia natural, portanto, é afastar-se dessa evolucao e ser atraido para aquela
fossa sanitdaria astral conhecida como "oitava esfera", porque o que passa para dentro dela
fica fora do circulo dos sete mundos, ou globos, e ndo pode retomar a evolugao deles. Ali,
rodeado dos odiosos despojos de todas as vilanias concentradas das eras passadas,
ardendo sempre em desejos e sem possibilidade de satisfazé-los, aquela monstruosidade
vai degenerando aos poucos, libertando por fim toda matéria mental e causal. Tal matéria
jamais voltara ao Ego do qual se desprendeu, mas sera distribuida entre a outra matéria do
plano, para entrar aos poucos em novas combinagdes e assim ser levada a melhor uso. Tais
entidades sdo, como ja ficou dito, muitissimo raras, e, ademais, tém o poder de se apoderar
apenas daqueles que tém, em sua natureza, pronunciados defeitos de um tipo semelhante.

O outro tipo de mago negro, externamente de aparéncia mais respeitavel, ainda assim
é mais perigoso, por ser mais poderoso. E o homem que, ao invés de se dar inteiramente 3
sensualidade, prepara um alvo pessoal de um egoismo mais refinado mas nao menos
destituido de escrupulos. Seu objetivo é a aquisicao de um poder oculto mais amplo e mais
alto, mas ainda para ser usado para sua prépria gratificacdao e adiantamento, para ampliar
sua propria ambigdo ou satisfazer sua prépria vinganga.

Para obter isso, adota o mais rigido ascetismo apenas no que se refere aos meros
desejos carnais, e leva a definhar as particulas mais grosseiras do seu corpo astral, tao
perseverantemente como o fazem os discipulos da Grande Fraternidade Branca. Porém,
embora se trate de um tipo de desejo menos material, com o qual permite que sua mente
se entrelace, o centro de sua energia nem por isso estd menos inteiramente na sua
personalidade. Quando, portanto, ao fim da vida astral, a separacao se verifica, o Ego nao
consegue recuperar nada do seu investimento. Para esse homem o resultado é bastante
parecido ao do primeiro caso, exceto pelo fato de ele permanecer mais tempo em contato
com a personalidade e de certa forma partilhar de suas experiéncias, tanto quanto é
possivel a um Ego.

O destino dessa personalidade, contudo, é muito diferente. O tegumento astral,
relativamente ténue, nao é bastante forte para manté-lo por qualquer periodo de tempo
no plano astral, e ainda assim perdeu completamente o contato com o mundo celestial que
deveria ser seu habitat. Porque todo o esforco da vida desse homem foi empregado em
matar os pensamentos que encontram naturalmente seus resultados em tal nivel. Seu
unico empenho foi o de opor-se a evolugdao natural, o de separar-se do grande todo, de
combater contra ele. No que se refere a personalidade conseguiu seu intento. Esta
desligado da luz e da vida do sistema solar: tudo quanto resta é uma sensacao de absoluto
isolamento, a sensacao de estar a sds no universo.

Assim, nesse caso raro, a personalidade perdida compartilha do destino do Ego, do
qual esta em processo de desligamento. Mas, no caso do Ego, essa experiéncia é apenas
temporaria, embora possa durar por aquilo que chamariamos um longo tempo, ao fim do
qual havera reencarnac¢ao e uma nova oportunidade.

Para a personalidade, contudo, o fim é a desintegracdo - o fim invariavel,
naturalmente, daquilo que se desligou de sua fonte.
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Num caso desse tipo, envolvendo a perda de uma inteira personalidade, o Ego nao fez
o mal intencionalmente. Deixou que a personalidade lhe escapasse das maos e é
responsdvel por isso. f, portanto, responsavel pela fraqueza, mais do que por um mal
direto. Embora o Ego tenha retrocedido terrivelmente, ainda assim continua;
provavelmente ndao imediatamente, porque de inicio ele parece estar aturdido.

Depois de tal experiéncia, o Ego sera sempre um tanto anormal. Estara insatisfeito,
terd recordacdes de algo mais alto e maior do que aquilo que agora pode alcancar. £ uma
situacao horrivel, mas o Ego tem de aceitar o carma que isso representa e compreender
que ele préprio atraiu para si tal situagao.

Diz-se que ha outra, e ainda mais remota possibilidade. Tal como a mao (c) pode
absorver o braco (b) e revoltar-se contra o corpo (a), mantendo-se por sua prépria conta e
desligando-se completamente, é - ou pelo menos foi no passado - possivel que a doenca da
separacgao e do egoismo possa infeccionar também o corpo (a). Neste caso, ele é absorvido
pelo monstruoso crescimento do mal e pode ser arrancado da por¢ao nao desenvolvida do
Ego, de forma que o proprio corpo causal pode ser endurecido e afastado e ndao apenas a
personalidade. O Diagrama XXVII-D ilustra esse caso.

Essa classe de caso corresponde, ndo a uma amputacao, mas a inteira destruicao do
corpo. Tal Ego ndao pode reencarnar na ra¢ca humana. Embora seja um Ego, caird nas
profundidades da vida animal e precisara pelo menos de todo um periodo de cadeia para
ganhar a situacdao que perdeu. Isso, embora teoricamente possivel, é quase inconcebivel.
Deve-se notar, contudo, que mesmo nesta hipdtese a parte ndao desenvolvida do Ego
permanece como veiculo da Monada.

Embora as antigas escrituras falem de homens tombando de volta ao reino animal,
nao ha evidéncia direta de tais fatos. Ha outros casos em que o homem pode entrar em
contato com a consciéncia animal e sofrer horrivelmente através disso (veja O Corpo Astral,
p. 142), mas reencarnar como animal ndo é possivel agora, mesmo que tenha sido possivel
em passado distante.

Podemos fazer aqui uma ligeira digressao, a fim de explicar como é que mesmo em
casos tais como os que descrevemos acima, uma perda realmente séria ndo é assunto facil.

Devido ao fato de que bons pensamentos e boas emocdes trabalham nos tipos
superiores da matéria, e que a matéria mais fina é muito mais facilmente movida do que a
matéria mais grosseira, segue-se que uma determinada quantidade de forcas gastas em
pensamentos ou sentimentos bons produz, talvez, cem vezes mais efeito do que
precisamente a mesma quantidade de forca mandada para a matéria grosseira. Se nao
fosse assim, é 6bvio que o homem comum nao faria qualquer progresso.

Se um homem fornece certa quantidade de energia para alguma qualidade ma3, isso
vai-se expressar através de matéria astral mais baixa e mais pesada. E, embora qualquer
tipo de matéria astral seja inexcedivelmente sutil quando comparada com a matéria
superior de seu proéprio plano, ela é tao grosseira quanto o chumbo, no plano fisico,
comparado com o éter mais fino.

Se, portanto, o homem usar a mesma quantidade de for¢ca em direcdo ao bem, ela
terd de mover-se através da matéria muito mais fina dos subplanos superiores e produzirg,
como foi dito, cem vezes mais efeito ou, se compararmos o mais baixo com o mais alto,
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provavelmente mil vezes mais.

Embora possamos imaginar que 90% dos pensamentos e sentimentos do homem nao
desenvolvido sejam autocentralizados, mesmo que nao sejam realmente egoistas, ainda
assim se 10% desses pensamentos e sentimentos forem espirituais e sem egoismo, o
homem deve estar subindo, de certa forma, acima da média. Na verdade, se essas
proporcdes produzem resultados coincidentes, a vasta maioria da humanidade daria nove
passos para trds e um para a frente, e haveria um retrocesso tao rapido que poucas
encarnagdes nos depositariam no reino animal do qual evoluimos.

Felizmente para nds, contudo, o efeito de 10% de forca dirigida para bons fins supera
em peso, enormemente, os 90% devotados a propdsitos egoisticos. Assim, no todo, tal
homem faz um avanco aprecidvel de vida para vida.

O homem que possa mostrar mesmo 1% de bem faz um pequeno avancgo, de forma
que sera facil compreender que um homem cujas contas se equilibrem exatamente, de
forma que nao haja progresso nem retrocesso, deve estar vivendo uma existéncia
distintamente ma, enquanto que, para obter uma descida real na evolugcdao, uma pessoa
deve ser desusadamente e consistentemente vil.

Além dessas considerac¢des, devemos ter em mente que o préprio Logos esta, por seu
irresistivel poder, constantemente pressionando todo o sistema para a frente e para cima e
que, por muito lento que esse progresso ciclico nos pareca, o fato é que ninguém sera
negligenciado, porque, em seus efeitos, o homem que equilibra exatamente seu bem e seu
mal retorna ndo na mesma posicao atual, mas em posicao relativa, portanto fez um ligeiro
avanco e estd, por assim dizer, numa situacao apenas um pouco melhor do que aquela que
realmente mereceu e produziu para si mesmo.

Assim, é claro que se alguém é tao aloucado a ponto de desejar ir, de fato, recuando
contra a corrente, tera de trabalhar dura e definitivamente em direcao do mal. Nao ha o
temor de "escorregar" de volta. Esta € uma das antigas ilusdes que permanecem dos
tempos da crencga no "diabo" ortodoxo, tao mais forte do que a Deidade, a ponto de se crer
que tudo no mundo trabalhava em seu favor. O fato é que o caso é exatamente o oposto e
tudo, ao redor do homem, esta calculado para ajuda-lo, contanto que ele o compreenda.
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CAPITULO XXVI
O EGO E A PERSONALIDADE

Em O Corpo Mental examinamos o relacionamento entre a personalidade e o Ego,
principalmente do ponto de vista da personalidade. Agora é necessario estudar, com maior
profundidade, o relacionamento entre o Ego e a personalidade, dessa vez do ponto de
vista do Ego.

Recapitulemos, antes, os principais fatos concernentes a constituicado do homem
como Mdnada, Ego e Personalidade.

O fragmento da Vida Divina, que conhecemos como Mdnada, manifesta-se no plano
de Atma como o triplice espirito (veja Diagrama XIlI).

Desses trés aspectos, um, o proprio espirito, permanece em seu proprio plano, o de
Atma. O segundo, o da Intuicdo ou razao pura, como as vezes € chamado, desce um
estagio e se expressa através da matéria do plano de Buddhi, O terceiro aspecto, o da
inteligéncia, desce dois planos e se expressa através da matéria do plano mental superior.

Essa expressao da Monada, nos planos de Atma Buddhi e Manas, é o Ego ou
individualidade.

O Ego se expressa nos planos inferiores como personalidade, que também é triplice
em sua manifestacdo; é, além disso, um exato reflexo da organizacdao do Ego. Mas, como
outros reflexos, apresenta-se ao contrario.

A inteligéncia, ou Manas superior, reflete-se em Manas inferior. A razao pura, ou
Buddhi, reflete-se no corpo astral; e, de maneira mais dificil de se compreender, o espirito,
ou atma, reflete-se no plano fisico.

Ha sempre um vinculo ou linha de comunica¢ao entre o Eu superior, ou Ego, e o Eu
inferior, ou personalidade. Esse elo é conhecido como antahkarana, Essa palavra sanscrita
significa o drgdo interior, ou instrumento interno. H. P. Blavatsky fala dele como um elo,
canal, ou ponte, entre o Manas superior e 0 Kama-Manas, durante a encarnagao. Falando
de alguém que pode unir Kama-Manas com Manas superior, através do Manas inferior ela
se refere a Manas inferior, quando puro e livre de Kama , como antahkarana.

O antahkarana pode ser visto como o braco esticado, entre o pequeno pedaco do Ego
gue esta desperto e a parte que desceu, a mao. Quando os dois estdao perfeitamente
reunidos, isto é, quando o Ego e a personalidade estao perfeitamente afinados e unidos,
entdo o fio atenuado do antahkarana deixa de existir. Sua destruicao significa que o Ego ja
nao necessita de um instrumento, mas trabalha diretamente com a personalidade. Quando
alguém opera com o Ego e a personalidade, entdo ja ndao se faz necessario o antahkarana.

O termo antahkarana, ou influéncia interna, é usado também em outro sentido, para
referéncia ao triplice Eu ou Ego Superior, porgque esse é o canal ou ponte entre a Mdnada e
o Eu inferior.

Em seus estagios mais primitivos, a evolu¢ao do homem consiste na abertura desse
antahkarana, ou linha de comunicacdo, de forma que o Ego possa ficar cada vez mais

capacitado para se afirmar através dele, e dominar finalmente e inteiramente a
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personalidade, de forma que ela ndo possa ter pensamento ou vontade separados, mas
possa ser apenas, como deve ser, uma expressdao do Ego em planos inferiores, até o ponto,
naturalmente, que as limitacdes desses planos inferiores permitam.

O elo que liga o Eu inferior ao Eu superior é, muitas vezes, chamado fio - um fio de
prata, tal como convém a um emblema de pureza.

O coracdo é o centro no corpo para a triade superior, Atma-Buddhi-Manas, de forma
gue guando a consciéncia esta centralizada no coracao, durante a meditacdo, ela é mais
suscetivel a influéncia do Eu superior, ou Ego. A cabeca é a localizagdo do homem
psicointelectual. Tem suas varias funcdes em sete cavidades, inclusive o corpo pituitario e
a glandula pineal. Quem, ao se concentrar, pode levar sua consciéncia do cérebro para o
coracdo, deve poder unir Kama-Manas ao Manas superior através do Manas inferior que,
quando puro e livre de Kama, é o antahkarana. Assim, estda em condi¢Oes de receber
sugestdes da triade superior.

O homem que esta inteiramente sem treino nao tem, praticamente, qualquer
comunicacao com o Ego. O Iniciado, por outro lado, tem completa comunicagao.
Consequentemente, vemos, tal como é de se esperar, que ha homens em todos os
estagios entre esses dois extremos.

A essa altura, o estudante ja compreendeu a enorme importancia de entender a
existéncia dessa conexado entre o Eu inferior e o Eu superior, e de se fazer todo o possivel

para fortalecer aquele vinculo, de forma que o Ego e a personalidade possam, aos poucos,
funcionar como uma entidade. Ajuda-lo nessa tarefa pode ser visto, talvez, como leit motiv
desta série de quatro livros explanatérios da constituicdo do homem e dos varios corpos
através dos quais ele funciona.

Embora nos empenhemos, de muitas formas e com muitos expedientes, em apreciar
e compreender a grande diferenca entre os pontos de vista da personalidade e do Ego,
devemos ter em mente, conforme foi muitas vezes repetido, que ha apenas uma
consciéncia, apesar de com frequéncia sentirmos duas, claramente, e de sermos levados a
cogitar se o Ego estd inteiramente dissociado do corpo fisico. Devemos, contudo,
compreender que ha apenas uma consciéncia, sendo a diferenca aparente causada apenas
pelas limitacdes dos varios veiculos.

Nao devemos, portanto, imaginar que ha duas entidades no homem.

N3ao ha nunca qualquer Eu inferior como um ser separado, mas, como vimos, o Ego faz
descer uma minuscula porg¢ao de si préprio para a personalidade, a fim de experimentar as
vibracdes dos planos inferiores.

A identidade fundamental entre Manas inferior e Manas superior deve ser mantida
constantemente em mente. Por amor a conveniéncia fazemos distincao entre eles, mas a
diferenca esta na atividade funcional, ndo na natureza. O Manas inferior € um com o
Manas superior, da mesma maneira pela qual o raio € um com o Sol.

O minusculo fragmento do Ego que é colocado na personalidade é o ponto de
consciéncia que os clarividentes podem ver movendo-se ao redor do homem. De acordo
com um sistema de simbologia, ele é visto como "o homem dourado do tamanho de um
polegar"”, que mora no coragdo. Outros, contudo, veem isso mais sob a forma de uma
estrela, uma brilhante e luminosa estrela.
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Um homem pode manter essa Estrela da Consciéncia onde desejar, isto é, em
qualquer dos sete chacras principais ou centro do corpo. Qual deles é mais natural para o
homem, depende muitissimo do seu tipo ou "raio", e provavelmente também de sua raca e
sub-raca.

Homens da Quinta Raca Raiz quase sempre mantém essa consciéncia no cérebro, no
centro dependente do corpo pituitario. H4, contudo, homens de outras ragas para os quais
é natural manté-la habitualmente no coragao, na garganta, ou no plexo solar.

A Estrela da Consciéncia é, assim, representativa do Ego em planos inferiores e,
quando se manifesta através de veiculos inferiores, nés a chamamos personalidade, o
homem tal como é conhecido de seus amigos aqui embaixo.

Embora, como vimos, o Ego seja apenas um fragmento da Monada, é completo como
Ego em seu corpo causal, mesmo quando seus poderes ndao estdao desenvolvidos; sempre
que na personalidade haja somente um toque de sua vida.

Além disso, embora no caso do homem comum a consciéncia do Ego em seu préprio
plano seja apenas parcial e vaga, ainda assim, enquanto estiver ativa, sera sempre do lado
do bem, porque deseja o que é favoravel para sua prépria evolugao como uma alma.

Na verdade, o inabalavel desejo do Ego é de progresso, de desdobramento do Eu
superior, e de afirmar os veiculos como seus instrumentos.

Quaisquer pensamentos dos que nds chamamos maus sao impossiveis para o Ego,
porque nele, desde que qualquer qualidade se desenvolva, é pura. Se, por exemplo, ali
houver afeicao, ela sera inteiramente livre de ciume, inveja ou egoismo. O Ego € um
espelho do amor divino até o ponto em que ele pode refleti-lo em seu nivel.

Além disso, ndo é provavel que o Ego erre. Parece jamais se deixar iludir seja acerca
do que for. Que ignora certos assuntos é evidente, pois o real propdsito da encarnacao é
remover essa ignorancia.

Como vimos, porém, o fragmento do Ego que desceu para a matéria inferior, torna-se
tao arguta e vividamente consciente nessa matéria, que atua e pensa como se fosse um ser
separado. Esquece que pertence a consciéncia menos desenvolvida, porém muitissimo
mais ampla, do ego, e se pde a viver por sua prépria conta, tentando ir como quer e nao
conforme o Ego deseja.

Ademais, com todos os seus formidaveis poderes, o Ego é muito menos exato do que
a mente inferior. E a personalidade, valorizando acima de tudo os poderes discriminatoérios
da mente inferior que ela deve desenvolver, muitas vezes chega, em consequéncia disso, a
desprezar o Eu muito mais elevado, porém mais vago, e adquire o habito de pensar em si
propria como independente do Ego.

Podemos notar aqui que, através de todo o curso da nossa evolucdo, ha sempre o
perigo de que o homem possa se identificar com aquele ponto, ou naquele veiculo, em que
se sente mais integralmente consciente.

Assim, conforme vimos, as vezes parece que o fragmento trabalhou contra o todo,
mas o homem instruido recusa ser iludido e volta-se para a consciéncia aguda e alerta do
fragmento, para a verdadeira consciéncia que esta atras dele, e que ainda é tao pouco
desenvolvida. Isso é que o escritor Sinnett chama "render vassalagem ao Eu superior".

Ja vimos que, na natureza das coisas, nao pode haver mal no corpo causal ou no Ego.
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Mas quando quer que haja uma brecha no corpo causal, ali esta a possibilidade de que os
veiculos inferiores possam entrar em algum tipo de ma acdo. Assim, por exemplo, o astral
elemental toma posse do homem e impele-o a cometer um crime. Nesse caso, o Ego nao
esta suficientemente desperto para intervir e evitar a a¢ao, ou talvez ndao entenda que a
paixao ou a ganancia do corpo astral possa forcar o Eu inferior a cometer um crime. O mal,
portanto, nao vem do Eu Superior: vem de uma lacuna no Eu Superior, porque, se o Ego
fosse mais desenvolvido, deteria o0 homem no limiar do mau pensamento e o crime nao
seria cometido.

Nos homens comuns, o Ego nao tem muito dominio sobre a personalidade, nem uma
concepgao clara do seu propdsito ao protegé-la; e, como vimos, o pequeno fragmento que
vem a nds, na personalidade, passa a ter maneiras e opinides proéprias. Estd-se
desenvolvendo pela experiéncia que ganha, e isso ela passa ao Ego. Com esse real
desenvolvimento, também reulne, habitualmente, o que dificilmente corresponde aquele
nome. Adquire conhecimento, mas também preconceitos, que de forma alguma sao
conhecimentos. Nao se torna inteiramente livre desses preconceitos - preconceitos, note-
se bem, de conhecimento, de sentimento e de acao - enquanto nao alcanca o Adeptado.
Aos poucos, descobre que essas coisas sao preconceitos e progride através deles, sempre
com uma grande limitacado, coisa da qual o Ego esta inteiramente livre.

Para auxiliar o Ego a controlar seus veiculos e ajuda-lo a utiliza-los para seus
propdsitos, muitissimo pode ser feito por pais e professores durante a infancia e a
meninice. Porque faz uma grande diferenca o fato de os germes bons serem despertados
nos corpos das criangas antes dos maus. Se, através de extremada atencdo, antes do
nascimento e durante varios anos depois disso, os pais puderem excitar apenas as boas
tendéncias, entdao o Ego achara facil, naturalmente, expressar-se ao longo dessas linhas e
um habito firme se instala nessa dire¢ao. Dai, quando uma excitacao ma aparece, encontra
um forte impulso na direcao do bem, e em vao lutara para domina-lo.

Da mesma forma, se as mas tendéncias forem acordadas primeiro, entao o impulso
para o bem tem de lutar contra a predisposicdo para o mal. Nesse caso, ha na
personalidade uma tendéncia para o mal, uma disposicao para recebé-lo e pratica-lo. No
outro caso, contudo, ha um forte desagrado natural pelo mal, o que torna muito mais facil
o trabalho do Ego.

No homem comum hd uma tensao constante entre os corpos astral e mental. Nenhum
desses corpos esta, tampouco, dentro da menor sintonia com o Ego ou preparado para agir
como seu veiculo. O que se necessita é a purificacdo da personalidade; também o canal
entre ela e o0 Ego deve ser aberto e alargado.

Até que isso seja feito, a personalidade vé tudo e todos de seu préoprio e muito
limitado ponto de vista. O Ego ndao pode ver o que realmente estd acontecendo; percebe
apenas uma imagem distorcida da personalidade, que é uma camara com as lentes
defeituosas, que deforma os raios de luz, e uma chapa imperfeita que torna o resultado
toldado, indistinto e desigual.

Por isso no caso da maioria das pessoas, o Ego ndo usufrui de qualquer satisfacao da
personalidade, até que esteja no mundo celestial. O préprio Ego distingue o verdadeiro do
falso, reconhece a verdade quando a vé e rejeita o falso. Geralmente, porém, quando lanca
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o olhar para baixo, para a personalidade, encontra uma louca confusdao de forgas-
pensamentos inconsequentes, de tal modo que nada pode ver de definitivo. Afasta-se,
desesperancado, e decide esperar pela quietude do mundo celestial antes de tentar
apanhar fragmentos de verdade naquele incrivel caos.

Sob as condi¢cdes mais pacificas do devacan, enquanto as emocoes e os pensamentos
da recente vida fisica chegam um a um, e se defronta a vivida luz daquele mundo, eles sao
examinados com visao clara, a escdria é descartada e o tesouro conservado.

O discipulo deve, naturalmente, tentar obter essa condicdo enquanto ainda esta no
corpo fisico, através da purificacdao da sua personalidade e da harmonizagcdao com o Ego ou
alma.

Embora o Ego seja, indubitavelmente, muito parcialmente expresso pelo corpo fisico,
ainda assim nado seria exato falar dele como dissociado daquele corpo. Se imaginarmos o
Ego como um corpo sélido, entdao se o sdlido é colocado sobre a superficie, obviamente a
figura plana, representando o contato do sélido com a superficie, seria uma expressao
muitissimo parcial do sdlido. Ainda mais: se os varios lados do soélido fossem
sucessivamente colocados sobre a superficie, poderiamos obter impressdes que seriam
consideravelmente diferentes umas das outras. Todas elas seriam imperfeitas e parciais,
porque em todos os casos o soélido teria extensao em direcdao completamente diferente,
coisa que de maneira alguma poderia ser expressa sobre a superficie plana.

No caso de um homem comum, obteremos um simbolismo quase exato dos fatos se
supusermos que o solido é consciente apenas enquanto esta em contato com a superficie.
Ainda assim, os resultados ganhos através da expressdao de tal consciéncia, seriam
inseparaveis no sélido considerado como um todo, e estariam presentes em qualquer
posterior expressao dele, mesmo que pudessem diferir muitissimo de expressdes
anteriores.

Quando o Ego ainda nao esta desenvolvido, ndo pode responder a mais do que muitas
poucas das extremamente finas vibracdes do plano mental superior, de forma que elas
passam através dele sem praticamente afeta-lo. De inicio, o Ego precisa de vibracdes
poderosas, e relativamente grosseiras, para afeta-lo. Ndo existindo tais vibracdes em seu
préprio plano, tem que descer a niveis inferiores para encontra-las.

Desde que adquira integral consciéncia, a principio apenas no mais baixo e mais denso
de seus veiculos, sua atencao se fixa durante longo tempo no plano fisico, e assim, embora
aquele plano seja muito mais baixo do que o seu e ofereca muito menos campo para a
atividade, ainda assim, nos estagios iniciais, ele se sente muito mais vivo quando esta
trabalhando ali.

Com o crescimento da consciéncia e a ampliacdo do seu campo, ele comega, aos
poucos, a trabalhar cada vez mais na matéria do estagio superior, isto é, na matéria astral.
Num estdgio muito posterior, quando conseguiu trabalhar claramente na matéria astral,
comeca a poder expressar-se através da matéria do corpo mental. Ainda mais tarde, o fim
do esforco presente é alcangado quando ele trabalha tdao completa e claramente na
matéria do corpo causal, no plano mental superior, como agora trabalha no corpo fisico.

Quando um Ego se torna suficientemente desenvolvido para ficar sob a influéncia
direta de um Mestre, o volume dessa influéncia que pode ser passado para a personalidade
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depende da conexdo entre a personalidade e o Ego, que é diferente em diferentes casos;
ha, de fato, uma variedade infinita na vida humana.

A proporcao que a forga espiritual lanca raios sobre o Ego, algo disso deve fluir sempre
para a personalidade, porque o inferior esta ligado ao superior, tal como a mao esta ligada
ao corpo pelo braco. Mas a personalidade s6 pode receber o que ela preparou em si
propria para receber.

Ha, ainda, outro fator importante que entra em jogo. O Mestre amilde movimenta
qualidades do Ego que estao muito obscurecidas pela personalidade, de forma que muito
pouco dessas qualidades desce até a personalidade. Assim como as experiéncias da
personalidade podem ser passadas ao Ego apenas quando compativeis com a natureza e os
interesses do Ego, somente os impulsos aos quais a personalidade pode responder
conseguem expressar-se através dela. Devemos ter em mente que enquanto o Ego tende a
excluir o material e receber o espiritual, também a tendéncia geral da personalidade - pelo
menos nos estagios iniciais - € excluir o espiritual e receber o material.

Um clarividente pode, as vezes, ver essas influéncias agindo. Assim, num certo dia,
pode notar uma caracteristica da personalidade muito intensificada, sem razao que venha
do exterior. A causa é com frequéncia encontrada no fato de ela estar ocorrendo em algum
nivel superior - o estimulo dessa qualidade no Ego. Um individuo pode sentir-se, por
exemplo, transbordante de afetividade e devocao, e bastante incapaz de demonstrar o
porqué disso no plano fisico. A causa esta, quase sempre, no estimulo do Ego ou, por outro
lado, pode ser que o Ego esteja tendo algum interesse especial pela personalidade, nessa
ocasido.

O relacionamento entre um discipulo e seu Mestre nao é muito diferente daquele que
existe entre a personalidade e o Ego. Tal como se pode considerar o Ego como tendo
colocado um fragmento de si proprio na personalidade, expressando-se - embora
imperfeitamente - através dessa personalidade, da mesma maneira o discipulo nao
representa meramente o Mestre, mas é o Mestre num sentido muito real, porém, o
Mestre sob tremendas limitagdes. Essas limitacdes consistem nao sé das condicdes dos
préprios planos inferiores, mas também, naturalmente, na personalidade do discipulo, que
de forma alguma é transcendida.

Ademais, mesmo que o Ego do discipulo tenha obtido perfeito controle de seus
veiculos inferiores, haveria, ainda, a diferenca entre o tamanho do Ego do discipulo e o do
Ego do Mestre, porque o discipulo € um Ego menor do que o do Mestre a quem segue,
portanto so pode ser uma representacao incompleta desse mesmo Mestre.

A meditagdao € um método de atrair a atengcdao do Ego. Devemos, contudo, ter em
mente que na pratica da meditacdo, ao invés de tentar interromper o Ego e trazé-lo para a
personalidade que esta abaixo dele, devemos nos empenhar em alcanca-lo na sua
atividade superior. A influéncia superior é, sem duvida, chamada pela meditacao, que é
sempre efetiva, mesmo que no plano fisico paregca muito mondtona e bastante sem
encanto. A sensag¢dao de monotonia na personalidade pode, com efeito, ser devida a busca
ascensional do Ego, e a consequente negligéncia dele em enviar energia a personalidade.

A meditacdo e o estudo de assuntos espirituais nesta vida terrena fazem,
indubitavelmente, uma diferenca muito grande na vida do Ego, pois a meditacao
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conscienciosamente feita, abre o canal entre a personalidade e o Ego e mantém-no aberto.
E preciso, portanto, ter em mente que a meditac3o fisica ndo é dirigida ao Ego, mas um
treinamento para os varios veiculos que serao canais para o Ego. Na verdade, durante a
meditacao fisica, o Ego vé a personalidade como em qualquer outra ocasiao - e &, quase
sempre, levemente desdenhoso. Ainda assim, a forca que desce é sempre a do Ego, mas,
sendo apenas uma pequena parte, tende a dar uma concepc¢ao unilateral das coisas.

A pessoa comum, que nao levou as coisas espirituais a sério, tem apenas um fio de
conexao entre a personalidade e o Ego; e esse canal é, de fato, tao estreito que, as vezes,
parece quase estrangulado. Em alguma ocasido especial - como, por exemplo, a da
"conversao" - a forca pode irromper novamente. Para pessoas mais desenvolvidas hd um
fluxo constante em certa medida, entre o Ego e a personalidade.

Essas consideragdes deveriam fazer-nos sentir que de forma alguma é sempre exato o
julgamento que se possa fazer de um Ego, através de sua manifestacao na personalidade.
Assim, por exemplo, o Ego de um tipo intensamente pratico pode ser mais notado no plano
fisico do que outro, de desenvolvimento superior, cuja energia acontece estar concentrada
guase que exclusivamente nos niveis causal e budico. Por isso, as pessoas que julgam
meramente pelas aparéncias no plano fisico, estao, com frequéncia, completamente
enganadas em sua estimativa do desenvolvimento relativo de outras pessoas.

Cada uma das descidas sucessivas do Ego para os planos inferiores é uma limitacao
tao indescritivel que o homem, aquele que encontramos aqui no plano fisico, €, no
maximo, um fragmento de um fragmento, e, como expressao do homem verdadeiro, esta
muito pouco adequado a nos fornecer alguma coisa que mesmo remotamente se parega a
uma concepc¢ao do que o homem sera ao fim de sua evolugao.

Até que se possa ver o Ego, ndo se tem uma concepcdao de quanto é realmente
grande, quanto infinitamente mais sabio e mais forte é do que a entidade encarnada.
Todos sdo, na realidade, muito melhores do que parecem ser. O maior dos santos nunca
pode expressar inteiramente o seu Ego. Naquele plano superior ele é ainda maior santo do
que jamais foi aqui. Porém, magnificente como é, ainda se mostra como que vago em sua
magnificéncia.

Ha, realmente, trés formas pelas quais o Ego pode se desenvolver e influenciar a vida.
A primeira forma é a do cientista e do fildsofo. Estes desenvolvem ndao s6 a mente inferior
mas também a superior, de forma que uma grande quantidade de seus tipos de
pensamento mais abstratos e compreensivos descem para a sua consciéncia. Para homens
assim, o desenvolvimento da consciéncia budica vira depois.

O segundo método é o do uso das emogdes superiores, tais como o afeto, a devogao,
a simpatia, acordando assim o principio budico em grande parte, sem desenvolver
especialmente o corpo causal intermediario. Nao obstante, o corpo causal serd afetado,
visto como o desenvolvimento budico reage muito poderosamente sobre o corpo causal.
Essas pessoas ndao estao necessariamente, desenvolvendo um veiculo budico no qual
possam vive; com permanéncia, mas o uso de emogdes superiores evoca,
inquestionavelmente, vibracdes na matéria budica. Por isso, hd um frémito no veiculo
budico ainda sem forma, de modo que muitas de suas vibracdes descem e pairam sobre o
corpo astral. Assim, o homem recebe uma quantidade consideravel de influéncia vinda do
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plano budico, antes que o veiculo esteja inteiramente desenvolvido.

O terceiro é o mais obscuro método, no qual a vontade é trazida a atividade e o corpo
fisico de alguma forma reage sobre a matéria atmica. Muito pouco é conhecido quanto as
formas através das quais ele opera.

O método da maioria dos estudantes é por meio da devocao, e forte simpatia pelos
homens, seus companheiros.

O Ego razoavelmente adiantado pode, as vezes, ser bastante falho de consideracao
para com seu corpo, porque aquilo que foi projetado na personalidade significa algo
subtraido dele, e ele pode sentir-se relutante quanto a esse dispéndio de forca. Pode estar
de certa forma impaciente e recolher-se em relacdo a personalidade. Em tais casos,
contudo, haverd sempre um fluxo entre o Ego e a personalidade, o que nao é possivel com
o homem comum. No homem comum o fragmento do Ego é, por assim dizer, emitido e
deixado a arranjar-se por si mesmo, embora nao seja completamente desligado. No estagio
mais avangado que se mencionou, entretanto, ha uma constante comunicagao entre os
dois, através do canal. O Ego pode, portanto, recolher-se sempre que desejar, e deixar uma
fraca representacdao do homem real atras de si. Vemos, pois, que as relacdes entre o Eu
inferior e o Eu superior variam muito nas diferentes pessoas e nos diferentes estagios de
desenvolvimento.

Um Ego, ocupado com suas proéprias atividades, pode esquecer, durante algum
tempo, de dispensar atencao apropriada a sua personalidade, tal como um homem bom e
considerado pode, ocasionalmente, sob a pressao especial de algum negdcio, esquecer seu
cavalo ou seu cachorro. As vezes, quando isso acontece, a personalidade faz lembrar sua
existéncia, metendo-se em alguma loucura que causa sério sofrimento.

E possivel notar, as vezes, que depois da completacio de uma peca especial de
trabalho, trabalho esse que precisou da cooperacdao do Ego em grande escala - como, por
exemplo, uma conferéncia para auditério numeroso -, o Ego retira a sua energia e deixa a
personalidade o suficiente para ela se sentir algo desalentada. Durante algum tempo ele
admitiu que o trabalho tinha alguma importancia, e assim projetou para baixo um pouco
mais de si mesmo, porém, logo depois, deixa a infeliz personalidade bastante deprimida.

Devemos sempre recordar que o Ego coloca na personalidade apenas uma pequena
parte de si mesmo; e como essa parte constantemente se torna entrelagada em interesses
que, por serem tao parciais, estdao, com frequéncia, em linhas diferentes das que seguem
as atividades gerais do ego, ele nao dad qualquer atencao particular a vida inferior da
personalidade, a ndo ser que algo muito pouco comum lhe aconteca.

Na vida fisica do homem comum do mundo ha pouca coisa para interessar o Ego, e é
so de vez em quando que algo de real importancia ocorre, quando, entao, sua atencao é
atraida e ele tira dai o que lhe é util.

O homem comum vive aos pedacinhos, Em mais da metade do tempo ndo esta
absolutamente acordado para a verdadeira vida superior. Se um homem se queixa de que
seu Ego presta-lhe muito pouca atengao, é caso de perguntar-lhe quanta atengcao tem
prestado ao seu Ego. Com que frequéncia, por exemplo, em determinado dia, ao menos
pensou nele?

