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Voorwoord samenstellers

Na de dood van dr. De Purucker zijn twee verzamelingen van door hem
nagelaten geschriften gepubliceerd. Messages to Conventions verscheen in
1943. In dat boek worden geinspireerde adviezen gegeven aan alle leden
van de Theosophical Society die belangstellen in het beleid, het werk en
de doeleinden van de theosofische beweging. Wind of the Spirit* werd in
1944 gepubliceerd. Het vertegenwoordigt het devotionele en praktische
aspect van de theosofie, en verlicht het pad voor ieder mens die probeert
het leven te leven. ASPECTEN VAN DE OCCULTE FILOSOFIE geeft de die-
pere filosofische en mystieke aspecten van de theosofische leringen. Heel
doeltreffend beslaan deze drie boeken het organisatorische, devotionele
en wetenschappelijk-filosofische terrein — de driehoek van wijsheid die de
aspirant kracht, begrip en visie verschaft; ontbreekt één daarvan dan is hij
als leerling onvolkomen.

In dit boek worden geen moderne, fantastische en op een aantrekke-
lijke manier gepropageerde zijwegen ingeslagen. Het bepaalt zich steeds
tot de oorspronkelijke leringen zoals H.P. Blavatsky en de meesters die
hebben gebracht. Maar binnen deze grenzen wordt er diep gegraven en
men zou zich daarom vergissen als men het boek ziet als een beknopte
handleiding voor het occultisme of een eenvoudige inleiding tot de theo-
sofie. Het doet een beroep op hen die zich al met de theosofie verbonden
voelen, die zich hebben gewijd aan het standvastig en vastbesloten zoe-
ken naar de waarheid. Het behoeft geen verdediging, geen speciaal plei-
dooi van hen die al overtuigd zijn van zijn intrinsieke waarde voor de
theosofische zaak. Maar de maat waarmee het moet worden gemeten is
meeromvattend. Aanvaarding of verwerping moet in laatste instantie
komen van allen die de geschriften van H.P.B. bestuderen, tot welke tak
van de grote beweging zij ook behoren. Ze moeten echter bereid zijn het
met een eerlijke, open en onpartijdige geest te beoordelen. Dat mag ten-
minste worden verwacht van hen die beweren de waarheid te plaatsen
boven alle kleinere doeleinden, die waarheid die H.P.B. beschreef als

*In het Nederlands verschenen bij Theosophical University Press Agency,
Den Haag, onder de titel Wind van de Geest.
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‘hooggezeten op haar diamanten rots, eeuwig alleen en verheven’.

In de langzame voortgang van het theosofische werk is de tijd waarin
men hunkerde naar tekenen en wonderen beslist voorbij. Die zijn voor de
flauwhartigen, zoals H.P.B. zegt. Waar we in alle theosofische geschriften
naar zoeken is een verklaring van het leven en zijn veelsoortige mysteries,
een weergave van een ‘filosofie die een rationele verklaring van de dingen
biedt’.

Het is misschien nodig iets over de inhoud van het boek zelf te zeggen.
De ‘Handelingen van de Loge van het Hoofdkwartier van de Theo-
sophical Society’, en ook de ‘Onderwerpen uit de De Gebeime Leer en De
Mabatma Brieven’, waren toespraken die op de geregelde studieavonden
van de loge aan het Internationale Hoofdkwartier werden gehouden. Op
deze bijeenkomsten werden theosofische boeken bestudeerd, waarbij het
onderwerp werd ingeleid door een spreker, gevolgd door een algemene
discussie. Het was de gewoonte van G. de P. om dan de verschillende naar
voren gebrachte ideeén tot een samenhangend geheel te vormen, mis-
vattingen over de leringen te corrigeren, zwakke punten in een betoog te
versterken, schijnbare tegenstrijdigheden en paradoxen te verklaren. Hij
heeft niet gepoogd een volledige verhandeling over een onderwerp te
geven, en volgens de samenstellers geeft deze verzameling dan ook niet
de volledige filosofie weer. De betekenis ervan ligt in de rijkdom aan
gegeven aanwijzingen en in het feit dat ze vastlegt wat er in feite gedu-
rende een twaalftal jaren door de groep aan het Hoofdkwartier werd
bestudeerd. Ze toont eveneens hoe omvangrijk het gebied van de theo-
sofische leringen is waarmee G. de P. vertrouwd was, zijn beheersing van
grondbeginselen en van details, evenals de wijze waarop hij zijn onder-
richt gaf: niet van te voren uitgewerkt of uitgedacht, maar voor de vuist
weg gegeven zonder enige poging er een fraaie vorm aan te geven.

In het Vraag-en-Antwoord gedeelte zijn de vragen voor het grootste
deel weergegeven zoals ze oorspronkelijk door de vraagstellers zijn
gesteld. Ze omvatten vragen van onderzoekers uit de hele wereld, waar-
van vele in The Theosophical Forum zijn verschenen en vele andere na de
dood van G. de P. zijn verzameld uit brieven die hij aan studerenden
schreef. De samenstellers zijn bijzondere dank verschuldigd aan de
docenten van de Theosophical University, C.J. Ryan, Judith Tyberg,
Emma D. Wilcox, A.J. Stover, L.G. Plummer en Grace F. Knoche, voor
het ter beschikking stellen van het materiaal.

De langere artikelen komen uit verschillende bronnen. ‘De leer over
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tulku’s” werd geschreven voor de Encyclopedic Theosophical Glossary,
onder redactie van G. de P, die alleen in manuscript bestaat;* ‘Boeddha’s
en bodhisattva’s’ verscheen in The English Theosophical Forum;
‘Occultisme en paranormale verschijnselen’ en ‘Onsterfelijkheid en con-
tinuiteit’ zijn herdrukken uit The Occult Review (Londen); ‘Is het juist om
mensen te hypnotiseren?’ is een verkorte versie van een artikel in The
Occult Review; ‘Een overzicht van de leringen over de planeetketens’ komt
uit een brief aan een belangstellende.

Zich volledig bewust van hun verantwoordelijkheid bij het gereed-
maken van dit materiaal, hebben de samenstellers, zoals ook bij de twee
eerder verschenen boeken, vermeden te redigeren, behalve wanneer dit
beslist noodzakelijk was, en hebben ze zelfs afgezien van die documen-
tatie die sommigen misschien nuttig zouden achten voor een werk van zo
diepzinnige aard.

Van dr. Charles Ryan en dr. Henry T. Edge hebben de samenstellers
onschatbare hulp ontvangen bij het verifiéren van bepaalde wetenschap-
pelijke gegevens.

Tenslotte moet worden vermeld dat er bepaalde artikelen zijn die
G. de P. nooit in de voor publikatie bestemde vorm heeft gezien. Deze
worden aan het einde van dit boek opgesomd.

HELEN SAVAGE
W. EMMETT SMALL
Covina, Californié, 11 juli 1945

*Sinds april 1999 is dit manuscript door Theosophical University Press op
internet toegankelijk gemaakt, op www.theosociety.org/pasadena/etg/etg-hp.htm.






Inhoud

Voorwoord Samenstellers v

HANDELINGEN VAN DE LOGE VAN HET HOOFDKWARTIER
VAN DE THEOSOPHICAL SOCIETY

Esoterische aanwijzingen over cyclussen 3
Centraal-Azié, de bakermat van ons ras 16
Meer over H.P. Blavatsky 26
Over Cagliostro 29
De zes grote scholen van de Ouden 32
Het wortelras en zijn onderverdelingen 35
Na kaliyuga - ? 40
Opmerkingen over de aard van ons vijfde ras 44
Elementalenrijken en kosmische elementen 49
De leer van svabhava 53
De zevenvoudige zeven beginselen 56
De oorsprong van het christendom 63
De beginselen in de constitutie van een boeddha 69
De neergaande boog en de opgaande boog 71
Symboliek in het verhaal van Jezus 74
Kansen in het kaliyuga 77
De eucharistie 78
‘Er is geen eeuwig onveranderlijk beginsel in de mens’ 81
Planeetketens en beginselen 87
Ontwikkeling van de beginselen van de mens in de ronden 94
De mystieke tempel van Salomo 102
Hoe de ziel van de mens naar de aarde terugkeert 105
Het levenssurplus 110
Meer over het levenssurplus 113
De vier dieren uit het boek Openbaring 116
Apen, mensapen en de vroege mens 120
Het kind weerspiegelt het ras 125

De eerste verzen van (Genesis 129



X ASPECTEN VAN DE OCCULTE FILOSOFIE

Opverblijfselen uit neolitische en paleolitische tijden
De oorsprong van goed en kwaad

Wat zijn kosmische stralen?

Niet mijn wil, maar de uwe geschiede

Goed en kwaad

De levensperiode van een planeetketen
Evolutie tot in het mensenrijk — I

Evolutie tot in het mensenrijk — II

Evolutie tot in het mensenrijk — III

Het sluiten van de deur naar het mensenrijk
Maan- en agnishvatta pitri’s

De monaden in de mens

Over absoluut licht

Loka’s en tala’s

Geweten en intuitie

Wortelrassen en levensgolven

De zeven kleuren van het spectrum
Vereisten voor het chelaschap — 1

Vereisten voor het chelaschap — 11

ONDERWERPEN UIT ‘DE GEHEIME LEER’

Mislukkingen uit vroegere ronden

De incarnatie van de hoogste zeven

De geboorte van de zonen van wijsheid

Het grote offer

Sferen van verwachting

Asura’s en sura’s

De zeven embryonale mensheden

Manasaputra’s, maanpitri’s, dierlijke monaden, enz.
De krachten van het heelal

o

ONDERWERPEN UIT ‘DE MAHATMA BRIEVEN

"Tsong-kha-pa en de planeetgeesten

Verwijzingen naar de geschiedenis van de wortelrassen
Geestelijke mislukkingen

Overeenkomsten in de ronden

Alle dingen dragen bij aan alle dingen

134
139
142
145
149
160
167
174
182
191
195
198
201
206
210
213
217
220
228

237
242
244
248
252
254
258
261
266

275
280
283
285
288



INHOUD

Processen na de dood

‘De toren van oneindig denken’

Is het nodig het kwade te ervaren?
Avalokitesvara — de goddelijke tegenwoordigheid
Elementalen en elementaren, enz.
Kamarapa’s — hun lot

De dood van een zon

Warmte en koude op Jupiter, enz.
Kometen en meteoren

Wat zijn de Sishta’s?

Verschillen in de tweede ronde

De 777 belichamingen

Het bouwen van de bollen

Devachan en de zeven beginselen

Licht uit het oosten

De laatste ogenblikken voor en na de dood
Manvantara’s, kalpa’s, enz.

De aard van het buddhi-beginsel

LANGERE ARTIKELEN

De leer over tulku’s

Boeddha’s en bodhisattva’s

Occultisme en paranormale verschijnselen

Een overzicht van de leringen over de planeetketens
Onsterfelijkheid en continuiteit

Is het juist om mensen te hypnotiseren?

VRAGEN EN ANTWOORDEN

De drie grondstellingen van De Gebeime Leer
Vingerafdrukken en reincarnatie

Mahayuga’s in een manvantara

Levensenergieén van de maan naar de aarde

De wetenschappelijke reden om niet over anderen te oordelen
‘De vader, de zoon en de heilige geest’

Waar het kristalkijken op berust

De werkelijke geboortedatum van Jezus

Concentratie en meditatie

295
301
305
308
312
313
315
317
323
329
332
336
338
341
346
349
356
360

367
370
375
387
391
403

417
422
422
423
424
425
426
428
430



xii ASPECTEN VAN DE OCCULTE FILOSOFIE

De aard van de Tibetanen

De Tibetanen van nu

De zeven oorspronkelijke mensengroepen
Cyclische voortgang, geen herhaling

Is de zon heet of koud?

Werd de T.S. te vroeg gesticht?