Se desejar atrair a atencao do Ego, deve tornar a personalidade util para ele. Assim
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que comece a devotar a maior parte de seus pensamentos a coisas superiores - em outras
palavras, assim que ele realmente comece a viver - o Ego, com certeza, se dispora a
prestar-lhe mais atencgao.

O Ego estd bem consciente de que certas partes necessarias de sua evolugao sé
podem ser alcancadas através da sua personalidade, em seus corpos mental, astral e fisico.
Sabe, portanto, que deve durante algum tempo atendé-la, tomar conta dela, e trazé-la sob
controle.

Podemos compreender bem, porém, que a tarefa pareca amiude pouco convidativa,
que uma determinada personalidade possa parecer tudo menos atrativa e promissora. Se
observarmos muitas das personalidades que nos rodeiam, seus corpos fisicos cheios de
drogas e venenos, seus corpos astrais ressumando ganancia e sensualidade, e seus corpos
mentais sem qualquer interesse além de fazer dinheiro, e talvez "esporte" das mais
grosseiras modalidades, nao é dificil ver por que um Ego, observando-as da sua majestosa
altura, possa resolver adiar seus sérios esfor¢cos para outra encarnagdo, na esperanca de
gue a proxima série de veiculos seja mais sensivel a influéncia do que aqueles sobre os
qguais seu olhar horrorizado pousa. Podemos imaginar que talvez diga a si mesmo; "Nada
posso fazer com isso; esperarei a oportunidade de obter coisa melhor da préxima vez, pois
dificilmente algo pode ser pior, e durante o entretempo eu tenho negdcios muito mais
importantes a realizar aqui".

Um estado de coisas semelhante acontece, com frequéncia, nos primeiros estagios de
uma nova encarnag¢ao. Como ja vimos, desde o nascimento de uma crianca, o Ego paira
sobre ela e, em alguns casos, comeca a tentar influenciar seu desenvolvimento enquanto
ainda é muito nova. Mas, como regra geral, da pouca atencdo a essa crianca até que tenha
sete anos de idade, tempo em que o trabalho do ele mental carmico deve estar
praticamente terminado.

As criancas, porém, diferem tdao amplamente, que nao é de surpreender o fato de que
a relacdao entre os Egos e as personalidades envolvidas também difira amplamente.
Algumas personalidades-criangas respondem rapidamente, outras s3ao broncas e
intrataveis. Quando a obtusidade e a falta de resposta sao notaveis, o Ego muitas vezes
retira seu interesse ativo por algum tempo, esperando que, com o crescimento daquele
corpo infantil, a personalidade possa tornar-se mais viva e mais responsiva.

Para nds essa decisdao pode parecer pouco sensata, porque se o Ego negligencia sua
personalidade presente, ndo é de se esperar que a proxima se mostre em melhores
condicdes. Se permite que o corpo infantil cresca sem sua influéncia, as qualidades
indesejaveis que foram manifestadas podem, muito provavelmente, tornar-se mais fortes
ao invés de se apagarem. Mas nds nao estamos em posicdo de julgar, uma vez que 0 N0sso
conhecimento do problema é tao imperfeito, e nada podemos ver dos negdcios superiores
aos quais o Ego esta-se devotando.

Dai se vé o quanto é impossivel julgar, com qualquer precisao, a posi¢ao na evolugao
de quem quer que seja que vejamos no plano fisico. Num caso, causas carmicas podem ter
produzido uma personalidade muito bela, com um Ego de adiantamento apenas moderado
por trds dela. Em outro caso, essas causas podem ter dado vida a uma personalidade
inferior ou defeituosa, pertencente a um Ego relativamente mais avancado.
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Quando o Ego resolve levar toda a forca de sua energia para a personalidade, a
mudanca que isso pode produzir € muito grande. Ninguém, sem ter investigado o assunto,
pode imaginar como é rapida, radical, maravilhosa tal mudanca, quando as condicdes se
mostram favoraveis - isto é, quando o Ego é razoavelmente forte e a personalidade nao se
mostra incuravelmente viciosa - mais especialmente quando um esforco determinado é
feito pela personalidade para se tornar uma perfeita expressao do Ego, fazendo-se
atraente para ele.

Para compreender como isso se pode dar, é necessario, naturalmente, ver o assunto
simultaneamente dos dois pontos de vista. A maioria dentre nds aqui embaixo somos
personalidades muito enfaticas; pensamos e atuamos exclusivamente como tais; sabemos
qgue na realidade somos egos, e aqueles dentre nds que, por muitos anos de meditacao,
tomaram-se mais sensiveis a influéncias mais sutis, estdo amiude conscientes da
intervenc¢ao do Eu superior.

Quanto mais pudermos adquirir o habito de nos identificar com o Ego, mais clara e
sensatamente veremos os problemas da vida. Mas, enquanto nos sentirmos como sendo
personalidades, é nosso dever, e obviamente nosso interesse, abrirmo-nos para o Ego
procurando alcanca-lo, e persistentemente criando dentro de ndés um tipo de vibragdes que
sejam de utilidade para ele. Pelo menos, deveriamos ter certeza de que nao lhe
embaracamos o caminho e que sempre fazemos o melhor para ele, de acordo com a nossa
compreensao.

Ja que o egoismo é a intensificacao da personalidade, o primeiro passo a dar é o de
livrar-nos desse vicio. Depois, a mente deve estar cheia de pensamentos elevados, porque,
se estiver constantemente ocupada com assuntos inferiores - mesmo que esses assuntos
inferiores possam ser bastante estimaveis a seu modo - o Ego nao podera usa-la
prontamente como um canal de expressao,

Quando o Ego tenta um esfor¢co, quando faz descer um dedo explicativo, deve ser
recebido com entusiasmo, e suas ordem instantaneamente cumpridas, para que ele possa
cada vez mais tomar posse da mente, e assim chegar a sua heranga, no que se refere aos
planos inferiores.

A personalidade deve, por assim dizer, manter-se de lado, e deixar que o Ego, o
"guerreiro”, lute nela.

Assim fazendo, contudo, a personalidade deve ter o cuidado de devotar-se ao
trabalho, e nao a sua cota ou parte pessoal nele. Deve ter o cuidado de, numa arrancada
da personalidade, recordar-se sempre de que é o Ego que esta trabalhando nela.

Embora a imprecisao do Ego - a ndo ser que seja desenvolvido - possa, talvez, impedi-
lo de indicar uma linha particular de trabalho, ainda assim, quando a personalidade sendo
mais definida encontrou o trabalho, o Ego pode derramar-se nela e capacita-la a realizar
esse trabalho de forma muito melhor e numa estrutura mental inteiramente maior do que
a personalidade poderia alcangar sem auxilio.

"Mas se tu [a personalidade] ndo o procurares [0 Ego], se passares por ele, entdo nao
havera salvaguarda para ti. Teu cérebro ird vacilar, teu coragao ficard incerto e na poeira
do campo de batalha tua visdo e teus sentidos falhardao, e ndao distinguiras entre teus
amigos e teus inimigos." (A Luz no Caminho.) E o que acontece quando a personalidade
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nao procura a orientacao superior do Ego.

Esse é um passo necessdrio que deve ser tomado pelo homem que pretende colocar
os pés no Caminho que leve a Iniciacdo, porque, na Iniciacdo, o inferior e o superior
tornam-se um, ou antes, o menor é absorvido pelo maior, de forma que nada restara da
personalidade que nao seja uma representacao do Ego, sendo o inferior apenas urna
expressao do superior. Desse assunto, contudo, trataremos mais longamente no Capitulo
XXXI, que trata especificamente da Iniciagao.

E dbvio, portanto, que a personalidade deve se empenhar para certificar-se do que o
Ego quer, e fornecer-lhe as oportunidades desejadas. O estudo das coisas interiores e uma
vida espiritual, despertam o Ego e atraem a sua atencao, Para dar um exemplo:
suponhamos que temos um Ego cujo método principal de manifestacao é através do afeto.
Essa é a qualidade que ele quer mostrar pela sua personalidade; consequentemente, se a
personalidade tenta sentir uma forte afeicdo e faz disso uma especialidade, o Ego
prontamente enviara mais de si mesmo para ela, porque encontra exatamente o que
deseja.

No selvagem, o Eu se expressa em todos os tipos de emogdes e paixdes, que o Ego
possivelmente ndao aprova, mas, no homem desenvolvido, ndo hd emoc¢des senao aquelas
que ele quer ter. Ao invés de ser arrastado pelas emocdes, simplesmente as seleciona.
Dira, por exemplo: "O amor é uma coisa boa: permitirei a mim mesmo me apaixonar. A
devocao é uma coisa boa: permitirei a mim mesmo sentir devog¢ao. A simpatia é bela:
permitirei @ mim mesmo sentir simpatia". Isso ele fez com os olhos abertos,
intencionalmente. As emocdes estdo, assim, sob o dominio da mente, e essa mente é a
expressao do corpo causal, de forma que o homem estad-se aproximando bastante da
condicdo de completa unidade entre o Eu inferior e o Eu superior.

A conexao entre o Ego e o corpo mental é da maior importancia, e todo esforco deve
ser feito para manté-la ativa e viva. Porque o Ego é a forca que esta por tras disso, que faz
uso das qualidades e poderes da personalidade. A fim de que possamos pensar em algo,
devemos primeiro recordar isso; para que possamos recordar isso devemos ter prestado
atencdo nisso, e o prestar atencdo é a descida do Ego para seus veiculas a fim de ver
através deles.

Muitos homens com um belo corpo mental e um bom cérebro fazem pouco uso deles
porque prestam pouca atengao a vida - quer dizer, porque o Ego esta enviando apenas um
pouco de si mesmo para esses planos inferiores, de forma que os veiculos sao deixados
para cometer excessos segundo seus proprios desejos. O remédio para isso ja foi
apontado: é dar ao Ego as condi¢des que ele requer; entdao ndao havera razdes para queixas
quanto a sua resposta.

Parece que as reais experiéncias da personalidade ndo podem ser transmitidas ao
Ego; mas a esséncia delas |lhe pode ser passada. O Ego da pouca importancia a
pormenores, mas deseja a esséncia das experiéncias. Sendo assim, é evidente que o
homem comum tem, em sua vida, muito pouco para chamar a ateng¢ao do Ego.

O sistema de entrega dos resultados do trabalho inferior, mas ndao as experiéncias
pormenorizadas, dura todo o tempo, até que o Adeptado seja atingido.

O estudante fara bem se seguir o conselho dado em A Luz no Caminho: observa o Ego
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e deixa-o lutar através de ti mas, ao mesmo tempo, lembra-te sempre de que és o Ego.
Portanto, identifica-te com ele, e faze com que o inferior dé caminho ao superior. Mesmo
gue por muitas vezes caias, ndo ha razao para desalentos, porque mesmo o fracasso é até
certo ponto um sucesso, desde que pelo fracasso aprendemos, e assim seremos mais
sensatos para enfrentar os problemas que se seguirem. N3o se espera que sejamos
invariavelmente vitoriosos, mas somente que fagcamos sempre o melhor que nos for
possivel.

Ademais, devemos recordar que o Ego esta associado com a personalidade porque
tem fome ou sede - Trishna - de intensa experiéncia. A medida que ele se desenvolve, a
fome vai aos poucos diminuindo e, as vezes, quando estd adiantado e se tornou mais
sensivel aos deleites e atividades de seu prdprio plano, chega ao extremo de negligenciar
sua personalidade, presa como esta ao arrocho do carma, mergulhada em condicdes que
agora estao cheias de desgosto ou tédio para o Ego, porque sente que as superou.

Essa diminuicao da sede tem lugar com o desenvolvimento da sua personalidade.
Quando ela ganha integral consciéncia no plano astral, o fisico passa a parecer mondtono,
em comparacao; alcancando o mundo mental inferior, acha o astral escuro e desanimador;
e todos os quatro niveis inferiores perdem seu atrativo quando ela comeca a gozar a vida
ainda mais intensa e mais luminosa do corpo causal.

Conforme ja foi salientado, é necessario manter sempre em mente que a consciéncia
é una. Portanto, € muito errado conceber o Ego, ou o Eu superior, como algo "acima", algo
essencialmente estranho a nés mesmos, e consequentemente dificil de alcancar.

Falamos, com frequéncia, no "tremendo esfor¢co" exigido para alcancar o Eu superior;
em outras ocasides, falamos da inspiracao etc., que vem do Eu superior para nds, aqui
embaixo. Em todos esses casos, cometemos o erro fundamental de nos identificar com
aquilo que ndao somos, ao invés de reconhecer o que realmente somos. A primeira
condicdo para a realizagcdao espiritual é a certeza, para além de qualquer duvida, de que
somos o Ego, ou Eu superior. A segunda condicao é a de que tenhamos inteira confianca
em nossos proprios poderes como Ego, e a coragem de usa-los livremente.

Ao invés, portanto, de ver a consciéncia da personalidade como usual e normal,
devemos nos habituar a ver a consciéncia da personalidade como anormal e inatural, e a
vida do Ego como nossa verdadeira vida, da qual, por um esforco continuo, nés nos
mantemos alienados.

Essa atitude para com os varios corpos deve ser mantida na vida pratica. Assim, o
corpo fisico ndao deve ter permissao para trabalhar por sua prépria conta, mas precisa ser
deliberada e conscienciosamente treinado para obedecer aos mandados do Ego. Dessa
maneira, sera feito o que os fildsofos herméticos chamam "regeneracdo" do corpo. E uma
mudanca real que, quando realizada, rompe para sempre o dominio do corpo fisico sobre a
consciéncia, e faz dele, ao contrario, um instrumento para uso do Ego.

Mudanga igual deve ser conseguida em relagao ao corpo astral. Ao invés de permitir
que o mundo da emocgao o influencie e determine sua atividade, o proprio Ego deve decidir
e determinar que emocao ele manterd, que sentimentos permitird que se irradiem de seu
corpo astral. Assim, a consciéncia do Ego se torna desvencilhada do corpo astral, e aquele
corpo se faz subserviente ante os desejos do Ego.
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Talvez mais essencial do que tudo seja o controle do corpo mental, porque o
pensamento é a manifestacao da suprema Energia Criadora. Jamais devemos permitir que
imagens-pensamentos sejam sugeridas do exterior: ao invés disso, quando imagens-
pensamentos sdo feitas, devem ser criadas pela ac¢ao deliberada, autoconsciente do
proprio Ego.

Ha grande perigo na imaginacdo indisciplinada. Se nao fosse a imaginacao, os objetos
externos do desejo nao teriam poder sobre nés. O Ego deve adquirir, entdo, controle
completo da imaginagao, e permitir que ela exer¢a a sua fung¢ao apenas na direcao que ele
determine.

Imaginacdo descontrolada atua, também, como poderoso fator para solapar e
enfraquecer a vontade. Com demasiada frequéncia, depois que uma resolucao é tomada, a
imaginacdo se permite tratar com os aspectos desagradaveis do que ficou decidido, até
que, eventualmente, aquilo parece tao desagradavel que a ideia de realiza-lo é
inteiramente abandonada. Shakespeare lancou uma profunda verdade psicolégica quando
fez Hamlet dizer: "O colorido nato da resolu¢ao empalidece com o arremesso livido do
pensamento".

O remédio para esse habito infeliz € 6bvio: a vontade e a atencao devem estar
irrevogavelmente concentradas, nao nas dificuldades e contratempos que, imaginamos,
teremos de defrontar, mas na tarefa que tem de ser feita. "Encorajemo-nos com
constantes afirmativas", disse Emerson.

Seguindo com a analise um pouco mais adiante, deveriamos abandonar a muito
difundida ideia de que é a vontade que faz coisas, se realizamos algo o fazemos por um
esforco da vontade. Fazer e levar adiante ndo é fungao da vontade, mas de um aspecto
bem diferente do Ego, a atividade criadora.

A vontade é o Governante, o Rei que diz "isto sera feito", mas nao vai pessoalmente
fazé-lo. Falando psicologicamente, a vontade é o poder de manter a consciéncia focalizada
em determinada coisa excluindo tudo o mais. Em si mesma, é perfeitamente serena,
tranquila e inamovivel sendo como ja disse, o poder de manter uma coisa e excluir o resto.
E quase impossivel fixar os limites do poder da vontade humana quando
apropriadamente dirigida. Tem um alcance tao maior do que o homem comum pode
supor, que o0s resultados alcancados por meio dela parecem-lhe espantosos e
sobrenaturais. Um estudo dos seus poderes leva a pessoa a compreender, aos poucos, 0
que significa a declaracao de que se houvesse suficiente fé ela poderia remover montanhas
arrojando-as ao mar. E mesmo essa descricdo oriental ndo chega a parecer muito
exagerada quando se examina exemplos auténticos do que foi conseguido por esse
maravilhoso poder. Talvez o fator mais importante no uso vitorioso da vontade seja
confianga perfeita, que naturalmente pode ser alcancada de varias formas segundo o tipo
de pessoa em questao.

Assim que um homem compreende que existe o mundo interior e espiritual do Ego, o
qual é enormemente mais importante, sob todos os aspectos, do que o mundo exterior,
pode bem adotar a atitude de um ator que representa sua parte no mundo sé por causa da
verdadeira vida interior. Um ator faz varios papéis em ocasides diferentes, tal como nds
voltamos em outras encarnagdes e usamos outras tipos de corpos. Durante todo o tempo,
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porém, o ator tem sua vida real como homem e como artista, ao mesmo tempo e, por ter
essa vida que é sua, quer representar bem a sua parte na vida tempordria do palco. Da
mesma maneira, devemos desejar proceder bem em nossa temporaria vida fisica aqui, por
causa da grande realidade que esta por tras dela, e da qual ela é apenas um fragmento
muito pequeno.

Se isso for claramente compreendido, veremos a relativa importancia dessa vida
exterior, isto é, que seu Unico valor para nés consiste em desempenhar bem nosso papel
seja ele qual for. Que tipo de papel é, e o que acontece conosco nesta existéncia simulada -
isso pouco importa. Pode ser ocupag¢ao de um ator passar por todos os desgostos e
dificuldades simulados mas tais coisas de forma alguma o perturbam. Pode, por exemplo,
ter de ser morto em duelo (no palco) todas as noites, mas que lhe importa essa morte
fingida? A Unica coisa que o preocupa é que dé boa conta de seu trabalho.

Por isso, nao é dificil compreender que o mundo que nos rodeia ndao passa de um
mundo de pantomima, e que realmente as experiéncias que nos chegam nao tém
importancia. Tudo quanto acontece as pessoas, coisas vindas do exterior, sdao o resultado
de seu carma. As causas surgiram de ha muito em suas vidas, e ndo podem ser alteradas.
Portanto, é inutil a aflicdo pelas coisas que acontecem. Devem ser suportadas
filosoficamente. A forma pela qual forem suportadas modela o carater para o futuro, e isso
sim é importante. Deviamos usar o carma para desenvolver a coragem, a paciéncia e varias
outras boas qualidades, e entdo afasta-lo da mente .

Assim é que o divino Eu, tateante, esfor¢cado, lutador, torna-se, conforme a evolucao
avanca, o verdadeiro Governante, o Governante Imortal interior. O homem que apreende o
fato de que é o Governante Imortal, instalado dentro de seus veiculos criados pelo préprio
Eu, para sua expressao, ganha um senso de dignidade e poder que cresce cada vez mais
fortemente e mais subjugador da natureza inferior. O conhecimento da verdade nos faz
livres.

O Governante Interior pode ainda ser embaragado pelas formas que modelou para
auto-expressao, mas, sabendo-se o Governante, pode trabalhar com firmeza para trazer
seu reino sob completa submissdao. Sabe que veio ter ao mundo para determinado
objetivo, o de se fazer apto a ser um colaborador da Vontade Suprema, e que podera fazer
e sofrer o que for necessario para tal fim.

Sabe que é divino; sabe que sua auto-realizacdo é apenas uma questdao de tempo.
Interiormente, a divindade é sentida, embora nao seja expressa exteriormente. Sua tarefa
é tornar manifesto o que ele é em esséncia.  rei de jure, ainda ndo de fato.

Como um principe, nascido para reinar, submete-se pacientemente a disciplina que o
estd preparando para usar a coroa, assim a Vontade soberana em nds esta evoluindo para
a era em que os poderes reais passarao para as suas maos, e, portanto, pode submeter-se
pacientemente a necessaria disciplina da vida.

Uma visao correta do relacionamento entre o Ego e suas sucessivas personalidades
deve ser o suficiente para esclarecer os desentendimentos que se levantaram quanto aos
ensinamentos do Senhor Buda. Buda pregou constantemente contra a ideia que prevalecia
em seu tempo: a continuacdo da personalidade. Porém, enquanto ensinava que nada
daquilo com o que os homens geralmente se identificam dura para sempre, fazia as
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declaragcdes mais claras sobre as sucessivas vidas dos homens. Deu exemplos de vidas
precedentes, e comparou as encarnagoes sucessivas a dias que um homem pode passar na
sua aldeia ou algures.

Sem embargo, a Igreja do Sul do Budismo ensina, agora, que somente o carma
persiste, nao o Ego: como se o homem, em uma vida, fizesse certa quantidade de carma e
entdao morresse sem deixar nada; e nascesse outra pessoa e teria de suportar o carma que,
na realidade, nao havia produzido.

llogicamente, o que é curioso, a despeito do formal ensinamento da ideia contraria,
uma crenga prdtica na existéncia continuada do individuo persiste, porque, por exemplo, os
monges budistas falam em alcancar o nirvana e reconhecem que isso tomara muitas vidas.

A verdadeira significacdo desse ensinamento de Buda estd na grande énfase que Ele
colocou na parte externa e temporaria do homem, que ndo dura, e a implicacao de que
partes do homem, que ndao sao temporarias ou externas, sobrevivem no Ego duradouro, o
homem verdadeiro.

Seu ensinamento, contudo, foi ainda mais profundo. Ha uma passagem no Shri Vakya
Sudha, que adverte o aspirante, dizendo-lhe que quando ele repete a grande formula "Eu
sou Aquele" deve ter cuidado com o que quer dizer com "Eu". Explica que a individualidade
separada deve ser entendida como triplice, e que isso é a unido com Brama - apenas a mais
alta das trés - proclamada pelo "Tu és Aquele" e outras expressdes. Ja vimos
abundantemente que a personalidade nao é "Eu"; e mesmo o "vocé" em mim ndo é "Eu": o
"Eu" é algo que nao se distingue do Eu universal, no qual os muitos e o Um sdao um. O
ensinamento do Senhor Buda nega a permanéncia do "vocé" que os homens chamam "Eu".

Com frequéncia, ha muita sabedoria na etimologia. Assim, a prépria palavra "pessoa"
é composta de duas palavras latinas, per e sona, e significa, portanto, "aquilo através do
gual o som vem", isto é, a mascara usada pelo ator romano para indicar o papel que no
momento estava representando. Assim, muito apropriadamente, falamos do grupo de
veiculos inferiores temporarios, que um Ego assume quando desce para a encarnagao,
como sua "personalidade".

Quase que igualmente instrutivas sao as palavras individual e individualidade,
altamente apropriadas quando aplicadas ao Ego. Porque individual significa o que ndo é
divisivel sem perda de identidade: o que subsiste como um e individualidade é definida
como existéncia distinta e separada. Avancando ainda: a palavra existe deriva de ex, fora, e
sistere, fazer distinguir-se. Assim, o Ego ou individualidade é levado a distinguir-se (da
Mobnada) e a manifestar-se através da mdscara da personalidade.

O Diagrama XXIX é uma tentativa para ilustrar um aspecto do relacionamento entre o
Ego e suas sucessivas personalidades. Vemos no diagrama primeiro a Monada, derivando
sua vida do Nao-Manifestado, e projetando abaixo de si mesma o Ego com suas triplices
caracteristicas ou aspectos. O Ego, por sua vez, projeta de si para planos inferiores, uma
série de sucessivas personalidades, que sao mostradas no desenho como aos poucos se
alargando, conforme se desenvolvem, até que, eventualmente, a Ultima personalidade seja
equilateral, inteira e simetricamente desenvolvida, expressando assim, tao integralmente
guanto as suas limitagdes inerentes permitem, a natureza e os poderes do Ego.
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EGO

PERSONALIDADES
DIAGRAMA XXIX. O Ego e suas Personalidades

A medida que a pessoa se desenvolve, a consciéncia pessoal pode ser unificada com a
vida do Ego - tanto quanto possivel - e entdao ha apenas uma consciéncia: mesmo na
consciéncia pessoal havera sempre a consciéncia do Ego, que sabera tudo quanto esta-se
passando. Porém, como ja ficou dito, em muitas pessoas, nos dias presentes, ha, com
frequéncia, uma consideravel oposicao entre a personalidade e o Ego.

O homem que conseguiu elevar sua consciéncia ao nivel do corpo causal, unificando,
portanto, a consciéncia do Eu inferior e do Eu superior, da personalidade com a
individualidade ou Ego, tem, naturalmente, a consciéncia do Ego a sua disposicao durante
toda a sua vida fisica. Isso ndao sera modificado com a morte do corpo fisico, nem mesmo
pela segunda e terceira mortes, nas quais ele abandona os corpos astral e mental,
respectivamente.

Sua consciéncia, realmente, reside todo o tempo no Ego, e se movimenta através de
qgualquer veiculo que |he aconteca estar usando a um dado momento.

Para ele a série inteira de encarnag¢des é apenas uma longa vida. O que chamamos
encarnacao é, para ele, um dia dessa vida. Através de toda a evolucdao humana sua
consciéncia esta inteiramente ativa. Incidentalmente, podemos notar que ele esta gerando
carma, tanto num periodo como em outro, e embora sua condicdo em um dado momento
seja o resultado das causas que ele movimentou no passado, ainda assim ndao ha instante
algum em que nao esteja modificando suas condi¢cdes pelo exercicio do pensamento e da
vontade. Apesar de essa consideracao se aplicar a todos os homens, fica bem claro que
aquele que possui a consciéncia do Ego esta em situacdo de modificar seu carma com maior
deliberagao, e com efeito mais calculado, do que aquele que ainda nao alcangou a
ininterrupta consciéncia egdica.

H. P. Blavatsky fala do Eu Superior como o "grande Mestre", embora esteja usando a
palavra Mestre num sentido pouco comum, diferente daquele em que é quase sempre
empregada hoje. Ele &, diz H. P. B., o equivalente de Avalokiteshvara, o mesmo que é Adi-
Budha para os ocultistas budistas, Atma para os bramanes e Cristo para os antigos
gnosticos.
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CAPITULO XXVII
O EGO NA PERSONALIDADE

Ha muitas formas pelas quais a atividade do Ego pode ser mais especificamente
observada como operando através da consciéncia da personalidade. Em primeiro lugar,
como ja foi dito mais de uma vez, nada do que é mau ou egoistico pode, pelo préprio
mecanismo dos planos superiores, afetar o Ego. Podemos dizer que ele nada tem com essas
coisas. Pensamentos e sentimentos nao-egoisticos sao as Unicas coisas que podem afetar o
Ego. Todos os pensamentos e sentimentos inferiores afetam os atomos permanentes, nao
o Ego, e, como vimos, o que encontramos, correspondentes a eles, sao brechas no corpo
causal, ndo cores "mas". O Ego se preocupa apenas com sentimentos e pensamentos
destituidos de egoismo.

A maioria das pessoas é consciente de ocasides em que se sentiu cheia de espléndida
inspiragao e exaltagao, com ardente devogao e alegria. Esses momentos, como é natural,
sdao precisamente aqueles em que o Ego consegue impressionar a consciéncia inferior. O
gue entao é sentido, todavia, na realidade esta sempre presente, embora a personalidade
nao seja sempre consciente disso. O aspirante deve esforcar-se por compreender, tanto
pela razao como pela fé, que aquilo esta sempre ali. Entao, parecera como se realmente o
sentisse, mesmo em ocasidoes em que o vinculo é imperfeito e quando nao sente isso na
consciéncia pessoal.

Ademais, é 6bvio que enquanto a mente esta respondendo aos apelos dos planos
inferiores, fisico, astral e mental, nao é provavel que ouca a mensagem que o Ego esta
tentando transmitir a personalidade, de seu prdprio e mais elevado plano.

Um impulso emocional, pertencendo ao plano astral, é, as vezes, erroneamente
tomado pela verdadeira aspiracao espiritual, porque o que acontece no veiculo budico, se
conduzido para baixo, para a personalidade, é refletido no corpo astral. Um exemplo
comum desse fendmeno pode ser encontrado nas assembleias de despertar religiosa. Essa
grande revolucao emocional, embora as vezes benéfica, pode ser, em muitos casos, nociva,
tendendo a perturbar o equilibrio mental das pessoas.

Duas simples e excelentes regras podem ser dadas para a diferenciacdao entre a
verdadeira intuicao e o mero impulso. Primeiro: se o assunto for deixado de lado por alguns
momentos, se a pessoa "dormir" sobre ele, um impulso provavelmente morrer3a; a intuicao
genuina permanecerd tao forte como sempre. Segundo: a verdadeira intuicao esta sempre
vinculada a alguma coisa destituida de egoismo. Se houver algum toque de egoismo,
podemos estar certos de que é apenas um impulso astral e ndao uma auténtica intuicao
budica.

A influéncia do Ego é frequentemente sentida em ocasides em que a pessoa parece
saber, por convic¢do interior, que uma coisa é verdadeira, sem poder explicar por que
pensa assim. O Ego sabe, e tem boa razao para esse conhecimento; mas, as vezes, nao
pode imprimir suas razoes sobre o cérebro fisico, embora o simples fato de ele saber

consiga se infiltrar nele. Por isso, quando uma nova verdade nos é apresentada, sabemos
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imediatamente se devemos aceita-la ou nao.

Isso ndo é supersticdo, mas uma intensa conviccao interior. Superficialmente, pode
parecer o abandono da razao em favor da intuicdo, mas devemos recordar entao que
Buddhi, que traduzimos como intuic3o, é conhecido na India como "razéo pura." E a razdo
do Ego, de um tipo superior ao que temos nos planos inferiores.

Mais especificamente, podemos dizer que Manas dé inspiracdao; Buddhi da intuicao
guanto ao certo e o errado; Atma dirige a consciéncia, comandando para que o homem
siga 0 que ele sabe ser o melhor, muitas vezes quando a mente esta tentando inventar
algumas escusas para agir de outra maneira.

Também as manifestacdes do génio ndao passam de momentaneo dominio do cérebro
pela ampla consciéncia do Ego, obrigando-o a uma percep¢ao, a uma forca de concentracao
e a um alargamento de perspectiva, que é a causa de sua elevada capacidade. Essa
consciéncia ampla é o Eu real, o homem real. Muitas coisas que vemos em torno de nds, ou
que nos acontecem, sdao sugestdes dessa consciéncia maior, murmurios ainda mal-
articulados, mas com todas as promessas do futuro, que vém da regiao em que nascemos,
do mundo ao qual verdadeiramente pertencemos. Sao a voz do espirito vivo, ndo-nascido,
que ndao morrera, antigo, perpétuo e constante. S3o a voz do Deus interior, falando no
corpo do homem.

A vida nos ensina de duas maneiras: pela instrucao que o mundo nos d3, e pela
intuicdo, pelo trabalho do Eu interior. A propor¢do que os homens se desenvolvem, sua
intuicdo aumenta e nao dependem muito, como antes, da instrucao que o mundo da. Essa
é outra maneira de dizer que o homem que usa seus poderes interiores pode aprender
muito mais através de uma pequena experiéncia do que outros homens através de uma
grande quantidade delas. Por causa da atividade de sua inteligéncia inata, o homem
desenvolvido pode ver a grande significacao até de uma coisa pequena, mas a mente nao-
desenvolvida esta cheia de curiosidade. Tem ansia de novidade, porque, ndo sendo boa
para pensar depressa exaure a 6bvia significacdo das coisas triviais. Essa mente anseia por
milagres em conexdao com sua experiéncia religiosa, e é cega para os incontaveis milagres
gue a rodeiam o tempo todo.

O que chamamos ditames da consciéncia vem de cima, e representam, habitualmente,
o conhecimento do Ego sobre o assunto. Mas aqui se faz necessario uma palavra
acauteladora. O conhecimento do Ego pode ser ainda apenas parcialmente desenvolvido.
Seu conhecimento de qualquer assunto pode ser muito pequeno, mesmo inexato, e ele sé
pode raciocinar diante da informacao que recebe.

Por causa disso, a consciéncia do homem amiude o desencaminha, porque um Ego
que é jovem demais e pouco sabe pode, ainda assim, ser capaz de impor sua vontade a
personalidade. A regra geral, porém, é que o Ego ndo-desenvolvido também nao seja
desenvolvido em seu poder de se impor aos veiculos inferiores; e talvez isso seja um bem.

As vezes, contudo, como ficou dito, um Ego carente de desenvolvimento em tolerancia
e amplo conhecimento pode, ainda assim, ter uma vontade suficientemente forte para
impor sobre o seu cérebro fisico ordens que revelem o quanto é jovem e ndao compreende.

Por isso, quando a consciéncia parece ditar algo que esta claramente contra as
grandes leis da misericérdia, da verdade e da justica - como possivelmente foi o caso de
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alguns dos inquisidores - o homem deve pensar se a lei universal ndo é uma coisa maior do
que a aplicacao particular que parece estar em conflito com ela. O intelecto deve ser
sempre usado como o instrumento do Ego e ndao um obstaculo no caminho de seu
desenvolvimento.

Um curioso exemplo da forma pela qual o ego pode manifestar-se a personalidade
estd descrito em O Corpo Mental. Certa oradora, enquanto dizia uma frase numa
conferéncia via habitualmente a frase seguinte realmente materializar-se no ar diante dela,
em trés formas diferentes, entre as quais ela escolhia, conscienciosamente, a que lhe
parecia melhor. Isso é, evidentemente, trabalho do Ego, embora pare¢ca um pouco dificil
ver por que escolhe tal método de comunicacao, ao invés de ele proprio selecionar a forma
que considera melhor, transmitindo essa Unica forma a consciéncia pessoal.

Aquilo que é conhecido pelos misticos como a Voz do Siléncio difere para pessoas em
estagios diferentes. A voz do siléncio para qualquer um é a que vem da parte que nesse
alguém é mais alta do que a sua consciéncia pode alcancar, e, naturalmente, isso se
modifica a proporc¢ao que a evolugao progride.

Para os que estao agora trabalhando com a personalidade, a voz do Ego é a voz do
siléncio, mas quando a pessoa dominou inteiramente a personalidade e a fez una com o
Ego, de forma que o Ego possa trabalhar perfeitamente através dela, é a voz de Atma - o
espirito triplice no plano nirvanico. Quando isso é alcancado, haverd ainda uma voz do
siléncio - a da Monada. Quando o homem identifica o Ego e a MOnada e atinge o Adeptado,
ainda sentira uma voz do siléncio descendo para ele, vindo de cima, mas entdo sera a voz,
talvez, de um dos Ministros da Deidade, um dos Logos Planetdrios. Talvez para Ele venha a
voz do proéprio Logos Solar. A "Voz do Siléncio", portanto, em qualquer nivel que apareca, é
sempre essencialmente divina.

O Ego trabalha no corpo fisico através de duas grandes divisdes do sistema nervoso - o
simpatico e o cérebro-espinhal. O sistema simpatico esta conectado quase por inteiro com
o corpo astral, e o sistema cérebro-espinhal com o corpo mental; este sistema fica cada vez
mais sob a influéncia do Ego, a proporc¢ao que progride em poder intelectual.

Conforme o sistema cérebro-espinhal se adianta, o Ego vai passando para o sistema
simpatico partes de sua consciéncia, ja definitivamente estabelecida, e para a qual nao
precisa mais voltar sua atencdo a fim de manter o trabalho em ordem. E possivel, pelos
métodos da Hatha-Yoga, por exemplo, que o Ego possa restabelecer controle direto sobre
porcdes do sistema simpatico; para fazer isso, contudo, ndo da obviamente um passo para
a frente, mas um passo para tras, na evolucao.

O estudante deve recordar que o Ego esta sempre lutando para subir, tentando livrar-
se dos planos inferiores, empenhando-se em lancar fora as cargas que o impedem de fazer
a escalada. Nao deseja ser perturbado, por exemplo, com a supervisdao das funcdes vitais
do corpo, e da sua atengdao ao maquindrio apenas quando ha defeitos. Como foi dito antes,
todos esses trabalhos sao recuperaveis, mas por enquanto nao vale a pena fazer isso. Pelo
contrario, quanto mais pudermos deixar a carga ao automatismo, melhor, porque quanto
menos usarmos a consciéncia desperta para as coisas que se estdo repetindo
constantemente, mais teremos de trabalhar pelas coisas que realmente precisam de
atencao, e isso é provavelmente muitissimo mais importante, pelo menos do ponto de vista
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do Ego.

Ocasionalmente um homem pode ficar dominado por uma "ideia fixa", e o resultado,
em alguns casos, é a loucura, e em outros, a inabaldvel devocao ou determinacao dos
santos ou dos martires. Essas duas classes de casos tém origens psicoldgicas diversas, que
agora estudaremos.

Uma ideia fixa que é loucura é uma ideia que o Ego entregou ao sistema simpatico, de
forma que ela ficou fazendo parte do "subconsciente". Pode tratar-se de uma atitude ou
nog¢ao do passado, que o Ego superou, ou um caso esquecido, subitamente se reafirmando,
sem o acompanhamento de seu ambiente proprio, ou, ainda, a conexao de duas ideias
incongruentes. E assim por diante.

Ha inimeras ideias desse tipo, com as quais o Ego teve contato no passado e que nao
chegou a descartar inteiramente para fora do mecanismo da consciéncia. Assim, elas ali
permaneceram, embora o Ego por si mesmo as tivesse superado. Enquanto qualquer parte
do mecanismo da consciéncia puder dar-lhes resposta, essas ideias podem emergir acima
do horizonte ou "limiar" da consciéncia.

Quando uma dessas ideias surge - como o faz - sem razdao, sem raciocinio, com o
impeto, a precipitagdo, o impulso e a for¢a apaixonada do passado, domina o0 mecanismo
mais sutil que o Ego produziu para seus propdsitos superiores. Porque ideias tais, como as
que estamos considerando, sao mais fortes no plano fisico do que as que chamamos ideias
mentais comuns, porque, sendo suas vibracdes mais lentas e mais grosseiras, produzem
mais resultados na matéria densa. E muito mais facil afetar o corpo fisico, por exemplo,
pelo crescer de uma emocao barbara do que pelo raciocinio sutil de um filésofo,

Podemos estabelecer, entdao, que a ideia fixa do louco é, geralmente, uma ideia que
deixou seu traco no sistema simpatico e que, durante algum disturbio ou enfraguecimento
do sistema cérebro-espinhal, pode afirmar-se na consciéncia. Ela vem de baixo.

A ideia fixa do santo ou do martir, por outro lado, é uma coisa muito diferente. Vem
do préprio Ego, que esta lutando para impor ao cérebro fisico suas proprias e elevadas
emocodes, seu proprio e amplo conhecimento. O Ego, que pode ver mais longe nos planos
superiores do que no envoltério fisico, tenta imprimir nele seu proprio desejo, sua propria
vontade em direcao do que é mais alto e mais nobre. Isso vem como poder dominador; nao
pode fazer-se aprovar pela razao, porque o cérebro ainda ndo esta pronto para raciocinar
nessas linhas de alto conhecimento e de profunda visao e intuicao, mas desce, com a forga
do Ego, para um corpo preparado para isso, e assim se afirma como poder dominador,
guiando o homem para uma ac¢ao heroica, para o martirio, para a santidade. Essas ideias
fixas ndao vém, como no caso anterior, de baixo, mas de cima, nao do subconsciente, mas
do superconsciente.

Como ficou dito em O Corpo Mental, nao precisamos recuar diante do fato de que h3,
com frequéncia, uma instabilidade psicoldgica associada com o génio, o que se expressa
dizendo-se que o génio esta aparentado com a loucura, e na declaragao de Lombroso e de
outros de que muitos santos foram neuropatas. Quanto mais delicada a maquinaria, mais
facilmente pode ser superesforcada, ou lancada fora da engrenagem; por isso é verdade,
as vezes, dizer-se que a propria instabilidade do génio ou do santo é a prdpria condicao
para a sua inspiracdao, ndao sendo o cérebro normal suficientemente desenvolvido, nem
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bastante delicado, para responder aquelas ondas sutis que vém da consciéncia superior.

Assim, esses impulsos, que ndés chamamos de inspiracdes do génio, descem da
superconsciéncia, do reino do préprio Ego. Nao sé essas inspiragdes vindas da consciéncia
superior as vezes causam estabilidade cerebral, mas sdao, com frequéncia, acompanhadas
por uma grande irregularidade no comportamento moral. A razdo disso é interessante e
importante.

Quando qualquer forca desce, de um plano superior para um plano inferior, é
submetida a uma transformacdo no veiculo para o qual desce. De acordo com a natureza
do veiculo serd a transformacgao da for¢a; uma por¢ao dela é mudada pelo veiculo em que
se movimenta, sob a forma de energia a qual aquele veiculo se entrega muito
prontamente.

Por isso, se um organismo tem tendéncia para a excita¢ao sexual, o fluxo descendente
da forga do génio aumentara imensamente a forca da sexualidade, por aquela parte que é
transformada em vitalidade. Podemos notar aqui, como exemplo do trabalho desse
principio, que na Terceira Raca, o fluxo descendente da vida espiritual para os canais do
animal-homem, aumentaram tao enormemente seu poderio animal, que foi necessario
que os Filhos da Mente corressem em seu socorro; ou a humanidade teria mergulhado nos
mais vis dos excessos animais, pois a propria forca da vida espiritual aumentaria a
profundidade do mergulho na degradacao. A licdo a ser aprendida é claramente a de que,
antes de solicitarmos o fluxo das forcas superiores, € muitissimo importante purificar,
primeiro, nossa natureza inferior. Conforme Buda ensinou, a primeira regra é: "Cessa de
fazer o mal".

Nas palavras da Voz do Siléncio: "Cuidado, ndo vas colocar os pés ainda manchados
sobre os degraus mais baixos da escada. Infortunio vem sobre aquele que ouse poluir um
degrau com pés enlameados. A lama suja e viscosa secard, ira tornar-se tenaz, e colara
esses pés no lugar; e, como um passaro colhido pelo visgo do cacador astuto de aves, ficara
detido sem mais progresso. Seus vicios tomardao forma e o arrastarao para baixo. Seus
pecados erguerao suas vozes como o chacal gargalha e soluca depois que o Sol se deita;
seus pensamentos tornam-se um exército e fazem-no um escravo.

"Mata teus desejos, Lanoo, faze teus vicios impotentes: eis o primeiro passo a tomar
para a viagem solene.

"Estrangula teus pecados, e torna-os mudos para sempre, antes de que ergas sequer o
pé para subir a escada.

"Silencia teus pensamentos, e fixa toda a tua atencao em teu Mestre, que tu ainda nao
vés, mas sentes."

Dificilmente serd preciso dizer ao estudante que um dos significados desse "teu
Mestre" é seu proprio Ego.

Um homem que estd no Caminho deve fazer rigorosamente seu trabalho. No limiar os
erros podem ser facilmente corrigidos. Mas a nao ser que o discipulo se livre inteiramente,
por exemplo, do desejo de poder, nos primeiros estagios de seu aprendizado espiritual,
esse desejo ird se fazendo cada vez mais forte. Se ele ndo o arrancar enquanto estiver
baseado nos planos mental astral e fisico, mas consentir que ele se enraize no plano
espiritual do Ego, encontrard grande dificuldade para erradica-lo. A ambicdao assim
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estabelecida no plano causal é levada de vida para vida. Dessa forma, o discipulo deve ter
o cuidado de nao permitir que a ambig¢ao toque o corpo causal, construindo elementos de
separatividade que vao, cada vez mais, cercear a vida.

O homem que é um génio em algum setor pode amiude achar facil aplicar tremenda
concentracao em sua linha particular de trabalho mas, quando relaxa desse esforco, sua
vida comum pode ser, possivelmente, ainda cheia de remoinhos em seus corpos mental e
astral. Tais remoinhos podem - e isso se da constantemente - cristalizar-se em preconceitos
permanentes e produzir verdadeiras congestdes de matéria, que se parecem muitissimo de
perto com verrugas no corpo mental (ver O Corpo Mental). Isso, naturalmente, ndo é o que
se requer. O estudante de ocultismo objetiva nada menos do que a completa destruicao
dos remoinhos, bem como limpar a mente inferior e a torna-la calma e obediente servidora
do Eu superior em todos os tempos.

Durante o sono do corpo fisico, embora o Ego deixe o corpo, ainda assim sempre
mantém intima conexao com ele, de forma que sob circunstancias comuns é prontamente
chamado de volta, diante de qualquer atentado que o corpo possa sofrer, por exemplo,
uma tentativa de obsedia-lo:

Embora existam varias e amplamente diferentes causas de sono ambulatério (ver O
Corpo Astral), ha alguns casos em que parece ser o Ego apto para agir mais diretamente
sobre o corpo fisico durante a auséncia dos veiculos intermediarios mental e astral -
ocasido em que o homem consegue, durante o seu sono, escrever poemas, pintar quadros,
coisa que estaria longe de suas possibilidades quando acordado.

O Ego imprime com frequéncia suas ideias sobre a personalidade, em sonhos, usando
séries de simbolos, dos quais cada Ego tem seu proprio sistema, embora nos sonhos
algumas formas parecam gerais. Assim diz-se que sonhar com agua significa transtorno de
algum tipo, embora nao pareca haver qualquer conexao real entre as duas coisas. Porém,
embora possa nao haver qualquer real conexao, um Ego - ou, nesse caso, qualquer outra
entidade que deseje comunicar-se - pode usar o simbolo, somente porque tal simbolo sera
compreendido pela personalidade e, por meio dele, avisar a personalidade sobre algum
infortunio que ira surgir.

Sonhos proféticos devem ser atribuidos exclusivamente a acao do Ego, que prevé por
si mesmo ou é informado sobre algum acontecimento futuro, para o qual deseja preparar
sua consciéncia inferior. Isso pode acontecer em qualquer grau de clareza e exatidao, de
acordo com o poder do Ego para assimila-lo em si mesmo, e, tendo feito isso, imprimi-lo
sobre o cérebro acordado.

As vezes, o acontecimento é de grande importancia, tal como morte ou desastre, de
forma que o motivo do Ego para se empenhar em imprimir isso é ébvio. Em outras
ocasides, entretanto, o fato previsto é aparentemente sem importancia, de modo que é
dificil compreender por que o Ego se deu a trabalhos por causa dele. Em tais casos, porém,
devemos ter em mente que o fato lembrado pode ser apenas um insignificante detalhe de
alguma visao mais ampla, cujo resto ndao passou para o cérebro fisico. Histérias de tais
sonhos proféticos sao, naturalmente, muito comuns. Varias delas sao encontradas no livro
Sonhos, de C. W. Leadbeater, pp. 52 e ss.

A fim de trazer para o cérebro fisico impressdes vindas do Ego, é dbvio que esse
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cérebro deve estar calmo. Tudo que vem do corpo causal deve passar através dos corpos
mental e astral e, se um deles estiver perturbado, reflete com imperfeicao, tal como a
menor ondulacdo na superficie de um lago romperd e deformara imagens nele refletidas. E
necessario também erradicar absolutamente todos os preconceitos; de outra forma, eles
produzirao o efeito de vidro pintado, colorindo tudo que se vé através dele,dando, assim,
uma falsa impressao.

Se um homem quiser ouvir a "pequena e serena voz" com certeza e exatidao deve
estar calmo. O homem exterior deve estar inalterado pelas coisas externas, pelo clamor das
grandes ondas de rebentacdo da vida que se arrojam sobre ele, e mesmo pelo delicado
murmurio das brandas ondula¢cdes. Precisa aprender a ficar bem tranquilo, a n3do ter
desejos nem aversdes. A ndo ser em raras ocasioes, quando essa voz é excepcionalmente
forte quando os desejos e aversdes pessoais deixaram de existir e a voz do mundo exterior
ndao mais o domina, s6 entao o homem pode ouvir a voz interior que deve ser seu guia
infalivel.
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CAPITULO XXVIIl
0 EGO E A PERSONALIDADE: O AUXILIO DOS SACRAMENTOS

Os sacramentos da religido cristd e também as cerimOnias da franco-magonaria tém
um sentido tao intimo no relacionamento entre o Ego e a personalidade, que justificam um
capitulo separado e dedicado a consideracdo desse importante aspecto do nosso assunto.

Consideraremos primeiro os sacramentos do Cristianismo, tal como sao realizados na
Igreja Catolica liberal.

A Igreja Crista vai ao encontro da alma, ou Ego, assim que ela entra em sua nova série
de corpos, oferecendo-lhe recepcao e assisténcia; isso é feito através da cerimonia do
batismo.

Como tal coisa nao pode chegar ao proprio Ego, seus veiculos tratardo disso no plano
fisico. Conforme vimos, o de que mais precisa o Ego é colocar sua nova série de veiculos em
ordem, de forma a poder trabalhar através deles. Vindo, como vem, carregado com os
resultados das vidas passadas, traz em si as sementes das boas e das mas qualidades. Essas
sementes do mal tém sido frequentemente chamadas "pecado original", e muito
erroneamente conectadas com a mitica acao de Adao e Eva.

E de grande importancia para a crianga, obviamente, que tudo quanto seja possivel
venha a ser feito para sufocar os germes do mal e encorajar os do bem; é a esse fim,
especialmente, que se destina o sacramento do batismo. A agua usada é magnetizada, com
intencao especial de levar o efeito de suas vibracdes para os veiculos superiores, de forma
gue todos os germes de boas qualidades, nos corpos ainda nao formados da criancga - seus
corpos astral e mental -, possam receber um forte estimulo, enquanto ao mesmo tempo os
germes do mal possam ser isolados e mortos.

A cerimOnia tem também outro aspecto, o de consagrar e separar os novos veiculos
para a verdadeira expressao da alma que estd dentro e, quando isso é feito com
inteligéncia, ndo ha duvida de que seu efeito é poderoso, e pode afetar todo o futuro da
crianga.

A cerimobnia batismal pde uma nova forca em atividade, a favor do Ego, a fim de
influenciar seus veiculos para a direcdo certa. Sob a crenca de que, pelo batismo, um anjo
da guarda é dado a crianca, esta o fato de que uma nova forma-pensamento, ou elemental
artificial, é construida e impregnada com a forca divina, e também animada por um tipo
superior de espirito-da-natureza, conhecido como silfo. Esse silfo permanece com a crianca
como um fator do lado bom, de forma que, para todas as intencdes e propdsitos, € um anjo
guardido. Incidentalmente, através desse trabalho, o silfo acaba por se individualizar e
passa de silfo a serafim, através de sua associagdo com uma forma-pensamento
impregnada pela vida e pensamento do Préprio Chefe da Igreja.

O sacramento do batismo n3ao pode alterar a disposicao de um homem, mas pode
tornar seus veiculos mais faceis de manejar. Nao vai, subitamente transformar um demoénio
em anjo, ou um homem mau num homem bom, mas da-lhe certamente melhores

oportunidades. Isso é o que lhe compete fazer, e esse é o limite do seu poderio.
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Ademais, e mais especificamente, a cerimodnia batismal tem a intencdao de abrir os
chacras, ou centros-de-forca, e leva-los a um movimento mais rapido. Quando isso foi feito
- para detalhes o estudante é remetido ao livro A Ciéncia dos Sacramentos - e a forma-
pensamento "anjo da guarda" foi construida, a emanacgao da triplice forca espiritual se
verifica no momento preciso do batismo, através da dgua consagrada.

Conforme é invocado o nome da Trindade, a forcga flui, inquestionavelmente, das Trés
Pessoas da Prépria Deidade Solar, embora nos alcance por intermédio do Cristo, que é o
Chefe da Igreja, e do padre ordenado. O pensamento que esta na forma-pensamento que é
o anjo da guarda, pertence, realmente, ao proprio Cristo.

O batismo é antes de mais nada destinado as criangas novas, e sua omissao na infancia
ndo pode ser inteiramente suprida pelo batismo em época posterior da vida. O adulto, de
ha muito, necessariamente, resolveu o problema de seus veiculos por si prdprio, e suas
correntes fluem quase da mesma forma com que o batismo as teria feito fluir.
Habitualmente, porém, sera descoberto que os "cantos" nao estao limpos, grande parte da
aura parece sem vida, e ha uma grande quantidade de matéria indeterminada, com a qual
nada esta sendo feito. Existe, portanto, uma tendéncia desta em sair da circulacao geral, de
instalar-se sob a forma de depdsito, e assim aos poucos obstruir o maquinario e interferir
com o trabalho eficiente. O batismo na infancia evita em grande parte esse resultado
desagradavel.

As pessoas mais idosas recebem um tipo bem diferente de silfo, uma entidade com
maior sabedoria terrena, capaz de se desenvolver com aguda inteligéncia. Nela ha um certo
cinismo, uma paciéncia incansavel, mas parece nao estar na expectativa de muita coisa. O
anjo do bebé, ao invés, é otimista - mais vago, talvez, do que o outro, mas cheio de amor e
esperanca, e de esquemas para o futuro.

Ainda assim, uma influéncia saudavel e benéfica bastante grande é exercida pelo
batismo de adultos; a uncdo com o crisma sagrado ndao é sem utilidade, ja que limpa o
portdo através do qual o homem entra e sai de seu corpo durante o sono, e mesmo a
producao do escudo, na frente e atras, € bom especialmente para os que sao jovens e
solteiros.

No sacramento da Confirmacgao, o bispo pronuncia uma béncao preliminar que é feita
para ampliar a conexao entre o Ego e seus veiculos, a fim de preparar o caminho para o que
estd para vir. Podemos dizer que o objetivo é ampliar tanto a alma como os veiculos até a
sua maior capacidade, de forma a que possam receber maior quantidade da emanacao
divina.

Quando faz o sinal da cruz, nos lugares apropriados, o bispo impde poder ao
candidato; poder que é, positivamente, o da Terceira Pessoa da Trindade. Esse poder vem
em trés vagas e atua em trés niveis sobre os principios do candidato.

O divino poder corre através do Ego do bispo para a mente superior do candidato;
entdo, sobe para Buddhi e dai é impelido para mais acima, para o Atma. Em cada caso, é
através do aspecto da Terceira Pessoa de cada um desses principios que o trabalho é feito.

Alguns candidatos sao mais suscetiveis, como é natural, ao processo de abertura.
Sobre alguns deles o efeito produzido é enorme e duradouro. No caso de outros é, com
frequéncia, apenas ligeiro, porque aquilo que deve ser animado esta ainda tdo pouco
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desenvolvido que mal é capaz de alguma reacao.

Quando se verificou o despertar até o limite possivel, sucede o que pode ser chamado
de suplemento e chancela de Atma, Buddhi e Manas. O efeito sobre Atma é refletido no
duplo etérico, tanto quanto o desenvolvimento permite; o de Buddhi é reproduzido no
corpo astral, e o de Manas superior reflete-se no corpo mental.

A finalidade da Confirmacdao é, assim, estreitar todos os vinculos, proporcionar
conexao mais ampla entre o Ego e a personalidade, bem como entre o Ego e a Mbnada. O
resultado ndao é apenas temporario. A abertura das conexdes produz um canal mais largo,
através do qual pode se estabelecer um fluxo constante. A Confirmag¢ao arma e equipa o
menino ou a menina para a vida, e torna mais facil para o Ego a acao através de seus
veiculos.

Passando para as Ordens Menores, vemos que o Clérigo tem o propdsito de visar ao
controle do seu corpo fisico; o Porteiro, ou Ostiario, o de purificar e controlar seu corpo
astral; o Leitor, o de aprender a sujeitar as forcas da mente: a ordenag¢ao do Exorcista visa
ao corpo causal e tem a intencao de desenvolver a vontade e dar ao Ego um controle mais
completo sobre os veiculos inferiores. O grau de Acélito pretende ajudar o homem a fazer
mais rapida a sua intuicao, que é faculdade budica.

Nesta série de diagramas, os seguintes simbolos sdo usados:

Princfpio adormecido
ou latente

° Ligeiramente desperto

Parcialmente desperto
e luzindo

Acordado ¢ luzindo

Primeiro grau
de conexfio
com o Cristo

Segunda e mais forte
conexfo

@,

o

&

% v
o

Conexfio com o Logos.

DIAGRAMA XXX. Simbolos usados nos Diagramas XXXI — XXXV.
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No Diagrama XXXI ilustramos a condicao de um leigo inteligente e culto. O homem
verdadeiro, a M6nada, é mostrada em seu préprio plano, o de Anupadaka. Ele expressa, ou
se manifesta em seus trés aspectos no plano de Atma, que chamaremos Atma 1, Atma 2 e
Atma 3, e estao marcados no diagrama como Al, A2 e A3, respectivamente.

Desses trés aspectos, o primeiro (A1) permanece no plano de Atma; o segundo desce,
ou move-se para fora, para o plano de Buddhi, onde o chamaremos Buddhi marcado como
B1. O terceiro desce ou move-se para fora através de dois planos, e mostra-se no mundo
mental superior como Manas ou M: também a esse aspecto, quando desce ou se move
através do plano de Buddhi, chamaremos Buddhi ou B2.

Essas trés manifestacdes externas, ou manifestacdes inferiores, Al, B1 e M, tomadas
juntas, constituem, como sabemos, a alma ou Ego em seu corpo causal, conforme esta
indicado no diagrama com a linha pontilhada que os rodeia.

MONADA

ATMA

BUDDHI

MANAS SUPI RIOR

MANAS INFLERIOR

DIAGRAMA XXXI. Os Principios de um “Leigo Inteligente e Culto”.

Assim, vemos que, além dos principios de Atma, Buddhi e Manas, expressos no Ego
como Al, B1 e M, ha também, ainda latente e ndao-desenvolvido, um outro aspecto de
Buddhi (B2) e dois aspectos de Atma (Al e A2), formando trés outros aspectos que devem
ainda sair da laténcia e desenvolver-se em atividade.

No préprio Cristo, o Homem Perfeito, esses principios também existem exatamente na
mesma ordem, mas em Seu caso eles sdo naturalmente de todo desenvolvidos e, além
disso, misticamente sao um com a Segunda Pessoa da Trindade. Um dos dons conferidos
pela ordenacdo é a vinculacao de alguns desses principios, no ordenando, com os
correspondentes principios do Cristo, de forma que se forma um canal definitivo, e por ele
desce a forca espiritual e a sabedoria, até o mais amplo limite da receptividade do
ordenando.

A Ordenacdo no grau de Subdiacono nao confere poderes, mas ajuda na preparagao
do caminho para a Ordenacgao no grau de Diacono, é mais baixa das trés Ordens Maiores. O
bispo tenta, portanto, alargar delicadamente a conexao - o antahkarana - entre o Ego e os
veiculos inferiores do diacono.

Na Ordenacao de um diacono, o vinculo entre o Ego e seus veiculos é alargado para se
tomar um canal, e também o Manas superior (M) é vinculado ao respectivo principio do
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Cristo. Em alguns casos, Buddhi (B1) pode também ser despertado e levado a luzir
levemente, estabelecendo assim uma ligeira linha de conexao entre ele e o Manas superior.
Esses efeitos estdao indicados no Diagrama XXXII-B.

Tal abertura de canal é uma saida tdao grande da vida comum que so pode ser feita por
estdgios, e o primeiro passo para isso, na Ordenacao de um didcono, pode ser encarado
como praticamente uma operacao cirurgica.

ONADA o %_._
ATMA ®

BUDDHI - I
ANAS SUP[RlOl‘
ANAS INFERIOR . s
=
A

DIAGRAMA XXXII. Os Principios de um Subdiacono e Diacono.

A triplice influéncia, da qual um bispo é tao especialmente o guarda - como veremos
logo a seguir -, € chamada fortemente a se manifestar e a langar seu fluxo, de forma que,
movimentando-se sobre os principios correspondentes no ordenando, desperte-os para
uma vibragao solidaria. Portanto, esses principios se tornam, pelo menos por algum tempo,
muitissimo mais ativos e receptivos do que jamais foram.

Ao fim da cerimonia da ordenacgao, o bispo faz a cruz final, cujo propdsito expresso é
solidificar as paredes do vinculo muito expandido entre o Ego e a personalidade, fazé-las
mais espessas, € manté-las mais firmemente em sua nova forma. E como se uma espécie de
estrutura fosse erguida interiormente: um revestimento para impedir que o canal alargado
se contraia.

O estabelecimento do vinculo entre o didacono e o Cristo capacita o Manas superior do
Cristo a influenciar o do didcono, estimulando-o para uma atividade benéfica. E inutil dizer
que isso nao significa que aconteca realmente, porquanto ird depender do diacono. Pelo
menos o caminho esta aberto, a comunicacdo esta estabelecida; cabe a ele fazer aquilo que
puder.

No caso do sacerdote, a conexdo vai um pouco mais além e varios acontecimentos
importantes se verificam.

A primeira imposicio das m3os, Atma e Buddhi pdem-se a luzir com indescritivel
fulgor no sacerdote por vibragdao empatica, em harmonia com a luz deslumbrante dos
principios correspondentes em Cristo. O fulgor é, habitualmente, leve em Atma, mais
marcante em Buddhi. O influxo corre para o Atma do ordenando, como para Buddhi e
Manas, através dos principios correspondentes do prdprio bispo.

Mais adiante, uma linha entre Atma e Buddhi é estabelecida, enquanto a ja existente
entre Buddhi e Manas superior é intensificada. O canal entre Manas superior e os veiculos
inferiores também é alargado. (Ver Diagrama XXXIII-C.)
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MONADA
ATMA

BUDDHI

—-——ﬂ
MANAS SUPERIOR§

MANAS INFERIOR

Primeira Segunda  Sacerdote

imposicdo  imposicao ideal de

de M3os.  de Maos. Maos.
DIAGRAMA XXXIII. Os Principios de um Sacerdote.

A segunda imposicdo das maos, o principio de Buddhi (B2) até aqui latente, é chamado
a atividade e vinculado ao do Cristo, enquanto o vinculo entre ele e o Manas superior é
fortalecido.

O vinculo entre Atma, Buddhi e Manas (A1, B1 e M) do proprio sacerdote abre-se
ainda mais, para permitir um fluxo maior de forca. (Ver Diagrama XXXIII-D.)

Assim, o sacerdote se faz, num sentido muito real, um posto avancado da consciéncia
do Cristo, de forma que se torna "Seu homem".

Quando da ordenacao do sacerdote, seu Ego estda mais definitivamente desperto, de
forma que pode agir diretamente sobre outros Egos ao nivel do corpo causal. Essa relagao,
de fato, € o que |lhe da o poder de corrigir distor¢cdes causadas pelo desvio do caminho reto
gue, em terminologia eclesiastica, é conhecido como o poder de "perdoar o pecado".

A uncdo das maos do padre com o 6leo dos catecimenos é construtiva em seus
efeitos, é a dedicacdao, delas para as finalidades de seu oficio, modelando-as para a
transmissao do poder de Cristo. A mao do sacerdote é, assim, um instrumento
especializado que pode transmitir béncao. A uncao traz as forcas de abertura para essas
maos e reveste-as do poder pelo qual, ao longo das linhas que sdo feitas no ungimento, a
influéncia pode emanar.

O processo é algo parecido a magnetizacao do aco. A uncao opera de forma que as
forcas possam passar através das maos e, ao mesmo tempo, tempera essas maos, de forma
que possam receber tais forgas e transmitir com seguranca o poder.

O bispo faz uma cruz, cuja intencao é preparar a distribuicdao da forca que corre pela
linha diagonal entre Atma (1), Buddhi (1) e Manas; faz uma segunda cruz que prepara a
distribuicao da forca que flui de Buddhi (2).

O desenvolvimento de um sacerdote ideal é possivel para o homem de grande
determinacgdo, que durante anos trabalhe fortalecendo as conexdes entre seus préprios
principios e os do Cristo. Ele pode intensificar o vinculo feito com Buddhi (2) e Manas, e
pode causar vigorosa acao de Atma (1) e Buddhi (1), tornando-se ele préprio um canal de
extraordindrio poder. (Ver Diagrama XXXIII-E.)

Na sagracdao de um bispo, quando as verdadeiras palavras da sagra¢ao sao ditas, uma
conexao é feita entre Buddhi (2) e Atma (3), assim, os canais entre Buddhi (2) e Manas e os
correspondentes principios do Cristo, sdo enormemente alargados. (Ver Diagrama XXXIV-F.)
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F. Consagragao G. Ungao da cabega H. Bispo Ideal
DIAGRAMA XXXIV. Os Principios de um Bispo.

Assim, através de Atma (3), Buddhi é ligado diretamente com o Triplice Espirito de
Cristo, de forma que a béncao vinda desse nivel, flui através dele, porque aqueles Trés
Aspectos sao, naturalmente, verdadeiramente um. Por isso, é légico que o bispo abencoe
as pessoas com uma cruz triplice, e ndo com uma apenas como faz o sacerdote.

O sacerdote atrai sua béncdo através de seus proprios principios, Atma (1), Buddhi (1) e
Manas, e a emite através de seu corpo causal. O bispo, sendo mais amplamente
desenvolvido, pode deixar passar seu poder mais rapidamente, portanto com maior
intensidade.

No caso do bispo, uma linha inteiramente nova também é aberta, unindo o Buddhi (1)
do bispo diretamente com o Cristo, dando-lhe, assim, a potencialidade de um
desenvolvimento que fica muito além da imaginacdo. Essa maravilhosa forga-Cristo é que o
capacita a passar seu poder a outros.

A seguir, o caminho é aberto para a influéncia do espantoso desenvolvimento de
Buddhi, que acabou de se tornar possivel, a fim de fazer sua descida até os veiculos astral e
mental.

Na unc¢ao da cabeca do bispo com o Crisma, o poder de reflexao do triplice espirito nos
veiculos inferiores é intensificado. O triplice espirito Atma (1), Atma (2) e Atma (3) fulgura,
e o caminho se torna claro, descendo até o cérebro fisico, para o fluxo de novas forcas. (Ver
Diagrama XXXIV-G.)

As trés linhas ligando Atma (3), Buddhi (2) e Manas (ver Diagrama XXXIV-G) indicam
gue o bispo pode haurir poder do corpo causal, e assim irradiar em béncaos o triplice poder
do Espirito Triplo.

A acao do crisma dirige-se a produ¢ao no centro de forca que fica no alto da cabeca (o
chacra brahmarandra) - ponto que em muitos homens tem uma depressao na forma de um
pires - de um cone de rapidissima rotacao, projetando-se da cabeca para cima.

A ung¢ao das maos do bispo com o crisma prepara 0 mecanismo para a distribuicao dos
trés tipos de forca vinda dos Trés Aspectos da Trindade.

A linha direta de comunicag¢ao entre Buddhi e o corpo astral esta inteiramente aberta,
de forma que, se e quando aquele Buddhi ou intuicdo se desenvolver, possa fluir
imediatamente para aquilo que se destina a ser seu meio de expressao na vida fisica.

O desenvolvimento de um bispo ideal é possivel para quem aproveita todas as
oportunidades. Todos os seus principios tornam-se canais que respondem ao poder do
Cristo, e ele se torna um verdadeiro sol de energia espiritual e béncao. Esse estagio é

indicado no Diagrama XXXIV-H.
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O Homem Perfeito ndo sé esta ligado com o Cristo e com seu préprio Eu Superior, a
Mobnada, como ainda se torna cada vez mais uma manifestacao do Logos, ou Deidade, que
produziu o sistema solar. Torna-se o Mestre, para Quem a encarnac¢ao ja ndao é necessaria.
O Diagrama XXXV indica esse estagio.

MONADA

ATMA

BUDDHI

MANAS
SUPERIOR

DIAGRAMA XXXV. O Homem Perfeito.

Outra disposicao da religido crista € o poder de Absolvicao de que sao investidos os
sacerdotes. Como isso afeta o relacionamento entre os varios corpos do homem, podemos,
proveitosamente, considera-lo aqui brevemente.

Os corpos do homem, naturalmente, ndo estdo separados no espaco, mas se
interpenetram. Olhados de baixo, dao a impressao de estarem reunidos por inumeraveis e
finos fios ou linhas de fogo. Cada acdo que trabalha contra a evolugdao faz uma pressao
desigual sobre eles, torce-os e embaragca-os. Quando um homem erra gravemente, a
confusdo se torna tal que a comunicacao entre os corpos superiores e inferiores torna-se
seriamente dificultada; ja ndo é seu Eu verdadeiro e sé o lado inferior de seu carater pode
manifestar-se inteiramente.

Embora as forgas naturais venham, no devido tempo, a corrigir as distorcdes, a Igreja
trata de fazer mais rapido esse trabalho, porque o poder de corrigir aquele
emaranhamento na matéria superior € um dos poderes especificamente conferidos a um
sacerdote quando da ordenagcdo. A cooperacdao do proprio homem é, naturalmente,
também necessaria, porque, "se confessamos nossos pecados, Ele é fiel e justo para
perdoar nossos pecados, e limpar-nos de toda iniquidade".

O efeito da "absolvicao" fica estritamente limitado a correcdao da distorcao descrita
acima. Ela reabre certos canais que estiveram em grande parte fechados pelos maus
pensamentos e mas acdes, mas de forma alguma detém as consequéncias fisicas daquela
acao, nem dispensa a necessidade de restituicio onde o erro foi cometido. A acao do
sacerdote corrige o emaranhamento etérico, astral e mental produzido pela a¢dao errada
ou, antes, pela atitude mental que tornou possivel aquela agao, mas de forma alguma
liberta o homem da penalidade carmica consequente a acdao. “Nao te enganes; Deus nao se
deixa embair: seja o que for que um homem semeie, isso mesmo colhera."

Podemos mencionar outro item informativo em relacao ao trabalho do sacerdote na
Sagrada Eucaristia. Fazendo as trés cruzes no "abencgoa, aprova e ratifica" sobre as
oferendas, o sacerdote introduz seu "tubo" através da matéria etérica, astral e mental
inferior, respectivamente; as duas cruzes, feitas separadamente sobre a héstia e o cdlice,

levam o mesmo tubo, agora em duas se¢des, para o mental superior no plano acima.
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Fazendo isso, ele deve usar forcas de seu proprio corpo causal, forcando seu pensamento
para cima para o nivel mais alto possivel.

Voltando-nos agora para a franco-maconaria, notamos que os trés Oficiais Principais
representam Atma, Buddhi e Manas no homem, e que os trés Oficiais Assistentes
representam a mente inferior, a natureza emocional, ou corpo astral e o duplo etérico; o
O.G. ou Tyler representa o corpo fisico. Como estamos tratando neste livro principalmente
com o corpo causal, podemos constatar especialmente que a mente superior é
representada pelo J.W.

Nos devas, espiritos-da-natureza e elementais associados com o J.W., predomina uma
tonalidade dourada.

Quando a R. W. M. cria, recebe e constitui um candidato como um E. A. F., os trés
toques do f ... s ... transmitem diferentes aspectos do poder, correspondentes aos trés
Aspectos da Trindade, o primeiro levando forca para o cérebro, o segundo dando amor ao
coragao, e o terceiro proporcionando habilidade executiva ao braco direito.

O efeito geral dessa descida de forca é alargar de certa forma o canal de comunicacgao
entre o Ego e a personalidade do candidato.

O grau de E.A.F. corresponde ao de subdidcono no sistema cristdo. Em um ponto
semelhante, na cerimdnia do Segundo Grau, ha um alargamento mais decisivo do vinculo
entre o Ego e a personalidade, de forma que fica aberto como canal definitivo para a
descida da forca. Esse canal, o candidato pode utilizar com efeito marcante, se resolver
trabalhar nele e através dele.

Nesse Grau, ha um certo paralelismo entre a Passagem de um F. C. e a ordenacao
eclesiastica do diaconato. Ao mesmo tempo, um vinculo se estabelece entre o candidato e
aH.O.A. T.F., em cujas Lojas ele é reconhecido.

Como no caso da expansao da consciéncia, o vinculo estabelecido pode ser utilizado
pelo candidato como ele quiser. Aquilo Ihe pode ser de grande beneficio, pode mudar toda
a sua vida, e Ilhe dar oportunidade de rapido progresso pelo caminho que leva a Iniciagcao.
Ou, pelo contrario, podera negligencia-lo, e nesse caso nao lhe sera de nenhum proveito.