Fossielen uit de derde ronde

Hart en intellect zijn nodig in de theosofie
De aard van de kosmische ether

De oude taal Senzar

De oorsprong van de amerikaanse indianen
Microsomen en centrosomen

Arctische oorsprong van plant en dier

Het hart, het meest ontwikkelde orgaan
Leringen over chakra’s zijn esoterisch

Is de neergaande boog onvermijdelijk slecht?
De levensbeschrijving van Krishna, een allegorie
Autonomie van een theosofische loge
Radioactiviteit en de ronden

Vier klassen van manasaputra’s

Het boek van Dzyan

Het orakel van Delphi

De deur naar het mensenrijk
Parthenogenetische reproduktie van konijnen
Theosofie en occultisme

Lijden in het dierenrijk

Vegetarisme

De meesters zijn niet onfeilbaar

Het absolute

Dagen en nachten van Brahma

Elk wortelras heeft zijn kaliyuga

De paradox van de manasaputra’s

Ware meditatie

"Twaalf bollen in een keten

Keren theosofen zich van de maatschappij af?
Opmerkingen over hemel en hel

De mens: een menigte monaden

431
432
434
436
438
439
442
443
444
446
447
448
449
451
452
452
453
454
455
456
458
459
460
461
465
466
466
468
470
471
472
473
476
477
478
480
481



INHOUD

Het overlappen van geologische tijdperken
Soefisme en theosofie

Geen communicatie met de doden
Godheid, geest en ziel

Argumenten voor reincarnatie

Een fundamenteel middel tegen het lijden
Intellectuele belangstelling voor theosofie
Gebeden en smeekbeden

Ethiek zowel als intellect

Onderrassen van het vijfde wortelras
Metafysica van het bewustzijn en de aard van het lijden
Plichten niet onverenigbaar

De aard van de godheid

Gewelddadige methoden onverstandig
Waarom werden De Mahbatma Brieven gedrukt?
Theosofie en het mahayanaboeddhisme
Het absolute, een betrekkelijke term

Is het geestelijke ego onsterfelijk?

De meesters grijpen niet in

De geinspireerde Dante

Het vele en het ene in de mens

Het manasaputrische licht

Hoe moet men omgaan met wanhoop en depressiviteit
Laat hen die in kamaloka zijn met rust
Het kama-beginsel bij mediums
Gedachten zijn elementale wezens

Zielen en monaden

Het tweevoudige aspect van manas

Het absolute en het oneindige

De zeven beginselen

De oude Egyptenaren

De toekomst van het christendom
Waarachtig mens zijn

Op zoek naar een leraar

De betekenis van Osiris en Isis

Het symbool van de gevleugelde bol
Theofanie, theopneustie, theopathie

xiil

483
484
485
486
487
488
490
490
493
494
496
500
501
505
508
509
510
512
516
518
518
521
523
526
527
528
529
529
532
544
545
547
547
548
549
550
551



Xiv ASPECTEN VAN DE OCCULTE FILOSOFIE

Het verwerpen van een boodschap van een leraar
Verbeelding en fantasie

Pantheisme en universeel bewustzijn

De betekenis van de term Chaldeeérs

Het oude Amerika, Egypte en India
Beschavingen uit de prehistorie

De ouderdom van de grote piramiden
Svabhava en de monade

Reincarnatie en het vroege christendom

De drie logoi

Tegen medische inenting

De aard van het kwaad en de vrije wil in de mens
Plato over twee wereldzielen

Het mysterie van de pratyekaboeddha

Het noordpoolcontinent

Het schrijven van de vier evangelién
Suggestie en autosuggestie

De mens gemaakt naar zijn eigen beeld

De ziel, het intermediaire beginsel

De leer van de drieéenheid

Leren door te lijden

De symboliek van de slang

De betekenis van de swastika

De zeven juwelen van wijsheid

Het vraagstuk van de schepping

De evolutionaire drang

Uitleg over de ‘groepsziel’

Wiaar ben ‘ik’?

Verloren zielen, achterblijvende ego’s en de afdaling van de stof
Twijfelachtige waarde van bepaalde visioenen
Drie soorten dood

De doden en onze gebeden

Het leven vergeleken met een spel kaarten
Bewijs van toestanden na de dood
Reincarnatie en de wereldbevolking

De nachtmerrie van de oorlog

Denken en fantaseren

552
553
554
556
557
561
563
564
565
569
570
572
573
574
576
579
581
582
583
584
585
585
587
589
591
592
592
594
594
599
599
601
602
603
605
606
607



INHOUD

De geestelijke toestand van nirvana

Het denken, de vernietiger van de werkelijkheid
Maanpitri’s voor de vierde ronde
Manasaputra’s voor de vierde ronde

De betekenis van fohat

Rasboeddha’s

Een planeet en haar satellieten

De straf voor afgescheidenheid

De betekenis van dromen

De theosofische houding tegenover het spiritisme
Magnetische genezing op afstand

Kleinere paden naar de waarheid

Over groepszielen

Een verkeerde opvatting over tweelingzielen
Geen historische gegevens over Jezus

Duistere oorsprong van de evangelién
Waarschuwingen in dromen

Prajapati’s, amshaspends, kabiri, enz.

De logos als individu en hiérarchie

Naties en rassen als entiteiten

De toren van babel

Pythagorische geboden

Evolutie en het beheersen van de levensatomen
De praktische betekenis van filosofisch denken
Lengte van het verblijf in kamaloka

Het vormen van het kamartapa

De maan, een zevenvoudig kamarapa

Niet alle planeten hebben kamarapa’s

Enkele problemen betreffende devachan

Het bekorten van devachan

Verering van de innerlijke godheid

De lamaistische opvolging in Tibet

Geen vergeving van zonden

Hiérarchieén binnen hiérarchieén

Iemand van het leven beroven

Zelfbewustzijn in de derde ronde

Een geval van snelle reincarnatie of helderziendheid

607
608
609
609
610
612
612
613
614
615
617
618
618
620
620
622
623
623
624
625
627
628
630
631
633
636
637
638
638
639
640
642
644
645
646
646
646



xvi ASPECTEN VAN DE OCCULTE FILOSOFIE

De toestand na de dood bij zelfmoord

De relatie van de mens tot het twaalfvoudige zonnestelsel

"Troost bij de dood

De dood op het slagveld of door een ongeval

Hoe oud zijn de filosofische scholen van de hindoes?

Geneesmethoden en karma

Stralingsoctaven op de kosmische schaal

Theosofische opvatting over dichtheid

Marie Corelli

Het voorspellen van de toekomst

Het mysterie van de groeiende plant

Individualiteit en persoonlijkheid

Onsterfelijkheid en goed en kwaad

Centra van de oude mysterieleringen

Een reeks Zarathustra’s

De mysteriescholen van nu

Hoe oud is het Indo-Europese ras?

Het bewustzijn na de dood

De occulte leer over het ego

De plaats van het Mahabharata en het Ramayana

De betekenis van aum

De term paramita

Wias het christendom verantwoordelijk voor de duistere
Middeleeuwen?

De tien avatara’s van Vishnu

Is hypnose ooit gerechtvaardigd?

Trilling, cohesie en aantrekking

Plato over reincarnatie

De ingewikkelde aard van de mens

Vlees eten versus vegetarisme

De monade en de monadische essentie

Soorten devachan

Kunnen wij een entiteit in kamaloka helpen?

Natuurrampen als middel om het evenwicht te herstellen

Karma en zwakzinnigheid

Pygmeeén, toda’s, eskimo’s, negers

De oorsprong van de Sarya-Siddhanta

649
650
650
652
653
655
658
661
662
663
665
666
667
669
671
672
673
676
677
681
683
685

685
687
690
692
694
695
697
701
701
703
704
706
708
710



INHOUD

Naar binnen zien

Heeft Jezus geleden?

De Purana’s en de grote heldendichten van India
Het scheiden van de seksen

Kabbalistische en theosofische beginselen
Androgyn en hermafrodiet

De verleiding van Jezus

Het lot van het dierenrijk

Boeddhisme en theosofie

Hoe kan men zijn goeroe vinden?

Incarneren wij ooit als dieren?

Cyclussen in China

Spiritisme

Euthanasie

Evolueren wij in de eeuwigheid

De houding van theosofen tegenover de militaire macht
De juiste betekenis van pantheisme

Jezus en Boeddha

Het oneindige altijd in beweging zijnde leven
De legende van Lao-tse

De oude Pali-taal

Boeddhisme, brahmanisme en de Advaita-Vedanta
De positie van Mohammed

Kwaad, het conflict tussen willen

De onzichtbare metgezellen van kinderen
Cyclussen binnen cyclussen

Achtergronden van het precipiteren van de brieven van de meesters

en de aanval op H.P.B. door de gebroeders Hare
Het leven van de leraren in duisternis gehuld
Het nalaten van daden van barmhartigheid
Sympathie door lijden

Index

xvil

713
714
715
718
719
720
722
722
724
725
726
727
728
730
731
732
733
735
735
738
739
740
743
744
747
748

749
753
754
755

759



Handelingen van de Loge
van het Hoofdkwartier
van de Theosophical Society






ESOTERISCHE VERWIJZINGEN NAAR CYCLUSSEN

Kortgeleden werd ik erop attent gemaakt dat een nieuw lid van de T.S.
(Theosophical Society) te kennen had gegeven dat hij moeilijk kon
begrijpen van wie onze heilige methoden voor het berekenen van cyclus-
sen en tijdperken atkomstig waren, zoals bijvoorbeeld de bekende en
moeilijk te doorgronden tijdperken die de brahmanen uit India gebruiken
en die ook de onze zijn.

Wat ik te zeggen heb is zo ingewikkeld dat ik aarzel, maar ik zal mijn
best doen. Ingewikkeld door de vele vertakkingen of onderverdelingen
die de natuur te zien geeft, hoewel ze in essentie eenvoudig is en de regels
waarop deze heel oude berekeningen berusten al even eenvoudig zijn.

SLEUTELGETALLEN VAN HET ZONNESTELSEL

Deze berekeningen, op grond waarvan de theosofische ziener of pro-
feet, zoals hij in de oudheid zou zijn genoemd, de toekomst kan zien als
hij voldoende geschoold en bekwaam is, berusten niet op willekeur. Ze
zijn door niemand uitgevonden. Ze zijn gebaseerd op de natuur zelf en
voornamelijk op kosmische bewegingen, vooral van de planeten. Ik geefu
nu de sleutel en zal proberen die tot op zekere hoogte te verklaren. De
geheime getallen van deze hindoeyuga’s, die vooral veel wiskundig aange-
legde theosofen hoofdbrekens hebben gekost, liggen verborgen in een
combinatie van het jaar van Saturnus en het jaar van Jupiter, uitgedrukt in
aardse jaren. Dat is de sleutel.

De fout die theosofen voortdurend hebben gemaakt is dat ze probeer-
den deze getallen van de yuga’s door 7 te delen en dat is niet mogelijk,
want geen van die sleutelgetallen is door 7 deelbaar zonder dat er een rest
blijft. 7 is het grondgetal van onze aarde, 10 van het zonnestelsel en 12
van ons melkwegstelsel, dat natuurlijk ons zonnestelsel omvat en dit laat-
ste op zijn beurt onze aarde.

De sleutelgetallen zijn als volgt: Het jaar van Jupiter, uitgedrukt in
aardse jaren, is circa 12, d.w.z. 12 van onze jaren vormen é¢én jaar van de
planeet Jupiter. Het Saturnusjaar, uitgedrukt in aardse jaren of onze jaren,
is circa 30. Dat zijn uw twee sleutelgetallen: 12 en 30. Vermenigvuldig
deze met elkaar en men krijgt 360; 30 x 12 = 360.

Ik wil uw aandacht vestigen op een belangrijk feit in de natuur, waar-
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van de meest intuitieve astronomen een vermoeden hebben; tot nu toe is
echter geen van hen erin geslaagd zijn intuitieve inzicht te bewijzen. Het
is het feit dat ons zonnestelsel een organisch wezen is, een organisme, met
andere woorden een individu, evengoed een organisme als het menselijk
lichaam. Alle planeten van het zonnestelsel, met de zon en onze maan en
andere manen, zijn als het ware aan elkaar gekoppeld en vormen een
mechanisme aan de hemel, waarin ze zich ritmisch of harmonisch bewe-
gen. Het is duidelijk dat, als dit niet zo was, er in de bewegingen van de
lichamen van ons zonnestelsel geen sympathie, geen symfonie, geen har-
monie zou zijn; deze lichamen zouden dan onordelijk heen en weer bewe-
gen en we weten maar al te goed dat ze dat niet doen.

Theosofische wiskundigen die nog niet over deze sleutel beschikten,
zijn allen op een dwaalspoor geraakt door het feit dat — hoewel de jaren
van elke planeet van het zonnestelsel duidelijk aantonen dat al deze pla-
neten onderling synchroon bewegen, alsof ze aan elkaar zijn gekoppeld
en raderen in een machine zijn — de omlooptijd van elk van deze planeten
toch niet een veelvoud is van een andere kortere omlooptijd of jaar. Er is
altijd een verschil. Het jaar van Jupiter bijvoorbeeld duurt 11,86 aardse
jaren, niet helemaal 12. Het jaar van Mars duurt niet precies twee aardse
jaren, maar 1,88.

Waar ik op wil wijzen is dit: Deze gebroken getallen, waardoor de
omlooptijden van de planeten op geen enkele manier precies met elkaar in
overeenstemming zijn te brengen, zijn juist een bewijs voor de theorie; er
wordt namelijk mee aangetoond dat, hoewel alle planeten als het ware aan
elkaar zijn gekoppeld, en synchroon en harmonieus werken als een
machine met in elkaar grijpende raderen, iedere planeet toch zelf een
individu is met een zekere mate van bewegingsvrijheid. Als we deze essen-
tiéle vrijheid in gedachten houden, kunnen we de volgende punten beter
begrijpen: in de eerste plaats dat het zonnestelsel een bezield organisme
is, bestuurd door intelligentie; en ten tweede, dat elk van de planeten, al
werkt ze in harmonische ritmen en met gecoordineerde tijden met alle
planeten samen, toch een kleine eigen beweging heeft, en als het ware elk
jaar ongemerkt iets verschuift; in de loop van de tijd verandert daarom het
patroon van de planeten. Dit leidt tot de verschillen in lot en bestemming
niet alleen van de mensheid en van de bewoners van de andere planeten,
maar het brengt ook de karmische variaties en wijzigingen van het zonne-
stelsel teweeg. Ik leg grote nadruk op dit punt, want het is heel belangrijk.

Ik wil uw aandacht vragen voor enkele feiten om u te laten zien wat ik
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bedoel met de ritmische bewegingen en om te bewijzen dat alle planeten
door hun jaarlijkse omwentelingen — met andere woorden de duur van de
planetaire jaren uitgedrukt in aardse jaren — organisch met elkaar zijn ver-
bonden.

Neem bijvoorbeeld het jaar van Jupiter: het Jupiterjaar = circa 12
aardse jaren. Let nu op: de planeet Mercurius heeft ongeveer 48 eigen
jaren in één Jupiterjaar. 48 is 4 x 12. Het getal 12 komt hier weer terug. U
zult zich herinneren dat ik 12 en 30, of 6 zo u wilt, de sleutelgetallen
noemde.*

Venus heeft ca. 20 jaar tegen één Jupiterjaar. Deze 20 is niet deelbaar
door 12, maar als we een langere cyclus nemen, bijvoorbeeld de cyclus
van 360 (18 x 20) jaar, dan geldt 12 op de 360 is 30, nietwaar? Nu is 18
gelijk aan 12 + 6 of de helft van 36 en datis 3 x 12, en 36 is 1/10 van 360.
Ik wil u laten zien dat deze sleutelgetallen telkens en telkens terugkeren.
Het resultaat van iedere berekening in deze in elkaar grijpende planeet-
bewegingen is deelbaar door de factor 6 of 12, of 60 of 30.

De aarde heeft dus 12 jaar tegenover één van Jupiter. Het jaar van
Saturnus duurt 30 van onze jaren. 12 op de 30 is 2 1/2. Maar dat is niet
zo'n goed getal, en we zien daarom bij verdere uitwerking dat we de
grotere cyclus moeten nemen, die zowel het Saturnusjaar als het Jupiter-
jaar omvat. Dat is de beroemde cyclus van 60 jaar die in heel China,
Mongolié, Tibet, Azié — in heel Azi€ en het oude Europa — bekend is. Wat
is deze cyclus van 60 jaar? 5 jaar van Jupiter uitgedrukt in aardse jaren.
5 x 12 = 60. Het Saturnusjaar, dat 30 van onze jaren duurt, gaat twee-
maal in 60. We zien dus dat 5 Jupiterjaren gelijk zijn aan 2 Saturnusjaren.
De verhouding is 5 staat tot 2, d.w.z. beide zijn deelbaar op 60 zonder dat
er een rest blijft.

DE BELANGRIJKE CYCLUS VAN 5040

Nu komen we op ‘een heel moeilijk punt’, zoals sommigen van onze
vrienden steeds zeggen! De Ouden kenden volgens mij de planeten
Uranus en Neptunus, maar namen ze niet op in hun astronomische
geschriften. Theosofen weten waarom. Het zou buitengewoon interes-

*In alle oude Sanskrietwerken — vedische en tantrische — ziet u dat het getal 6
vaker voorkomt dan 7 — omdat dit laatste getal, het middelpunt, daarin ligt beslo-
ten, want het is de kiem van de zes en hun matrix.’

— De Mahbatma Brieven, blz. 383
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sant zijn om dit waarom te verklaren, maar ik zou daar een week voor
nodig hebben. Ik wil er alleen aan toevoegen dat al deze astronomische
tijdperken — en dat zijn deze hindoeyuga’s — al deze astronomische
cyclussen en sleutelgetallen zijn gebaseerd op de vastgestelde sleutel-
getallen van Jupiter en Saturnus met 12 en 30 als factoren. Toch komt
hier een heel interessant feit naar voren. Hoeveel Jupiterjaren omvat de
planeet Uranus? Ik bedoel, hoeveel Jupiterjaren zijn er begrepen in één
jaar van Uranus? 7, bijna op de kop af. Hoeveel Jupiterjaren omvat de
planeet Neptunus, m.a.w. één Neptunusjaar? 14 Jupiterjaren. Als u deze
gedachtegang zorgvuldig volgt, dan raakt u er meer en meer van over-
tuigd dat er een verband bestaat tussen de omlooptijden van alle plane-
ten, een verband dat de duur betreft. Hoewel ik nooit de tijd had dit alles
uit te werken, ben ik ervan overtuigd dat een of andere theosofische wis-
kundige ‘expert’ eraan zou kunnen beginnen en zou ontdekken dat de
planeten Uranus en Neptunus in nog grotere tijdcyclussen passen.

Een van de belangrijkste cyclussen die zelfs door Plato wordt ge-
noemd in zijn dialoog De Wetten duurt 5040 jaar. Dit getal heeft verschil-
lende kenmerken die het tot een merkwaardig getal maken. Eén ervan is
dat het door 58 verschillende getallen deelbaar is, waaronder de sleutel-
getallen die ik heb genoemd, te weten 5, 6, 12, 30, 60 en natuurlijk 36, 72
en 360. Maar wat opmerkelijk is aan deze cyclus van 5040 is dat hij ook
deelbaar is door 7, wat het quotiént 720 oplevert — waarin we weer het
sleutelgetal 72 aantreffen, x 10.

Verder wordt dit getal 5040 gevormd door de eerste zeven gehele
getallen van de eenvoudige rekenkundige reeks met elkaar te vermenig-
vuldigen, op deze manier: 1 x 2 x 3 x 4 x 5 x 6 x 7 = 5040. Dit merk-
waardige getal of deze cyclus, door Plato in een ander verband zo
nadrukkelijk genoemd, was natuurlijk aan de oude astronomen, astrolo-
gen en wiskundigen bekend; door dit getal of deze cyclus als deeltal te
gebruiken, zien we dat de jaarduur van elke planeet, of het nu gaat om de
7 heilige planeten die in de oudheid bekend waren of die waarvan wordt
verondersteld dat ze toen niet bekend waren, zoals Uranus, Neptunus en
Pluto, deelbaar is op 5040 zonder een rest over te laten. Anders gezegd,
5040 is een cyclus die de planetaire jaren van alle planeten in het zonne-
stelsel omvat en met elkaar verbindt, doordat een van zijn factoren het
getal 7 is — een hoogst interessant feit, en waard te worden bestudeerd.
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DE BEROEMDE BABYLONISCHE CYCLUS

Ik wil nog eens uw aandacht vragen voor dit getal 60. Bedenk dat het
5 maal het Jupiterjaar is, dat 12 van onze jaren telt, en tweemaal het
Saturnusjaar; het Saturnusjaar duurt ongeveer 30 van onze jaren. Het is
1/10 van de Babylonische neros van 600 jaar; neem het kwadraat van 60
en men krijgt de beroemde Chaldeeuwse of Babylonische saros, 3600 jaar.
Deze cyclus van 60 jaar is natuurlijk het grondtal van de beroemde zoge-
naamde Babylonische sexagesimale methode van rekenen, dat wil zeggen
het rekenen met 60-tallen. Maar zoals we weten van Berosus, zoals hij
door bepaalde Griekse schrijvers wordt genoemd die over hem hebben
geschreven en die ons fragmenten van deze Chaldeeuwse geschriften
hebben nagelaten, vormde het sexagesimale stelsel van rekenen of tellen
een integrerend deel van het stelsel waarvan we weten dat het sinds
onheuglijke tijden in Hindoestan gangbaar was. In de fragmenten die
Berosus ons naliet deelt hij ons ook mee dat de beroemde yugagetallen
van de hindoes, gebaseerd op 4 3 2, in zowel Babylonié als India bekend
waren. Het grondtal 60 van het zestigtallige stelsel is natuurlijk een factor
van 4320 met toevoeging van een aantal nullen, athankelijk van de duur
van de cyclus. Een van de meest gangbare tijdsperioden die bekend zijn
uit de Chinese geschriften is de genoemde cyclus van 60 jaar: zoveel
cyclussen van 60 jaar geleden leefde en onderrichtte die en die.

In verband met het getal 5 zou ik u er ook aan willen herinneren dat
het Latijnse lustrum een periode van 5 jaar was, die in acht werd genomen
door de Romeinse staat en zelfs voor heilig gold. Men kende ook de
cyclus van 60 jaar, d.w.z. vijfmaal één Jupiterjaar.

Verder wordt in India de cyclus van 60 jaar voortdurend gebruikt bjj
wiskundige, astronomische, astrologische en andere berekeningen, wat
ook het geval is met 6 en 12.

Als men aan deze materie aandacht besteedt, neemt men zoveel feiten
waar, verspreid over de aarde en onder alle mensenrassen en in alle tijden,
dat men al studerend tenslotte tot de overtuiging komt dat wat theosofen
leren waar is, namelijk dat er eens een wijsheidsreligie van de mensheid
bestond die over de hele wereld bekend was.

DE CIRKEL VAN 360°

Aan Babylonié, maar oorspronkelijk aan India, ontleenden wij in het
westen de methode om de cirkel in 360 graden te verdelen, waarvan elke
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graad bestaat uit 60' en deze weer uit 60". Weet iemand waarom de
Babyloniérs het getal 360 kozen? Waarom kozen ze geen ander getal? Ik
zal het u zeggen: het getal 360 komt voort uit een oude theosofische
lering van de godswijsheid van de mensheid uit de oudheid, die erop
neerkomt dat het ware aantal dagen van een jaar 360 is, de cyclus van de
jaargetijden. Maar in de loop van de eeuwen en als gevolg van het feit dat
de aarde een individu is met een eigen wil, doet ze soms iets, niet zozeer
uit ongehoorzaamheid aan de voorschriften van het stelsel waarmee ze is
verweven, niet uit ongehoorzaamheid aan vader zon als de heer en koning
van zijn rijk, maar omdat ze, evenals de andere planeten, besluit op eigen
gelegenheid een beetje te bewegen. Het gevolg is dat met het verstrijken
van de eeuwen — als we het gemiddelde van 360 dagen in een jaar aan-
houden — de dagelijkse omwenteling van de aarde (die dag en nacht ver-
oorzaakt) enige tijd iets versnelt en het aantal dagen eerst 361 wordt en
dan 362 in een jaar en dan 363, 364, en nu, in onze tijd, bestaat het jaar uit
365 en een kwart dag. Dan schommelt het aantal dagen weer terug naar
de normale 360 dagen per jaar; daarna vertraagt de aarde haar omloop-
tijd, zodat eeuwenlang — hoe lang is een vraag die hier niet van betekenis
is — een aards jaar korter duurt dan 360 dagen: 359, 358, 357, 356, tot ze
het einde van die fluctuatiecyclus bereikt. Daarna slingert ze weer terug
en zo blijft de aarde met deze fluctuaties doorgaan.