A comprovacado do candidato pelo esquadro e o compasso indica que um M. M. pode
ser testado e conhecido pelo fato de que tanto o Eu superior como o Eu inferior estao
trabalhando em ordem, funcionando juntos, em harmonia.

O M. M. é simbdlico do Iniciado do quarto grau, o Arhat. No estagio de realizacdao no
caminho oculto, a batalha contra o quaternario inferior estd praticamente terminada, e
este Ultimo tornou-se instrumento obediente nas mados da triade superior, que esta
desperta e ativa em "suas trés partes.

O M. M. tem de descobriro g ...s... no c ... ; em outras palavras, é por descobrir em si
mesmo o Eu mais profundo, que é a Monada, além mesmo da triade superior, que o M. M.
ird por fim descobrir o supremo segredo da vida, e entdo descobrira a prdpria verdade, pela
sua propria experiéncia vivida: que é, e sempre foi, uno com Deus.

Nos graus anteriores, a consciéncia do candidato tem que se erguerdos ... paraoc...,
isto é, do quadrilatero para o triangulo, do Eu inferior para o Eu superior. Agora, porém,
como M. M., ele tem de ser erguido do triangulo para a ponta - como esta claramente
indicado pelo W. T. - do Eu superior para a Monada.
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A Mobnada agora estd usando sua vontade no Eu superior, tal como antes o Eu superior
trabalhava sua vontade sobre o inferior. O s ... t representa a acao daquela Mdnada, que
gira sobre um pino central e envia uma linha de seu préprio corpo a propor¢ao que tece a
teia da vida, tal como uma aranha tece a teia de seu prdéprio corpo.

O p ... marca aquele caminho escolhido, ou raio da Moénada, a linha de vida e trabalho
que o Arhat deve descobrir, e no qual se deve especializar, a fim de fazer rdpido progresso.
E oc..., uma vez mais, representa o tridngulo, os poderes do triplice espirito que ele deve
usar em seu trabalho.

As correntes de forga etérica, que fluem através e em torno da espinha de todos os
seres humanos, na franco-macgonaria sao ativadas a fim de apressar a evolugao do
candidato. Esse estimulo é aplicado no momento em que o R. W. M. cria, recebe e
constitui. No Primeiro Grau, ele afeta Ida, o aspecto feminino da forga, tornando assim
mais facil o controle para o candidato quanto a paixao e a emogdo. No Segundo Grau, é o
Pingala, ou aspecto masculino, que é fortalecido a fim de facilitar o controle da mente. No
Terceiro Grau, a propria energia central, a Sushumna, é despertada e abre o caminho para a
influéncia superior do espirito.

Passando por esse canal de Sushumna é que o iogue deixa seu corpo fisico quando
quer, de tal maneira que pode conservar a consciéncia nos planos mais altos, e trazer de
volta para seu cérebro fisico uma clara lembranca de suas experiéncias.

Ida é cor de purpura, Pingala € amarelo e Sushumna é de um azul profundo.

O estimulo desses nervos e as forcas que fluem através deles sdao apenas uma
pequena parte do beneficio conferido pelo R. W. H., quando entrega a espada no momento
da admissdao. O alargamento da conexdo entre a individualidade e a personalidade ja foi
mencionado, e também a formacado de um vinculo entre certos principios do candidato e os
veiculos correspondentes do H. O. A. T. F. As modificacdes surgidas sao, de certa forma, da
mesma natureza das que foram descritas um pouco atrds, mas de carater menos
pronunciado.

Embora esses efeitos sejam reais, inequivocos e universais, ainda assim seu resultado
na vida espiritual do candidato depende, naturalmente, dele proprio.

O E. A. deve como personalidade ser empregado na organizacao de sua vida fisica para
um uso superior mas, ao mesmo tempo, como um Ego, deve estar desenvolvendo
inteligéncia ativa em seu corpo causal, exatamente como faz o discipulo de um Mestre que
se esteja preparando para a Iniciagao.

Da mesma forma, o F. C. esta organizando sua vida emocional, enquanto expande
amor intuitivo em seu corpo budico.

O M. M., enquanto organiza sua vida mental aqui na terra deve, como um Ego,
fortalecer sua vontade espiritual ou Atma.
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CAPITULO XXIX
MEMORIA DE VIDAS PASSADAS

Um olhar para o Diagrama XXV deve ser suficiente para indicar a razao mecanica que
leva o cérebro fisico de um homem a nao poder, normalmente, recordar suas vidas
passadas. E ébvio que no corpo fisico ndo pode haver memodria nem registro de uma
encarnacao passada da qual ele ndo participou. Precisamente a mesma consideragao se
aplica aos seus corpos astral e mental, ja que esses veiculos sao novos para cada
encarnagao.
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DIAGRAMA XXV. O Ciclo do Renascimento

Vemos, assim, que desde que o corpo causal é o uUnico que permanece de uma
encarnag¢ao para outra, o nivel mais baixo no qual podemos esperar obter informacao
realmente segura sobre vidas passadas é o do corpo causal, pois nada abaixo dele pode nos
dar evidéncia de primeira mao.

Nessas vidas passadas, o Ego, em seu corpo causal, estava presente - ou antes, uma
pequena parte dele estava presente -, portanto, ele € uma testemunha real. Todos os
veiculos inferiores, ndo sendo testemunhas, sé podem comunicar o que podem receber do
Ego. Consequentemente, quando temos em mente o quanto é imperfeita a comunicagao
entre o Ego e a personalidade no homem comum, veremos imediatamente como é pouco
digna de confianca essa testemunha de segunda, terceira ou quarta mao.

Embora alguém possa, as vezes, obter dos corpos astral e mental imagens isoladas de
acontecimentos na vida passada de um homem, nao podemos obter uma relagao coerente,
em sequencia, dessa vida. E mesmo essas imagens sdao apenas reflexos vindos do corpo
causal, e provavelmente reflexos toldados e escuros, que ocasionalmente fazem caminho
através da consciéncia inferior.

Assim, é clarissimo que, para ler exatamente vidas passadas, é necessario, antes de
tudo, desenvolver as faculdades do corpo causal. A coisa, contudo, pode ser feita em niveis

165



inferiores pela psicometrizacdo dos dtomos permanentes, mas esse seria um feito muito
mais dificil do que o expandir dos sentidos do corpo causal e ndo é provavel que seja
obtido com sucesso.

Incluindo o método acima mencionado, ha quatro formas de ler vidas passadas:

1.Psicometrizacao dos atomos permanentes.

2.Tomar do préprio Ego a memoria sobre o que aconteceu.

3.Psicometrizar o Ego, ou antes, seu corpo causal, e ver por si mesmo as experiéncias
pelas quais passou. Esse método é mais seguro do que o 22, porque o Ego, tendo visto essas
coisas através de uma personalidade anterior, pode ter delas impressdes imperfeitas ou
distorcidas.

4. Usar as faculdades budicas, unificando-se completamente com o Ego, sob
investigacao, e ler as experiéncias que teve como se fossem nossas isto é, de dentro ao
invés do exterior. Esse método, como é dbvio, exige o desenvolvimento muito maior.

Os métodos 3 e 4 tém sido empregados por aqueles que prepararam as séries da
encarnacgoes que tém sido publicadas durante os ultimos anos em The Theosophist; algumas
delas foram também publicadas sob a forma de livro. Os investigadores tiveram, ainda, a
vantagem da cooperacao do Ego, cujas encarnag¢des foram descritas.

A presenca fisica do sujeito cujas vidas estao sendo lidas é uma vantagem mas nao
uma necessidade. f Util, contanto que ele possa manter calmos, perfeitamente calmos, os
seus veiculos mas, se ficar excitado, arruina tudo.

O ambiente ndao é especialmente importante, mas o siléncio é essencial se as
impressdes tiverem de ser claramente recebidas, e o cérebro fisico deve estar tranquilo.

E necessdrio erradicar completamente todos os preconceitos, de outra forma eles
produzirdo o efeito de vidro colorido, pondo cor em tudo o que é visto através dele, dando,
assim, uma falsa impressao.

Podemos dizer que ha duas possiveis fontes de erro: primeiro, prevencao pessoal, e,
segundo, visao limitada.

Diante do fato de que ha diferencas fundamentais de temperamento tais diferencgas sé
podem colorir as visdes tomadas de outros planos. Quem quer que esteja abaixo do nivel de
Adepto sera, com certeza, influenciado dessa forma até certo ponto. O homem do mundo
exagera pormenores sem importancia e omite coisas importantes, dado o habito de assim
proceder na vida didria. Por outro lado, o homem que estd comecando a fazer o Caminho
pode, em seu entusiasmo, perder por algum tempo seu contato com a vida humana
comum, da qual ele emergiu. Mesmo assim, entretanto, tem a vantagem, porque os que
veem o interior das coisas estdao mais préoximos da verdade do que aqueles que sé veem o
exterior.

A fim de diminuir essa fonte de erro, € comum que pessoas de tipos radicalmente
diferentes trabalhem juntas nessas investigacdes.

O segundo perigo que mencionamos € o da visao limitada, o tomar a parte pelo todo.
Assim, é possivel ver pequena porgao de determinada comunidade e aplica-la a comunidade
toda, isto é, a pessoa pode incorrer no erro comum de generalizar, apoiada em bases
insuficientes de observacao.

Ha, contudo, uma aura geral de uma época ou de um pais, que quase sempre evita
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qualquer erro grande desse tipo. Um psiquico, que nao foi treinado para sentir essa aura
geral é, com frequéncia, inconsciente dela e pode, assim, cair em muitos enganos. A
observacao longamente aplicada mostra que todos os psiquicos nao-treinados sao as vezes
fidedignos e outras vezes ndao e os que os consultam correm, portanto, o risco de ser
iludidos.

Analisando vidas passadas é mais seguro reter a completa consciéncia fisica, para
poder tomar nota de tudo enquanto se fazem as observacdes, do que deixar o corpo fisico
durante elas e confiar na memaria para a sua reproducao. Esse uUltimo plano, contudo, tem
de ser adotado quando o estudante, embora capaz de usar seu corpo causal, s6 pode fazer
isso quando o corpo fisico esta adormecido.

A identificacdo dos Egos é dificil, as vezes, porque Egos mudam consideravelmente,
como é natural, no curso de alguns milhares de anos. Alguns investigadores sentem
intuitivamente como identificar determinado Ego; embora tal intuicdo possa amiude ser
correta, também pode ser, as vezes, errada. O mais seguro, porém mais trabalhoso método
de identificacao, é passar os registros rapidamente em revista e retracar o Ego em questao
através deles, até que seja encontrado nos dias presentes.

Em alguns casos, os Egos de pessoas comuns sdao instantaneamente identificaveis
mesmo depois de milhares de anos, o que nao é muito lisonjeiro para as pessoas em
questado, ja que significa terem elas feito apenas um pequeno progresso. Tentar reconhecer,
ha vinte mil anos passados, alguém que conhecemos nos dias presentes, € algo como
encontrar como adulto alguém que ha muito tempo conhecemos como crianc¢a. Ha ocasides
em que tal reconhecimento é possivel, mas em outras a modificagao foi grande demais.

Os que desde entao se fizerem Mestres da Sabedoria s3ao, com frequéncia,
instantaneamente identificaveis, mesmo ha milhares de anos, mas por uma razao bastante
diferente. Isso acontece porque quando veiculos inferiores ja estao inteiramente em
harmonia com o Ego, formam-se sob o aspecto do Augoeides, portanto mudam pouco de
uma vida para outra. Da mesma maneira, quando o préprio Ego esta-se tornando um
reflexo perfeito da Monada, também muda pouco, embora cresca gradualmente. Por isso é
prontamente identificavel.

A natureza dos Registros Akasicos ja foi descrita em O Corpo Mental; sé serao
mencionados aqui uns poucos pontos de relevancia imediata.

Examinando uma vida passada, a forma mais simples é deixar o registro passar em seu
ritmo normal; mas, como isso corresponde a um dia de trabalho de um homem, a
observacdao dos acontecimentos de cada dia é claramente impraticavel, a ndao ser por
periodos curtos. Contudo, é possivel acelerar ou retardar a passagem dos acontecimentos
em qualquer grau desejado, de forma que um periodo de mil anos pode correr
rapidamente, ou um quadro em particular pode ser mantido por quanto tempo se deseje.

O que se descreve como o desenrolar dos registros é, na realidade, ndao um movimento
dos registros, mas da consciéncia do observador. A impressao que da, porém, é exatamente
como se o registro estivesse se desenrolando. Podemos dizer que os registros estao
colocados uns sobre os outros, em camadas, a mais recente no topo, as outras abaixo.
Ainda assim, mesmo este simile é enganador porque sugere espessura, quando os registros
ndao ocupam mais espaco do que ocupa uma imagem refletida num espelho. A consciéncia
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nao se move realmente no espago, antes coloca em si mesma, como uma espécie de
manto, uma ou outra das camadas do registro e, assim fazendo, encontra-se em meio a
acao da historia.

O método de chegar as datas foi descrito em O Corpo Mental.

No todo, é de certa forma mais facil ler as vidas para a frente do que para tras, porque
nesse caso estariamos trabalhando com o fluxo natural do tempo e ndo contra ele.

As linguas empregadas sdao quase sempre ininteligiveis para o investigador, mas, como
os pensamentos que ficam por tras das palavras estdao abertos para ele, isso pouco importa.
Em varias ocasides, investigadores copiaram inscricdes publicas que nao podiam
compreender, e depois obtiveram sua traducao no plano fisico através de alguém para
guem as linguas antigas eram familiares.

N3ao se deve pensar nos registros como originalmente inerentes a uma espécie
qualquer de matéria, embora sejam refletidos nela. Para |é-los ndao é necessario entrar em
contato direto com qualquer agrupamento particular de matéria, pois podem ser lidos de
qgualquer distancia, desde que a conexao tenha sido estabelecida.

N3ao obstante, é verdade que cada atomo contém o registro, ou talvez possua o poder
de colocar o clarividente en rapport com o registro de tudo quanto ocorreu dentro de seu
raio de visdao. Na verdade, é devido a esse fendmeno que a psicometria se faz possivel.

Por exemplo, se um homem psicometriza uma pedrinha que esteve jazendo durante
eras em um vale, vera apenas o que se passou naquele vale durante aquelas eras. Sua visao
sera limitada pelas colinas circundantes, tal como se ele tivesse estado ali durante todo
aquele tempo em que a pedra ali esteve e testemunhado todas aquelas coisas.

Ha, contudo, uma extensao do poder da psicometria pelo qual um homem pode ver os
pensamentos e sentimentos dos atores em seu drama, tao bem como seus corpos fisicos.
Ha ainda outra extensao pela qual, tendo primeiro se estabelecido naquele vale, pode fazer
dele uma base para futuras operacdes, e assim passar por sobre as colinas circundantes e
ver o que existe por tras delas, e também o que ali aconteceu desde que a pedra foi
removida, e mesmo o que ocorreu antes que ela ali chegasse.

O homem que pode fazer tudo isso, porém, depressa estara em condi¢cOes de
dispensar inteiramente qualquer pedra.

Quando usar os sentidos do corpo causal, percebera que cada objeto esta lancando
imagens do passado.

Ja vimos que, conforme as faculdades interiores vao se desenvolvendo, a vida se torna
continua. Nao s6 se pode alcancar a consciéncia do Ego, mas é possivel viajar para o
passado, mesmo até uma alma-grupal animal e ver, através dos olhos de um animal, o
mundo entdo existente. A diferenca da perspectiva é tao diversa que, dizem, é impossivel
descrevé-la.

Um pouco antes dessa consciéncia continua ndo ha memdria detalhada do passado,
nem mesmo dos fatos mais importantes. Ha, contudo, este fato: o que quer que tenhamos
conhecido no passado é quase certo que reconheceremos e instantaneamente
aceitaremos, assim que se nos apresente de novo.

Por isso, embora alguém possa apreciar intelectualmente a verdade da reencarnacao,
a prova real sé pode ser obtida no corpo causal, onde o Ego é conhecedor do passado.
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Quando um homem, usando a consciéncia do seu corpo causal, tem sempre consigo a
memoria de suas vidas passadas é, naturalmente, capaz de dirigir as varias manifestacoes
inferiores de si mesmo, em todos os pontos de seu progresso, conscienciosamente.

Durante o estagio em que o homem ainda nao é inteiramente capaz disso, o Ego, ainda
assim, pode imprimir seu propdsito sobre os atomos permanentes, de forma que aquele
propodsito seja levado de uma vida para outra. O conhecimento disso ndo sera inerente no
homem, como parte de seus recursos, por assim dizer, mas no momento em que surge
diante dele, sob qualquer forma, em sua proxima encarnagdo, ele imediatamente
reconhecera sua verdade, se apossara dela e agira de acordo com isso.

No caso de um renascimento muito rdpido, a possibilidade de recuperar a meméria da
encarnagao passada aumenta consideravelmente. O Diagrama XXV deve facilitar a
compreensao do mecanismo dessa possibilidade. Houve um grande nimero de atomos e
moléculas, nos velhos corpos mental e astral, que conservaram uma certa afinidade com a
unidade mental e o atomo astral permanente; consequentemente, uma boa quantidade do
antigo material pode ser usado na formacao dos novos corpos mental e astral. Com sua
assisténcia, é claro que a memdria da Ultima encarnacao deve ser mais facilmente
conquistada do que nos casos em que houve um grande intervalo entre as vidas e os
antigos materiais foram dissipados e espalhados pelos varios planos.

Nao compreendemos ainda as leis que governam o poder de imprimir conhecimento
pormenorizado de uma vida sobre o cérebro fisico da seguinte. A evidéncia, que nos é
possivel atualmente, parece mostrar que os pormenores sao habitualmente esquecidos,
mas que os principios amplos aparecem a nova mente como auto-evidentes.

E comum a experiéncia, quando ouvimos uma verdade pela primeira vez, de sentir que
ja sabiamos daquilo antes, embora nao se possa formular essa ideia com palavras. Em
outros casos ha apenas uma vaga lembranca, mas ao se apresentar a nova verdade, ela é
instantaneamente reconhecida.

Assumindo a verdade da tradicao, mesmo Buda, que encarnou com a intengao
determinada de ajudar o mundo, nada sabia claramente sobre a sua missao até entrar em
Seu novo corpo, mas recuperou o conhecimento total apenas depois de procura-lo durante
anos. Poderia ter sabido desde o principio, indubitavelmente, se assim o quisesse, mas nao
quis, submetendo-se antes ao que parece ser o fado comum.

Por outro lado, pode ser que Buda nao tenha tomado o corpo do Principe Sidarta
desde o nascimento, mas apenas quando desmaiou, apds as longas austeridades de seis
anos de procura da verdade. Se foi assim, ndao haveria memoria, porque a entidade no
corpo nao era o Buda, mas outro alguém.

Seja como for, contudo, podemos estar certos de que o Ego, que € o homem
verdadeiro, sempre sabe o que um dia aprendeu, mas nem sempre é capaz de imprimir
esse conhecimento no novo cérebro sem o auxilio de uma sugestao vinda do exterior.

Parece ser uma regra invariavel que, quem aceitou a verdade oculta em uma vida,
sempre vira a ter contato com ela na préxima existéncia, e assim revive sua memoria
adormecida. Podemos dizer, talvez, que a oportunidade de assim recuperar a verdade é o
carma direto por té-la aceitado e por ter firmemente tentado viver de acordo com ela na
encarnagao anterior.
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CAPITULO XXX
O EGO EM SEU PROPRIO PLANO

Vamos agora considerar o Ego em seu préprio plano, isto ¢, no mundo superior,
mental ou causal, bem a parte de suas expressdes parciais nos planos inferiores.

Desde o momento em que o Ego se destaca de sua Alma-Grupal e comeca sua
existéncia separada como ser humano, é uma entidade consciente: mas essa consciéncia
mostra uma natureza inexcedivelmente vaga. As forgas do mundo mental superior passam
através dela sem praticamente afeta-la, porque ainda ndao pode responder a mais do que
muito poucas dessas vibracdes extremamente finas. A Unica sensacao fisica a qual essa
condicdao é compardvel é a que ocasionalmente sente uma pessoa, no momento em que
acorda, pela manha. Ha um estado intermediario entre o sono e o acordar no qual o
homem é beatificamente consciente de que existe, e ainda assim nao esta consciente dos
objetos que o rodeiam, nem capaz de qualquer movimento. Realmente, as vezes, sabe que
gualguer movimento vai romper esse periodo de felicidade e leva-lo de novo para o mundo
desperto, comum, e por isso empenha-se em permanecer quieto tanto quanto possivel.

Essa condicdo, que € uma consciéncia da existéncia, e de intensa beatitude, se
assemelha, muito de perto, com a do Ego do homem comum sobre o plano mental
superior. Tal como vimos antes, ele esta inteiramente centralizado ali, apenas pelo curto
espaco que fica entre o fim de uma vida no devacan e o inicio da préoxima descida para a
encarnac¢ao. Durante esse curto periodo, recebe um rapido relance de seu passado e de
seu futuro, um clarao de retrospecto e previsao, e durante muitas idades esses relances
sdo os Unicos momentos de inteiro despertar. Depois desse acordar momentaneo, ele de
novo adormece. Como vimos, é o seu desejo de uma manifestacao mais perfeita, seu
desejo de se sentir mais integralmente vivo, que o leva para o esforco da encarnacao.

Uma estrofe do Livro de Dzyan declara que "Aqueles que receberam apenas uma
fagulha permanecem destituidos de conhecimento: a fagulha depressa se apaga". H. P.
Blavatsky explica, entdao, que "aqueles que receberam apenas uma fagulha constituem a
humanidade comum, que tem de adquirir sua intelectualidade durante a presente
evolucdao manvantdrica" (Doutrina Secreta). No caso da maioria dos homens a fagulha
ainda esta ardendo e mais de uma idade se passara antes que o seu crescimento lento a
leve ao estado de firme e brilhante chama.

O corpo causal do homem comum nao tem ainda quase nenhuma consciéncia de coisa
alguma externa, quanto a ele préprio em seu proprio plano. A imensa maioria de Egos esta
apenas sonhadoramente semiconsciente, embora poucos estejam agora na condi¢cdao de
meras peliculas descoloridas. A maioria ainda ndao se encontra suficientemente definida,
mesmo com a consciéncia que possui, para compreender o propdsito ou as leis da evolugao
em que estao engajadas.

Embora o Ego comum esteja numa condi¢ao adormecida, ainda &, durante a sua vida-
fisica, capaz até certo ponto de meditar sobre a personalidade e também de fazer um

pequeno esforco.
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O Ego comum em seu corpo causal pode ser comparado ao pintinho dentro do ovo,
completamente inconsciente da fonte de calor que, nao obstante, estimula seu
crescimento.

Quando um Ego alcancga o estagio em que rompe a casca e torna-se capaz de algum
tipo de resposta, todo o processo toma forma diferente e é enormemente acelerado.

O processo do despertar é muitissimo auxiliado pelos Mestres da Sabedoria, que
despedem sua forga espiritual como a luz do sol inundando todo o plano e afetando, até
certo ponto, tudo que fica dentro de seu raio de acdo. Conforme foi mencionado no
Capitulo Xll, mesmo as Almas-Grupais dos animais, no plano mental inferior, sao
grandemente afetadas e assistidas por essa influéncia.

E no plano mental que se efetua grande parte do importante trabalho dos Mestres.
Esse é, mais especialmente, o caso quanto ao plano causal, onde a individualidade ou Ego
pode receber acdo direta. E desse plano que Eles distribuem as maiores influéncias sobre o
mundo do pensamento. Dali, animam grandes e benéficos movimentos de todos os tipos.
Ali, grande porcao da forca espiritual emanada do glorioso auto-sacrificio dos
Nirmanakayas é distribuida. Ali também, o ensinamento direto é dado aqueles discipulos
que estao suficientemente avancados para recebé-lo dessa forma, ja que ali podem ser
ministrados muito mais pronta e completamente do que nos planos inferiores.

No homem desenvolvido o Ego esta inteiramente desperto. Com o correr do tempo o
Ego descobre que ha muitas coisas boas que pode fazer e, quando isso acontece, eleva-se
uma condicdo na qual tem vida definida em seu proprio plano, embora, em muitos casos,
essa vida continue tendo um carater de sonho.

O Ego da pessoa comum, como vimos, tem antes uma consciéncia vegetativa da vida e
parece estar apenas tendo a percep¢ao de outros Egos. Quando o Ego se torna
suficientemente desenvolvido, porém, ndao sé pode ajudar outros Egos, mas vive uma vida
qgue lhe é propria, entre os grandes Arupadevas, entre toda a espécie de espléndidos Anjos
ou Devas. O jovem Ego estd, provavelmente, apenas um pouco acordado, por enquanto,
para toda aquela gloriosa vida, tal como um bebé de colo pouco sabe dos interesses do
mundo que o rodeia. Mas, a propor¢ao que sua consciéncia se expande, ele acorda para
toda aquela magnificéncia e se torna fascinado pela sua energia e beleza.

O Ego assim desenvolvido goza do companheirismo de todos os mais brilhantes
intelectuais que o mundo ja produziu, inclusive, como ficou dito, o reino dévico dos anjos
tanto quanto o humano. A vida do Ego em seu préprio plano é gloriosa além de qualquer
concepgao possivel a personalidade. Se alguém pudesse imaginar uma existéncia na
companhia dos grandes homens do mundo - artistas, poetas, cientistas e até os proprios
Mestres - entdo, apenas entao, esse alguém comecaria a ter uma ideia da vida do Ego.

A personalidade, naturalmente, ndo sabe o que o Ego faz, a ndao ser que a
personalidade e o Ego tenham sido unificados. Assim, o Ego pode conhecer o Mestre
enquanto a personalidade ndao o conhece. O Ego deve ter estado inteiramente consciente e
ativo em seu proprio plano durante muito tempo, antes que qualquer conhecimento
daquela existéncia possa vir através dele para a vida fisica.

Essa consciéncia do Ego nao deve ser confundida com a consciéncia que vem da
unificagdo do Eu inferior e do Eu superior, mencionada no Capitulo XXVI. Quando a
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unificacdo foi alcancada, a consciéncia do homem reside no Ego o tempo todo, e do Ego ela
se movimenta de qualquer dos veiculos que lhe aconteca estar usando. No caso do homem
que ainda ndo chegou a essa uniao, entretanto, a consciéncia do Ego em seu proprio plano
entra em atividade apenas quando nao esta mais embaracada por qualquer dos veiculos
inferiores e existe somente até que desga para a encarnagao; porque, tao depressa tome
um corpo inferior, a consciéncia ja ndo pode manifestar-se sendao temporariamente através
dele.

O plano causal é a verdadeira e relativamente permanente morada do Ego, porque ali
ele esta livre das limitacdes da personalidade e é simplesmente ele préprio, a entidade
reencarnante. Embora sua consciéncia possa estar velada, sonhadoramente, sem grande
capacidade de observacao, mal-acordada, ainda assim é uma visao verdadeira, por mais
limitada que possa ser. Ndo so esta livre das ilusdes da personalidade e da meditagao
refrangente do Eu inferior, mas o préprio pensamento ndao mais assume as mesmas formas
limitadas que apresenta em si mesmo, em niveis abaixo do causal.

Na literatura mais antiga, ha declaracdes que parecem estabelecer que o Ego superior
nao precisa de evolucao, sendo ja perfeito e santo em seu proprio plano. Onde quer que
tais expressoes sejam usadas, seja qual for a terminologia empregada, devem ser tomadas
como aplicaveis apenas ao Atma, o verdadeiro "deus" dentro do homem, que esta
certamente muito além da necessidade de qualquer tipo de evolucdo do qual nada
podemos saber.

Também H. P. Blavatsky declara que Manas, ou o Ego superior, como "parte da Mente
Universal, é incondicionalmente onisciente em seu proprio plano". Isso significa,
naturalmente, que tal coisa sé acontece quando ele desenvolveu inteiramente a
autoconsciéncia pelas suas experiéncias evolucionarias e "é o veiculo de todo
conhecimento do passado, do presente e do futuro".

O Ego reencamante evolui, sem duvida nenhuma, como é perfeitamente evidente
para aqueles que possuem visao causal. De inicio, tem poder ativo muito pequeno em
qualquer plano, e seu propdsito é tornar-se integralmente ativo em todos os planos,
mesmo no fisico.

O Ego que esta desperto e verdadeiramente vivo em seu proprio plano é uma coisa
gloriosa, dando-nos, pela primeira vez, uma ideia do que se pretende que o homem seja.
Egos assim desenvolvidos ainda estao separados, embora intelectualmente compreendem
inteiramente sua unidade interior, porque se veem uns aos outros tal como sao, e ja nao
podem mais errar ou deixar de compreender.

Nao é facil explicar, em palavras fisicas, as diferencas que existem entre Egos, ja que
todos eles sdo, sob varios aspectos, muito maiores do que qualquer coisa a que estejamos
habituados aqui. Algum apagado reflexo da impressao produzida pelo relacionamento com
eles pode ser transmitida ao dizer-se que um Ego adiantado faz lembrar um embaixador,
cheio de dignidade, imponéncia e extremada cortesia, pleno de sabedoria e bondade, ao
passo que o homem menos desenvolvido tem mais o tipo franco e cordial do proprietario
rural. O Ego que ja estd no Caminho e se aproxima do Adeptado tem muito em comum
com os grandes Anjos, e irradia influéncias espirituais de prodigioso poder.

Nao é, portanto, de admirar que o Ego se atire energicamente para o remoinho de
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uma intensa atividade em seu préprio plano, e que isso pareca a ele imensamente mais
importante e interessante do que as apagadas e distantes lutas de uma personalidade
meio-formada e limitada, velada na densa obscuridade do mundo inferior.

Um Ego foi descrito, por uma pessoa que o viu, como um jovem radiante como um
Apolo grego, esculpido em marmore cintilante, contudo imaterial, tendo como ténica a
inspiracao. Outro Ego pareceu de certa forma como a estatua de Deméter no Museu
Britanico, figura dignificada, serena, pacifica, meditando como se estivesse sobre o mundo,
que ela ajudava a progredir e proteger. Assim, cada Ego tem sua prdpria aparéncia,
radiantemente bela, expressando sua missao ou génio em particular.

Entre tais seres os pensamentos ja ndao tomam forma e flutuam como acontece em
niveis inferiores, mas passam como relampagos de um para outro. Aqui estamos face a face
com o duradouro corpo do Ego, um corpo mais velho do que as montanhas, uma expressao
verdadeira da Gldria Divina que esta sempre atras dele, e brilha através dele cada vez mais,
com a expansao gradual de seus poderes. Aqui ja ndao tratamos com formas mais externas,
mas vemos as coisas em si mesmas, a realidade que esta atras da expressao imperfeita.
Aqui, causa e efeito sao uma so coisa, claramente visiveis em sua unidade, como os dois
lados de uma mesma moeda. Aqui, deixamos o concreto pelo abstrato, ja nao temos a
multiplicidade de formas, e sim a ideia que esta por tras dessas formas.

O Ego, em seu proéprio plano, é capaz de sentir com absoluta instantaneidade, sem uso
de nervos, naturalmente. Em consequéncia, surge certa classe de sonhos, quando o
homem é acordado por um som ou toque fisicos. No pequeno espaco de tempo entre o
impacto e o acordar do homem, o Ego compord, muitas vezes, uma espécie de drama, ou
série de cenas, que levam e culminam no acontecimento que acorda o corpo fisico. Esse
habito, contudo, parece ser peculiar ao Ego que, no que tange a espiritualidade, ainda esta
relativamente pouco desenvolvido. Conforme o Ego se desenvolve e vem a conhecer sua
posicdo e suas responsabilidades, eleva-se acima dessas graciosas brincadeiras de sua
infancia.

Parece que, assim como o homem primitivo molda cada fendmeno natural sob a
forma de mito, o Ego primitivo dramatiza cada acontecimento que chega ao seu
conhecimento. Mas o homem que alcangou completa consciéncia esta tao
demasiadamente ocupado em planos superiores nos quais trabalha, que ndao emprega
energia em tais assuntos; por conseguinte, seus sonhos nao sao desse feitio.

O uso de simbolos parece ser uma das caracteristicas do Ego, quando fora do corpo,
durante o sono. Quer dizer que, aquilo que no corpo fisico seria uma ideia, exigindo varias
palavras para ser expressa, é perfeitamente transmitida ao Ego por uma simples imagem
simbdlica. Quando tal pensamento é recordado no cérebro fisico, a ndo ser que sua chave
também seja recordada, provavelmente havera confusao. As atividades do Ego em seu
proprio plano dao lugar, as vezes, a outra classe de sonhos, mas ha, como é natural, muitas
outras causas para os sonhos (ver O Corpo Astral, p. 117).

O Ego em seu proéprio plano usa abstracdes tal como no plano fisico tratamos com
fatos concretos. Em seu plano, a esséncia de tudo estd disponivel; ja ndo precisa falar sobre
um assunto ou esforgar-se para explica-lo. Toma a ideia ou a esséncia de um assunto e
move-0s como um todo, como podemos mover uma peca no jogo de xadrez. Seu mundo é
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um mundo de realidades onde n3do sé a decepgao é impossivel mas também inconcebivel.
Ja ndo trata com emocdes, ideias, conceitos, mas com a prdpria coisa.

E impossivel expressar com palavras o intercAmbio comum entre homens que estdo
em corpos causais inteiramente desenvolvidos. O que aqui entre nds seria um sistema de
filosofia, exigindo muitos volumes para explica-lo, ali é um simples e definido assunto - um
pensamento que pode ser atirado como se atira uma carta de baralho sobre a mesa.

Uma dpera ou um oratdério, que entre nds ocuparia toda uma orquestra por muitas
horas para interpreta-los, ali € um uUnico acorde. Os métodos de uma completa escola de
pintura estao condensados numa ideia magnificente. E ideias como essas sao a moeda
intelectual usada pelos Egos em sua conversagao uns com 0s outros.

Naquele plano, como dissemos anteriormente, o Ego tem amplamente desdobradas
diante dele, todas as vidas que viveu neste globo, o real e vivo registro do passado. Vé as
vidas como um vasto todo, do qual suas descidas para a encarnag¢ao foram apenas alguns
dias passados. Vé as causas carmicas que fizeram dele o que é; vé qual é o carma que ainda
tem pela frente, para ser esgotado antes que a "longa e triste conta seja encerrada"”, e
compreende, assim, com certeza infalivel, seu exato lugar na evolucao. Ali ele vé o grande
esquema da evolugao e qual é a vontade Divina em relacao a ele.

Quando tratando de assuntos em seu proéprio plano, e nos que estao abaixo dele,
todas as ideias do Ego sao ideias completas, apropriadamente delineadas, perfeitas.

Ademais, qualquer coisa imperfeita nao seria satisfatoria para ele e, na verdade, nem
mesmo seria considerada como ideia. Para ele, a causa inclui seu efeito e, portanto, na
visdo mais ampla que lhe é possivel ter, sempre se faz justica poética, e histéria alguma
pode acabar mal.

Essas suas caracteristicas se refletem, até certo ponto, em seus veiculo inferiores, e as
vemos aparecer em nds de vdarias maneiras. Assim, as criancas sempre pedem que as
historias de fadas acabem bem, que a virtude seja recompensada e o vicio vencido: e todas
as pessoas nao-sofisticadas, cuja mente é sadia, sentem desejo igual. Aqueles que clamam
por um realismo do mal sao precisamente os que transformaram sua visao da vida em algo
morbido e antinatural porque, em sua filosofia miope, nunca podem ver o todo de um
acontecimento, mas apenas um fragmento que aparece em uma encarnagado, e quase
sempre apenas o mais leve revestimento exterior dele.