Daarom verdeelden de Babylonische ingewijden, die hun oude wijs-
heid oorspronkelijk uit India ontvingen, de cirkel in 360 punten of gra-
den; in hun tempelcrypten en inwijdingskamers werd hun namelijk
geleerd dat het werkelijke aardse jaar uit 360 eenheden of dagen bestaat,
wat inderdaad het geval is. Daaraan ontleende men in de wiskunde de
verdeling van de cirkel in 360 punten, tanden of graden — de naam doet er
niet toe. Het is een wiel, een tijdwiel, wat inderdaad op de aarde van toe-
passing is.

DAGERADEN EN SCHEMERINGEN

Merk op hoe het aardse jaar met zijn verdeling in dagen op zijn beurt
met andere planetaire cyclussen is verweven: het Jupiterjaar is 12 van onze
jaren en het Saturnusjaar is 30 van onze jaren. 30 x 12 is 360. Wonderlijk
dat het aantal dagen van ons jaar precies gelijk is aan het product van de
jaren van Saturnus en Jupiter. Een bekende passage in de joodse bijbel
zegt: ‘De dagen van onze jaren bedragen zestig en tien’ — 70. Dit is in feite
een oosterse manier — de joden waren oosterlingen — om een rond getal
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YUGA’S GODDELUKE JAREN  ZONNEJAREN
Dageraad 400 144.000
Kritayuga 4000 1.440.000
Schemering 400 144.000
4800 1.728.000
Dageraad 300 108.000
"Iretayuga 3000 1.080.000
Schemering 300 108.000
3600 1.296.000
Dageraad 200 72.000
Dvaparayuga 2000 720.000
Schemering 200 72.000
2400 864.000
Dageraad 100 36.000
Kaliyuga 1000 360.000
Schemering 100 36.000
1200 432.000

GODDELIJKE JAREN: 12.000; ZONNEJAREN: 4.320.000

te gebruiken voor 72. Weet u hoe zij vanuit 60, dat is 5 Jupiterjaren of 2
Saturnusjaren, op 72 jaren komen? Wat is 1/10 van 60? 6. Neem 6 voor
de dageraad en nog eens 1/10 voor de schemering: 6 + 60 + 6 = 72. Op
dezelfde manier ziet u in de tabel dat er een dageraad en een schemering
is voor elke kosmische periode; en de dageraad en de schemering hebben
in alle gevallen eenzelfde relatieve duur en zijn in alle gevallen 1/10 van
de cyclische periode. 1/10 van 4000 is 400 — de dageraad; 1/10 van de
4000 is 400 — de schemering. Tretayuga bestaat uit 3000 goddelijke jaren,
let wel, niet onze zonnejaren: 1/10 van 3000 is 300 — de dageraad; 1/10
van 3000 is 300 — de schemering. Het volgende is dvaparayuga. Dat
duurt 2000 goddelijke jaren; 1/10 daarvan is 200; 1/10 van 2000 is weer
200 — de schemering. Zo gaat het ook met het laatste yuga, kaliyuga, met
een duur van 1000 goddelijke jaren; 1/10 daarvan, 100 — de dageraad;
nogmaals 1/10 — 100, de schemering. Een eenvoudiger manier is natuur-
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lijk om 2/10 of 1/5 te nemen om de gezamenlijke duur van dageraad en
schemering te vinden.

ANDERE INTERESSANTE FACTOREN

Nu nog iets belangwekkends over deze 72: een mens is een kind van
het heelal en omdat hij het kind ervan is, gelden de wetten ervan ook voor
hem. Het leven ervan is het zijne, de hartslag ervan is de zijne. De ritmi-
sche perioden in de natuur moeten daarom ook in de mens werken. Een
van de belangrijkste ritmische bewegingen in de mens is de polsslag.
Weet u wat de gemiddelde polsslag van een mens is? 72. 72 slagen van zijn
pols per minuut of, zo u wilt, 60 polsslagen plus de vermeerdering van de
aanloop, plus de vermeerdering van het terugvallen in de volgende pols-
slag. 60 plus 12; 5 x 12 + 12. Ziet u hoe deze getallen terugkeren? 72 is
twee keer 36. U herinnert u nu de 360, en 36 is 6 x 6. U ziet hoe de getal-
len telkens weer tevoorschijn komen, wat u ook doet. 6 gaat 12 keer in 72
polsslagen van de mens per minuut. 6 x 12 is 72.

Een belangwekkende factor is de volgende. Bij het opsommen van de
jaren van de verschillende planeten sprak ik met opzet niet over de maan,
want het denken van de mens is zo vervuld van de astronomische leringen
van het westen, waarin de maan niet wordt gezien als een echte planeet,
dat ik u niet in de war wilde brengen. Maar de natuur werkt overal zo sys-
tematisch, volgens dezelfde wetten, dezelfde ritmen, dezelfde beginselen,
dezelfde polsslag, dat wat de astronomen de kleine saros noemen, dat wil
zeggen de eclipscyclussen, de cyclus die het aantal jaren omvat waarna de
eclipsen weer beginnen en zich bijna herhalen zoals ze eerst waren, 18
jaar en ongeveer 10 of 11 dagen duurt. De dagen kunnen we hier buiten
beschouwing laten. 18 jaar: 6 x 3, 12 plus 6, 1/2 van 36. Ik wil uw aandacht
vragen voor deze sleutelgetallen die steeds weer tevoorschijn komen. Maar
datis niet alles. Weet u hoe groot het gemiddelde aantal eclipsen is in deze
kleine saros van 18 jaar — zonne-eclipsen en de eclipsen van de maan? Het
gemiddelde aantal is 72.

Nog een interessant feit. Volgens de moderne astronomie verschijnen
de zonnevlekken of wordt hun maximum bereikt om de ruim 11 jaar, 11
en 1/3 of zoiets. Maar ook hier moeten we de libraties niet vergeten; als
we alles overzien, met alle factoren rekening houden en met de manier
waarop het zonnestelsel al zijn bollen met elkaar heeft verbonden als de
tanden van een rad, waarbij toch elk een geringe eigen onathankelijke
beweging heeft, wat op den duur het patroon wijzigt — dan valt als inte-
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ressant feit op dat de zonnevlekken samenvallen met het perihelium van
Jupiter. Verklaar dat eens als u wilt. Evenals alle andere planeten maakt
Jupiter zijn jaarlijkse rondgang of baan, of omloop, om de zon en hij doet
datin 12 van onze jaren. Op deze weg bereikt hij een punt in zijn baan dat
dichterbij de zon ligt dan elk ander punt in zijn baan. Dat wordt perihe-
lium genoemd, dichtbij de zon. Tijdens het perihelium van Jupiter berei-
ken de zonnevlekken hun maximum, ruwweg elke 12 jaar, tussen 11 en 12
jaar. Het is opmerkelijk — en ik zou er bijna alles onder willen verwedden
— dat als wij de statistische gegevens konden verzamelen, we zouden zien
dat het uitbreken van ziekten en andere aandoeningen van de mensheid
samenvalt met deze perioden van 12 jaar, van maxima of minima van
zonnevlekken. Enige tijd geleden zag ik een dergelijke berekening waarin
werd aangetoond dat epidemieén van ontsteking van het ruggemergvlies
uitbraken bij elk zonnevlekkenmaximum. Met andere woorden als de pla-
neet Jupiter het dichtst bij de zon stond, ongeveer elke 12 jaar.

Weet u dat het in de moderne westerse astrologie gebruikelijk is over
de planeet Jupiter te spreken als de grote weldoener en over Saturnus als
de grote boosdoener. Maar voor mij grenst dat aan onzin. Ik geef u één
voorbeeld waaruit blijkt dat hier sprake is van een verdraaiing van feiten.
Enige tijd geleden las ik over een heel interessante statistische ontdekking
van een Franse schrijver die aantoonde dat telkens wanneer Jupiter in één
van zijn knopen stond — zoals astronomen dit uitdrukken — gewelddelic-
ten enorm toenamen. Telkens wanneer Saturnus in een knoop stond,
kwamen opmerkelijk weinig gewelddelicten voor. Dat is eenvoudig te
verklaren. Jupiter stimuleert mensen en spoort ze aan te handelen en in
beweging te komen. Saturnus kalmeert, brengt evenwicht en stabiliteit.
Het is nu eenmaal zo dat elke planeet zijn goede en slechte zijde heeft,
iedere planeet kan een weldoener zijn of een boosdoener, naar gelang van
zijn werking. Dat is ware astrologie en alles waarover we hebben gespro-
ken is ware archaische astrologie, of theosofische astrologie.

HET GODDELIJKE JAAR EN DE YUGA’S

Ik wil opnieuw uw aandacht vragen voor de tabel. Een goddelijk jaar is
de naam die volgens dit stelsel van archaische berekening van tijdsperio-
den wordt gegeven aan 360 van onze jaren of zonnejaren. Daarom zijn
12.000 goddelijke jaren 4.320.000 zonnejaren. Deze zijn als volgt samen-
gesteld: het kritayuga van 4000 goddelijke jaren — 1.440.000 zonnejaren,
met de dageraad en schemering daarvan — duurt 1.728.000 jaar (enis 1728



12 ASPECTEN VAN DE OCCULTE FILOSOFIE

niet de derde macht van 12?). Het tretayuga is 3000 goddelijke jaren.
Vermenigvuldig dit met 360 om er onze gewone zonnejaren van te
maken, en dan krijgt men 1.080.000 jaar. Voeg daarbij de 2/10 voor dage-
raad en schemering en de uitkomst is 1.296.000 jaar.

In de tabel zit deze reeks van 144 (het kwadraat van 12). Staat niet in
Openbaringen van het christelijke Nieuwe Testament dat de door de Heer
bezegelden of geredden 144.000 in aantal zullen zijn? U ziet hier weer
het mystieke getal 144, daar gaat het om. Men kan nullen toevoegen of
weglaten naar gelang van de tijdsperiode of cyclus waarover het gaat. Het
is de kop van de reeks cijfers die belangrijk is — 144. Het kwadraat van 12,
tweemaal 72, 4 x 36 enzovoort. Dan komen we nu tot het dvaparayuga:
maak er zonnejaren van, met dageraad en schemering, en men krijgt
864.000; dan kaliyuga, het tijdperk waarin we nu zijn en dat de IJzeren
Eeuw wordt genoemd, en als men daarbij de 2/10 voor dageraad en sche-
mering voegt, krijgt men 432.000 jaar. Dit systeem of deze wiskundige
berekening, waarbij een aanloop en afsluiting bij elke grote periode of
cyclus wordt geteld, wat de hindoes dageraad en schemering noemen, is
een archaische berekeningsmethode die op de natuur zelf is gebaseerd,
want zij leidt alles wat ze doet altijd in met een voorbereidingsperiode,
hetzij in tijd of bij verschijnselen (of beide) of waar het ook over gaat. Alle
ziekten ontstaan in de dageraad of voorbereiding. Dan is er ziekte. Dan
komt de schemering van de ziekte als ze geleidelijk verdwijnt. Om de
volledige duur van een cyclus te weten moet men niet alleen de duur van
de cyclus zelf kennen, maar ook zijn dageraad en schemering, zijn begin
en einde.

U ziet dat er zoveel kanten zitten aan een studie als deze, dat men kan
blijven doorpraten, zolang de herinnering feiten aandraagt die uit de
natuur zijn vergaard.

DE TETRAKTIS VAN PYTHAGORAS

Ik wil u wijzen op wat de tetraktis van Pythagoras wordt genoemd.
Deze was zo heilig bij de oude pythagoreeérs dat ze er eden op aflegden,
en een pythagoreeér zou evenmin een eed breken afgelegd op de heilige
tetraktis als een andere. Het was een eed die eenvoudig niet kon worden
gebroken. Waarom vonden ze die zo heilig? Ze gaven als antwoord:
omdat ze, opgeteld, 10 vormt. Het was 4 + 3 + 2 + 1 = 10. Wat is 1/10 van
10? 1. Tel één bij als dageraad en nogmaals 1/10 van 10 als schemering en
men krijgt 12. Zij stelden zich de tetraktis van Pythagoras soms z6 voor:
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één bol, dan twee bollen, dan drie, dan vier. 1 +2 =3, +3 =6, +4=10. De
tetraktis van Pythagoras, 4, 3, 2, 1, ziet u
ook in de yuga’s in hun getalsmatige volg-
orde van de cyclussen. Dezelfde getallen,
dezelfde manier van tellen, dezelfde
o o o grondgedachte. Geen wonder dat de
pythagorische filosoof zwoer bij de heilige
o o o o tetraktis, want het stond gelijk met te zeg-
gen ‘Tk zweer bij de heilige Zeus’, alsof hij
daarmee zei ‘Vader en Heer van het Leven, van wie mijn eigen leven een
vonk is, waarheid van de waarheid, en leven van het leven, het ware van
het ware’, — het was een eed die geen enkele pythagoreeér ooit zou dur-
ven breken. Het stond gelijk met zweren bij het eigen hogere zelf.