Na Quarta Raga Raiz, que se relaciona principalmente com o desenvolvimento do
corpo astral e de suas emocgdes, essa caracteristica de obter o contorno das historias e
exagera-las muitas vezes é bastante marcada. Isso se constata claramente, por exemplo,
nas velhas historias célticas. O desejo de exatidao cientifica e de verdade é relativamente
recente, e pertence mais especificamente a Quinta Raca Raiz, que se relaciona,
principalmente, com o desenvolvimento da mente e do corpo mental. Pessoas da Quinta
Raca exigem, pois, que uma coisa seja verdadeira; quando nao, passa a ter pouco interesse
para elas. As velhas ragas, por outro lado, exigem que ela seja agradavel e se recusam a
sentir-se limitadas em sua apreciagdao sobre considera¢des tais como saber se a coisa
ocorreu ou ndo, ou se poderia eventualmente materializar-se no plano fisico.

O desejo de exatidao é, assim, a introducao de outra qualidade do Ego, do seu poder
de ver com exatidao, de ver uma coisa como ela é como um todo e ndao apenas uma parte.
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Compreendido isso, devemos claramente encorajar e insistir na qualidade de exatidao, e
manter registro de fatos diferentes de nossos pensamentos e desejos em relacao a esses
fatos.

Ainda assim, cultivando a veracidade, ndo ha necessidade de extinguir o romance. E
necessario ser exato: ndo é necessario ser um Gradgrind™*. Nao precisamos perder de vista
a beleza e o romance que estao nas coisas, apenas porque adquirimos um conhecimento
cientifico de pormenores, muitos dos quais podem ser aridos e superficiais. Assim, o acucar
nao deixa de ser doce e agradavel ao paladar porque aprendemos que sua féormula quimica
€ C12H22011.

*_ Grandgrind — personagem altamente materialista do livro Hard Times, de
Charles Dickens.

A medida que o Ego tem do tempo e do espaco é tao inteiramente diferente da que
usamos na vida desperta, que do nosso ponto de vista parece que nem o tempo nem o
espacgo existem para ele.

Acontecimentos que no plano fisico surgem em sucessdao parecem, no plano mental,
ocorrer simultaneamente e no mesmo ponto. Esse, pelo menos, é o efeito na consciéncia
do Ego, embora pareca provavel que a simultaneidade absoluta seja atributo de um plano
ainda mais alto, e que a sensacdao que isso traz ao plano mental é, simplesmente, o
resultado de uma sucessdo tao rapida que os espacos infinitesimais do tempo nao sao
distinguiveis, tal como os olhos recebem a impressao de um circulo continuo de fogo, se
uma vara com fogo numa das pontas for girada rapidamente. A razao disso, como é
natural, esta no fato de o olho humano nao poder distinguir, como separadas, impressdes
similares que se seguem uma a outra em menos de, aproximadamente, um décimo de
segundo.

Exemplos particulares do que podemos chamar imensa velocidade, com a qual a
consciéncia do Ego opera em seu proprio plano, podem ser encontrados no livro Sonhos, de
Leadbeater, no qual certo niumero desses fendmenos sao relatados e explicados.

Um resultado produzido pelo método supernormal de medicao de tempo usado pelo
Ego é dar-lhe a possibilidade de fazer alguma previsao. Se souber como |é-los, o presente, o
passado e até certo ponto o futuro estardao abertos diante dele. Indubitavelmente, ele
assim antevé, ocasionalmente, acontecimentos que serdao de importancia para a
personalidade inferior, e faz esforcos mais ou menos bem-sucedidos para imprimi-los nela.

O homem possui, sem duvida, livre arbitrio, por isso, a previsao é possivel apenas até
certo ponto. No caso de um homem comum, sera provavelmente possivel em grande parte,
pois esse homem nao desenvolveu a sua vontade num grau que merega referéncia e, em
consequéncia é, em grande escala, escravo das circunstancias. Seu carma o coloca entre
determinados ambientes, cuja acao sobre ele é um fator de tal modo importante em sua
historia, que seu curso futuro pode ser antevisto com certeza quase matematica.

Quando consideramos o vasto numero de acontecimentos que sao pouco afetados
pela acdo humana, e também a complexa e extensa relacdo de causas e efeitos, nao nos
deveria parecer maravilhoso que, no plano em que os resultados de todas as causas da
acdo presente sdo visiveis, uma grande porcao do futuro possa ser prevista com exatidao
consideravel, mesmo quanto a pormenores. Que isso pode ser feito tem sido provado
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repetidamente, ndo sé pelos sonhos proféticos, mas pela visdao profética dos habitantes da
Alta Escdcia, e pelas predi¢des dos clarividentes. E sobre a previsdo dos efeitos, deduzidos
das causas existentes, que se baseia, em grande parte, o esquema da astrologia.

Quando, contudo, tratamos do homem desenvolvido, a profecia falha, pois ele ja nao
é um escravo das circunstancias mas, em boa parte, seu senhor. Os principais
acontecimentos da sua vida podem ser arranjados, de fato, com antecedéncia, pelo seu
carma passado, mas a forma pela qual consentira que tais acontecimentos o afetem, o
método com o qual tratara deles e talvez triunfe sobre eles - esses sdao seus e ndao podem
ser previstos, exceto como probabilidades. As acdes dele, por seu turno, tornam-se causas,
e assim se produzem em sua vida cadeias de efeitos que n3ao estavam previstos pelo
arranjo original e, portanto, ndao podiam ser profetizadas com qualquer exatidao.

Podemos dizer, assim, que o curso do homem nao-desenvolvido, que nao tem,
praticamente, vontade prépria que mereca referéncia, pode muitas vezes ser previsto
bastante claramente mas, quando o Ego corajosamente toma o futuro em suas préprias
maos, a previsao exata se torna impossivel.

O ego que seja desenvolvido meditara em seu proprio nivel e essa meditacdao nao se
sincroniza, necessariamente, com qualquer meditacdao que a personalidade possa estar
fazendo. A yoga de um Ego razoavelmente bem desenvolvido é feita para tentar elevar sua
consciéncia, primeiro para o plano budico, depois através de seus varios estagios. Isso ele
faz, sem referéncia com o que a personalidade possa estar fazendo na ocasiao. Um Ego
dessa natureza provavelmente envia também um pouco de si mesmo para a meditag¢do da
personalidade, embora suas préprias meditacdes sejam muito diferentes.

Devemos recordar sempre que o Ego nao é apenas Manas ou mente mas a triade
espiritual de Atma-Buddhi-Manas. Em nosso presente estagio de consciéncia, o Ego fica no
corpo causal no plano mental superior mas, ao desenvolver-se, sua consciéncia sera
centralizada no plano budico; mais tarde ainda, quando atinge o Adeptado, ela ficara
centralizada no plano de Atma.

Mas nao devemos supor que quando ocorre esse desenvolvimento posterior, o Manas
fica de algum modo perdido, porque, quando o Ego se eleva para o plano budico, leva
Manas consigo, naquela expressao de Manas que sempre existiu no plano budico mas que
nao tinha sido vivificada até entao.

Da mesma forma, quando sobe para o plano de Atma Manas e Buddhi existem dentro
dele, tdo completamente como sempre, deforma que agora o espirito triplice esta em
integral manifestacdao, em seu préprio plano e em seus trés aspectos.

O espirito é, portanto, verdadeiramente séptuplo, pois é triplice em seu prdéprio plano,
o de Atma, duplo no budico, e Unico no mental, a unidade que é a sua sintese formando
sete. Assim, embora eleve-se para o superior, retém a nitidez do inferior.

O que foi escrito para ser a mais clara e a melhor descricdo da trindade humana,
Atma-Buddhi-Manas, é encontrado no livro A Chave da Teosofia, de H. P. Blavatsky:

O EU SUPERIOR é Atma, o inseparavel raio do EU UNO e Universal. E o Deus que estd
acima, mais do que dentro de nds. Feliz o homem que consegue saturar seu Ego interior
com ele.

O EGO ESPIRITUAL divino é a alma espiritual, ou Buddhi, em intima unidao com Manas,
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o principio da mente, sem o qual ndo ha o Ego, mas sé o veiculo atmico.

O EGO INTERIOR OU SUPERIOR é Manas, o quinto principio, assim chamado
independentemente de Buddhi. O principio da mente é o Ego Espiritual apenas quando se
faz um com Buddhi... E a individualidade permanente, ou o Ego reencarnante. (A Chave da
Teosofia, pp. 175-6.)

Assim que o Ego se torna pelo menos parcialmente consciente daquilo que o rodeia e
dos outros Egos, leva uma vida em seu prdprio plano, com seus interesses e atividades.
Mas mesmo entao devemos lembrar-nos, como vimos nos capitulos iniciais, de que ele
coloca na personalidade apenas uma parte muito pequena de si préprio, e que essa parte
se torna constantemente enredada em interesses que, por serem tao parciais, aparecem
muitas vezes em linhas diferentes das atividades gerais do Ego, que consequentemente nao
da qualquer atengao particular a vida inferior da personalidade, a nao ser que algo de
pouco comum lhe acontecga.

Quando esse estagio é alcancado, o Ego, habitualmente, fica sob a influéncia de um
Mestre. Na verdade, com frequéncia, sua primeira consciéncia clara daquilo que esta fora
dele é do seu contato com o Mestre. O tremendo poder de influéncia do Mestre o
magnetiza, atrai suas vibragdes para se harmonizarem com as dele, e multiplica em muito o
ritmo de seu desenvolvimento. Seus raios sobre ele sdo como luz do sol sobre uma flor,
fazendo com que o ego evolua rapidamente. E por isso que nos estagios iniciais o progresso
é tdo lento, a ponto de ser fazer quase imperceptivel; quando porém, o Mestre volta sua
atencdao para o homem, desenvolve e estimula sua vontade a fim de que tome parte no
trabalho, entdo a velocidade de seu avangco aumenta em progressao geométrica.

Nos capitulos sobre o devacan vimos que um Ego muito amado por muitas pessoas
pode ter parte em muitos céus simultaneamente, animando as imagens-pensamentos que
seus amigos fazem a seu respeito. Essas imagens sdao, naturalmente, de grande beneficio
evoluciondrio para o Ego em questdo, fornecendo-lhe oportunidades para desenvolver
qualidades como, por exemplo, a afeicdo. Esse é, claramente, o resultado direto e a
recompensa dessas qualidades amoraveis, que leva ao homem o olhar afetuoso de tantos
de seus semelhantes.

Ocasionalmente a acao de tal forca sobre o Ego de um amigo sobrevivente pode
manifestar-se até na personalidade desse amigo no plano fisico porque, embora a acao seja
sobre o Ego através da especial imagem-pensamento, ainda assim a personalidade do
amigo sobrevivente é uma manifestacao desse mesmo Ego; e, se for consideravelmente
modificado, é pelo menos possivel que tal modificacdo se revele na manifestacao fisica
neste plano inferior.

E 6bvio, contudo, que ha duas possiveis limitacdes na perfeicdo do intercambio entre
o Ego em questao e aqueles que fazem suas imagens. Em primeiro lugar, a imagem pode
ser parcial e imperfeita, de forma que muitas das mais altas qualidades do Ego podem nao
ser representadas, ndo conseguindo, portanto, apresentar-se através dela.

Em segundo lugar, é bem possivel que o Ego nao seja, na realidade, por assim dizer,
tdo bom quanto a imagem que foi feita dele, de forma que ndao consegue encaixar-se
completamente nela. Isso, contudo, dificilmente ocorrera, e poderia ter lugar apenas
qguando um sujeito muito indigno fosse insensatamente idolatrado. Esses aspectos do
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assunto, entretanto, foram tratados amplamente em O Corpo Mental.

Quanto mais altamente o Ego se desenvolve mais amplamente consegue expressar-se
através das imagens-pensamentos, chegando estas a ser sempre as expressdes mais
completas do mesmo. Quando alcanca o nivel de Mestre, conscienciosamente emprega-as
como forma de ajudar e instruir seus discipulos.

Para ajudar o estudante na obtencao de um entendimento completo do mecanismo e
resultados das Imagens-pensamentos no devacan, foram anexados os Diagramas XXXVI e
XXXVII.
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DIAGRAMA XXXVI. Um Ego e suas Imagens-Pensamentos no Devacan.

O Diagrama XXXVI ilustra o ego X, em seu corpo mental x, no devacan, rodeado pelas
Imagens-pensamentos a', b', c', d', e' e f de seus seis amigos A, B, C, D, E e F,
respectivamente.

Deles, A e F também estdo no devacan, em seus respectivos corpos mentaisaef;BeE
estao no plano astral, em seus respectivos corpos astrais b e e; C e D ainda estao "vivos" no
mundo fisico, em seus corpos fisicos c e d.

O diagrama mostra que as imagens-pensamentos feitas por X, de seus seis amigos, sao
animadas pelos Egos A, B, C, D, E e F e portanto diretamente conectadas com eles e ndo com
as expressdes pessoais desses Egos, quer estejam essas expressdes pessoais nos planos
fisico, astral e mental.

O diagrama indica, claramente, que as personalidades a, b, c etc., ndo podem saber
nada do que esta acontecendo através das imagem-pensamentos a', b', c' etc., a ndo ser
através de seus proprios egos A, B, C etc.

O Diagrama XXXVII ilustra quatro egos, A, B, C e D, todos amigos mutuos. A, B e C
estao no devacan, enquanto D ainda esta em seu corpo fisico.

Cada um deles, A, B e C, faz uma imagem-pensamento de seus trés amigos, sendo elas
animadas pelos respectivos Egos.

A, B, C possuem, cada qual, trés expressdes de si proprios: uma através de seus corpos
mentais e duas através das imagens-pensamentos nos devacans dos outros.

D, por outro lado, possui quatro expressoes de si proprio: uma através de sua proépria
personalidade fisica, e trés mais através das imagens-pensamentos que seus trés amigos
fizeram dele.

Uma compreensao da forma pela qual um Ego pode aparecer simultaneamente em

imagens devacanicas de certo numero de pessoas - bem como outros fendmenos do
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mundo do Ego - mostra que, a fim de ir de um lugar para o outro, o Ego n3ao tem
necessidade de viajar.
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DIAGRAMA XXXVII. Egos no Devacan.

Em O Corpo Mental descrevemos o acorde de um homem, e explicamos como esse
acorde é usado para encontra-lo, em qualquer dos trés mundos em que possa estar. Esse
acorde consiste em sua propria nota mais as de seus trés veiculos inferiores - mental, astral
e fisico. Se o homem nado tem qualquer desses veiculos na ocasiao, 0 mesmo mecanismo
serve, porque o corpo causal esta sempre ligado a unidade mental e aos atomos
permanentes astral e fisico, sendo isso suficiente bastante para produzir o som distintivo.

A combinacao de sons que produz o acorde de um homem é o seu verdadeiro nome
oculto. Isso ndo deve ser confundido com o nome oculto dos Augoeides que é o acorde dos
trés principios do Ego produzido pelas vibragdes dos atomos de Atma, Buddhi e Manas, e
da Mdnada que esta por tras deles.
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CAPITULO XXXI
INICIACAO

Em O Corpo Astral e O Corpo Mental o caso do Discipulado foi tratado, naquilo que
concernia aos corpos astral e mental do discipulo o aluno de um Mestre. Sera desejavel,
agora, recapitular brevemente os fatos principais relacionados com o estagio de
Noviciado, de Aceitacdao e Filiagao, porque em cada um deles o corpo causal de certa
forma é afetado. Entdo, trataremos de descrever, no que se refere ao Ego em seu corpo
causal, o grande passo da Iniciacdo, que é a culminancia do Discipulado.

No estagio de Noviciado - estagio probatério - o Mestre faz uma imagem viva de seu
discipulo, modelando a matéria etérica, astral e mental numa contrapartida exata dos
corpos etérico, astral e mental do nedfito, e mantém essa. Imagem a mao, de forma que
possa olhar para ela periodicamente, Essa Imagem é colocada en rapport magnético com o
proprio homem, de forma que qualquer modificacdo de pensamento ou sentimento nos
proprios veiculos do homem, seja fielmente reproduzida na imagem O Mestre tem assim
possibilidade de seguir o progresso do aluno e avaliar quando ele estara pronto para dar o
passo seguinte.

Quando o discipulo é Aceito, o Mestre dissolve a "imagem viva" porque Ja nado é
necessaria, A consciéncia do discipulo esta entdao unida com a do seu Mestre, de tal forma
gue tudo aquilo que o discipulo pense ou sinta esta dentro dos corpos astral e mental de
seu Mestre. Se, e quando necessario, o Mestre pode levantar uma barreira e assim, por
algum tempo separar a consciéncia do discipulo da Sua propria.

No estagio de Filia¢do, o vinculo com o Mestre é tal que ndo s6 a mente inferior, mas
também o Ego no corpo causal do aluno estdao envolvidos no de seu Mestre, e este ja nao
pode correr um véu que o separe do discipulo.

Embora esses estagios ajudem muitissimo na preparacao do homem para receber a
primeira grande Iniciacdo, ainda assim, tecnicamente falando nada tem a ver com a
Iniciacdo ou passos no Caminho, que pertence a uma categoria inteiramente diferente.
Noviciado, Aceitacdao e Filiacdo representam o relacionamento do discipulo com seu
proprio Mestre. As Iniciagcdes, por outro lado, sdo indicios da relagdo do homem com a
Grande Fraternidade Branca e com o seu augusto Chefe.

Estritamente falando, a Grande Fraternidade Branca nada tem a ver com as relagdes
entre o Mestre e seu discipulo; isso é assunto apenas para a particular consideracdao do
proprio Mestre. Quando quer que o Mestre considere que o aluno esta preparado para a
primeira Iniciagdo, comunica-lhe esse fato e o apresenta a Fraternidade, que indaga apenas
se ele esta pronto para a Iniciagao, e ndo qual é o seu relacionamento com o Mestre.

Ao mesmo tempo, é verdade que o candidato a Iniciacdo deve ser proposto e
secundado por dois dos mais altos membros da Fraternidade, e é certo que o Mestre nao
proporia um homem para os testes da Iniciagdo a nao ser que tivesse, em relagao a ele,
certeza quanto ao seu preparo, o que s6 poderia nascer de uma identificacao tao intima

com a sua consciéncia como aquela de que falamos.
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Ja foi mencionado no Capitulo XIll que, na existéncia de um homem, ha trés grandes
estagios que ultrapassam em importancia todos os outros e que sao:

|. INDIVIDUALIZACAO: Quando o homem comeca sua carreira como um Ego humano.

ll. A PRIMEIRA INICIACAO: Quando o homem se torna membro da Grande
Fraternidade Branca.

. A QUINTA INICIACAO: Quando deixa o reino humano e entra no estagio super-
humano; essa é a meta colocada diante de toda a humanidade.

Um homem que recebeu a Primeira Iniciagao "entrou na corrente", As palavras usadas
na admissdao do candidato a Fraternidade incluem essas expressdes: "Agora estas seguro
para sempre; entraste na corrente; possas depressa alcancar a praia mais além", Os
cristdos chamam-no de homem "salvo" ou "seguro". O que se quer significar é que ele esta
seguro para ir adiante na presente corrente da evolugcao, e que esta certo de nao ser
rejeitado no "dia do julgamento" ou da "grande separacao”, na prdoxima (quinta) Ronda,
como crianca de escola que esta atrasada demais para seguir com o resto da classe.

A importancia da Iniciacdao nao esta na exaltacdo do individuo, mas no fato de que ele
se tornou agora, definitivamente, um com a grande Ordem, a "Comunhdo dos Santos",
como é chamada na terminologia crista.

O candidato tornou-se agora mais do que um homem-individuo, porque é uma
unidade de tremenda forca. A Fraternidade ndao é apenas um corpo de homem, cada um
deles com seus proprios deveres a cumprir. E também uma unidade estupenda - um
instrumento flexivel na mao do Senhor do Mundo, arma poderosa que Ele pode manejar.
Unidade alguma desse esquema perde a minima fracao de sua individualidade, mas
acrescenta a ela algo que é mil vezes maior.

Quando um Ego é Iniciado - o estudante observara que é o Ego que recebe a
Iniciacao, nao a personalidade - torna-se parte da mais unida organizacao do mundo, um
com o grande mar de consciéncia da Grande Fraternidade Branca. Durante muito tempo o
novo Iniciado ndo poderd compreender tudo quanto essa unido implica e deve penetrar
mais profundamente nos santudarios antes que possa entender como é intimo o vinculo e
como é grande a consciéncia do proprio Rei, o Senhor do Mundo, que todos os Irmaos até
certo ponto compartilham com Ele. Isso é incompreensivel e inexprimivel aqui na terra;
metafisica e sutil, ela esta além das palavras, porém é, apesar disso, uma gloriosa
realidade; real a tal ponto que, quando comegcamos a percebé-la, tudo o mais parece
irreal.

Vimos, anteriormente (ver O Corpo Mental), que o discipulo Aceito pode colocar seus
pensamentos ao lado dos de seu Mestre. Assim agora o Iniciado pode colocar seu
pensamento ao lado do da Fraternidade: e atrair para si, daquela tremenda consciéncia,
tanto quanto for capaz de receber.

No ponto da grande cerimOnia em que a Estrela da Iniciacdo aparece na linha de luz
deslumbrante estende-se da Estrela para o corag¢ao do Iniciador e dai para o coragao do
candidato. Sob a influéncia desse tremendo magnetismo, a minuscula Estrela de Prata da
Consciéncia, que representa a Modnada no candidato, expande-se em resplandecente
brilho, até encher o seu corpo causal. E, por um maravilhoso momento, a Monada e o Ego
sdo um so6 tal como serdao permanentemente um quando o Adeptado for alcancado.
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Nessa ocasido, a Monada se identifica, por um momento, com a fracao de si mesma
que estd no Ego, e é ela, a Monada, quem recebe os votos.

O efeito da Iniciacdo no corpo astral ja foi descrito em O Corpo Astral.

Tao maravilhosa é a expansao da consciéncia do Iniciado, que é exato falar nisso como
em um novo nascimento. O Iniciado comeca por levar uma vida nova “como uma
criancinha", a vida do Cristo; o Cristo, a consciéncia budica ou intuicional, nasceu dentro de
seu coracgao.

Tem agora também o poder de dar a béncdo da Fraternidade, uma tremenda for¢a
toda-poderosa que ele tem condi¢des para dar ou enviar a qualquer pessoa, conforme
considere Justo, apropriado e util. O poder da Fraternidade fluira através dele, tanto quanto
ele deixar que flua. Fica ao seu critério usar o poder e recordar que ele tem inteira
responsabilidade de dirigi-lo, seja qual for o propdsito que a isso o leve. A bénc¢ao dada pelo
Oficiante, na Iniciacdo, significa: "Eu te abengoo; passo a ti minha forca e minha béncao;
que tu constantemente passes, por tua vez, esta bénc¢do a outros".

Se o Iniciado possui a qualidade de Shraddha - perfeita confianca em seu Mestre e na
Fraternidade e a maxima certeza de que, por ser um com eles, todas as coisas lhe sao
possiveis -, pode seguir pelo mundo como um verdadeiro Anjo de luz, espalhando alegria e
béncaos ao longo de seu caminho.

Antes da Iniciacdo, o aluno provavelmente ja praticou o desenvolvimento da
consciéncia budica em si proprio, de forma que tem tido, habitualmente, experiéncia nesse
nivel. Mas, se nao a tem, a Iniciacao é entao a sua primeira experiéncia.

N3o obstante, na Iniciagdo o homem nao alcan¢a a completa consciéncia budica nem
de forma alguma desenvolve um veiculo budico nessa ocasido. Porém, dado o fato de que
alguns dos ensinamentos que devem ser dados no nivel budico ndao poderiam de outra
forma ser compreendidos, certo ponto de desenvolvimento dos veiculos budicos parece ser
necessario.

Quando a consciéncia é elevada ao veiculo budico, uma coisa muito notavel acontece
ao corpo causal: ele desaparece, e o Iniciado nao fica obrigado de forma alguma a reavé-lo.
Naturalmente isso nao pode ser feito até que todo o carma dos planos inferiores seja
esgotado, uma vez que o homem nao esta livre dos resultados vinculadores, nos planos
inferiores, enquanto ndo estiver totalmente desinteressados deles. Se um individuo,
quando ajuda outro, sente-se perfeitamente em unidade com ele, entao obtém o resultado
da sua acao apenas no plano budico e ndao em qualquer outro dos planos inferiores.

Outro fator interessante para ter em mente é que existe sempre um carma geral,
pertencente a uma ordem ou a uma nag¢ao, e que cada individuo é, até certo ponto,
responsavel pela acdo do todo. Assim, por exemplo, um sacerdote tem certa
responsabilidade por tudo quanto a coletividade sacerdotal faz, mesmo que ele possa nao
aprovar isso pessoalmente.

E o simples fato de se focalizar no veiculo budico que leva o corpo causal a se
desvanecer. Depressa, contudo, conforme a consciéncia desce novamente para o plano
mental superior, o corpo causal reaparece. Ndao € o mesmo que era antes porque as
particulas foram dissipadas, mas parece, sob todos os aspectos, o mesmo corpo.

No plano budico, o fio mais fino que possamos conceber representa o homem comum.
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Assim que ele pensa regularmente em coisas mais elevadas, e volta para elas as suas
atencdes, o fio comeca a fazer-se mais espesso. Torna-se cada vez mais parecido a um cabo
e, mais tarde, serd como um funil, porque, tal como parece a visao clarividente, alarga-se na
parte de cima e desce para o corpo causal. Mais tarde, o corpo causal aumenta com a
introducao de forgas e o funil torna-se muito maior, alargando-se tanto no fundo como no
topo. Na Primeira Iniciacdo - para muitos, contudo, essa experiéncia vem antes dela - o
homem, como vimos, abandona o corpo causal e mergulha no plano budico. Quando isso
acontece, o funil muda de forma e faz-se uma esfera. Naquele nivel existem naturalmente
mais dimensdes de forma que o fendmeno nao pode ser integralmente descrito, mas assim
ele parece aos que o podem ver.

Diante do que ficou dito acima, isto é, que ndao hd imposicao para que assuma de novo
0 corpo causal, segue-se que o tempo que resta ao Iniciado, antes de alcangar o nivel do
Adeptado, nao inclui uma descida ao plano fisico, portanto ele pode ndao se submeter ao
que habitualmente chamamos de encarnacdes.

Nao obstante, na grande maioria dos casos, encarnagdes sobre o plano fisico sao
realizadas porque o homem tem trabalho a fazer nesse plano, para a Grande Fraternidade.

A consciéncia budica dd ao homem uma compreensao da Consciéncia Una, que
abrange tudo - a Consciéncia Una de Deus, de fato. Tal compreensao da um senso de
seguranca e confianca, o mais extraordinario impulso e estimulo imaginaveis. Ainda assim,
de inicio isso pode ser alarmante, porque o homem pode sentir que esta-se perdendo, o
gue, naturalmente, ndo é o caso. Cristo disse: "Aquele que perder sua vida por amor de
mim, a encontrard". Cristo representa o principio budico e esta dizendo: "Aquele que por
amor de mim - isto é, pelo desenvolvimento do Cristo em si préprio - puser de lado o
veiculo causal, no qual tem vivido tao longamente, se encontrara; encontrara a vida
superior, muito mais elevada". E preciso coragem para fazer isso, e é uma experiéncia
espantosa a primeira vez que alguém fica inteiramente no veiculo budico e descobre que o
corpo causal, do qual ele vem dependendo ha milhares de anos, se desvaneceu. Porém,
quando a experiéncia de fato vem, o homem sabera com absoluta certeza que o Eu é um. A
ideia ndo pode ser transmitida e nada jamais abalara aquela certeza.

Quando a consciéncia budica atua plenamente no cérebro fisico, da um tal valor novo
aos fatores da vida, que o homem ja ndao olha para uma pessoa ou objeto, mas é aquela
pessoa ou objeto. Tem possibilidade de identificar os motivos de outros como seus proprios
motivos, embora compreenda que outra parte de si mesmo, possuindo mais conhecimento
ou um ponto de vista diferente, pode agir de forma bastante diferente.

Nao se deve supor, entretanto, que quando o homem entra na subdivisao mais baixa
do plano budico figue imediatamente com inteira consciéncia de sua unidade com tudo
qguanto existe. Essa perfeicao do sentido s6 chega como resultado de muita luta e muita
angustia, quando ele alcanca a mais alta subdivisao do plano budico. Passo a passo, de um
subplano a outro, o aspirante deve fazer o caminho por si mesmo, porque, mesmo naquele
nivel, diligéncia e esforco ainda sao necessarios se se quiser fazer progressos.

Esse trabalho de fazer o prdéprio desenvolvimento, de subplano em subplano, esta
agora diante do candidato. Agora, ele esta definitivamente no Caminho da Santidade, e é
descrito, no sistema budista, como o Sotapatti ou Sohan, "aquele que entrou na corrente";
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entre os hindus é chamado o Parivrajaka, que significa o "némade", aquele que ja ndo sente
que qualquer lugar dos trés mundos inferiores seja seu habitat ou refugio.

O assunto referente a consciéncia budica sera considerado um tanto mais amplamente
no proximo capitulo.

Trés fatores, todos interdependentes, estdo envolvidos na capacidade de o homem
receber a primeira Iniciacdo. Primeiro: deve estar de posse de um numero suficiente das
conhecidas "Qualificacdes" (ver O Corpo Menta!). Segundo: o Ego deve ter exercitado de tal
forma seus veiculos inferiores, que chegue a poder funcionar perfeitamente através deles,
quando assim o deseje. Para expressar-nos de outra forma, ele deve ter efetuado o que é
chamado jung¢ao do Eu inferior com o Eu superior. Terceiro: deve ser suficientemente forte
para suportar a grande tensao envolvida, que se estende até mesmo ao corpo fisico.

Todos os Iniciados, contudo, de forma alguma sao iguais em desenvolvimento, assim
como todos os homens que recebem o doutorado nao tém conhecimentos iguais. Embora
haja certo nivel prescrito para a Inicia¢ao, alguns podem ter ido além do minimo exigido.

Dai, por motivos idénticos, pode haver consideravel intervalo entre as Iniciacdes. Um
homem que acabou de receber a primeira Iniciagdo pode, ndao obstante, possuir uma cota
consideravel de qualificacdes para a Segunda. Portanto, para ele, o intervalo entre as duas
pode ser desusadamente curto. Por outro lado, quem tem a forca apenas suficiente, em
todas as dire¢Oes, para capacita-lo a receber a Primeira, terd que desenvolver lentamente,
dentro de si proprio, todas as faculdades adicionais e o conhecimento necessario para a
Segunda, e assim o seu intervalo sera provavelmente mais longo.

A Iniciagdao tem o efeito de alterar a "polaridade" dos veiculos mental e causal de um
homem, de forma que ele possa ser usado como outros ndao o podem ser, por muito
altamente que se tenham desenvolvido em outras linhas.

Comparando a Primeira Iniciacdo com a Quinta, vimos que para a Primeira o Eu
superior e inferior devem estar unificados, de forma que nada mais exista trabalhando na
personalidade a ndo ser o Ego; para a Quinta, ndao deve haver coisa alguma no Ego que nao
seja aprovado e inspirado pela Monada.

Sempre que a Mobnada faz contato com nossas vidas aqui embaixo vem |3 de cima
como um deus. Em todos os casos de Iniciacao ela traz seu Pampejo, e, por um momento,
unifica-se com o Ego, da mesma forma que a Mo6nada e o Ego serao permanentemente
quando o Adeptado for atingido. Em certos outros momentos importantes e criticos, a
Mobnada traz seu Pampejo, como no caso mencionado em As Vidas de Alcione, quando
Alcione fez uma promessa ao Senhor Buda.

Assim, na Primeira Iniciacdo, a personalidade deixa de ter vontade prépria - a nao ser
quando se esquece - e vive apenas para servir o superior. O Ego é agora ativo através da
personalidade nos planos inferiores, e estd comecando a compreender a existéncia da
Mobnada e a viver de acordo com a vontade dela. A prdpria Monada determinou o caminho
para a evolucao do Ego; e este ndao pode escolher outro porque esta conseguindo a
expressao de si préprio, libertando-se da dependéncia, mesmo dos planos superiores.

Outra forma de expressar essa verdade é dizer que, tal como um homem no Caminho
Probatdrio tem que aprender a livrar-se de tudo o que chamamos de personalidade, o
Iniciado tem de se livrar da sua individualidade, do Ego reencarnante, de forma que ao fim
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do Caminho sua vida esteja inteiramente sob a direcdo da Monada.

A individualidade, ou Ego, é uma coisa maravilhosa, complexa, inexcedivelmente bela
e maravilhosamente adaptada ao seu ambiente, um ser glorioso na verdade. A ideia de um
Eu separado esta impregnada em nds, e faz parte do préprio Ego, que é a Unica coisa
permanente em nds, tanto quanto sabemos. Nos estagios iniciais, a ideia do Eu separado
teve de ser desenvolvida e fortalecida, sendo, de fato, a fonte de nossa for¢ca no passado.
Apesar disso, essa "erva gigantesca" tem de ser arrancada em algum momento. Os homens
fortes podem arranca-la de si no inicio de seu desenvolvimento. Os fracos devem esperar e
deixar que ela va crescendo, enquanto desenvolvem forga suficiente para mata-la. Para eles
isso é um infortunio, porque, quanto mais ela persistir mais Intimamente se enreda com a
natureza do homem.

Por isso, todos os sistemas de ensinamentos ocultisticos concordam em alertar os
estudantes para que tentem, desde o inicio, livrar-se da ilusdao da separacdao. O homem tem
de aprender que atras da individualidade estda a Monada; ela lhe parecera ser o verdadeiro
Eu quando tiver deixado de lado a individualidade. Para além até mesmo disso, na ocasiao
devida, ele tera de aprender e compreender por si mesmo que mesmo a Mdnada é apenas
uma fagulha da Chama Eterna.

Apenas quando o Eu inferior, ou personalidade, se torna puro de todo o sopro de
paixdao, quando o Manas inferior se livra de Kama, o "ser resplandecente" pode influir sobre
ele. H. P. Blavatsky escreve: "Quando essa trindade - Atma-Buddhi-Manas -, em antecipacao
da triunfante reunidao final além dos portdes da morte corpdrea, torna-se, por alguns
segundos, uma unidade, é que o candidato tem permissao, no momento da Iniciacao, para
contemplar seu futuro Eu. Isso é o que devemos entender por 'resplandecente’, de que fala
o Desatir persa; é o que devemos entender por Augoeides - o que brilha por si mesmo -,
"abencoada visao residente na pura luz dos fildsofos-iniciados gregos; € o que devemos
entender pelas palavras de Porfirio, quando diz que Plotino havia-se unido com o seu 'deus’
por seis vezes durante a sua vida, e assim por diante". (Isis Sem Véu, ll, pp. 114-115.)

Essa "trindade" feita unidade é o "Cristo" de todos os misticos. Quando, na Iniciacao
final, o candidato é estendido no chao, ou no altar de pedra, e assim tipifica a crucificacao
da carne, ou natureza inferior, e quando dessa "morte" ele se "levantou novamente" como
triunfante conquistador, vencedor do pecado e da morte, vé, entdao, no momento supremo,
diante de si, a presenca gloriosa, e torna-se "um com Cristo": ele proprio é o Cristo. Dai por
diante podera viver no corpo, mas tera se tornado um instrumento obediente. Tera se
unido com o verdadeiro Eu, Manas unificado com Atma-Buddhi e, através da personalidade
que habita, manejara seus poderes integrais como Inteligéncia espiritual e imortal.

Enquanto ainda estava lutando nas azafamas da natureza inferior, Cristo, o Ego
espiritual, era diariamente crucificado nele, mas no Adepto completo, o Cristo ergueu-se
triunfante, senhor de si préprio e da natureza. A longa peregrinacao de Manas esta
terminada, o ciclo da necessidade foi percorrido, a roda do renascimento deixou de girar, o
Filho do Homem tornou-se perfeito pelo sofrimento.

Enquanto esse ponto nao é atingido, "o Cristo" é o objeto da aspiracdo. O "raio" esta
sempre lutando para retornar a sua fonte de origem, o Manas inferior sempre aspirando a
voltar a ser um com o superior. E um continuo anseio de reunido que se manifesta como
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preces, como inspiracao, como "procura de Deus". "Minha alma tem sede de Deus, do Deus
vivo" - grita o ansioso cristdo. Esse grito é o impulso inextinguivel do Eu inferior para o Eu.
Superior. Que a pessoa faca sua oracao para Buda, para Vishnu, para o Cristo, para a
Virgem, para o Pai, isso é naturalmente uma questao de dialeto, ndo do fato essencial.