ANDERE CYCLUSSEN

Nu nog een andere gedachte. Heeft u het afgelopen jaar de nachte-
lijke hemel wel eens nauwkeurig bekeken? Als dat zo is, dan zult u heb-
ben opgemerkt dat de planeten Saturnus en Jupiter al enige tijd dichtbij
elkaar staan en binnenkort weer uit elkaar zullen gaan [maart 1941]. De
Ouden leerden dat de samenstand van Jupiter en Saturnus altijd een
begin betekende van opmerkelijke veranderingen en gebeurtenissen op
onze aarde. (Ook elders in het zonnestelsel, maar wij zijn natuurlijk meer
geinteresseerd in wat er op aarde gebeurt.) Om te weten wanneer zo’n
gebeurtenis zich weer voordoet met de andere planeten zoals ze nu staan,
d.w.z. zoals ze op 11 mei 1941 zullen staan, zijn ingewikkelde berekenin-
gen nodig. Het kan duizenden en duizenden jaren duren voordat de pla-
neten alle terugkeren tot de positie die ze n# aan de hemel innemen;
maar wat de twee planeten Saturnus en Jupiter betreft, deze zullen —
omdat 5 jaar van Jupiter gelijk is aan 2 jaar van Saturnus — elkaar weer in
samenstand passeren over 60 jaar, dichtbij dezelfde plaats: 5 jaar van
Jupiter = 2 van Saturnus: denk er eens over en vergeet deze sleutelgetal-
len niet.

Er zijn bijna ontelbare cyclussen van verschillende lengte en van sterk
uiteenlopende betekenis, die evengoed bekend waren aan de Ouden als
aan de weinigen uit onze tijd die op de hoogte zijn van esoterische chro-
nologie en het berekenen van cyclussen. Zo is er bijvoorbeeld de bekende
astronomische cyclus van 25.920 jaar die de precessiecyclus wordt
genoemd, deelbaar door vele, zo niet alle factoren of sleutels die al wer-
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den genoemd, en die door zijn invloed op het lot van de mensheid een van
de belangrijkste is.

Dan is er de zogenaamde grote orfische cyclus van 120.000 jaar, die
natuurlijk 1/3 deel uitmaakt van de nog grotere en nog veel belangrijker
cyclus van 360.000, die te maken heeft met rastijdperken.

HET SLEUTELGETAL 72

De volgende reeks omvat cyclussen die betrekking hebben op het sleu-
telgetal 72 — dat zelf natuurlijk cyclussen weergeeft met verschillende
duur, athankelijk van het aantal nullen dat eraan wordt toegevoegd; elke
op de lijst voorkomende cyclus is belangrijk en de moeite van het bestude-
ren waard voor wie belangstelt in al wat met cyclussen te maken heeft:

72 x 10 720

720 x 2 = 1440

720 x 3 = 2160 — dit is een uiterst belangrijke cyclus, omdat hij
een rol speelt bij de berekening van de hierboven genoemde precessie-
cyclus, want er gaan 12 van die cyclussen van 2160 in de precessiecyclus
van 25.920.

720 x 4 = 2880

720 x 5 = 3600 — een cyclus, goed bekend aan historici en onder-
zoekers met belangstelling voor chronologie als de beroemde Baby-
lonische saros, die bij vermenigvuldiging met 100 of 10* gelijk is aan de al
eerder genoemde rascyclus van 360.000.

720 x 6 = 4320 — alweer een heel beroemd cyclisch sleutelgetal,
dat in het oude Hindoestan en Babylonié en in de esoterische of occulte
scholen van praktisch heel Azi¢ en het oude Europa goed bekend was, een
cyclus die met toevoeging van nullen zelfs een nog belangrijker rascyclus
is dan de al vermelde 360.000.

720 x 7 = 5040 -nog een buitengewoon nuttige, interessante en
belangrijke cyclische periode, met of zonder extra nullen om een kortere
of langere periode aan te duiden, en die zelfs, zoals al gezegd, door Plato
in zijn Wetten wordt genoemd.

De ingewijde astronoom-astrologen uit de oudheid zaten er met hun
profetieén zelden naast, want een betrekkelijk volmaakte kennis van de
onderlinge samenhang van de bewegingen van planeten en van andere
kosmische tijdsperioden, grote zowel als kleine, stelde hen in staat met de
nauwkeurigheid van de natuur zelf gebeurtenissen te voorspellen waarvan
zij wisten dat ze zich zouden voordoen, op grond van hun kennis van wat
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in voorafgaande tijdcyclussen had plaatsgevonden; alle cyclussen herha-
len zich en brengen min of meer dezelfde reeks gebeurtenissen of gevol-
gen met zich mee wanneer deze cyclussen opnieuw beginnen. Men moet
bedenken dat dit in geen enkel opzicht fatalisme betekent; want als gevolg
van wat de moderne astronomie de onregelmatigheden in de bewegingen
van planeten en andere hemellichamen noemt, is geen enkele cyclus, hoe-
wel die zich voortdurend in de tijd herhaalt, ooit volkomen gelijk aan de
voorafgaande cyclus. Elke cyclus die opnieuw zijn baan begint, verschilt
altijd in mindere of meerdere mate van zijn vorige baan.
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Ik wil het met u hebben over iets waarop H.P.B. heel vaag heeft gezin-
speeld. Maar omdat ik heb gehoord dat enkele sprekers en schrijvers bij
hun verwijzingen daarnaar onnauwkeurig zijn, vind ik het nodig op dit
punt ons schip wat bij te sturen naar het ware noorden. Het gaat om wat
de wetenschap vroeger het centrum noemde van waaruit de volkeren zich
over de aarde hebben verspreid. De wetenschap plaatste de oorsprong
van de beschaving, en in het bijzonder van het Indo-Europese volk, in dat
deel van Azié waar nu de uitgestrekte hoogvlakten van Centraal-Azi€ zijn.
In zekere zin is dit volkomen juist, maar zo eenvoudig ligt de zaak niet.
V66r ons tegenwoordige vijfde of Indo-Europese ras werd gevormd als
ras sui generis, d.w.z. als een ras met een eigen karakter en verschillend van
zijn voorganger, het vierde wortelras, had het een ontwikkeling van mil-
joenen jaren achter de rug, terwijl het Atlantische wortelras geleidelijk
aan zijn einde begon te komen. Ik heb me vaak afgevraagd of de weten-
schap van de toekomst niet op zekere dag in een bepaald uitgestrekt
gebied van Centraal-Azié — dat nu een barre woestenij van zand en steen
is waar hitte en koude elkaar afwisselen — overblijfselen zal vinden van
volkeren die beschaafder waren dan wij nu zijn, verder gevorderd wat
betreft uitvindingen, ontdekkingen, filosofie, wetenschappelijk onder-
zoek en religie.

Waar ligt dit Centraal-Aziatische gebied? Als u een kaart van Azié
neemt en daarop Perzié (het tegenwoordige Iran), Baloetjistan (het
tegenwoordige Pakistan), Afghanistan, Bokhara en Turkestan, het
Aralmeer en de Kaspische Zee opzoekt en naar het oosten het Pamir
hoogland, het Hindu Kush gebergte, de Tien Shan, de Altyn Tagh, enz. —
een enorm uitgestrekt gebied dat grotendeels uit dorre woestijn bestaat —
dan vindt u daar de plaats waar we als ras vandaan komen. Eens was dit
een land met hoogontwikkelde elkaar opvolgende beschavingen. Er
bloeiden honderden schitterende steden. Het was een groen en vrucht-
baar gebied en vormde een geheel van prachtige landstreken. Vanuit deze
bakermat van ons ras, let wel als ras sui generis, trokken de volkeren die
zich ‘arya’ of ‘van de hoge kaste’ noemden, later vanuit de noordelijke
delen ervan naar het Indiase schiereiland en verdeelden zich in vier kas-
ten: brahmanen, kshatriya’s, vaiSya’s en sudra’s. Uit de zuidoostelijke
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delen kwamen later de Babyloniérs, Assyriérs, Meden, Perzen en de
Europese volkeren, vooral Grieken en Romeinen. Aan de grenzen, en
rondom die zeer uitgestrekte landstreken met een hoge beschaving,
woonden geisoleerde volkeren. Deze laatste waren overblijfselen van de
Atlantiérs, zoals de Chinezen, Japanners, Javanen, Siamezen en
Tibetanen. Na verloop van tijd trokken ze allemaal weg om zich elders te
vestigen; maar in die tijd vormden ze de omringende volkeren op ver-
schillende trappen van beschaving. In de randgebieden van de hoger
beschaafde volkeren leefden enkele van hun eigen aftakkingen, de toe-
komstige onder- en onder-onderrassen, die toen in hun kinderstaat ver-
keerden. Dat werden de Keltische volkeren en de Teutonen in Europa en
West-Europa. Maar in die tijd lag Europa nog voor een groot deel onder
water. De Alpen kwamen omhoog: voorlopig staken alleen de toppen en
een gedeelte van de uitlopers van de Alpen boven het water uit. De
Arabieren waren in die tijd nog primitief en onbeschaafd, nakomelingen
van een vermenging van Atlantische en vroege Indo-Europese volkeren.
Zij hebben nog geen erkenning gekregen. Eens zal dat gebeuren.

Dit uitgestrekte Aziatische gebied dat, op enkele plekken na, nu een
hoogvlakte is waar in de winter ijzige winden waaien en in de warme
maanden helse winden zoals sommige mensen ze noemen, heet als de hel,
lag toen betrekkelijk laag boven zeeniveau. Aan de noordkant lag een
enorme binnenzee die uitmondde in de Noordelijke IJszee. Die binnen-
zee is nu vrijwel verdwenen, tot bijna niets geslonken, zodat alleen het
kleine Aralmeer, de Kaspische Zee, de Zee van Azov en de Zwarte Zee
ervan zijn overgebleven. Er lag ook een verborgen zee in wat nu
Mongolié heet. H.P.B. spreekt daarover. Die is nu verdampt en verdwe-
nen, zoals ook het Grote Zoutmeer in Utah geleidelijk verdwijnt.
Waarom? Omdat het land langzaam begon te rijzen, het water weg-
vloeide, uitgestrekte gebieden van het tegenwoordige Rusland zich boven
het water begonnen te verheffen en Zuid-Duitsland, de kusten van
Frankrijk en later de Britse eilanden en Ierland te voorschijn kwamen.
Alles kreeg een ander aanzien. De geografie veranderde totaal en het kli-
maat wijzigde zich.

Toch geloof ik dat archeologen, als ze gaan graven in de troosteloze
zandwoestijnen, op een dag de stenen overblijfselen van grote steden zul-
len blootleggen. De hemel mag weten wat ze nog meer zullen vinden in
Perzié, Baloetjistan, Afghanistan, Bokhara en verder noordwaarts in
Turkestan. In dat vroegere tijdperk van de geschiedenis, toen dat uitge-
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strekte gebied bloeide, was het een prachtig land, of verzameling landen,
een schitterend continent, omgeven of bijna geheel omgeven door de zee
en omliggende eilanden en landen.

Miljoenen jaren daarvoor vond — waar nu de rusteloze golven van de
Atlantische Oceaan voortrollen — de geboorte plaats van het Indo-
Europese ras uit de gedegenereerde Atlantische stammen. Zeven tot acht
miljoen jaar geleden had de geboorte plaats van ons grote Indo-Europese
ras, dat onder geestelijke leiding in opeenvolgende golven migreerde naar
de toen oprijzende landstreken van Centraal-Azié, nu de Gobi-woestijn:
ook een kale, door de wind geteisterde hoogvlakte. Daar lag toen een
mooie binnenzee. Geen wonder dat ons wordt verteld dat in oude tijden
de geografie, gezien als wetenschap, een van de wetenschappen van de
mysterién was.

Maar in welke tijd gebeurde dat allemaal, vraagt u misschien?
Wanneer leefde deze wonderlijke groep volkeren, hoogbeschaafde men-
sen met hun vele uitvindingen die wij nog niet hebben gedaan? Wanneer
leefden zij in Centraal-Azi€, in die landen waar kristalheldere wateren
vloeiden, landen met een prachtige plantengroei en een mild, gelijkmatig
klimaat? Wanneer gebeurde dat allemaal? Het begon bij de aanvang van
kritayuga. Tel maar op. We zijn nu in het begin van kaliyuga. Tel dus op:
kritayuga 1.728.000; tretayuga 1.296.000; dvaparayuga 864.000 — in
totaal ruim 3 miljoen 800 duizend jaar geleden. Het gebeurde als volgt.
Toen het klimaat veranderde, het land omhoogkwam, de zeeén zich
terugtrokken en de woestijnen steeds dichter naar het bebouwbare land
oprukten, vonden de volkeren dat het klimaat ondraaglijk werd. Ze trok-
ken na elkaar, in golven, weg en verspreidden zich over de pas verrezen
landstreken naar het westen en het oosten; zo ontstond Europa. Dat bete-
kende ook het begin van de Assyriérs, Hindoes, Meden, Perzen,
Babyloniérs, Grieken, Romeinen, Kelten, Teutonen en Scandinaviérs; ik
noem ze niet in de chronologische volgorde van hun verschijnen, maar
zoals de namen bij me opkomen.

Natuurlijk vermengden ze zich, een rasvermenging die zich snel
voltrok. Soms waren deze volkeren even hooghartig en trots op hun ver-
onderstelde zuiverheid van bloed als sommigen van ons. Maar lang-
zamerhand vermengden ze zich en brachten rassen voort zoals wij die nu
kennen. Zoiets als een zuiver ras bestaat op aarde niet. We zijn allemaal
gemengd. We verschillen alleen van elkaar door ons geisoleerde bestaan.
Er zijn volkeren die honderdduizenden jaren afgezonderd hebben
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geleefd, tot zelfs de kleur van het haar en de ogen en de bouw van het
lichaam enigszins veranderden. Zo zijn de echte Chinezen, hoewel ze de
laatst overgeblevenen zijn van het laatste of zevende onderras van de
Atlantiérs, geen echte Atlantiérs. Het zijn gemengde Indo-Europeanen,
omdat ze wat tijd en karma betreft tot ons Indo-Europese ras behoren.
Ook de Japanners en Javanen en nog vele anderen zijn gemengd.

Maar denk nu niet dat dit gebied van Centraal-Aziatische landen waar
ik over spreek, het enige bewoonbare land op onze aardbol was. Dat
bedoel ik helemaal niet. Ik sprak over de oorsprong van onze Indo-
Europese volkeren, die Europa met hun verschillende stammen bevolk-
ten en die ook hun migrerende horden uitzonden naar India, Tibet, Siam
[het tegenwoordige Thailand], Birma, zelfs naar China, waar ze zich met
de oorspronkelijke bewoners vermengden. Maar aan de andere kant van
de aarde lagen uitgestrekte landstreken die in sommige gevallen werden
bewoond door tamelijk beschaafde volkeren, in andere gevallen door bar-
baren. Het grote eiland in de Indische Oceaan bijvoorbeeld, dat de hin-
does later Daitya noemden en dat werd bewoond door wat zij rakshasa’s
noemden, bestond tegelijk met deze vroege Indo-Europese volkeren die
uit dat prachtige gebied in Centraal-Azié wegtrokken. Het tegenwoor-
dige Sri Lanka is de meest noordelijke landtong van wat vroeger een
enorm uitgestrekt eiland was dat nu onder water ligt. Over de hele aarde
waren er grote en kleine eilanden.

Australié bestond toen natuurlijk al. Van het Amerikaanse continent
staken delen boven water uit, andere gedeelten nog niet; zo zullen ook in
de toekomst delen wegzinken en andere gedeelten omhoogkomen.
Egypte was er al. Ook dit begon zich geleidelijk te vormen. De kolonie
Atlantiérs uit de Atlantische Oceaan was in twee of drie golven van
migranten aangekomen. En later ontving Egypte een golf landverhuizers
van wat de Ouden Ethiopiérs noemden, geen negers, maar mensen met
zo’n donkere huid door het verzengende klimaat waarin ze leefden, dat ze
Ethiopiérs werden genoemd, ‘mensen met een verbrande huid’ uit het
oosten, uit Zuid-India en het oorspronkelijke Ceylon, nu vertegenwoor-
digd door de Tamils. En de laatste rakshasa’s uit Lanka, uit Ceylon,
ondergingen een Indo-Europese invloed. De Egyptenaren namen de
migrantenstroom uit Lanka op, de zonen van ‘Shesu Hor’ genoemd, de
zonen van Horus — vermengde Indo-Europese volkeren.

Vraag — Wat is er geworden van de ego’s die zo lang geleden die grote



20 ASPECTEN VAN DE OCCULTE FILOSOFIE

beschaving in het Gobi-gebied vormden? Komen zij terug om op aarde
weer zo’n beschaving te stichten?

Antwoord — De hele kwestie is ingewikkeld en er zijn lange, zelfs geo-
logische perioden mee gemoeid. Er waren twee verschillende tijdperken.
Het ene was helemaal aan het begin van het vijfde wortelras, tijdens de
bloeitijd van Atlantis, dat voor zichzelf een centrum vestigde in een land-
en watergebied, vrij dicht bij wat nu de Gobi-woestijn en Noordwest-
China is. Maar dat was miljoenen jaren v66r de tijd waarop ik eerder in
het bijzonder doelde, namelijk het begin van het Europese deel van het
vijffde of het Aziatisch-Europese wortelras, toen het eerdergenoemde
centrum door de lange tijd die was verstreken, al legendarisch was gewor-
den. Hoe dan o0k, ik kan de vraag als volgt beantwoorden. De ego’s die
toen deel uitmaakten van de beschavingen van West- en Centraalwest-
Azié, waarover ik al eerder in het bijzonder sprak, zijn wijzelf, want ik
doelde niet op een bepaald esoterisch centrum, behalve terloops, maar
alleen op het ontstaan van het vijfde ras, als ras, en op de vroegste bescha-
ving ervan in de door mij genoemde landen, en op het feit dat toen het
land steeg, het klimaat niet te harden werd, de zeeén zich terugtrokken en
droge streken in de plaats kwamen van de eens vruchtbare landen van dat
gebied. Vanuit dat enorme gebied trokken, als uit een centrum, de oor-
spronkelijke of oudste delen van die volkeren die later de Chinezen,
Tartaren, Hindoes, Grieken en Romeinen, Kelten en de Germaanse en
Scandinavische stammen enz. werden, naar het oosten, westen en zuiden,
niet allemaal tegelijk maar in de loop van vele duizenden jaren. Zelfs dat
was lang v66r Egypte werkelijk tot aanzijn kwam, want we moeten niet
vergeten dat Egypte eigenlijk een geschenk van de Nijl was en is: land in
de Middellandse Zee gevormd door slib, zand en bezinksel, dat eeuwen-
lang door de Nijl uit het binnenland van Afrika werd aangevoerd en in
eeuw na eeuw werd afgezet bij de monding, die zich geleidelijk tot in de
Middellandse Zee uitbreidde en zo de Egyptische delta opbouwde. U ziet
dus dat Egypte pas ontstond, hoe vroeg dat ook was, na de tweede en
latere periode die ik hiervoor noemde. Maar het antwoord op uw vraag is
in het kort als volgt: de ego’s die van deze beschavingen deel uitmaakten
zijn wijzelf, althans sommigen van ons, want ook in die lang vervlogen tij-
den waren er op andere plaatsen van de aarde in verval verkerende
beschavingen — in verval zijnde overblijfselen van Atlantis, en sommige
van laatstgenoemde ego’s bevinden zich nu onder ons.
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Vraag — In The Esoteric Tradition wordt gezinspeeld op het feit dat het
midden van de bestaansperiode van het Atlantische wortelras ongeveer 8
a 9 miljoen jaar geleden lag. U zei zojuist, geloof ik, dat de Aziatische oor-
spronkelijke beschaving drieéneenhalf miljoen jaar geleden bloeide.

Wat is de betekenis van de bekende 850.000 jaar sinds het verzinken
van het grootste deel van Atlantis, zoals in De Gebeime Leer vermeld, of is
dat een versluiering? Verzonk het grootste deel van het vasteland van
Atlantis rerwijl de Aziatische oorspronkelijke beschaving van de Indo-
Europeanen bloeide, of zelfs daarna?

Zoals u weet is er op het ogenblik grote belangstelling voor de Gobi.
Daarom zou wat meer klaarheid over de Gobi-beschavingen welkom zijn.
Men denkt dat de Gobi als centrum van beschaving van recentere datum
is dan de beschaving van het hoogland van drieéneenhalf miljoen jaar
geleden, waar u over sprak.

Antwoord — Ik heb bij wat ik eerder zei natuurlijk niet geprobeerd in
details te treden, maar heb alleen de aandacht gevestigd op één, twee of
drie hoogtepunten in de esoterische geschiedenis die verband houden
met Centraal-Azié. Dat was alles.

Nu het antwoord op de laatste vraag: het midden van de Atlantische
beschaving, het kaliyuga van het vierde wortelras, lag vier a vijf miljoen
jaar geleden. Dat betekent tegelijk dat ons eigen vijfde wortelras, dat
ongeveer in die tijd ontstond, ook vier a vijf miljoen jaar oud is. Verder
staan wij nu ook aan het begin van het kaliyuga van ons eigen vijfde wor-
telras en zien het eerste begin van de geboorte van het zesde wortelras
onder ons. Met andere woorden, wij beginnen het eerste begin te zien van
de geboorte van het zesde, zoals men tijdens het midden van de
Atlantische beschaving het begin van de geboorte van het vijfde — het
onze — zag. Is dat duidelijk?

Hoewel we vier a vijf miljoen jaar oud zijn gerekend vanaf de tijd dat
als het ware de kiem werd gelegd, is toch ons vijfde wortelras, als een ras
sui generis, wat wil zeggen een ras met een eigen aard of karakter, met zijn
eigen afzonderlijke svabhava, ongeveer één miljoen jaar oud. H.P.B. zin-
speelt hierop in De Gebeime Leer.

Zoals gezegd lag in Centraal-Azié het begin van de beschavingen van
de Europese stammen. Alleen het laatste van deze kleinere onderrassen
van ons wortelras, het Germaanse, is ons bekend. Er bestaan nu nog
slechts overblijfselen van de voorafgaande grote onderrassen waarvan het
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Mediterrane, het Griekse en het Romeinse de voornaamste zijn; daarvoor
het Keltische en daaraan voorafgaand andere, waarvan de namen in de
nacht van de tijd verloren zijn gegaan. Toch zijn al deze verschillende
kleinere onderrassen van ons tegenwoordige vijfde wortelras op verschil-
lende tijden in Centraal-Azié ontstaan; elke golf kwam uit dat moeder-
land, die bakermat van ons vijfde wortelras, en verspreidde zich in
verschillende richtingen over de wereld, in hoofdzaak naar het westen;
want zoals de Engelse dichter intuitief opmerkte: ‘ontwikkelt zich het
imperium westwaarts’. Laten we het woord ‘imperium’ met zijn onaan-
gename politicke bijbetekenissen vervangen en zeggen ‘de beschaving
ontwikkelt zich naar het westen’.

Centraal-Azié¢ omvat een geweldig uitgestrekt gebied: Mongolié, de
Shamo- of Gobi-woestijn, Tibet, waaronder de noordelijke delen ervan,
de reusachtige bergketens daar, zoals de Tien Shan en Karakoram en
andere, Afghanistan, Baloetjistan, Perzié en wat nu Turkestan heet. Het
grootste deel hiervan bestaat uit woestijngrond, ontwaterd en droog land,
gedeeltelijk beneden de zeespiegel en vandaar oprijzend tot de hoogste
bergen van de aarde, de Himalaya.