No topo, o Manas unido a Atma-Buddhi é o objeto real, chamado de vdrias maneiras: o
homem ideal, o Deus pessoal, o Deus-Homem, o Deus-Encarnado, a Palavra feita carne, o
Cristo que deve "nascer" em cada um com o Qual o crente deve se unificar.

Quando o homem chega a entrar no Caminho, e converge todas as suas energias nele,
seu ritmo de progresso é imensamente acelerado. Seu progresso nao sera feito em
progressao aritmética isto é no ritmo de 2, 4, 6, 8 etc., nem em progressao geométrica, isto
é, no ritmo de 2, 4, 8, 16 etc., mas por poderes ao ritmo de 2, 4, 16, 256 etc. Esse fato deve
conferir grande encorajamento ao estudante sério.
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CAPITULO XXXII
CONSCIENCIA BUDICA

Diante do fato de a Primeira Iniciacdo envolver experiéncias quanto a consciéncia
budica, é desejavel ampliar o que ficou dito no capitulo precedente em relagao a natureza
da consciéncia no plano budico.

N3o serd preciso dizer ao estudante que toda a descricdo da consciéncia budica é,
necessaria e essencialmente defectiva. E impossivel, em palavras fisicas, dar mais do que
um mero indicio do que é a consciéncia superior, porque o cérebro fisico é incapaz de
aprender a realidade.

E bastante dificil formar um conceito dos fendmenos do plano astral, havendo quatro
dimensdes no mundo astral. No mundo budico nao hd menos de seis dimensodes, de forma
que isso, como é evidente, aumente enormemente as dificuldades.

Ha um diagrama engenhoso (pelo qual o autor fica muito agradecido ao desenhista
desconhecido), reproduzido como Diagrama XXXVIII, que ilustra graficamente a diferenca
fundamental entre o plano budico e todos os planos abaixo dele.

O diagrama consta de certo numero de raios que se sobrepbem num dado ponto. Esse
ponto de sobreposicao é o inicio do plano budico.

As pontas dos raios representam a consciéncia fisica do homem: s3ao separadas e
distintas umas das outras. Os raios sobem para o centro e vemos que a consciéncia astral é
um pouco mais larga, de forma que as consciéncias dos homens separados se aproximam
um pouco mais umas das outras. A consciéncia do mental inferior se aproxima ainda mais
uma da outra, enquanto a consciéncia mental superior, em seu nivel mais alto, junta-se
com as outras no ponto em que a consciéncia budica tem inicio.

Veremos agora que a consciéncia budica de cada "homem" individual e separado
sobrepOe-se as consciéncias separadas de cada lado dele. Essa é uma ilustracao grafica do
aspecto de "sobreposicdao" da consciéncia budica, na qual se experimenta um senso de
unidao com os demais.

A proporcdo que essa consciéncia se eleva ainda mais para os planos superiores,
veremos que se sobrepde aquelas de ambos os lados, cada vez mais, até que
eventualmente, quando o "centro" é atingido, ha, praticamente, uma emersao completa
da consciéncia. Nao obstante, cada raio separado ainda existe e tem sua propria direcdo e
perspectiva. Olhando para fora, em direcao dos mundos inferiores, cada consciéncia parece
estar em direcao diferente: isso € um aspecto da consciéncia central Unica. Olhando para
dentro, por outro lado, essas diregdes divergentes se encontram todas e se unificam.

O senso de unido é caracteristico do plano budico. Nesse plano, todas as limitagdes
comegam a cair, e a consciéncia do homem se expande até que ele compreenda, ndo mais
apenas em teoria, que a consciéncia de seus companheiros esta incluida dentro da sua
propria; sente, conhece e experimenta, com absoluta perfei¢ao e simpatia, tudo quanto
esta neles, porque é na realidade, parte de si proprio.
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DIAGRAMA XXXVIII. Unidade na Diversidade

Nesse plano, o homem sabe, ndao por mera apreciacao intelectual, mas por definida
experiéncia, que a humanidade é uma fraternidade, por causa da unidade espiritual que a
sustenta toda. Embora ele ainda seja a propria pessoa que &, e sua consciéncia |lhe
pertenca, ela de tal modo se alargou a ponto de conter uma simpatia perfeita em relacao a
consciéncia dos outros, e assim ele compreende que é verdadeiramente apenas uma parte
do todo que é uma poténcia.

Como um ser exposto ao sol, banhado em sua luz e irradiando a de si ndao sente
diferenca entre raio e raio, mas continua a irradia-la tanto por um como por outro deles,
assim o homem no plano budico sente a fraternidade e se lanca para quem quer que
precise de sua ajuda. Vé todos os seres como a si proprio, e sente que tudo quanto tem
pertence tanto a eles como a si mesmo; em muitos casos, pertence mais aos outros do que
a si proprio, porque eles necessitam mais e podem menos.

Como o elemento predominante no corpo causal é o conhecimento e a sabedoria
definitiva, assim o elemento predominante na consciéncia do corpo budico é a beatitude e
o amor. A serenidade da sabedoria caracteriza o primeiro, ao passo que a mais terna
compaixao emana inesgotavelmente do outro.

Por isso, o corpo budico é chamado pelos Vedantas o Anandamayakosha ou
invélucro-beatifico. Esta é a "casa que nao é feita com as maos, eterna nos céus", da qual
falou Sao Paulo, cristdo Iniciado. Ele colocou a caridade, o puro amor, acima de todas as
outras virtudes, porque s6 com esses sentimentos o homem pode, na terra, contribuir para
aquela gloriosa moradia. Por motivo semelhante o isolamento é chamado a "grande
heresia" pelos budistas, e a unido ou ioga é a meta do hindu.

Um homem egoista ndao pode funcionar no plano budico, porque a verdadeira
esséncia desse plano é a perfeita compreensao e simpatia, que excluem o egoismo.

Ha uma classe de conexao entre os corpos budico e astral, sendo o astral, sob varios
aspectos, um reflexo do budico. Mas nem por isso se deve supor que o homem pode saltar
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da consciéncia astral para a budica sem desenvolver os veiculos intermediarios.

Embora, no mais alto nivel do plano budico o homem se torne um com os demais,
nao devemos por isso imaginar que ele se sinta igual a todos. Nao h3a, de fato, razao
alguma para supor que sempre nos sentiremos absolutamente iguais em relagdao a toda
gente. Porque mesmo o Senhor Buda teve seu discipulo predileto, Ananda, e Cristo
considerava S3o Jodao, o Bem-Amado, de uma forma diferente dos demais. A verdade é
que, futuramente, os homens amarao a todos como agora amam os mais proximos e mais
queridos, mas por esse tempo terdao desenvolvido, para com esses mais proximos e mais
queridos, um tipo de amor do qual ndao temos nenhum conceito agora.

N3o ha separacao no plano budico. Nesse plano, como foi dito, a consciéncia nao
emerge instantaneamente do nivel mais baixo, mas vai gradualmente se fazendo cada vez
mais ampla, até que, alcangado o mais alto nivel, o homem se sinta conscientemente um
com a humanidade. Esse é o nivel mais baixo, no qual a separatividade absolutamente nao
existe; em sua plenitude, a unidade consciente com todos pertences ao plano atmico ou
nirvanico.

A todo Ego que alcanca esse estado de consciéncia parecera que absorveu ou incluiu
todos os demais. Percebe que todos sao facetas da Consciéncia maior; chegou, de fato, a
compreensao da velha formula: "Tu és Aquele".

Devemos lembrar que, embora a consciéncia budica leve o homem a unido com tudo
gue é glorioso e maravilhoso nos outros até mesmo a unidao com os préoprios Mestres, ela
também leva-o a harmonizar-se com 0s viciosos. e com os criminosos. Os sentimentos
destes devem ser experimentados, assim como a gldria e o esplendor da vida superior.
Quando a separatividade é abandonada e a unidade compreendida, o homem descobre
gue imergiu na Vida Divina, e que a atitude de amor é a Unica que pode adotar em relagao
aos seus companheiros de existéncia, sejam eles grandes ou pequenos.

O Ego, embora vivendo no corpo causal, ja reconhece a Divina Consciéncia em tudo.
Quando observa outro Ego, sua consciéncia da um salto por assim dizer, para reconhecer
nele o Divino."'

No plano budico, porém, ja ndao salta para recebé-lo do exterior, pois que esta
entesourado em seu coracao. Ele é essa consciéncia e ela é sua. Ja nao existe o "tu" e o
"eu", porque ambos sdao um - facetas de algo que transcende e, contudo, os inclui a ambos.

N3o é apenas o fato de compreendermos outro homem mas o de nos sentirmos como
agindo através dele, e de apreciar seus motivo; como nossos proprios motivos, mesmo
gue, conforme ficou dito no capitulo precedente, possamos .compreender perfeitamente
gue outra parte de nds mesmos, possuidora de maior conhecimento ou de um diferente
ponto de vista, possa agir de maneira bastante diferente.

O senso de propriedade pessoal nas qualidades e nas ideias desaparece, porque
vemos que essas coisas sdao realmente comuns a todos, ja que sdao parte da grande
realidade que esta igualmente atras de todos.

Por isso, O orgulho pessoal no desenvolvimento individual, torna-se uma
impossibilidade total, porque agora vemos que o desenvolvimento pessoal ndao passa do
crescimento de uma folha entre as milhares de folhas de uma arvore, e que o fato
importante ndao estd no tamanho ou no feitio daquela folha em particular, mas em sua
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relagdo com a arvore como um todo porque é apenas da arvore como um todo que
podemos, de fato, afirmar um crescimento permanente.

Cessamos inteiramente de responsabilizar os outros por serem diferentes de nds
mesmos. Ao invés disso, passamos a nota-los simplesmente como outras manifestacoes
da nossa propria atividade, porque agora vemos razdes que antes nos estavam ocultas.
Mesmo o homem mau é visto como parte de nds proprios - uma parte fraca. Assim, nosso
desejo nao é culpa-lo, mas ajuda-lo, pondo forca naquela parte fraca de nés prdprios, de
forma que todo o corpo da humanidade possa ser vigoroso e sadio.

Assim, quando um homem se eleva ao plano budico, pode ganhar a experiéncia de
outros; por isso nao é necessario que cada Ego passe por todas as experiéncias como
individuo separado. Se nado quiser sentir o sofrimento alheio, pode recolher-se, mas
preferiria senti-lo porque deseja ajudar. Envolve em sua prépria consciéncia aquele que
esta sofrendo, e embora o sofredor nada saiba desse envolvimento, isso, ainda assim,
diminuird até certo ponto a sua dor.

No plano budico ha uma nova faculdade que nada tem de comum com as faculdades
dos planos inferiores, porque o homem reconhece objetos através de um método
inteiramente diferente, no qual as vibragdes externas ndao tomam parte. O objeto torna-se
parte dele, e ele o estuda internamente e nao pelo exterior.

Com semelhante método de apreensado, esta claro que muitos objetos familiares
tornam-se inteiramente irreconheciveis. Mesmo a visao astral capacita a pessoa a ver os
objetos de todos os lados de uma sé vez, bem como por cima e por baixo, e a isso
acrescenta-se mais a complicacdo de que todo o interior do corpo fica aberto diante de
nds, como se cada particula fosse separada e disposta sobre uma mesa. Além disso, ha o
fato de que embora olhemos para essas particulas, estamos, ao mesmo tempo, dentro de
cada uma delas e olhando através delas, e é evidente que se torna impossivel constatar
gualguer semelhanca com o objeto que conheciamos no mundo fisico.

Embora a intuicdo do corpo causal identifique o exterior, a intuicao de Buddhi
reconhece o interior. A intuicao intelectual capacita a pessoa a identificar urna coisa fora
de si mesmo: com a intuicdao budica a pessoa vé uma coisa por dentro.

Assim, se quando estamos trabalhando no corpo causal, quisermos compreender
outra pessoa a fim de ajuda-la, voltamos nossa consciéncia para o corpo causal dessa
pessoa e estudamos as suas peculiaridades. Sao bastante marcadas e claramente visiveis,
mas sao sempre vistas pelo lado de fora. Se, desejando o mesmo conhecimento,
levantamos nossa consciéncia para o plano budico, descobrimos que a consciéncia do
outro homem ¢é parte de nds préprios. Descobrimos um ponto da consciéncia que o
representa - e podemos antes chamar a isso um orificio e ndo um ponto. Podemos nos
introduzir por esse orificio e entrar na sua consciéncia, em qualquer nivel inferior que
desejarmos, portanto podemos ver precisamente tudo, tal como ele vé é por dentro dele e
ndo por fora. E facilmente entendido o quanto isso propicia perfeita compreensdo e
simpatia.

Contudo, como ficou dito antes, em todo esse estranho avanco ndao ha sensacao de
perda da individualidade, embora haja uma sensacdo maxima de perda da separatividade.
Embora possa parecer um paradoxo isso é verdade. O homem recorda tudo quanto ficou

190



atrds dele. Ele é o mesmo homem que produziu a acdo, esta ou aquela, no distante
passado. De forma alguma se modificou, exceto que agora é muito mais do que era antes,
e sente que inclui dentro de si proprio também muitas outras manifestacoes.

Se, aqui e agora, uma centena de pessoas entre nds pudesse simultaneamente elevar
a consciéncia até o plano budico, seriamos todos uma sé consciéncia, mas para cada
homem essa consciéncia pareceria ser a sua inteiramente intacta, a ndo ser que agora
também incluiria as demais.

A visdo budica revela uma pessoa nao como um recinto fechado mas como uma
estrela irradiando para todas as dire¢des: os raios dessa estrela transpassam a consciéncia
do observador, de forma a ser ela sentida como parte dele, embora n3ao muito
perfeitamente. Todos os observadores concordam em que é impossivel, a ndo ser por uma
série de contradigdes, descrever o estado budico de consciéncia.

O poder de identificacdo é adquirido, ndao sé em relagao a consciéncia das pessoas,
mas em relacdo a tudo o mais no plano budico. Tudo é aprendido, como foi dito, por
dentro e nao por fora. Aquilo que estamos examinando tornou-se parte de nds, e nds
examinamos como uma espécie de sintoma em nds mesmos. Essa caracteristica constitui,
obviamente, uma diferenca fundamental. Antes que possa ser alcancada, o maximo do
altruismo deve existir porque enquanto houver qualquer coisa de pessoal no ponto de
vista do discipulo, ele ndao podera fazer qualquer progresso na consciéncia budica, que
depende da supressao da personalidade.

H. P. Blavatsky diz que "Buddhi é a faculdade de percepc¢ao, o canal através do qual o
conhecimento divino chega ao Ego, o discernimento do bem e do mal, bem como a divina
consciéncia e a alma espiritual, que é o veiculo de Atma . (A Doutrina Secreta, |, p. 2.) Muitas
vezes se fala nessa faculdade como o principio do discernimento espiritual.

No sistema loga, turiya - um elevado estado de transe - é relacionado com a
consciéncia budica, tal como sushupti é relacionada com a consciéncia mental, svapna com
a astral, e jagrat com a fisica. Essas palavras, entretanto, sdo usadas também com outras
significacOes, sendo mais relativas do que absolutas. (Ver O Corpo Mental, p. 146.)

Nos Seis Estagios da Mente, dados em O Corpo Mental, o de nirudha, ou
autocontrolado, corresponde a atividade no plano budico.

No corpo fisico, o prana amarelo que entra no chacra do coragao, ou centro de forga,
representa o principio de Buddhi.

Embora no plano budico um homem ainda tenha um corpo definido, ainda assim sua
consciéncia parece igualmente presente num vasto numero de outros corpos. A teia da
vida, que é construida de matéria budica, estende-se de tal forma que inclui essas outras
pessoas, de maneira que, ao invés de muitas pequenas teias separadas, ha uma vasta teia
gue a todos envolve numa vida comum.

Muitos desses outros podem, naturalmente, estar inteiramente inconscientes dessa
modificacao, e para eles sua pequena parte particular na teia ainda parece tao separada
como sempre, ou pareceria, se eles alguma coisa soubessem sobre a teia da vida. Assim, a
partir desse ponto de vista, e nesse nivel, parece que toda a humanidade esta ligada,
reunida por fios dourados, formando uma unidade complexa, ndo mais um homem, mas
homem no abstrato.
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No plano budico, de alguma forma que é naturalmente bastante incompreensivel
para o cérebro fisico, o passado, o presente e o futuro existem simultaneamente. O
homem, naquele plano, também ja nao estd sujeito as limitacdes do espaco como o
conhecemos no plano fisico. Por isso, lendo os Registros Acasicos (ver O Corpo Mental) ele ja
nao precisa, como no plano mental, passar em revista uma série de acontecimentos, como
foi dito, porque o passado, o presente e o futuro apresentam-se a ele simultaneamente.

Com a consciéncia integralmente desenvolvida no plano budico, portanto, é possivel
uma previsao perfeita, embora naturalmente o homem nao possa - e de fato ndao pode -
trazer todo o resultado completo para a sua consciéncia inferior. Nao obstante, grande
parte da clara previsao esta obviamente dentro das suas possibilidades, quando quer que
deseje exercer esse poder. E mesmo quando nao o esta exercendo, frequentes lampejos
de presciéncia vém através de sua vida comum, de sorte que muitas vezes ele tem uma
intuicao instantanea das coisas que vao acontecer mesmo antes do seu comego.

A extensao do plano budico é tdo grande, que aquilo que podemos chamar o corpo
budico dos diferentes planetas da nossa cadeia, encontram-se uns aos outros, de forma
gue ha apenas um corpo budico para toda a cadeia. Por isso € possivel para um homem,
em seu corpo budico, passar de um planeta para outro.

Podemos notar aqui que um &tomo de matéria budica contém 49° ou 117.649
"bolhas de koilon";

Um homem que possa elevar sua consciéncia ao nivel atobmico do plano budico,
encontra-se tao absolutamente em unidao com todos os outros homens que, se quiser
encontrar outro homem, sé tem que se por na linha daquela outra pessoa para encontra-
la.

O que se segue pode ser tomado como um exemplo do trabalho da consciéncia
budica. Toda a beleza, seja de forma ou de cor, seja na natureza, seja na estrutura humana,
nas grandes realizacdes da arte ou no mais humilde utensilio caseiro, ndao é senao uma
expressdo da Beleza Unica. Portanto, nas coisas mais simples, desde que sejam bonitas,
toda a Beleza esta implicitamente contida, e assim, através dela, toda a Beleza pode ser
compreendida, e Ele, que é a propria Beleza, pode ser alcancado. Para compreender
inteiramente isso é necessdria a consciéncia budica, mas mesmo em niveis bem mais
baixos a ideia pode ser usada com proveito.

Conforme disse um Mestre: "Nao vedes que ha apenas Um Amor, que ha apenas Uma
Beleza? O que quer que seja belo, em qualquer plano, assim o é porque é parte dessa
Beleza e, se a remontarmos suficientemente, sua conexao se tornard manifesta. Toda
Beleza é de Deus, como todo Amor é de Deus; e, através de Suas Qualidades, aquele que é
puro de coracdao sempre pode chegar até ele".

O completo desenvolvimento do veiculo budico, contudo, pertence ao estagio de
Arhat, embora aqueles que ainda estejam bem longe de tal nivel possam ganhar, de varias
formas, toques de consciéncia budica.

Buddhi no espirito humano é a Razao pura e compassiva, que é o Aspecto-Sabedoria,
o Cristo no homem.

No curso normal da evolugdo, a consciéncia budica sera gradualmente envolvida na
sexta sub-raca da Quinta Raca Raiz, e ainda mais na propria Sexta Raca Raiz.
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Podemos notar a vinda da sexta sub-raca nas pessoas que se encontram dispersas na
quinta sub-raca, nas quais a ternura é a marca de poder. E o espirito sintetizador que
caracteriza a sexta sub-raca. Seus membros sdao capazes de unir diversidade de opinidao e
de carater, de reunir em torno deles os elementos mais diversos e mistura-los num todo
comum, com a capacidade de tomar para si as diversidades e envia-las de volta como
unidades utilizando as mais diversas capacidades, encontrando um lugar para cada um e
consolidando todos numa totalidade forte.

A compaixao é fortemente marcada: é aquela qualidade que se sente imediatamente
afetada pela presenca da fraqueza, atendendo-a com paciéncia, com ternura e com
protecdo. O senso de unidade e compaixao sera uma forca e um poder a serem usados no
servico; a medida da forca sendo também a da responsabilidade e do dever.
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CAPITULO XXXIII
O EGO E A MONADA

No Capitulo Il estudamos a Chegada da MoOnada e consideramos brevemente a
natureza geral das Mdnadas. No capitulo sobre a Iniciacdo, tratamos com os efeitos que a
Iniciacdo produz no relacionamento entre a Ménada e o Ego. Agora serda conveniente
considerar as informagdes de que dispomos no que se refere ao relacionamento entre o
Ego e a MoOnada, e também tratar um pouco mais amplamente da natureza da prépria
Mobnada e da sua atitude quanto as suas manifestacdes nos mundos inferiores.

Voltando-nos primeiro para a natureza da propria Monada, deparamos com uma
dificuldade para as nossas investigacdes: ndao ha nenhuma observacao direta da Modnada
em seu proéprio plano. O plano no qual a Mdnada reside - o plano Anupadaka - est3,
presentemente, para além do alcance dos nossos investigadores clarividentes, e 0 maximo
gue eles podem realmente saber sobre o homem, pela observacao direta, é a
manifestacao da Monada como Espirito Triplice no plano de Atma. Mesmo nesse estagio
ela é incompreensivel, pois seus trés aspectos sao muito diferentes, e aparentemente se-
parados, embora sejam todos fundamentalmente um e o mesmo.

Embora ninguém abaixo do nivel de Adepto possa ver a Modnada, o Arhat pode
conhecer a sua existéncia, porque, no plano de Atma, a triplice manifestacao pode ser
percebida, e os raios que formam essa triplice manifestacdo convergem, obviamente,
guando se elevam para o ponto mais alto. Portanto, podemos perceber que eles devam
tornar-se um, embora a unidade real esteja fora do alcance da visao.

Ja nos referimos a possibilidade de focalizar a consciéncia no mais alto nivel do corpo
causal, levantando os olhos para a linha que redne o Ego e a M6nada, e através dessa visao
compreender a identidade com a Deidade.

Talvez a forma menos enganadora, na qual podemos imaginar a verdadeira natureza
da Mobnada, é pensar nela como uma parte de Deus - uma parte d'Aquele que é indivisivel.
Embora, infelizmente, isso seja um paradoxo para o intelecto finito, ainda assim encerra
uma verdade eterna, que esta muito além da nossa compreensao, porque cada Monada é
literalmente uma parte de Deus, aparentemente separada temporariamente d'Ele
enquanto esta envolta nos véus da matéria, embora nunca esteja, por um s6 momento,
separada d'Ele. Ela nunca pode estar separada de Deus, porque a propria matéria em que
se envolve é também uma manifestacdao do Divino. Apesar de a matéria nos parecer um
mal, porque pesa e nos mantém em nivel baixo, obstruindo nossas faculdades e
mantendo-nos atrasados na estrada, ainda assim isto acontece apenas porque nao
aprendemos a controla-la, porque ndao compreendemos que ela também é divina em sua
esséncia, dado que nada existe a ndo ser Deus.
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fum engano pensar na Ménada como algo que estd muito distante, porque a Mdnada
estd muito préxima de nds, é nosso EU, a propria raiz do nosso ser, a Unica e so realidade.
Escondida, nao manifestada, vestida de siléncio e trevas como esta, ainda assim a nossa
consciéncia é a limitada manifestacao daquele Eu, o Deus manifestado em nossos corpos,
que sao Seus vestuarios.

A Mobnada tem sido descrita de varias maneiras: o Homem Eterno; um fragmento da
Vida de Deus; um filho de Deus feito a Sua imagem; uma fagulha no Fogo Divino; o "Deus
oculto", como era conhecida pelos egipcios; o Deus em nds; nosso Deus pessoal; nosso
verdadeiro Eu; um fragmento do Eterno; o real, o unico e permanente "Eu" no homem. As
Mobnadas também foram descritas como centros de forca no Logos.

Ao invés de falar de Monadas humanas, talvez seja mais exato falar de "a Monada
manifestando-se no reino humano", embora tdao pretensiosa exatiddo ainda seja mais
enigmatica. H. P. Blavatsky escreveu: "A Monada Espiritual é una, universal, sem limites e
indivisivel, cujos raios, nao obstante, formam o que nés, em nossa ignorancia, chamamos a
'Moénada individual' do homem". (A Doutrina Secreta, |, p. 200.)

O Catecismo Oculto diz o seguinte:

"Percebo uma flama, 6 Gurudeva;
vejo inumeras fagulhas que néo se destacam ardendo nela.
Tu disseste bem. E agora olha em torno e dentro de ti mesmo.
Aquela luz que arde dentro de ti, sentes que é diferente,
sob algum aspecto, da luz que brilha nos homens teus irméos?
Ela ndo é de forma alguma diferente,
embora o prisioneiro esteja mantido em cativeiro pelo carma,
e embora seus vestudrios iludam o ignorante e

-

o levem a dizer 'tua alma'e 'minha alma'.
(A Doutrina Secreta, |, p. 145.)

Para buscar uma analogia no plano fisico, reconhecemos que a eletricidade é uma em
todo o mundo; e, embora possa estar ativa nesta ou naquela maquina nenhum dono de
maquina pode chama-la de sua eletricidade. Assim também a Mobnada é uma em toda a
parte, embora se manifeste em diferentes dire¢cdes, através de seres humanos
aparentemente separados e diferentes.

Apesar, porém, de ter a mesma fonte e a mesma natureza fundamental cada Monada
ainda assim possui uma individualidade muito distinta; e em sua manifestagdao no plano de
Atma, como triplice luz de deslumbrante gléria, mesmo nesse estagio, cada Mdénada possui
certas qualidades que a tornam distinta de todas as outras.

A consciéncia da Moénada em seu préprio plano é completa; compartilha do divino
conhecimento em seu proprio mundo. No mundo inferior, porém, fica inconsciente, em
todos os aspectos. Nao pode, de forma alguma, alcangar os planos inferiores da vida, pois a
matéria é de um tipo insensivel a sua influéncia. Ela, que tem estado unida a tudo o que a
rodeia, iria encontrar-se se mergulhada na matéria densa, na mais completa solidao, como
num espaco vazio, inconsciente de todos os impactos e contatos da matéria.
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N3o obstante, tudo estd nela, pela virtude da Vida Una de que partilha: mas isso tem
de ser externado, por isso falamos no despertar da consciéncia latente para a vida.
literalmente tudo esta na Mdnada, todo o divino conhecimento, mas, para externar isso de
forma que em qualquer plano da matéria ela possa saber, temos todo o trabalho da
evolucao.

Por isso, a razdo légica de sua viagem evolutiva, para baixo e logo para cima, é o
propodsito de adquirir esse conhecimento, de subjugar completamente a matéria como
veiculo, até que em cada plano ela responda as vibracdes de matéria exterior idéntica, e
possa produzir modos de consciéncia que respondam aquelas impressdes externas, e assim
Ihe tornem possivel dar-se conta das mesmas.

O Bispo Arundale da um relato interessante do aparecimento e evolucao das
Mobnadas. Olhando para o mundo, escreve ele, vé nosso Senhor, o Sol, expresso em
miriades de sdis. Cada Mdnada é um sol em miniatura, o Sol Divino langando fagulhas de
sois carregados com todos os Seus atributos. O processo de evolucao comeca e aquelas
fagulhas explodem em cor, arco-iris dotados de centros, ou cora¢des-de-sol. Cada atomo de
luz € um atomo da Divindade inconsciente, lenta mas seguramente executando a vontade
do Sol, isto é, que ele consiga desenvolver-se até a Divindade autoconsciente. Cada atomo
€ um Sol inconsciente, e ird tornar-se um Sol autoconsciente.

Quando a manifestacao se inicia, a Ménada é "lancada para baixo, para a matéria",
para impelir e forcar a evolucdo (veja A Doutrina Secreta, ll, p. 115); ela é a mola-mestra de
toda a evolucgao, a forca impulsionadora que esta na raiz de todas as coisas.

Isso explica aquela misteriosa pressao, que tanto intriga a ciéncia ortodoxa: o motivo
por que as coisas avangam, progridem; qual é a forca que faz a evolugcao; o que da
nascimento a toda a variedade que encontramos no mundo, e o que faz a sempre presente
"tendéncia para a variacao".

Desde o inicio, a Mobnada sabe qual é o seu objetivo na evolucao e apreende a
tendéncia geral dessa mesma evolugao. Porém, enquanto aquela sua parte que se expressa
no Ego nao alcanca um estdgio razoavelmente alto, mal esta consciente dos pormenores
existentes aqui em baixo nem, de forma alguma, tem grande interesse por eles. Parece,
nesse estagio, ndao conhecer outras Mdnadas, mas repousa em beatitude indescritivel, sem
gualquer consciéncia ativa daquilo que a rodeia.

O propdsito, entdao, da descida da Mdnada para a matéria é o de que, através dessa
descida, possa obter certeza e exatiddao nos detalhes materiais. Para esse fim, como vimos
nos capitulos iniciais deste livro, um atomo de cada plano, o de Atma, Buddhi e Manas, é
ligado a Monada; a diferenca desses atomos da uma precisao que ndo existia na
consciéncia da Ménada em seu préprio plano.

Podemos perguntar, entretanto: se a Ménada é da esséncia da divindade no principio
e retoma a divindade ao fim da longa peregrinacao, se a Monada é toda sabedoria e toda
bondade quando inicia sua viagem através da matéria, por que lhe é necessario atravessar
toda essa evolugao, inclusive com tanta dor e sofrimento, apenas para retornar, por fim, ao
seu ponto de partida?

A pergunta esta baseada numa interpretacao erronea dos fatos. Quando aquilo que
chamamos Moénada humana vem do Divino ndao é em realidade, uma Moénada humana; e
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menos ainda toda sabedoria: toda bondade; ela retorna, por fim, sob a forma de milhares
de milhdes de poderosos Adeptos, cada um deles capaz de se desenvolver como Logos.

Assim como o homem que ndo sabendo nadar, ao ser mergulhado em agua profunda,
de inicio sente-se perdido, mas consegue, finalmente, aprender a se mover livremente na
agua, da mesma forma acontece com a Moénada. Ao fim da sua peregrinacdao, da sua
imersao na matéria, estara livre do Sistema Solar, pronta para funcionar em qualquer parte
dele, a criar a vontade, a mover-se como lhe aprouver. Todos os poderes que expande
através da matéria mais densa, retém para sempre sob todas as condigdes: o implicito faz-
se explicito, o potencial faz-se o real. Depende de sua Vontade viver em todas as esferas, e
nao apenas em uma, que a atrai para a manifestacgao.

Porque, de inicio, ndo ha individualizacdo na Monada; ha, apenas, uma massa de
esséncia monadica. A diferenca entre sua condicdao quando vai e quando retoma, é
exatamente igual a que existe entre uma grande massa de brilhante matéria nebulética e o
sistema solar eventualmente formado por ela. A nebulosa é bela, indubitavelmente, porém
vaga e de certa forma inutil. O Sol - dela formado através de vagarosa evolucao - emana
vida, calor e luz para muitos mundos e seus habitantes.

Podemos ainda fazer outra analogia. O corpo humano é composto de incontaveis
milhdes de minusculas particulas, e algumas delas estao sendo constantemente atiradas
para fora dele. Suponhamos que fosse possivel, a cada uma dessas particulas, passar por
algum tipo de evolugao por meio da qual, com o tempo, se tornasse um ser humano. Nao
diriamos que, por terem sido humanas em certo sentido no inicio dessa evolugao, nada
haviam ganho quando alcangaram o fim.

Assim, a esséncia monadica aparece na qualidade de simples emanacdao de forga,
embora se trate de forc¢a divina.

O aparecimento e o curso evolutivo da M6nada pode ser comparado ao aparecimento
do longo dia de Brama, do Saguna-Bramam, Sachchidananda, a Divina Triplicidade. Esse ato
de manifestacdo cdsmica reproduziu-se, em nosso sistema solar, pelo Logos Solar e
também pela Ménada, que é um fragmento do Logos. Quando a evolu¢cao humana esta
terminada, ela se recolhe novamente e a evolucao super-humana comega. Assim, temos o
longo espaco da vida: do nirvana para o nirvana; é o todo da evolugao humana com-
preendido entre esses dois pontos que se completa com a Iniciacdo do Jivanmucta, o
Mestre, onde a evolugdo super-humana tem inicio.

Embora a Mo6nada em seu proprio mundo seja praticamente sem limitacdes, pelo
menos no que se refere ao nosso sistema solar, a cada estagio da sua descida para a
matéria, nao sé vai se envolvendo cada vez mais profundamente na ilusdao, mas perde
realmente os seus poderes.

Se, no principio da sua evolugdo, podemos supor que a Ménada pode mover-se e ver
numa infinidade de dire¢cdes no espaco que chamamos dimensdes, entao, a cada passo
para baixo ela vai anulando uma delas, até que, para a consciéncia fisica, s6 trés dimensdes
restam. Assim, pela involugdao na matéria, a Monada perde o conhecimento de tudo menos
de uma pequena parte dos mundos que a rodeiam. Além disso, mesmo o que dela resta s6
é visto imperfeitamente. Para os que se podem exercitar para apreciar mais de trés
dimensdes, existe um excelente método de chegar a alguma forma de compreensao do que
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é a consciéncia em planos mais altos do que o fisico e o que isso significa, embora, ao
mesmo tempo, tal método de abordagem faca sentir a desesperanca de esperar
compreender integralmente a Mdnada, que esta elevada por muitos planos e dimensdes
acima do ponto do qual tentamos vé-la.

Todos os sacrificios e limitacdes causados pela descida para a matéria podem ser
corretamente descritos como necessidade de sofrimento. Porém, mal o ego compreenda
inteiramente a situacao, eles sao recebidos com alegria. Nao tendo o Ego a perfeicao da
Mobnada, de inicio ndao chega a entender; tem de aprender. A enorme limitacdao de cada
passo a mais na descida para a matéria é um fato inevitavel, de forma que ha muito
sofrimento insepardvel da manifestacdo. Temos que aceitar essa limitagdo como um meio
para alcancar um fim, como parte do Esquema Divino.

Ha dois sentidos nos quais toda a vida manifestada é dolorosa, a nao ser que o homem
saiba como vivé-la. Um deles é até certo ponto inevitavel, mas o outro é um erro completo
e facilmente pode ser evitado. Como vimos, para a Monada, que é o verdadeiro Espirito do
homem, toda a vida manifestada é sofrimento, exatamente porque € uma limitacao: uma
limitacdo que nds, com o nosso cérebro fisico, ndo podemos de forma alguma conceber,
porque nao temos ideia da gloriosa liberdade da vida superior.

E nesse sentido que sempre se disse que o Cristo - a Segunda Pessoa da Trindade - se
ofereceu em sacrificio quando desceu para a matéria. E um sacrificio, indubitavelmente,
pois € uma grande, indizivel limitacao, porque o priva de todos os gloriosos poderes que
Lhe pertencem, em Seu préprio nivel.

A mesma verdade serve a Monada do homem. Ela faz, sem dlvida, um grande
sacrificio quando se pde em conexao com a matéria inferior, quando paira sobre ela
durante as longas eras de seu desenvolvimento até alcancar o nivel humano, quando
projeta minusculos fragmentos de si mesma, uma pitada por assim dizer, e assim forma o
Ego ou alma individual.

O segundo tipo de desgosto, que é inteiramente possivel evitar, é devido ao "desejo",
usando essa palavra no amplo senso que inclui todos os desejos por coisas inferiores, tais
com a ansia de poder, dinheiro, posicao, e assim por diante. Todos esses desejos causam,
necessariamente, perturbacdes e sofrimentos. Portanto, vista desse angulo, a coisa mais
necessaria para o progresso € a serenidade.

Por isso temos as duas primeiras das Quatro Nobres Verdades que o Senhor Buda
ensinou: A Existéncia da Dor e a Causa da Dor.

Passando agora a considerar mais especificamente o Ego em seu relacionamento com
a Monada, devemos compreender que o processo de individualizagao, por meio do qual o
Ego chega a existir, ndo se dd no plano espiritual, mas que Atma-Budhi, como sao vistos
através de Manas, aparecem para partilhar da individualizacao de Manas.

Mesmo o Ego ndao é o homem verdadeiro, eterno, porque teve um principio - veio a
existéncia no momento da individualizagao. E tudo quanto tem um principio deve também
ter um fim. Portanto, mesmo o Ego, que durou desde que o homem emergiu do reino
animal, também é impermanente. A Moénada, e sé a Mdnada, é o Unico homem real e
permanente.

Podemos ver no Ego uma manifestacdo da Mdnada no plano mental superior, mas
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devemos compreender que ela estd infinitamente distante de ser uma manifestacao
perfeita. Cada descida de plano para plano significa mais do que um simples velamento do
Espirito: significa, também, uma real diminuicao na quantidade de Espirito expressa.

Embora o falar de Espirito em termos de quantidade seja coisa inexata e enganadora,
ainda assim, se uma tentativa for feita para expressar esses elevados assuntos em palavras
humanas, tais incongruéncias ndo podem ser inteiramente evitadas. O mais proximo que
podemos chegar no cérebro fisico de uma concepc¢ao do que acontece a Ménada quando
se envolve em matéria é dizer que apenas uma parte dela pode ser vista, e mesmo essa
parte deve ser mostrada em trés aspectos separados, e ndo na gloriosa totalidade que ela
realmente é em seu préprio mundo.

Assim, quando o segundo aspecto do espirito triplice desce um estagio e se manifesta
como Buddhi ou intui¢cdo, ndo é a parte integral desse aspecto que assim se manifesta, mas
apenas uma fracao dele. Assim também quando o terceiro aspecto desce dois planos e se
manifesta como intelecto, é apenas uma fracdo de uma fracdo do que realmente é o
aspecto-intelecto da Ménada. Portanto, o ego nao é manifestacao velada da Monada, mas
uma minuscula fragcao dela.

Segundo a antiga maxima, "assim como em cima, é em baixo", assim como o Ego é
para a Monada, a personalidade é para o Ego. Quando tivermos atingido a personalidade, o
fracionamento ja foi levado tao longe que a parte que conseguimos ver nao tem proporgao
apreciavel com a realidade do que, sem embargo, é a Unica representacdo possivel para
nds. Contudo, com e por aquele inteiramente inadequado fragmento lutamos para
compreender o todo. Nossa dificuldade em tentar compreender a Ménada é do mesmo
tipo, mas em grau muito maior, que aquela que encontramos quando tentamos realmente
apreender a ideia do Ego.

O Diagrama XXXIX é uma tentativa, embora inadequada, para representar
graficamente o relacionamento entre a M6nada, o ego e a personalidade.

A Moénada tem sido comparada com a chama; o Ego, ou espirito triplice, com o fogo: e
a personalidade com o combustivel.

A correspondéncia entre a Monada em sua relacao com o Ego e o Ego em sua relagao
com a personalidade, permite uma amplificacdo um tanto maior. Como o Ego é triplice,
assim é a Monada; os trés constituintes da Monada existem nos primeiros trés planos do
nosso Sistema, isto é, Adi, Anupadaka e Atma. No plano atmico a Mdnada toma em si
mesma uma manifestacdao que chamamos a Ménada em sua vestidura atmica ou, as vezes,
o triplice

Atma ou triplice espirito. Isso é para a Mdnada o que o corpo causal é para o Ego.

Tal como o Ego toma trés corpos inferiores - mental, astral e fisico - o primeiro dos
quais, o mental, é a parte inferior de seu prdprio plano, e o mais baixo, o fisico, estad dois
planos abaixo, também a Mdnada - vendo-a agora como o triplice Atma ou espirito - toma
trés manifestagdes inferiores - Atma, Buddhi, Manas -, a primeira das quais é a parte
inferior de seu préprio plano e a mais baixa fica dois planos abaixo.

Ver-se-a assim que o corpo causal é para a Monada o que o corpo fisico é para o Ego.
Se pensarmos no Ego como a alma do corpo fisico, podemos considerar a MGnada como a
alma do Ego por seu turno.
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Porque, tal como o corpo causal toma da personalidade tudo o que possa auxiliar seu
crescimento, o corpo causal, através de seu lado interior ou mais alto, passa para o terceiro
aspecto do Atma a esséncia de todas as experiéncias que possam ter entrado nele. O que
assim é levado ao aspecto manadsico do Atma, torna-o capaz de agir sem o corpo causal, isto
é, sem um veiculo permanente que o limite. Isso lanca luz sobre o fendbmeno do
perecimento do corpo causal ou da individualidade, do qual ja tratamos no Capitulo XXXI.
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DIAGRAMA XXXIX. Mbnada, Ego e Personalidade (l).

O Diagrama XL é uma tentativa para ilustrar essas correspondéncias e relacionamentos
de certa forma complexos.
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DIAGRAMA XL. Relacionamentos Monadicos e Egdicos.

A triade superior completa, Atma-Buddhi-Manas, pode também ser vista como o
Buddhi da ainda mais inclusiva triade de Moénada, Ego e Personalidade. Esse Buddhi mais
amplo é triplice - vontade, sabedoria e atividade - e seu terceiro aspecto, kriyashakti, no
devido tempo vem a operar no corpo, para ativar seus 6rgaos e liberar seus poderes
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latentes.

A declaracao, em Luz no Caminho, de que o "guerreiro” no homem é "eterno e seguro",
pode ser tomada como relativamente verdadeira quanto ao Ego em relacdo ao Eu inferior,
e absolutamente verdadeira quanto a Monada em relagdao ao Ego. O Ego, como vimos, pode
cometer erros num estagio inicial, mas é muito menos capaz de cometé-los do que a
personalidade. A Moénada, por outro lado, ndo comete erros, embora seu conhecimento
das condicdes aqui no mundo fisico sejam de certa forma vagas, mas seu instinto deve
voltar-se para o lado certo ja que é divino. Nem o Ego nem a Mdnada tém, entao, um
conhecimento exato, porque sua evolugdao ndao esta completa. S3o para ndés como guias e
nao se pode sendo segui-los. Mas mesmo como guias eles estdao se desenvolvendo.

Podemos notar aqui que a triplice manifestacdo da Monada é a que o cristianismo
chama "trés pessoas num sé Deus", ensinando, no credo Atanasiano, que o homem deve
venerar "Um Deus na Trindade e a Trindade na Unidade, nao confundindo as pessoas nem
dividindo a substancia" - isto é jamais confundindo o trabalho e a funcdao das trés
manifestacdes separadas: cada qual em seu proprio plano, e ainda assim jamais
esquecendo, por um momento sequer, a unidade eterna da "substancia", aquela que
sustenta a todos, da mesma forma, no plano mais elevado onde esses trés sao um.

Tais consideragdes nao sao apenas de valor tedrico, mas tém, também, uma razao
pratica quanto a vida. Embora nao possamos apreender o significado completo de tal
ensinamento, devemos, pelo menos, saber que ha trés linhas de forca e que, contudo, toda
a forca € uma e a mesma. Sem saber isso nao podemos apreender o método pelo qual
nosso mundo veio a existir, nem serd possivel compreender o homem que "Deus fez a sua
imagem e semelhanc¢a" e que, portanto, também é trés e ainda assim um - Atma-Buddhi-
Manas - e, contudo, um Espirito.

Podemos ver as trés partes do Eu superior como trés aspectos da grande consciéncia
ou mente. Sdo, todos, trés formas de cognicdao. Atma ndo é o Eu, mas é essa consciéncia
conhecedora do Eu. Buddhi é essa consciéncia conhecedora da vida nas formas, pela sua
propria e direta percepcdao. Manas é a mesma consciéncia vendo o mundo dos objetos.
Kama-Manas é uma porc¢ao do ultimo, imersa neste mundo e afetada por ele. O verdadeiro
Eu é a Mdnada, cuja vida é algo maior do que a consciéncia a qual é a vida dessa mente
completa, o Eu Superior.

Idéntica verdade pode ser expressa de uma forma ligeiramente diferente - alids, de
muitas formas. Atma, Buddhi e Manas no homem refletem em suas esferas menores, as
caracteristicas da grande Trindade. Atma é a consciéncia do Eu, e também a vontade, que
da autodirecao. Manas, no outro polo, é a consciéncia do mundo, e seu poder-de-
pensamento faz todo o nosso trabalho, mesmo quando ele é afetado através das maos.
Buddhi, porém, entre os dois, é a prdpria esséncia da consciéncia, da subjetividade.

Além desse membro intermedidrio, triplice em carater, estd a Ménada no homem,
representando nele o Parabrahman, o estado de seu verdadeiro e absoluto nirvana, acola
da consciéncia. O Atma é o estado de seu falso e relativo nirvana, do nirvana do plano
atmico, sua ultima ilusdo, que persiste entre a Quarta Iniciacao - Arhat - e a Quinta Iniciacao
- Adepto.

Assim como a Monada fica acima da trindade da consciéncia, os corpos pessoais ficam
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fora ou abaixo dela - e sdo conhecidos apenas como reflexo em Manas.

Talvez possamos imaginar - aqui estamos muitissimo além do conhecimento atual -
gue quando tivermos final e completamente compreendido que a Monada é o homem
verdadeiro, veremos também, além disso, uma extensao maior e mais gloriosa. Veremos
que a Fagulha jamais esteve separada do Fogo, mas que, assim como o Ego estd atrds da
personalidade e a MOnada estd atras do Ego, o Anjo Planetdrio esta atras da Moénada e a
Propria Deidade Solar esta atrds do Anjo Planetario. Talvez, ainda futuramente, pode ser
que alguma forma infinitamente superior, portanto incompreensivel atualmente, uma
Deidade maior esteja por tras da Deidade Solar, e mesmo atras dessa, através de muitos
estagios, deve estar o que é Supremo sobre tudo. Mas a essa altura, até o pensamento nos
falta e o siléncio é a Unica e verdadeira reveréncia.

No homem comum a Mdnada esta, naturalmente, em pequeno contato com o Ego e
com a personalidade inferior, embora ambos sejam de certa forma expressdes dela. Tal
como a evolugdo é para a personalidade aprender a expressar mais integralmente o Ego,
assim a evolucdo é para o Ego expressar a MAnada mais amplamente. E tal como o Ego com
o tempo aprende a controlar e a dominar a personalidade, a M6nada, por sua vez, aprende
a dominar o Ego.

O Diagrama XLI € uma tosca ilustracdo da relacao entre Ménada, Ego e Personalidade
e dos estagios em que os trés vao, cada vez mais, entrando em mutuo contato.

MONADAAAAAA x* A A

EGO I 1 i A A A A J@u \
PLRSONALIDADE } vV v 49 E' G d d

DIAGRAMA XLI. M6nada, Ego e Personalidade (lI).

A esquerda do diagrama vemos o Ego representado como muito pequeno; é apenas
um ego-bebé: completo, mas pequeno e ainda ndao desenvolvido. A personalidade também
é delgada, indicando sua condicdao primitiva. Conforme a evolucao se adianta, a
personalidade aos poucos se alarga, até que por fim, se torna equilateral, indicando que
esta bem desenvolvida, completa, simétrica. Também, como se pode observar, a ligacao
entre a personalidade e o Ego, de inicio estreita, alargou-se até se tornar quase tao ampla
qguanto a largura completa da personalidade.

Enquanto isso acontecia, o Ego continuara a crescer em tamanho e o canal entre ele e
a Monada também foi constantemente aumentando em largura.

Assim, a direita do Diagrama temos um forte e largo canal entre a Monada e o Ego,
estando o préprio Ego de todo desenvolvido, exercendo através de uma ligacao larga e bem
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desenvolvida, completo controle sobre uma personalidade simetricamente evoluida.

Finalmente chega a ocasidao em que, tal como a personalidade e o Ego se tornam um, a
Monada e o Ego também se tornam um. Essa é a unificacdao do Ego com a M6nada; quando
isso foi alcangcado o homem conseguiu o objetivo de sua descida para a matéria e tornou-se
o Super-Homem, o Adepto.

O Diagrama XLII ilustra essa consumacdao. Aqui vemos a MoOnada, o Ego e a
Personalidade em perfeito alinhamento, verdadeiramente uma "re-con-ci-li-acao". A
mesma vida permeia as suas trés manifestacdes" mas a personalidade, devido ao seu
tamanho e constituicdo, s6 pode expressar menos de uma vida do que o pode fazer o Ego;
este, por sua vez, e por motivos idénticos, s6 pode expressar menos do que a Monada.

— /// \\\\\\\
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DIAGRAMA XLII. Ménada, Ego e Personahdade: "Re-con-ci-li-agao".

Este Diagrama é uma tentativa para indicar:

|.O alinhamento completo, ou unificacdo da Mbnada, Ego e Personalidade.

Il. O consequente centro uno de consciéncia.

lll. A vida una fluindo através dos trés.

IV. A limitacdo imposta sobre as manifestacdes da vida una pelas barreiras de
contorno da Personalidade, do Ego e da M6nada.

V. O fato de que a Personalidade, o Ego, e mesmo a Monada ndo passam de véus
mayavicos ou ilusdrios impostos sobre a Vida Divina.

VI. O fato de que a propria Vida Una é ilimitada e universal, como estda indicado
pela circularidade da aura de radiacao; transcende, assim, suas expressoes através da
Mobnada, do Ego e da Personalidade. "Com uma por¢ao de mim mesma eu me
manifesto, mas permaneco."

Mesmo a Mdnada ndo pode confinar, conter ou expressar toda a vida divina que se
irradia daquele véu e além dele; véu que embora ténue, é feito de matéria separativa - o
qgue faz dela um ser distinto.

Quando essa consumacao é alcancada, s entao, pela primeira vez, entra a entidade
em sua vida real, porque todo o seu estupendo processo de evolu¢ao ndao passou de um
preparativo para aquela verdadeira vida do espirito, que comeca apenas quando o homem
se torna algo mais do que um homem. Humanidade é a classe final da escola-do-mundo e,
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guando um homem termina seu curso, entra na vida do Espirito glorificado - a vida do
Cristo.

Essa vida tem a gldria e o esplendor acima de qualquer comparacdao e de toda
compreensao. Todos nds teremos essa compreensao: € uma certeza absoluta, da qual nao
podemos escapar mesmo que o quiséssemos. Se agirmos egoisticamente, se nos pusermos
contra a corrente da evolucao, podemos retardar nosso progresso, mas nao evita-lo.

Assim, ha uma correspondéncia muito intima entre o relacionamento da Ménada com
o Ego e deste com a personalidade. Tal como o Ego tem sido, durante longas eras, a forca
animadora da personalidade, chega uma ocasiao, por fim, em que o préprio Ego se torna
um veiculo animado pela Monada agora inteiramente ativa e desperta. Todas as multiplas
experiéncias do Ego, todas as espléndidas qualidades, nele desenvolvidas, passam para a
propria Monada e ali encontram uma realizagao muitissimo mais plena do que o Ego lhes
poderia dar.

Pergunta-se: a Monada, no caso do homem comum, pode fazer algo que afete ou
possa afetar sua personalidade aqui? Tal interferéncia parece ser muitissimo rara. O Ego
esta tentando, em beneficio da Mbénada, obter o controle perfeito da personalidade e usa-
la como um instrumento, mas, ndao estando o objetivo inteiramente alcangado, a Monada
pode bem sentir que ainda ndo é ocasido para intervir desde seu prdéprio nivel, e fazer valer
toda a sua forca, quando aquilo que ja estd em acdao mostra-se mais do que forte para o
propdsito em vista. Porém, quando o Ego ja esta comegando a ter sucesso em seu esfor¢o
para manejar seus veiculos inferiores a Monada entdo algumas vezes intervém.

No decurso da investigacdo sobre milhares de seres humanos tracos dessa
interferéncia foram encontrados apenas em uns poucos deles. O exemplo mais importante
é aquele dado na vigésima nona vida de Alcione, quando ele prometeu ao Senhor Buda
devotar-se, em vidas futuras, a obtencao do estado de Buda, a fim de ajudar a humanidade.

Sendo isso uma promessa para um futuro muitissimo distante é 6bvio que a
personalidade através da qual foi feita ndao poderia de forma alguma cumpri-la. A
investigacao revelou que mesmo o Ego, embora cheio de entusiasmo com a ideia, estava
sendo impelido por uma forca mais poderosa, vinda do interior, e a qual ndao poderia
resistir, mesmo que desejasse fazé-lo. Seguindo um pouco mais essa pista, foi descoberto
qgue a forca impulsionadora vinha indiscutivelmente da Monada. Ela decidira e registrara
sua decisdo. Sua vontade, trabalhando através do Ego, claramente nao teria dificuldade em
harmonizar todas as futuras personalidades com sua nobre intencao.

Encontraram-se outros exemplos do mesmo fenbmeno. Certas Monadas ja
responderam ao apelo das Autoridades superiores e decidiram que suas personalidades
representativas devem dar assisténcia aos trabalhos da Sexta Raca Raiz, na Califdrnia,
dentro de algumas centenas de anos. Por causa dessa decisao, nada do que essas
personalidades possam fazer durante esse intervalo de tempo poderd interferir na
execucao dela.

Assim, a forga incitadora ndao vem do exterior, mas do interior do préprio homem
verdadeiro: Quando a Mobnada decide, a coisa tem de ser feita, e é bom para a
personalidade atender pronta e graciosamente, reconhecendo a voz que vem de cima e
cooperando alegremente. Se nao fizer isso estara preparando para si propria muito e inutil
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sofrimento. E sempre o préprio homem que. esta fazendo isso, e ele, na personalidade, tem
de compreender que o Ego e ele mesmo e por agora tem de aceitar como verdade o fato de
gue a Monada é ele em grau maior - a Ultima e maior expressao dele.

O que é conhecido como a Grande Companhia de Servidores oferece outro exemplo.
Os. Servidores sao um tipo a parte, aos quais a Mbénada parece estar ligada ab initio, ndo
importando o tempo que esse tipo gaste para expressar-se na consciéncia exterior. Em
certo sentido, é uma espécie de predestinacao, com a qual a Monada esta de acordo. (para
maiores detalhes sobre Os Servidores, veja o artigo intitulado Os Servidores, de C. W.
Leadbeater, in The Theosophist de setembro de 1913.)

Diante da consideracao geral de que num universo perfeitamente ordenado nao ha
lugar para o acidental, parece provavel que o préoprio modo de individualizacdao do reino
animal foi de certa forma predeterminado, para ou pela prépria Ménada, tendo em vista a
preparagao para alguma porc¢ao do grande trabalho a ser empreendido por ela no futuro.

Porque chegara a hora em que seremos parte do grande Homem Celestial; ndo como
mito ou simbolo poético, mas como um fato vivido e real, que certos investigadores viram
pessoalmente. Esse corpo celestial tem muitos membros, e cada um deles tem uma missao
a cumprir; as células vivas que vao formar parte deles precisam de experiéncias
amplamente diferenciadas que as preparem. Pode ser que desde a aurora da evolugao as
partes tenham sido escolhidas, que cada Mdnada tenha sua linha predestinada de evolucao
e sua liberdade de acao esteja relacionada, principalmente, com o ritmo com o qual ela se
movimentara ao longo dessa linha.

Na celebragdo da Sagrada Eucaristia ha muito simbolismo concernente a M6nada, ao
Ego e a Personalidade. Em poucas palavras, falando primeiro das Trés Pessoas da Trindade,
a Hostia representa Deus Pai e também a Deidade, total e indivisivel; o Vinho representa
Deus-Filho, cuja vida é vertida no célice de forma material; a Agua representa Deus Espirito
Santo, o Espirito que pairou sobre a face das aguas, e ao mesmo tempo é Ele préprio
simbolizado pela dgua.

Falando, depois da Deidade no homem, a Héstia significa a Mdénada, a totalidade, a
invisivel causa de tudo; a Patena significa o Triplice Atma ou Espirito através do qual a
Monada atua na matéria; o Vinho indica a individualidade, vertida no calice do corpo
causal; a Agua representa a personalidade que estd t3o intimamente mesclada com ela.

Passando ao efeito da Comunh3ao sobre o comungante, a forca da Hdstia é
essencialmente Monadica, e atua mais poderosamente sobre o que quer que dentro do
homem represente a acao direta da Monada; a forca do Célice é mais do que a do Ego; o
Vinho tem uma forca muito poderosa sobre os altos niveis astrais, e a Agua envia até
vibracOes etéricas.

Quando o sacerdote faz as trés cruzes com a Hodstia sobre o Calice ele deseja,
fortemente, que a influéncia vinda do nivel monadico desca para o Ego, em sua triplice
manifestacao como Atma, Buddhi e Manas; entao, ao fazer as duas cruzes entre o Calice e 0
seu proprio peito, ele atrai essa influéncia para seus proprios corpos, astral e mental, e
assim pode irradia-la amplamente sobre seu povo.

Isso simboliza os primeiros estagios da evolucao, quando a Mbnada paira sobre suas
manifestacdes inferiores, observando-as, agindo sobre elas, mas sem toca-las. Assim, o
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sacerdote mantém a Hdstia acima do Calice, e jamais toca um no outro, até que chegue o

momento determinado.
Héstia Q Deus-Pai Ménada

Péatena ~~—___ " Raiz da Matéria Triplice Atma

Matéria

Calice Vivificada Corpo Causal
Vinho Deus-Filho Individualidade
Agua Deus-Espfirito Personalidade

Santo

DIAGRAMA XLIII. O Simbolismo da Sagrada Eucaristia.

Quando O sacerdote lanca os fragmentos da Hdstia no Calice e representa com isso a

descida de um raio da Ménada para o Ego.
Para facilitar a memorizagao deste sistema de simbolos incluimos o Diagrama XLIII.
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CAPITULO XXXIV
A SEGUNDA E OUTRAS INICIAC(")ES MAIS ALTAS

Cada estagio do Caminho certo é dividido em quatro passos:

O Primeiro é seu Maggo, ou roteiro, durante o qual o estudante esta lutando para
libertar-se dos grilhdes.

O Segundo é seu Phala, literalmente fruto ou resultado, quando o homem percebe
que os resultados de seus esforgos se revelam cada vez mais.

O Terceiro é seu Bhavagga, ou consumacdo, o periodo em que, tendo o resultado
chegado ao auge, o homem pode cumprir satisfatoriamente o trabalho correspondente ao
degrau sobre o qual ele agora se situa com firmeza.

O Quarto é o seu Gotrabhu, isto é, o momento em que ele chegou ao estagio proprio
para receber a préoxima Iniciacdo. Isso significa completa e inteira libertacdo dos grilhdes de
sua etapa no Caminho.

O primeiro desses grilhdes, ou Samoyojana, que deve ser descartado antes que o
candidato receba a Segunda Iniciacao, é Sakkayaditthi, a ilusao do Eu. Essa é a consciéncia
do "Eu-sou-Eu" que, ligada a personalidade, nada mais é do que uma ilusao, e da qual é
necessario livrar-se logo no primeiro passo ascendente do Caminho real. Descartar-se
completamente dos grilhdes significa ainda mais do que isso, porque envolve a
compreensao do fato de que a individualidade também é, na verdade, uma com o Todo e
nao pode, portanto, ter jamais qualquer interesse oposto aos dos seus irmaos, e que esta
progredindo ao maximo realmente quanto mais ajuda o progresso dos outros.

O segundo grilhao é Vichikichcha, duvida ou incerteza. O candidato deve chegar a uma
exata conviccao, fundada na experiéncia pessoal ou no raciocinio matematico. Ele acredita,
nao porque lhe contaram, mas porque agora os fatos dispensam explicacdo. Esse é o Unico
método conhecido pelo ocultismo para resolver duvidas.

O terceiro grilhdao é Silabbataparamasa, ou supersticao. Inclui todo tipo de crencas
irracionais e erroneas e toda a dependéncia em relagao a ritos e cerimOnias para purificar o
coracao. O homem deve compreender que a libertacao deve ser procurada dentro de si
mesmo e que, por muito valiosas que sejam tais cerimdnias como auxilio, talvez, para
desenvolver a vontade, a sabedoria e 0 amor, ainda assim jamais poderao tomar o lugar do
esforco pessoal, Unico meio de alcancar sua meta. O conhecimento da permanéncia
espiritual do verdadeiro Ego traz confianga em nossa propria forga espiritual e isso afasta a
supersticao.

A consciéncia budica estad diretamente relacionada com esses trés grilhdes, uma vez
que eles podem ser eliminados por essa consciéncia. Reconhecendo a unidade, o homem
nao pode ter a ilusdao da separatividade. Vendo por si mesmo as grandes leis da vida em
operacao, ja ndao pode duvidar. Vé todas as estradas que levam a uUnica Beatitude, e que
todas elas sao boas, de forma que ja ndo pode manter a supersticao de que alguma forma
de crenca é necessaria para quem atingiu esse nivel.

A Segunda Iniciacdao ocorre no mundo mental inferior, de forma que o candidato deve
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ter desenvolvido o poder de funcionar livremente em seu corpo mental.

Essa Iniciagdao continua rapidamente o desenvolvimento do corpo mental; e, a esta
altura ou proximo a ela, o discipulo aprende a usar o mayavirupa (veja O Corpo Mental, p.
169).

Na segunda Iniciacdo, a Chave do Conhecimento é entregue; o Iniciador enviando de
Seus proprios corpos, causal e mental, raios de poder que, caindo sobre os corpos mental e
causal do candidato, estimulam para um subito e espléndido crescimento os germes de
poderes similares que ali existem. Assim como um botdo estimulado pelos raios do sol
subitamente explode em toda a sua gldria de flor aberta, os corpos mental e causal
subitamente desdobram os poderes latentes que estao neles, expandindo-os em radiante
beleza. Através deles, agora expandidos, Buddhi ou intuicdo pode movimentar-se
livremente, e o grande e novo poder comega assim a ficar livre para o trabalho.

O periodo apds a Segunda Iniciacdo corresponde, sob muitos aspectos, ao mais
perigoso de qualquer dos trechos do Caminho. Nesse estagio é que, se houver alguma
fragueza no carater do candidato, isso sera descoberto. Em quase todos os casos o perigo
vem através do orgulho, o que esta indicado nos Evangelhos pela histéria da tentacao no
deserto.

Assim como a Primeira Iniciacdo corresponde a um novo nascimento, a Segunda
Iniciacdo pode ser comparada ao batismo do Espirito Santo e ao Fogo, porque o poder da
Terceira Pessoa da Trindade é emanado naquele momento, de uma forma que podemos
descrever, embora inadequadamente, como uma inundacao de fogo.

Nesse estagio o homem é conhecido pelos budistas como um Sakadagamim, o homem
que voltara apenas uma vez, o que significa ndo necessitar sendao de mais uma encarnagao
antes de obter o Adeptado, a Quarta Iniciacao.

O nome hindu para esse passo é Kitichaka, o homem que construiu uma choupana,
gue conseguiu um lugar de paz.

A essa altura ndao ha mais grilhGes para serem descartados e o periodo costuma ser de
consideravel avango psiquico e intelectual. O homem deve ter a consciéncia astral sob seu
comando durante a vida fisica despertada; durante o sono o mundo celestial estara aberto
para ele.

Quando passou pela Terceira Iniciagdo, o homem torna-se um Anagamim que significa
literalmente "o que nao volta", porque se espera que ele obtenha a proxima Iniciacao na
mesma encarnacao. O nome hindu para esse estagio é Hamsa que significa cisne; essa
palavra é também considerada como uma forma de frase So-Ham: "Aquele sou eu." Ha
também.uma tradicdo de que o cisne consegue separar o leite da agua, e o sabio é
lgualmente capaz de compreender o verdadeiro valor dos fendmenos da vida para os seres
Vivos.

A Iniciacao é tipificada no simbolismo cristdao pela Transfiguracao do Cristo. Ele subiu
sozinho a uma alta montanha, e se transfigurou diante dos Seus discipulos: "Seu rosto
brilhava como o Sol, e seus trajes estavam tdao brancos como a luz, extraordinariamente
brancos como a neve, tal como substancia alguma da terra poderia branquea-los". Essa
descricao sugere o Augoeides, o homem glorificado, e € uma imagem exata do que
acontece nessa Iniciacao, porque a Segunda Iniciacao esta principalmente ligada ao avango
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rapido do corpo mental inferior, de modo que, a esta altura, é principalmente o corpo
causal que se desenvolve. O Ego é levado a uma aproximacao maior com a Monada, e assim
se transfigura verdadeiramente,

Mesmo a personalidade é afetada por essa estupenda emanacao. 0 Eu superior e o Eu
inferior tornam-se um na Primeira Iniciacdo, e essa unidade jamais € perdida. O
desenvolvimento do Eu superior, entretanto, que agora se verifica nunca pode ser medido
pelas formas dos mundos inferiores, embora os dois sejam um na maior extensao possivel.

Nesse estagio o homem é levado diante do Rei Espiritual do Mundo, o Chefe da
Hierarquia Oculta que, a essa altura, ou confere Ele proprio a Iniciagao ou delega esse ato a
um de Seus Discipulos, os Trés Senhores da Chama. Nesse ultimo caso, o homem é
apresentado ao Rei logo depois da Iniciacao feita. Assim, o "Cristo" é levado a presenca de
Seu Pai. O Buddhi, no Iniciado, é elevado até se tornar um com a sua origem no plano
nirvanico, e uma unidao maravilhosa entre o primeiro e o segundo principios no homem é
assim efetuada.

O Anagamim goza, enquanto se movimenta através da ronda de seu trabalho diario,
todas as espléndidas possibilidades dadas pela posse completa das faculdades do plano
mental superior, e durante o sono do corpo ele entra no plano budico,

E quando tem de descartar qualquer remanescente do quarto e quinto grilhdes -
apego ao gozo de sensacdes, tipificado pelo amor terreno e toda a possibilidade de célera
ou odio. Deve se tornar livre da possibilidade de ser escravizado de alguma maneira por
qgualquer coisa externa. Deve se erguer acima de todas as consideracdes ligadas a mera
personalidade daqueles que o rodeiam, reconhecendo que a afeicdo que floresce no
Caminho é uma afeicdo entre Egos. Portanto, é forte e permanente, sem medo de
flutuacao ou diminuicdo, porque é "o amor perfeito que expulsa o medo".

A Quarta Iniciacdo é conhecida Como a do Arhat, que significa o digno, o capaz, o
veneravel ou perfeito. Os hindus chamam ao Arhat o Paramahamsa, aquele que esta acima
ou além de Hamsa. No sistema cristdo a Quarta Iniciacao é indicada pelo sofrimento no
Jardim de Gethsémani, pela Crucificacao e a Ressurreicao do Cristo.

Essa Iniciacao difere das outras em seu duplo aspecto de sofrimento e vitdria, dai a
série de acontecimentos que tem sido empregada para representa-la. O tipo de sofrimento
gue acompanha a Iniciacdo desfaz qualquer saldo do carma que ainda pode estar
entravando o caminho do Iniciado. A paciéncia e o jubilo com que ele o suporta tém grande
valor no fortalecimento do seu cardter, e ajuda-o a determinar a extensdo de sua
capacidade no trabalho que tem pela frente.

O Iniciado deve sentir, por algum tempo, a condi¢cao chamada Avichi, que significa o
"sem ondulacao", aquele que esta sem vibracdao. O homem fica absolutamente sozinho no
espaco, e sente-se seccionado da vida, mesmo da vida do Logos. Essa é, sem duvida, a mais
terrivel experiéncia que qualquer ser humano pode ter. Ela parece ter dois resultados:
primeiro, que o candidato se faga capaz de simpatizar com aqueles a quem o Avichi vem
como resultado de suas agdes; segundo, que ele possa aprender a estar seccionado de
todas as coisas externas, e sinta e compreenda, com sua propria e maxima certeza, que é
um com o Logos e que qualquer sensacao de soliddao nao passa de algo ilusorio.

Avichi, para o mago negro, corresponde ao nirvana para o Adepto Branco. Ambos
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esses tipos de homens, antiteses um do outro, sdo iogues, e cada um deles recebe o
resultado da lei que seguiu. Um atinge o kaivalyam - compreensao da solidao, isolamento
completo - do Avichi; o outro chega ao kaivalyam do Nirvana.

Para o Arhat, quando ainda no corpo fisico, a consciéncia do plano budico é sua, por ser
esse plano seu lar normal.

Na verdade, estar no nivel de Arhat envolve o poder integral de usar o veiculo budico.

Quando um Arhat se recolhe ao plano budico, ndo se deve supor que Manas esta de
qualquer forma perdido, porque ele leva Manas consigo, naquela expressao de Manas que
sempre existiu no plano budico mas que até o momento nado tinha sido inteiramente
vivificada. Ele ainda permanece triplice, porém, ao invés de estar nos trés planos, esta agora
em dois, com Atma desenvolvido em seu proprio plano, Buddhi no seu e Manas no nivel de
Buddhi atraido como intuicdao. Entao ele descarta o corpo causal porque ja ndao tem mais
necessidade dele. Quando quiser voltar outra vez e se manifestar no plano mental, tera de
fazer outro corpo causal; caso contrario nao necessitara disso.

Quase que da mesma maneira, num estagio posterior, o Buddhi e o intelecto
glorificado serao atraidos para o plano atmico, e o triplice espirito se vera amplamente
vivificado. Entao as trés manifestacdes irdo convergir em uma. Esse é o poder que esta
dentro do alcance de um Adepto, porque, tal como veremos no momento adequado, Ele
unifica a Mdnada e o Ego, assim como o discipulo estd tentando unir o Ego com a
personalidade:

Essa subida, a partir do corpo causal, para o Manas superior, de forma que ele fique
lado a lado com o Buddhi no plano budico, é o aspecto ou condi¢cao que H. P. Blavatsky
chamou de Ego espiritual, que é Buddhi mais o aspecto mondsico do Um, que subiu para
Buddhi quando o veiculo causal foi descartado. Esse estado - o de Arhat - € chamado pelos
misticos cristaos de iluminacgao espiritual, do Cristo no homem.

H. P. Blavatsky também tem uma classificacdo em que fala das quatro divisdes da
mente:

1 - Manas-taijasi, o Manas resplandecente ou iluminado que, realmente, é Buddhi ou
pelo menos o estado do homem quando seu Manas imergiu em Buddhi, ndo tendo
nenhuma vontade propria separada.

2 - Manas exato, o Manas superior, a mente pensante abstrata.

3 - Antarkarana, a ligacao ou canal ou ponte entre o Manas superior e Kama-Manas
durante a encarnagao.

4 - Kama-Manas que, teoricamente, é a personalidade.

Quando um Arhat deixa o corpo fisico, no sono ou em transe, passa imediatamente
para a inenarrdvel gléria do plano nirvanico. Seu esforco diario é agora subir cada vez mais
nesse plano, até os cinco subplanos inferiores nos quais o Ego humano tem estado. Ele tem
varios planos abertos e pode focalizar sua consciéncia em qualquer nivel particular que
deseje, embora haja sempre um background de consciéncia budica e nirvanica. Mesmo no
nivel atmico ha um revestimento de certo tipo para o Espirito, porque em um sentido ele
parece ser um atomo e em outro parece ser o plano inteiro. O homem sente como se
estivesse em toda parte, mas pode focalizar a consciéncia em qualquer lugar dentro de si
mesmo e onde por um momento a emanacgao de forga, que para ele é um corpo, diminui.

210



O Arhat tem de trabalhar para o descarte de cinco dos grandes dez grilhdes restantes,
e que sao:

5 - Ruparaga - desejo de beleza de forma ou de existéncia fisica em uma forma,
inclusive a do mundo celestial.

6 - Aruparaga - desejo de vida sem forma.

7 - Mano - orgulho.

8 - Uddachcha - agitacao ou irritabilidade, a possibilidade de ser perturbado seja pelo
que for.

9 - Avijja - ignorancia.

A Iniciacdo de Arhat pode ser vista como um meio caminho entre a Primeira e a Quinta
Iniciagdes.