Al dat land — behalve de door meren en zeeén bedekte gedeelten — dat
nu wordt bewoond door halfbeschaafde of primitieve of zelfs wilde stam-
men, was in verschillende perioden van de laatste vier a vijf miljoen jaar
sinds het middenpunt van de tijd van Atlantis, het toneel van bloeiende
beschavingen die elkaar in verschillende delen van Centraal-Azié opvolg-
den in dat uitgestrekte gebied waar ik op doelde. Nu eens was er een hoge
beschaving in dit deel, later gevolgd door een andere beschaving in een
ander deel; en weer later bracht de loop van de gebeurtenissen een
beschaving naar een derde deel, enz.; elke beschaving was op haar beurt
een bakermat waaruit kindkolonies ontstonden, die werden uitgezonden
om licht en inwijding te brengen aan wat toen primitieve en onontwik-
kelde delen van de wereld waren, zoals wat nu Europa, China, Siberié en
India zijn.

Uit een van de latere van deze midden-Aziatische beschavingen kwa-
men de eerste brahmanen voort die afdaalden naar het Indiase schier-
eiland; zij noemden zich Arya’s, ‘de uitverkorenen’, de ‘edelen’, woorden
die van hoogmoed getuigen. Zo gaat het altijd met overwinnaars. Soms
worden overwinnaars overwonnen door de kennis en wijsheid van de
overwonnenen. Graecia capta Romam victricem subducit: Griekenland, de
overwonnene, onderwerpt Rome, de overwinnaar. Zo is het.
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Bij een studie als deze moet men aan veel dingen denken. Er zijn
geografische, religieuze, etnologische en raciale problemen. Het was niet
één enkel volk dat deze Centraal-Aziatische beschavingen vormde en
opbouwde. Er waren periodieke golven van ons tegenwoordige vijfde
wortelras. De eerste golven vermengden zich grotendeels met Atlantische
immigranten, geémigreerd uit de verzinkende eilanden in de Atlantische
Oceaan, de wegzinkende overblijfselen van het Atlantische continent. De
latere beschavingen bevatten meer elementen van de Arya’s en behoorden
veel meer tot ons vijfde wortelras.

Een voorbeeld: waar kwam de beschaving van Griekenland vandaan
en de glorie die Griekenland tentoonspreidde? Waar kwamen de bescha-
vingen van Etruri€ en van de andere Italiaanse volkeren en van de
Romeinen vandaan? Vanwaar kwamen ze? In deze speciale gevallen
waren het enkele van de latere emigranten uit Centraal-Azié die van de
hoogvlakte afdaalden naar de binnenzee en zich vestigden in het gebied
dat we nu Griekenland noemen: eerst op Kreta, en ook op het Griekse
vasteland. Op een later tijdstip vestigde de opkomende golf zich in Italié.
Dat werden de Etruriérs en de eerste Romeinen, Sabijnen, Samnieten,
Osken, enz. Maar dit alles verliep natuurlijk niet zonder strijd. Er waren
in die tijd veel oorlogen, verschrikkelijke oorlogen, tussen de uitstervende
overblijfselen van Atlantische volkeren, echte Atlantiérs die voortdurend
strijd voerden met de vijfde rassen, als ik het zo mag uitdrukken. Vandaar
dat Plato in een van zijn Dialogen, in een verhaal dat zijn voorvader Solon
hem vertelde en dat Solon van de Egyptische priesters had gehoord, zegt:
‘Er was een tijd waarin een horde uit de Atlantische Oceaan kwam, die
probeerde zich te vestigen op het land dat nu Griekenland en Italié
vormt. Jullie Grieken zijn slechts kinderen, kinderen van een dag. U heeft
uw roemrijke verleden vergeten toen uw voorouders zich verzamelden,
de indringers terugdreven en de beschaving die u had, intact hielden.’

Op dezelfde manier schiepen de brahmanen Hindoestan. Zo werden
ook Griekenland, Rome en West-Europa bevolkt, gekoloniseerd en tot
beschaving gebracht door de emigranten uit de verschillende beschavin-
gen die opkwamen, bloeiden en achteruitgingen, weer opkwamen, bloei-
den en in verval raakten, en die hun wortels hadden in de bakermat van
ons vijfde wortelras, Centraal-Azié.

Dit alles gebeurde in de periode die ongeveer vier a vijf miljoen jaar
geleden begon — de tijd van het materiéle hoogtepunt van de Atlantische
beschavingen — en die zich tot nu toe uitstrekt. De vraagsteller wil weten
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of het eiland waar H.P.B. over spreekt en dat 850.000 jaar geleden ver-
zonk, betrekking heeft op het verzinken van Atlantis. O nee! Spreken
over het verzinken van Atlantis zou zoiets zijn als spreken over het ver-
zinken van verschillende landmassieven in deze tijd. Bedoelt u Europa,
Azié of de beide Amerika’s? Atlantis was een veel groter landmassief dan
het onze nu, maar het was verdeeld in continenten die door diepe en
ondiepe zeeén waren gescheiden. H.P.B. verwijst naar het wegzinken van
het laatste grote eiland in de Stille Oceaan, Ruta, 850.000 jaar geleden.
Dat werd later, een paar honderdduizend jaar geleden, gevolgd door het
verzinken van het nog kleinere eiland, Daitya; daarna waren er geen
verzinkingen meer van belang tot 11.000 a 12.000 jaar geleden, toen
Poseidonis, dat Plato een betrekkelijk klein eiland in de Atlantische
Oceaan noemt, ongeveer zo groot als het tegenwoordige Ierland, volgens
de legende in één dag en één nacht onder de golven verdween met zijn
hele beschaving, tempels en goden, mannen en vrouwen. Een nacht van
verschrikking volgde op een dag van angst. Het eiland was een broeinest
van tovenaars en zwarte magiérs van de ergste soort. En van dat kleine
eiland kwam 11.000 jaar geleden die golf emigranten waarover ik sprak,
die de in Griekenland en Rome gevestigde volkeren probeerden te
overwinnen.

Nee, het noodlot van Atlantis voltrok zich viereneenhalf miljoen jaar
geleden en ik bedoel nu Atlantis in het algemeen, niet een van zijn conti-
nenten of grote eilanden, maar het Atlantis van het ras. Dat was de tijd
van het allereerste begin van ons vijfde wortelras, zijn kiemperiode.

Ik denk dat onze archeologen en andere wetenschappers bij het delven
in de door de wind geteisterde, dorre zandwoestijnen en vlakten van
Turkestan, Perzié en Baloetjistan eens overblijfselen zullen blootleggen
die aantonen dat er daar een beschaving heeft bestaan die tenminste gelijk
was aan onze huidige, als we dit kunnen beoordelen aan de hand van wat
dan misschien wordt gevonden in de vorm van gebouwen, of funderingen
van gebouwen, van onvergankelijke steen, misschien wel kunstvoorwer-
pen van koper en glas. Wie weet?

Enkele duizenden jaren v66r de vroegste ons bekende geschiedenis
van Griekenland, Kreta en Klein-Azié, was er een beschaving in wat nu de
onvruchtbare gebieden van Perzié zijn, die alles in de schaduw stelde wat
het oude Griekenland, Rome, Egypte of Babylonié te zien gaven — een
beschaving zelfs edeler en grootser dan de onze. Dat was het moederland
van de Griekse, Romeinse en Zuid-Italiaanse volkeren van Griekse
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afkomst. Daar kwamen zij als kolonisten vandaan: daarv4ér, zoals ik al zei,
in nog vroegere tijden van een nu volledig vergeten geschiedenis, in wat
nu dorre vlakten en zandwoestijnen, kale bergstreken en barre woeste
gronden zijn waar de wind alle klaagliederen van de hel zingt, zou men
prachtige landstreken hebben kunnen aantreffen, bedekt met een fraaie
vegetatie en mooie vruchtbomen en bossen, groene grasvlakten, goed
geplaveide, ’s nachts verlichte wegen die kleine en grote steden met elkaar
verbonden — een in alle opzichten goed georganiseerd systeem. Dat is nu
allemaal vergeten — zoals wij eens zullen zijn vergeten.

Centraal-Azié is niet alleen de bakermat van de beschaving van ons
vijfde wortelras, maar ons moederland. In het allereerste begin, toen het
vijfde wortelras gestalte begon te krijgen als een op zichzelf staand ras, los
van Atlantis, trokken de eerste kolonisten van het vijfde ras daarheen om
zich er te vestigen. Het was toen een land dat uit het water oprees, en van-
uit zijn hooggelegen vlakten en plateaus probeerden de nieuwe rassen in
wording — in de elkaar opvolgende eeuwen — zich te ontdoen van de dui-
velse erfenis van hun Atlantische voorouders die nu hun ondergang tege-
moetgingen. Beschermd tegen karma, beschermd door de loge, leefden
de eerste mensen van het vijfde ras daar. Het ene onderras volgde het
andere op; langzaam klommen zij van onschuld tot kennis en van kennis
tot enige wijsheid — en het misbruik ervan — tot we nu ons kaliyuga heb-
ben bereikt en beginnen te boeten. Wanneer zal de mens leren dat de
enige weg naar geluk en vrede, naar voorspoed en vermeerdering van
geestelijk en materieel bezit, gehoorzaamheid is aan de geestelijke en
morele wet, en dienstbaarheid. Dat is de enige weg: gehoorzaamheid aan
de goddelijke opdracht die in ieder mensenhart weerklinkt en het dienen
van de mensheid. Zelfzucht verijdelt haar eigen doeleinden. Ze grijpt en
graait naar een duistere schaduw; en als de graaiende hand zich opent zit
er niets in. Het is door te geven dat wij ontvangen, een vreemde paradox.
Door te werken wordt de arm sterk. Door het hart te oefenen komt het
edelste ervan tevoorschijn.



MEER OVER H.P. BLAVATSKY

Uw symposium over de oorsprong van de Theosophical Society was heel
interessant en wij hebben er allen van genoten. Het was goed doordacht
en heeft bij ons waardering gewekt voor wat H.P.B. heeft gedaan. U heeft
ons gewezen op de vreemde en in sommige gevallen ongebruikelijke mid-
delen die bij het begin van haar werk zijn gebruikt om haar doel te ver-
wezenlijken: middelen die in haar tijd waarschijnlijk gewoon leken, maar
die ons tegenwoordig eigenaardig en ongewoon voorkomen: een theo-
sofische, geestelijke en intellectuele beweging beginnen door de ideeén
bekend te maken van een zonderlinge egyptoloog, die beweerde elemen-
talen uit de oneindige diepte op te roepen; en door mensen te ontvangen
in een kamer die heel artistiek, maar op wonderlijke en barokke wijze was
ingericht.

Wat vreemd! Hoe anders dan wat volgens de meeste mensen de basis
zou moeten zijn waarop men een geestelijke beweging bouwt. Maar sta
eens even stil bij die feiten. Ze zijn vol betekenis. Ze tonen alle de voor-
uitziende blik van een occultist. Ze laten alle de meesterhand zien die
alle middelen, ook de eenvoudigste, gebruikt om een verheven doel te
bereiken.

De les die ik als jongen leerde uit wat ik over het stichten van onze
geliefde T.S. las, is: ‘De waarheid gaat op vreemde en mysterieuze wijze
te werk om haar wonderen tot stand te brengen’. In deze oude woorden
van de christenen, die ik enigszins heb veranderd, ligt de sleutel tot de
situatie.

Een van de sprekers legde nadruk op het feit dat H.P.B. een vrouw
was. Maar ik vraag u: wat maakt het uit? Het werk zou ook gedaan zijn
als H.P.B. een man was geweest of, als dat mogelijk zou zijn, helemaal
geen sekse had. Laten we in zaken als deze het geslacht er niet bij
betrekken. Denk aan het doel waarvoor de Theosophical Society werd
gesticht: Het zaad uitstrooien voor het religieuze, filosofische en weten-
schappelijke denken van de komende eeuwen. Het is van geen enkel
belang of de boodschapper die kwam een man of een vrouw was. Ze is als
vrouw gekomen, alleen omdat zij als vrouw in die harde en materialisti-
sche eeuw dingen kon doen die een man niet met zoveel succes had kun-
nen doen. Ik wil er ook op wijzen dat H.P. von Hahn ‘psychisch
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gehandicapt’ was en dat in en door haar het leidende denken en de gees-
telijke uitstraling werkten van één van hen die een hoge positie innamen,
iemand die daarom boven de sekse was uitgestegen en van wie de woor-
den en uitspraken alle worden gekenmerkt door dat onpersoonlijke dat
we allen aanvoelen wanneer de ziel, de geestelijke ziel, van een man of
vrouw spreekt.