Na primeira metade do Caminho - da Primeira para a Quarta Iniciacao - o homem esta
ocupado em livrar-se dessas limitacdes pessoais, da ilusao do "ele". Na segunda metade
estd engajado em libertar-se da ilusao do "tu". Diz-se habitualmente que sete vidas sao
ocupadas, em média, em tempos normais, entre a Primeira e a Quarta Inicia¢des, e outras
sete vidas entre a Quarta e a Quinta. Esses nUmeros, tanto um como outro, sao suscetiveis
de grande reducao ou aumento. Na maioria dos casos o periodo real nao é muito grande,
pois que habitualmente as vidas sdao tomadas em sucessdao imediata, sem interludios no
mundo celestial.

O Arhat, cujo Ego esta trabalhando perfeitamente no corpo causal, ndo precisa
encarnar novamente no corpo fisico e passar pela cansativa ronda de nascimentos e
mortes, que é tao desagradavel- seja como for, do ponto de vista do préprio Ego. Deve
contudo descer até o plano astral. Embora no corpo astral, ele pode a qualquer momento
gue deseje gozar a consciéncia nirvanica. Se esta no corpo fisico, pode alcancar a
consciéncia nirvanica apenas quando deixa o corpo, no sono ou em transe, como ja foi
explicado.

Consciéncia nirvanica significa consciéncia em qualquer ponto do sistema solar.

A Quinta Iniciacdo faz do homem um Mestre, um Adepto, um Super-Homem. Os
budistas chamam-no Asekha - literalmente o nao-discipulo - porque ja ndao tem mais o que
aprender e exauriu as possibilidades dos reinos humanos da natureza. Os hindus falam dele
como o Jivanmukhta, uma vida liberada, um ser livre, porque Sua vontade esta unificada
com a Vontade Universal, a do Um e Unico. Estd sempre sob a luz do Nirvana, mesmo em
sua consciéncia despertada se quiser permanecer na terra num corpo fisico. Quando fora
dele sobe ainda mais alto no plano monadico para além nao apenas de nossas palavras mas
de nosso pensamento.

A Doutrina Secreta o expressa assim: o Adepto "comeca seu Samadhi no plano
Atmico", sendo um para ele todos os planos abaixo deste.

Um homem alcanca o Adeptado quando ergue Sua consciéncia comum ao nivel
nirvanico; o fato que o diferencia e que faz dele um Adepto é ter unificado o Ego com a
Modnada. E, desde que se tornou um com a Mdnada, ja alcangou o nivel da terceira ou mais
baixa manifestacdo da Deidade ou Logos.

No simbolismo cristdo, a Ascensao e a Descida do Espirito Santo representam a
obtencao do Adeptado, porque o Adepto realmente ascende acima da humanidade, além
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desta terra, embora, se o deseja, como no caso do Cristo, possa retornar e auxiliar. Ao
ascender, torna-se um com o Espirito Santo e invariavelmente a primeira coisa que faz, com
o seu novo poder, é derrama-lo sobre seus discipulos, como Cristo lancou linguas de fogo
sobre a cabeca de seus seguidores na Festa de Pentecostes.

Na Iniciacao Asekha, o Atma é visto como uma luz clara, uma estrela, e quando se
espalha, ao desmoronar o ultimo obstaculo, torna-se a luz infinita.

Antes disso, o Arhat pode sentir a paz subjacente do Atma, quando entregue a
meditagdo, mas constantemente retorna a tristeza. Quando um homem, porém, eleva-se
ao plano atmico em plena consciéncia, e a consciéncia budica une-se a ela, ha somente uma
luz a ser vista. Isso é descrito em A Voz do Siléncio: "Os Trés que vivem na gléria e na
beatitude inefavel perderam agora, no mundo de Maya, seus nomes. Tornaram-se uma
estrela, o fogo que arde e nado cresta, aquele fogo que é o Upadhi da chama".

Enquanto o homem esteve em seu corpo causal, viu os Trés Sagrados como separados,
mas agora 0s Vé como os trés aspectos do triplice Atma. Buddhi e Manas, que foram
"gémeos numa linha" na consciéncia budica do estagio anterior, estdo agora um com o
Atma, o fogo que é o veiculo da chama monadica.

Entdo diz o Mestre: "Onde esta tua individualidade, Lanu, onde esta o préprio Lanu?
Ele é a fagulha perdida no fogo, a gota dentro do oceano, o raio sempre presente
convertido na Radiacao universal e eterna". Aquele que era um discipulo agora é um
Mestre. Fica no centro, e o triplice Atma dele se irradia.

O Adepto tem o poder de alcancar qualquer conhecimento que deseje, quase que em
um momento. Pode-se fazer um com esse conhecimento entrar no centro dele
instantaneamente e entdo observar os pormenores circundantes conforme os requer.
Algures, no plano budico ou no plano nirvanico, ele apreendera a ideia que esta atras, por
exemplo, de qualquer ciéncia ou departamento de conhecimento e unificar-se com ela.
Entdo, daquele ponto de vista, apreendera ainda quaisquer pormenores que possa desejar.

Um Mestre nao parece necessitar de todo o conhecimento acumulado em seu
cérebro, como nds precisamos, mas pode dirigir uma faculdade qualquer para o que quer
gue deseje, e entao sabera tudo o que procura. Nao necessitara ler sobre um assunto, mas
dirigira seus olhos que tudo veem para ele, e assim absorvera o conhecimento.

Pode ser esta a explicacao de como livrar-se da ignorancia - avidya. Com a faculdade
budica, conforme vimos, ja ndo é necessario coletar fatos externamente, mas mergulhar na
consciéncia do que quer que seja, mineral, planta ou deva etc., e compreendé-la
internamente.

H. P. Blavatsky assinalou que o corpo fisico de um Mestre é simples veiculo. Ele nada
fornece, mas é simplesmente um ponto de contato com o plano fisico, um corpo mantido
como um instrumento necessario para o trabalho que faz, e abandonado quando nao mais
é necessario. A mesma coisa se pode dizer dos corpos astral e mental.

Os Mestres auxiliam, em iniUmeros pontos, o progresso da humanidade. Da mais alta
esfera fazem descer para o mundo luz e vida, que podem ser recebidas e assimiladas tao
livremente como o sol, por todos os que estejam suficientemente receptivos para recebé-
las. JA que o mundo fisico vive pela Vida de Deus, focalizada no sol, assim o mundo
espiritual vive pela mesma Vida, focalizada na Hierarquia Oculta.
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Certos Mestres estao especialmente conectados com religides e usam-nas como
reservatérios, nos quais derramam energia espiritual para ser distribuida aos fiéis de cada
religido através dos exatamente chamados "meios da graca".

Ent3o, ha um grande trabalho intelectual quando os Mestres enviam pensamentos de
alto poder intelectual, que sdao apreendidos por homens de génios que os assimilam e os
entregam ao mundo. Também nesse nivel Eles enviam Seus pensamentos aos Seus
discipulos, notificando-os sobre as tarefas que deverao realizar.

No mundo mental inferior, os Mestres geram formas-pensamentos que influenciam a
mente concreta, guiam-na pelas uteis linhas de atividade neste mundo e ensinam os que
estao vivendo no mundo celestial.

No mundo intermediario, Eles assumem o trabalho de ajudar os chamados mortos,
dirigem e supervisionam o ensino dos discipulos mais jovens, e mandam ajuda em
numerosos casos de necessidade.

No mundo fisico, observam as tendéncias dos acontecimentos, corrigem e
neutralizam, tanto quanto a lei o permita, as correntes do mal, equilibram constantemente
as forcas que trabalham pré e contra a evolugao, fortalecendo as boas e enfraquecendo as
mas. Trabalham também em conjunto com os Anjos ou Devas das Nacdes, guiando as
forcas espirituais como os outros guiam as materiais.

Toda a terra é dividida em areas especiais, cada uma delas a cargo de um Mestre.
Essas areas, consistindo de imensos paises ou mesmo continentes, correspondem de certa
forma as "pardquias"” da organizacao da Igreja. Assim, pode dizer-se que um Adepto tem a
Europa a seu cargo, outro cuida da India, e assim por diante.

O Adepto tem todos os diferentes graus e formas de evolugao a observar - nao apenas
a humanidade, mas o grande reino dos Anjos ou Devas, as varias classes de espiritos-da-
natureza, os reinos animal, vegetal, mineral e elemental, e muitos outros sobre os quais até
o presente a humanidade nada sabe.

Uma grande parte do trabalho dos Adeptos estd em nivel bem além do fisico, pois
estdo ocupados em derramar seu proprio poder, e também a forca do grande depdsito que
os Nirmanakayas enchem. Esta no carma do mundo que ele deve ter uma certa quantidade
dessa forca elevadora a seu servico. Por causa disso, a humanidade esta evoluindo como
uma unidade; o fator "fraternidade" possibilita a cada um fazer muito maior progresso do
que seria possivel se estivesse sozinho, inteiramente entregue a si proprio.

A Grande Fraternidade Branca irradia o suprimento de forca das grandes reservas
sobre todos os Egos, sem excecdao, do plano mental superior, dando, assim, a maior
assisténcia possivel a expansao da vida interior.

Embora um Adepto possa irradiar sua forca sobre um nimero enorme de pessoas -
muitos milhdes simultaneamente -, a maravilhosa qualidade de seu poder é tal que ele se
adapta a cada um desses milhdes, como se fosse o objeto Unico de sua influéncia, e nos da
a impressao de que essa atengao é integral e exclusiva.

Isso acontece porque a consciéncia nirvanica ou atmica do Mestre € uma espécie de
ponto que, ainda assim, inclui o plano inteiro. Ele pode conduzir esse plano através de
varios planos descendentes e espalha-lo como se fosse uma bolha. Na parte externa dessa
imensa esfera estao todos os corpos causais que ele esta tentando afetar; e, ao encher toda
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a esfera, Ele parece ser todo a cada individuo.

Dessa maneira, enche com sua vida os ideais de milhdes de pessoas e para elas &,
respectivamente, o Cristo ideal, o Rama ideal, o Krishna ideal, um Anjo, ou talvez um
espirito-guia.

Nesse departamento de Seu trabalho, os Mestres aproveitam, com frequéncia,
ocasides especiais e lugares onde ha algum centro magnético forte. Onde algum santo
viveu e morreu, ou onde alguma reliquia de tal pessoa cria atmosfera apropriada, Eles
aproveitam tais condi¢des e levam sua prépria for¢a a irradiar ao longo destes canais ja
preparados. Quando uma enorme concentracao de peregrinos esta em atitude receptiva,
os Mestres aproveitam também essa oportunidade para derramar suas forgas sobre o
povo, através dos canais dos quais esses peregrinos aprenderam a esperar auxilio e
béncaos.

Outro exemplo dos métodos de trabalho dos Mestres no nivel causal é o dos talismas,
que um Mestre pode ligar ao seu préprio corpo causal, de forma que sua influéncia dure
através dos tempos. Isso foi feito com certos objetos fisicos, enterrados em varios pontos
de importancia futura, por Apolonio de Tiana.

O Adepto, tendo-se unificado com o Terceiro Aspecto do Logos, manifestado no plano
de Atma, Seu passo seguinte sera unificar-se com aquele aspecto que é representado pelo
Cristo no seio do Pai. Mais tarde é possivel presumir que Ele sera atraido cada vez para mais
perto da Deidade do sistema solar.

Quando a vida humana é completada, o Homem Perfeito habitualmente abandona
Seus varios corpos materiais, mas retém o poder de retomar qualquer um deles, se assim o
exigir a execucao de seu trabalho. Na maioria dos casos, Aquele que chega a tal nivel nao
mais necessita de corpo fisico. Nao precisa mais reter um corpo astral, mental, nem mesmo
um corpo causal, pois vive permanentemente no Seu mais alto nivel.

Daqueles que atingiram o Adeptado, relativamente poucos permanecem em nossa
terra como membros da Hierarquia Oculta, como adiante explicaremos mais amplamente.

Para além da Quinta Iniciacao - a Iniciacao Asekha - o Caminho mais alto se abre em
sete grandes trilhas, entre as quais o Adepto deve fazer a sua escolha. As sete trilhas sao as
seguintes:

|. Pode entrar na beatifica onisciéncia e onipoténcia do Nirvana, com atividades muito
além do nosso conhecimento, e tornar-se, talvez em algum mundo futuro, um Avatar ou
Encarnacao Divina. Isso é chamado, as vezes, "tomar a vestimenta Dharmakaya”, O
Dharmakaya ndo conserva nada abaixo da Monada, embora nao saibamos qual possa ser a
vestimenta da Mdnada em seu préprio plano.

Il. Pode entrar no "Periodo Espiritual" - uma frase que tem muitas significacdes
desconhecidas, entre elas provavelmente a de "tomar a veste Sambhogakaya". Retém sua
manifestacdo como triplice espirito e, provavelmente, pode descer e mostrar-se num
Augoeides temporario.

lll. Pode tornar-Se parte do repositério das forgas espirituais, do qual os Agentes do
Logos haurem material para seu trabalho, "tomando a veste Nirmanakaya". O Nirmanakaya
parece preservar seu Augoeides, isto é, seu corpo causal, e mantém todos os seus atomos
permanentes, portanto o poder de se manifestar em qualquer nivel que Ihe agrade. Em A
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Voz do Siléncio os Nirmanakayas sdo considerados como formadores da Parede Guardia que
preserva o mundo de outras e piores desgragas e sofrimentos.

IV. Pode permanecer como membro da Hierarquia Oculta que governa e guarda o
mundo no qual Ele atingiu a perfeicao.

V. Pode passar para a Cadeia seguinte, a fim de ajudar na construcao de suas formas.

VI. Pode entrar na espléndida evolucdo dos Anjos ou Devas.

VIl. Pode-se colocar imediatamente a servico do Logos, a fim de ser por Ele usado em
qualquer parte do Sistema Solar - Seu Servo e Mensageiro, que vive para transportar Seu
desejo e fazer Seu trabalho por todo o sistema que Ele governa. A isso chamam de integrar
o "Pessoal". Parece ser este um caminho muito duro, talvez o maior sacrificio aberto para o
Adepto, e isso faz com que seja visto como portador de grande distingao.

Um membro do "Pessoal" ndao tem corpo fisico, mas faz um para Seu uso pelo
Kriyashakti - o "poder de fazer" - da matéria do globo para onde é enviado. O "Pessoal"
abrange Seres em varios e diferentes niveis, do Arhat para cima.

Acima da Iniciacao do Adepto esta a Sexta Iniciacao, a de Chohan, palavra que significa
"Senhor". A mesma palavra também é usada para os Chefes dos Raios Trés a Sete.

O Raio ao qual um Adepto pertence ndao sé afeta a sua aparéncia, mas também o
trabalho que ele deve fazer. A tabela seguinte mostra, resumidamente, certos fatos
relativos aos Raios:

Raio Chefe do Raio Caracteristicas Comentarios
do Raio
l. Chohan Morya Forga O Mestre Jupiter também estd
nesse Raio e é o Guardido da india.
E um grande estudante das mais
abstrusas ciéncias, das quais a
guimica e a astronomia s3o os
revestimentos exteriores.
Il. Chohan Kuthumi: outrora foi Pitdgoras (séc. IV a. Sabedoria Esse Raio da os grandes Mestres

C.).

para o Mundo.

O Chohan Veneziano

Adaptabilidade

Esse Raio refere-se a Astrologia

Tato
IV. | Chohan Serapis Beleza e Muitos artistas estdo nesse Raio.
Harmonia
V. | Chohan Hilarion: outrora Jamblico (séc. IV). Ciéncia:
conhecimento
detalhado.
VI. | Chohan Jesus: outrora Apol6énio de Tiana (12 séc.) e Bhakti ou O Raio dos misticos.
também Ramanujacharya (séc. XI). Devogao
VIl. | Chohan Rakoczi: outrora Conde de Saint Germain Servico Trabalhos através de cerimonial
(séc. XVII); Francis Bacon (séc. XVII); Roberto, o ordenado: magico e que emprega 0s servigos
Monge (séc. XVI); Hunyadi Janos (séc. XV); cerimonial dos grandes Anjos.

Christian Rosencreuz (séc. XIV); Roger Bacon (séc.
X1l1); Proclo, o neoplaténico (séc. V); Santo Albano
(séc. ).

O que se segue sao exemplos dos métodos que provavelmente serao empregados
pelos representantes dos diferentes raios:
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O homem do Primeiro Raio atingird seu objetivo pela pura forca de uma vontade
irresistivel, sem condescender em empregar qualquer outro meio, seja de que natureza for.

O homem do Segundo Raio também trabalhara com a for¢a da vontade, mas com
plena compreensao dos varios métodos possiveis, e direcao consciente de sua vontade para
o canal mais apropriado.

O homem do Terceiro Raio usard as forcas do plano mental observando, muito
cuidadosamente, o tempo exato em que as influéncias se mostrem mais favordveis ao
sucesso.

O homem do Quarto Raio empregara as mais finas forgas fisicas do éter.

O homem do Quinto Raio movimentard as correntes que costumam ser chamadas de
luz astral.

O homem do Sexto Raio obtera seu resultado através do fortalecimento de sua prépria
fé numa Deidade particular, e na eficacia de sua oragao dirigida a essa Deidade.

O homem do Sétimo Raio usara um elaborado cerimonial magico, e provavelmente
invocara o auxilio de espiritos humanos, se possivel.

Na tentativa de cura de doencas:

O homem do Primeiro Raio simplesmente atrai saude e for¢a da grande fonte da Vida
Universal.

O homem do Segundo Raio compreendera inteiramente a natureza da doenca e
sabera precisamente como exercer o poder de sua vontade com o maior proveito.

O homem do Terceiro Raio invocara os Grandes Espiritos Planetarios e escolhera o
momento em que as influéncias astroldgicas se mostram benéficas para a aplicacdao de
remédios.

O homem do Quarto Raio pode confiar principalmente em meios fisicos, tal como
massagens.

O homem do Quinto Raio empregara drogas.

O homem do Sexto Raio empregara a cura pela fé.

O homem do Sétimo Raio usard mantras ou invoca¢des magicas. Acima da Iniciagao
Chohan, dos Raios Trés a Sete, a mais alta iniciacao que pode ser tomada em nosso globo é
a de Mahachohan; é possivel, contudo, ir além do Primeiro e Segundo Raios, conforme esta
indicado na tabela das Iniciagcdes, na qual sera visto que a Iniciacdo Buda é possivel no
Segundo e Primeiro Raios, e a de Adepto pode ir ainda além do Primeiro.

I 9 Senhor do
N Mundo
I 8 Pratyeka Buda
C Buda
I 7 Manu Bodhisattva MAHACHOHAN
A 6 Chohan Chohan Chohan Chohan Chohan Chohan Chohan
g 5 Asekha Asekha Asekha Asekha Asekha Asekha Asekha
O | 4
E 3 Primeiro Segundo Raio Terceiro Quarto Raio | Quinto Raio | Sexto Raio | Sétimo Raio
S 2 Raio Raio
1
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TABELA DAS INICIAGOES

O Governo Oculto, em trés departamentos, é dirigido por trés oficiais, que nao sao
apenas reflexos dos Trés Aspectos do Logos mas, de uma forma muito verdadeira, sua real
manifestacdo. Esses trés sdo: (1) o Senhor do Mundo, que é um com o Primeiro Aspecto, no
plano Adi, e transmite a Vontade divina a terra; (2) o Senhor Buda, que é um com o
Segundo Aspecto, o qual vive no plano Anupadaka, e envia a divina Sabedoria a
humanidade; e (3) Mahachohan, que é um com o Terceiro Aspecto, o qual reside no plano
nirvanico ou atmico, e exerce a Atividade divina - representando o Espirito Santo. A
seguinte tabela mostra esses fatos:

Logos Poder Divino Panos da Triangulo de Raio
Natureza Agentes

Primeiro Vontade Adi ou O Senhor do 1
Aspecto Originante Mundo
Segundo Sabedoria Anupadaka ou O Senhor Buda 2
Aspecto Monadico
Terceiro Atividade Atmico ou O Senhor 3-7
Aspecto Espiritual Mahachohan

Nesse grande Triangulo, o Senhor do Mundo e o Senhor Buda sdo diferentes do
Mahachohan, engajados que estao em trabalho que ndao desce ao plano fisico, mas fica
apenas no nivel do corpo budico, no caso do Senhor Buda, e no plano atmico, no caso do
Senhor do Mundo. Ainda assim, sem seus trabalhos nenhum dos que se fazem nos planos
inferiores seria possivel, e assim Eles tratam da transmissao de Sua influéncia, mesmo para
o mais baixo plano, através de Seus representantes, o Manu e o Bodhisattva
respectivamente.

O BUDA

o o
BODHISAT- —{ MAHACHO-
TVA HAN

DIAGRAMA XLIV. Os Grandes Triangulos da Hierarquia.
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O Manu e o Bodhisattva estao em posicao paralela a do Mahachohan, formando assim
um outro Triangulo, para levar os poderes do Logos ao plano fisico. Esses dois tridangulos
estao expressos no Diagrama XLIV.

Os varios relacionamentos acima descritos estdao sumarizados no Diagrama XLV,
reproduzido, com ligeiras modificacdes, do livro Os Mestres e o Caminho.

O LOGOS
SEGUNDO ASPECTO PRIMEIRO ASPECTO

N P

TERCEIRO] ASPECTO

INICIACAO
NC NOME
SENHOR DO MUNDO
9 p
O BUDA h

8 BUDA

BODHISATTVA —Te— e MANU
7 MAHACHOHAN

'MAHACHQHAN
— Y v/ Jz\>v L

6
CHOHAN CHOHAN CHOHAN CHOHAN CHOHAN CHOHAN CHOHAN
KUTHUMI OCONDE JESUS HILARION SERAPIS VENEZIANO MORYA
RAIO 2 7 B $ B 3 1
S5 ASEKHA

DIAGRAMA XLV> A Hierarquia Oculta.

218



CAPITULO XXXV
CONCLUSAO

Chegando ao fim desta série de quatro livros que tratam dos corpos etérico, astral,
mental e causal do homem, bem como de uma quantidade consideravel de fendmenos dos
varios planos a que estes corpos pertencem, pode ser de utilidade um relance de olhos
sobre todo o caminho percorrido, tirando disso algumas conclusdes gerais.

Voltando-nos para o importante assunto que é a pesquisa clarividente, parece ser um
fato que, por ora, isso que podemos chamar clarividéncia objetiva é relativamente rara.
Por objetiva, em matéria de clarividéncia, entendemos aquele definido e definitivo tipo de
visao superior ou apreensao, que concretiza as coisas que sao percebidas, fazendo delas
coisas, tao objetivas" em sua prépria categoria como o sao os fendbmenos comuns no plano
fisico.

Ha, contudo, outro tipo de clarividéncia que podemos chamar de clarividéncia
subjetiva. Nesse tipo, ha uma forma de percepc¢ao talvez chamada mais exatamente de
apreensdo; que nao concretiza aquilo que esta sendo observado; antes, o sente e conhece
de uma forma mais sutil, mais interior. Sera suficiente uma simples ilustracao.

Embora sejam relativamente poucas as pessoas capazes de ver auras, de forma tal
que sejam perfeitamente objetivas, muito maior € o niumero das que parecem "sentir"
auras, e sabem sem realmente ver, quais sdao as caracteristicas gerais, como tamanho,
qualidade, cor, e assim por diante. Parecem ver, literalmente, com os "olhos da mente".

Em ambos os casos de clarividéncia, o estudante sensato e experiente sera
extremamente cauteloso e prudente, e tera sempre uma opinidao estritamente
conservadora sobre o que Vvé - ou pensa que vé - ou 0 que sente - ou pensa que sente.
Apesar de que seria altamente insensato e contrario a todos os canones do método
cientifico, ignorar ou diminuir com excessiva severidade o que esta sendo visto ou
apreendido, seria igualmente insensato, e certamente mais perigoso, aceitar
precipitadamente e sem cuidadosa corroboracao, tudo quanto é visto ou apreendido. O
estudante, ao entrar no desconhecido, deve empenhar-se em manter aquele cuidadoso
equilibrio entre a precaugcao e a precipitacdao, o unico que conduz ao verdadeiro
conhecimento, e o mantém naquele "meio-caminho" que tem sido descrito tao
frequentemente como estreito, tal como o é o fio de uma navalha.

Conforme foi mencionado em volume anterior, tentar oferecer provas das
declaracdes feitas nestes livros, teria sido, por muitas razdes de todo impossivel ou pelo
menos impraticavel. Para uma grande propor¢ao do conteudo desse livros, provas rigidas,
intelectuais, ndo poderiam certamente ser dadas, porque nao estao disponiveis
presentemente. Relativamente poucas coisas - alguns diriam coisa alguma - podem ser
aprovadas de forma absoluta. Fatos, fendmenos, observagdes, declaracdes sdo uma coisa;
provas de tais fatos etc., e ainda mais capacidades para apreciar tais provas, sao coisa
totalmente diferente. Os homens parecem ainda nao ter podido planejar um sistema de

provar se certas coisas sdo ou ndo verdadeiras; um sistema tdo seguro quanto o é uma
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balanca para afericao do peso das coisas.

Ainda assim, entre todos os fendmenos da vida, ha muitas coisas de suprema
importancia, sobre as quais o homem deve formar uma opinido, se quiser viver como ente
racional e dirigir verdadeiramente a sua vida. Ndao pode esperar até que cheguem provas
inequivocas e claras. Fazer isso seria ocorrer no risco de rejeitar - apenas pelo fato de as
provas serem insuficientes - informacdes que, se verdadeiras, poderiam ser de
incomensurdvel importancia e valor para ele.

Apenas uma atitude parece razoavel e justa. Devemos, como ficou dito, decidir de
uma forma ou de outra, mesmo que as provas ndao aparegam. Quando as provas
intelectuais se mostram deficientes é tdo absurdo desacreditar quanto acreditar. H4 uma
supersticao de incredulidade como hd uma supersticao de credulidade; e fica-se em duvida
quanto a forma de supersticao de que a raga humana sofre mais no momento presente.

Provas, hoje, talvez sempre, sao matéria individual para cada homem. Ha uma teoria -
e uma teoria que nao padece de falta de evidéncia e de experiéncia - que diz ser possivel
ao homem treinar-se de tal forma que, quando um fato verdadeiro |he é apresentado pela
primeira vez, algo dentro dele salta ao encontro dele, e ele conhece que se trata de uma
verdade. Podemos chamar a isso de intuicdo, ou usar qualquer outra expressao que
desejarmos; pode ter varios nomes, mas € um fendOmeno aberto a quem quer que o
observe e examine por si mesmo como um verdadeiro fendmeno.

Conforme disse a Doutora Besant: "A proporcdo que aquele senso superior em ti,
gue conhece a verdade ao vé-la, gradualmente se expande, seras capaz de receber mais e
mais verdades. Entdo, crescera em ti uma profunda convic¢ao interior e, quando uma
verdade te for apresentada, saberds que é verdadeira. Esse senso corresponde a visao no
plano fisico. E a faculdade de Buddhi, razdo pura". (Palestras no Caminho do Ocultismo, p.
210.)

Assim, o homem sensato constata exemplos desse fendbmeno em si préprio e em
outros; e, reconhecendo sua tremenda importancia de longo alcance, pode-se,
deliberadamente, a trabalhar para treinar e aperfeicoar tal faculdade em si mesmo. E ébvio
gue isso pode ser para ele de um valor incalculavel, mais especialmente em sua vida
psicologica e espiritual.

Estranhas e extraordinarias, talvez mesmo impossiveis, como possam parecer muitas
das exposicoes feitas nesses quatro livros, aos olhos de alguns leitores, seria seguramente
uma politica mais sensata (dado que todas elas foram feitas por investigadores honestos e
sinceros) ndo rejeitd-las apenas porque ndao podem ser provadas; mas, se elas nao
estimularem um frémito responsivo que as sinta como verdadeiras, que sejam postas em
"arquivo" para "futuras referéncias". Entretanto, se elas ativarem essa vibracao de resposta
que, naqueles que desenvolveram a faculdade a que nos referimos acima, é amiude
bastante inconfundivel, podem ser aceitas, pelo menos de forma experimental, como
provavelmente verdadeiras.

Mais e mais estudantes de ocultismo estdao descobrindo, conforme o tempo passa e
eles desenvolvem seus poderes interiores, que sdao capazes de verificar por si mesmos as
afirmacdes que, anos ou meses antes, tinham aceitado dessa maneira, isto é, pela
autoridade de outros.
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E 0 bastante quanto a complexa e complicada questdo da prova dos ensinamentos da
Sabedoria Antiga, em seu aspecto de moderna Teosofia.

Voltando-nos para o aspecto ético do que ficou dito nesses quatro livros, o leitor sem
duvida tera observado que as consideragdes éticas e morais, nascidas de um estudo da
constituicao oculta do homem, foram tocadas apenas ocasionalmente e de forma bastante
secundaria. Isso foi feito deliberadamente, levando-se em conta que os fatos falam por si e
explicam sua prépria moral. Se o homem é constituido como descrevemos, e tem corpos
etérico, astral, mental e causal da natureza que descrevemos, nao pode haver
seguramente duas opinides quanto a forma pela qual ele deve, mesmo em seu préprio
interesse, viver e conduzir seu relacionamento com os outros homens e com o mundo em
geral. Se ele faz ou ndo faz isso é, natural e inteiramente, coisa que diz respeito apenas a
ele.

E agora algumas palavras dirigidas especificamente aos estudantes de ocultismo e ao
método geral de abordagem dos assuntos tratados nesses quatro volumes.

A Sabedoria Antiga pode, sem duvida, ser apresentada sob muitas formas; formas
essas altamente diferentes umas das outras. Um mecanico a apresentaria de uma forma,
um artista o faria de maneira bastante diferente, um cientista a descreveria de forma bem
diversa da que lhe daria um poeta ou um mistico. Conforme os tipos de temperamento
dos homens e de suas qualificacdes e conhecimentos, tal sera a apresentacao das
verdades eternas.

Por isso, pode haver perigo para uma pessoa no método de apresentacdao de outra.
Para ser bastante especifico, a apresentacdo adotada nesses livros foi, dir-se-ia, mecanica,
mesmo materialista. Que seja assim; mas na natureza das coisas, deve haver um aspecto
mecanico e um aspecto material em cada fendmeno por muito espiritual que seja, porque
nao ha espirito sem matéria. Mas o verdadeiro estudante de ocultismo sabera guardar-se
contra o encerramento de si préprio dentro de um rigido sistema mecanico. Embora sua
mente "ordeira" possa deleitar-se em categorias e na precisa tabulacdo dos fatos ele nao
deve deixar que isso se torne uma prisao, com janelas gradeadas, limitando e restringindo
sua visdo apenas para direcOes estreitas.

Dissecacao, analise, categorizacao sao necessarias para o intelecto: mas sao, afinal,
apenas andaimes por meio dos quais se ergue a estrutura completa em todas as suas
partes. Ademais, conforme H. G. Wells declarou admiravelmente: "Essas coisas - numero,
definicao, classe e forma abstrata - considero como condicdes apenas inevitaveis da
atividade mental, condicdes lamentaveis mais do que fatos essenciais. Os férceps das
nossas mentes sao forceps toscos e esmagam um pouco a verdade ao apoderar-se dela".
(First and Last Things, Livro |, "Metaphysics", p. 19.).

A estrutura do conhecimento é um todo, feito, é verdade, de suas multiplas partes,
ainda assim maior do que a soma aritmética dessas partes todas e, em sua totalidade,
realizando uma fun¢ao que nenhuma de suas partes - e nenhum grupo de suas partes -
pode realizar.

Assim é com o homem: podemos, para conveniéncia do estudo e da compreensao,
dividi-lo em Mobnada, Ego e Personalidade, e seus corpos em etérico, astral, mental e
causal: ainda assim, o homem em si mesmo ndo é nenhuma dessas coisas, nem mesmo
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todas elas juntas. Elas todas sdao apenas meios através dos quais ele expressa porgoes,
aspectos ou funcdes de si proprio. Mas ele "permanece" uma entidade, um mistério, se a
verdade for dita, diferente e maior do que todas essas categorias nas quais o dividimos.

O Bispo Leadbeater (na obra A Ciéncia dos Sacramentos) apresenta uma analogia que
pode ser util aqui. Se levarmos uma corrente elétrica a fluir em torno de uma barra de
ferro, através de um rolo de arame de alpaca e dentro de um tubo cheio de vapor de
mercurio, ela originara respectivamente magnetismo, calor e luz. A corrente é a mesma,
mas sua manifestagao varia de acordo com a natureza da matéria através da qual ela esta
agindo. Assim é com o homem; a corrente da vida fluindo nele divide-se em diferentes
variedades de manifestacao, de acordo com os corpos através dos quais ela se expressa.
Estudamos um corpo de cada vez e seus métodos de funcionamento, mas o préprio
homem, aquilo que resulta em consciéncia dos varios tipos dos varios corpos, € o numero
por tras desses fenOmenos externos. E notem bem: tal como a verdadeira natureza da
eletricidade ainda se esquiva aos nossos cientistas, também o homem, em sua verdadeira
natureza, se esquiva aos nossos estudos.

Por isso é bastante concebivel, até provavel, ser possivel fazer uma justa e plena
apresentacao, digamos que apenas do ponto de vista da consciéncia mais do que da forma,
das verdades da Sabedoria Antiga, sem qualquer menc¢ao ao Atma, Buddhi e Manas, ou a
uma porgao de outros termos técnicos com os quais estas paginas estao generosamente
pintalgadas. O estudante auténtico, o genuino amante da verdade, reconhecera a verdade,
nao importa sob que aspecto se apresente ou em que "jargao" - para usar uma palavra
desagradavel - ela pode ser expressa ou velada. Mas que ele seja, acima de tudo, tolerante
e bondoso: todos os caminhos levam a um fim; que cada peregrino encontre seu préprio
caminho, oferecendo boa vontade, amizade e bondade, sem restricobes e sem
protecionismo, aos peregrinos que prefiram seguir outros caminhos.

Diante do que ficou dito acima, com relacdao aos defeitos inerentes ao processo
intelectual e a categorizacdo, o estudante deve, a fortiori, guardar-se contra o fato de
colocar excessiva fé nos diagramas, embora possam ser Uteis a mente que trabalha. Que o
estudante saiba usa-los como andaimes, como escadas para subir, mas que esteja em
guarda para que eles nao se tornem gaiolas que o aprisionem. Aqui temos um teste: se a
sua compreensao é genuina e plena, a concepgao sintética que ela gerou pertencera a um
mundo muito acima do mundo da forma ou diagrama; mas, do momento em que ele lanca
sua compreensao para a mente inferior, categorizante, projetar-se-a em formas e feitios
incontaveis, variando de acordo com o material que seleciona, tirados da sua reserva de
conhecimentos, para expressao daquilo que é, em sua prépria natureza, incapaz de ser
aprisionado em qualquer grafico, por muito engenhoso e apropriado que seja. Diagramas,
como todas as formas de categorias, sao servos admiraveis, mas mestres tiranicos.

O compilador espera que os anos de trabalho que usou nestes volumes ajudem a levar
a muitos de seus leitores pelo menos algum aclaramento de ideias e, acima de tudo,
entusiasmo e amor cada vez mais profundo pela Brahma-Vidya, a nobre ciéncia, o
conhecimento de Deus e do homem, tal como foram trazidos para o proprio compilador.
Do conhecimento vem a compreensao; da compreensao vem aquela serenidade e paz que
sao imensuravelmente maiores do que todo o conhecimento e toda a compreensao.
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"O valor do conhecimento" - escreveu a Doutora Annie Besant - "é provado pelo seu
poder de purificar e enobrecer a vida, e todos os sinceros estudantes desejam aplicar o
conhecimento tedrico adquirido em seu estudo de Teosofia a evolucdo de seu préprio
carater e para dar ajuda aos homens, seus companheiros ... A emogdo que leva a vida digna
é em parte desperdica da se a luz clara do intelecto ndo iluminar o caminho do
comportamento; porque, assim como o cego se extravia sem saber até cair num fosso, o
Ego cego pela ignorancia sai da trilha do correto viver até tombar no poco da ma acao.
Verdadeiramente é Avidya - a caréncia de conhecimento - o primeiro passo que leva da
unidade para a separacao, e so quando ela diminui é que a separag¢ao diminui, até que seu
desaparecimento restaure a paz Eterna."
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