Wat doet het ertoe dat Jezus een man was? Helemaal niets. De vlam-
mende geest en het goddelijke licht die door Jezus werkten, maakten hem
zo groot in zijn werk, en niet alleen het feit dat hij een man was; het is
immers denkbaar dat hetzelfde werk door een vrouw zou zijn gedaan.

Elke zinspeling in ons werk op de academische vraag of het ene
geslacht superieur is aan het andere benauwt me. Ik vestig hierop uw aan-
dacht, want het is belangrijk.

H.P. Blavatsky zaaide het zaad voor het gedachteleven van de toekom-
stige generaties, en deze toekomstige generaties zullen zelf de zaden zijn
voor het volgende onderras. H.P.B.’s eigen persoonlijke leraar was degene
naar wie ze verwees als M.; maar het was niet altijd deze leraar die haar als
voertuig gebruikte. Als u wist welke mysterién aan een boodschapper van
de loge zijn verbonden, zou uw begrip groter en uw medelijden dieper
zijn dan voor u mogelijk is, zelfs met het inzicht dat u heeft verkregen
door uw geweldige en oprechte toewijding voor de leraren. In het leven
van elk van uw leiders schuilt een tragedie en ik denk dat het leven van
H.P.B. het meest tragische was van alle.

Is het niet schitterend te beseffen dat de machtige geestelijke invloed
die ze uitoefende de egoistische, volslagen materialistische wereld door-
drong en daarin een geestelijk wonder tot stand bracht dat het denken van
de mens veranderde, zodat er nu dingen worden besproken of geloofd op
grond waarvan mensen die er in H.P.B.’s tijd in geloofden in aanmerking
zouden zijn gekomen voor onderzoek naar zwakzinnigheid. Denk daar
eens over na en dan ziet u dat er een geweldige geestelijke kracht aan het
werk was, geestelijk omdat ze universeel is, wat het kenmerk is van een
geestelijke energie. Deze werkte in stilte, sloopte wat slecht was, door-
brak de verstarde gedachtepatronen van de mens en verwarmde zijn hart.
Eén ontembare menselijke geest bracht dat tot stand.

Wat kan de toekomst ons niet zoal brengen? Kijk naar het oosten, het
innerlijke oosten, het mystieke oosten, het oosten waar het geestelijke
daglicht ontspringt dat het denken en het hart van onze medemensen
bereikt. Leer de mens naar het oosten te zien, want daar is het licht. ‘Het
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imperium ontwikkelt zich westwaarts’, zegt de Engelse dichter; maar
door steeds verder naar het westen te reizen komen we tenslotte in het
oosten; en uit het oosten komt het licht.



OVER CAGLIOSTRO

Met grote belangstelling heb ik naar uw opmerkelijke studie over
Cagliostro geluisterd en ik zou helemaal niet op het idee zijn gekomen
iets te moeten zeggen, als niet plotseling de gedachte in me was op-
gekomen dat ik toch twee dingen kan zeggen die kunnen helpen en mis-
schien tot voorzichtigheid kunnen stemmen. Ik wil eerst op dit laatste
kort de aandacht vestigen.

Ik vind het gevaarlijk om ooit in iets dat voor het publiek is bestemd te
benadrukken — of liever de gedachte te accentueren — dat de leraren van
wijsheid, mededogen en vrede hun boodschappers uitzenden om zich in
te laten met politieke beroeringen in een bepaalde tijd, of bij menings-
verschillen heftige menselijke hartstochten in een richting te sturen die
mogelijk zelfs tot bloedvergieten leidt, of tot het verbreken van banden
van genegenheid en liefde tussen mensen, wat de ellende van gebroken
harten tot gevolg heeft. De leraren leiden de mensheid in geestelijke en
intellectuele zin; ze leren de mens barmhartigheid en medelijden; en wat
de allerhoogste leraren van wijsheid en mededogen en vrede betreft — de
hoogste omdat zij zulke volstrekt onpersoonlijke dienaren van de wet zijn —
weet ik dat de meesters geen aanstichters zijn van strijd of onrust onder
de mensen; en als de grootsten van hen over wie ik spreek ooit als midde-
laars van het karmische lot zouden optreden, dan doen ze dat uitsluitend
met het doel de omstandigheden in het leven van de mens te verbeteren
en omdat het hun verheven plicht is vrede en harmonie en broederlijke
liefde te herstellen. Als deze verheven mensen zich ooit zouden bezig-
houden met politieke beroeringen in een of andere tijd, dan doen ze dat
alleen als vredestichters.

Deze woorden heb ik zorgvuldig gekozen. Ik wil niet dat men uit mijn
woorden afleidt dat de leraren zich harteloos afzijdig houden en onver-
schillig toekijken hoe de zaak ineenstort; dat is niet het geval. De conclu-
sie die ik u vraag te trekken uit wat volgens mij een feit is, is deze: zij
zetten niet aan tot ruzie onder de mensen, stimuleren geen menselijke
hartstochten; anderzijds geven ze ook geen leiding aan wereldse zaken als
dii ex machini — als buiten de wereld staande goden die aan de touwtjes
trekken waardoor mensen handelen als hun dansende marionetten. Dat
doen ze niet.
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Er schuilt een groot gevaar in die verkeerde gedachte waarop ik wees,
omdat, terwijl onze Society groeit en aan betekenis wint en meer invloed
heeft op hoofd en hart van de mensen, we moeten kunnen aantonen dat
ons verleden vanaf het begin zuiver is; zodat een tegenstander in de toe-
komst nooit een beschuldigende vinger kan uitsteken over een daad of
een opmerking die een theosoof in het verleden maakte en kan zeggen:
‘Kijk! Hun eigen verleden toont aan dat ze schuldig zijn aan politicke
intriges!” De Society is volstrekt apolitiek, want ze rijst ver uit boven het
stormachtige strijdperk van politieke hartstochten van mensen; als orga-
nisatie hebben we niets met politiek te maken en dat zal nooit het geval
zijn, hoewel onze leden individueel een politieke mening kunnen hebben
die hen als eerlijke mensen goed en juist voorkomt.

Nu het tweede idee dat bij me opkwam,; ik twijfel sterk over de vraag
hoeveel ik over dit punt moet zeggen. Ik spreek erg terughoudend en
vraag u uw verbeeldingskracht en uw verstand te gebruiken en uw hart
het antwoord te laten geven als ik zeg dat er een mysterie kleeft aan de
persoon Giuseppe Balsamo genaamd en de persoon die in de wereld
bekend is als Cagliostro. Op grond van het door het Vaticaan gepubli-
ceerde document dat het verhaal van de zogenaamde rechtszaak en de
veroordeling van Cagliostro bevat, nemen de meeste latere onderzoekers
en geschiedschrijvers van de kleurrijke en verbazingwekkende loopbaan
van die opmerkelijke man aan dat Cagliostro en Giuseppe Balsamo
dezelfde persoon waren.

Ik kan alleen zeggen dat de geschiedenis van die twee, Balsamo en
Cagliostro, een vreemd mysterie inhoudt. Hoe vreemd is de bewering, als
ze waar is, dat beiden de naam Pellegrini voerden, wat pelgrims betekent!
Hoe vreemd is het dat Giuseppe Balsamo de Italiaanse vorm van de naam
Jozef Balm is, wat wijst op een genezende invloed; en dat ‘Balsamo’ al of
niet terecht wordt afgeleid van een samengesteld Semitisch woord dat
‘Heer van de Zon’ betekent — ‘Zoon van de Zon’; en de Hebreeuwse
naam Jozef betekent ‘vermeerdering’ of ‘groei’. Hoe vreemd is het dat de
eerste leraar van Cagliostro Althotas heet, een merkwaardig woord dat het
Arabische bepalende lidwoord ‘de’ bevat en als achtervoegsel het veel
voorkomende Griekse ‘as’, met in het midden het Egyptische woord
Thoth die de Griekse Hermes was — de Inwijder! Hoe vreemd ook dat
Cagliostro een ‘wees’ en ‘het ongelukkige kind van de natuur’ werd
genoemd! Iedere ingewijde is dat in zeker opzicht; iedere ingewijde is een
‘wees’ zonder vader en moeder, omdat elke ingewijde, mystiek gesproken,
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uit zichzelf is geboren. Hoe vreemd is het dat andere namen die Cagliostro,
zoals wordt beweerd, op verschillende momenten heeft gebruikt, alle een
bijzondere esoterische betekenis hebben! Bestudeer die namen. Ze zijn
heel interessant.

Misschien kan ik nog een stapje verder gaan: voor iedere Cagliostro
die verschijnt is er altijd een Balsamo. Iedere boodschapper wordt van
nabij vergezeld door zijn ‘schaduw’, die in feite niet van hem te scheiden
is. Met iedere Christus verschijnt er een Judas. Vanavond is goed weer-
gegeven wat H.P. Blavatsky heeft gezegd over de reden van het ‘falen’ van
Cagliostro; laat ik hierop wijzen: het falen van Cagliostro was niet ver-
oorzaakt door een louter alledaagse, menselijke hartstocht en ook niet
door ordinaire menselijke eerzucht, zoals men deze termen gewoonlijk
opvat. Toen Julianus de Afvallige — ‘afvallig’ genoemd omdat hij weigerde
de oude godsdienst van zijn voorvaderen op te geven — zijn leger aan-
voerde tegen Shapur, koning van Perzié, deed hij dit terwijl hij wist dat hij
tegen de esoterische wet handelde; toch kon hij in zekere zin niet anders,
want zijn persoonlijke karma dwong hem tot die daad. Ik zeg u dat er in
het leven van een boodschapper soms meer tragedies zijn dan men denkt.
Want een boodschapper heeft in beide richtingen gehoorzaamheid
gezworen — gehoorzaamheid aan de algemene wet van zijn karma, waar
hij geen stap van mag afwijken, en een even strikte gehoorzaamheid aan
de wet van hen die hem hebben uitgezonden. In zulke gevallen moeten er
soms problemen worden opgelost die het hart breken, maar toch opgelost
dienen te worden.

Laat dus uw oordeel over die grote en ongelukkige Cagliostro barm-
hartig zijn!



DE ZES GROTE SCHOLEN VAN DE OUDEN

Er zijn zes ‘darsana’s’ of scholen die als de juiste vertolkers van het filo-
sofische denken van de hindoes worden erkend en al deze zes darsana’s —
een Sanskrietwoord dat letterlijk ‘zienswijzen’ betekent — kunnen in drie
paren worden verdeeld. De zes darsana‘s of zienswijzen of scholen zijn
respectievelijk de Nyaya, gesticht door Gotama; de Vaiseshika, gesticht
door Kanada; de Samkhya, gesticht door Kapila; de Yoga, gesticht door
Patafijali; de lagere en hogere Vedinta, gesticht door Vyasa; de belang-
rijkste school van de hogere Vedanta was de Advaita, te danken aan de
leer van de hindoe-avatara gaﬁkarichirya. Deze, de Advaita-Vedanta, is
tegenwoordig waarschijnlijk de meest verbreide filosofische school in
India.

Elk van de zes darsana’s, in het Sanskriet de shaddarsana genoemd,
bevatten voor de occultist waarheid, en wel in niet geringe mate esoteri-
sche waarheid, maar elk is voor de occultist ook slechts één enkele ‘ziens-
wijze’ of ‘tak’ van de alles in zich verenigende School die — al of niet
herkend — de esoterische filosofie is en dus de moeder van alle, die de
sleutels bevat waardoor elk van de zes andere afzonderlijk en tezamen op
de juiste manier kunnen worden begrepen en verklaard.

De zes ‘zienswijzen’ of scholen kunnen in drie paren worden verdeeld
die als paren optreden omdat ze overeenkomen wat systematische formu-
lering en filosofische visie betreft; daardoor kunnen de zes grote stelsels
van de hindoefilosofie logisch tot drie worden teruggebracht, die over-
eenstemmen met respectievelijk de Arambha, de Parinama en de Vivarta.
Deze paren zijn de volgende: (a) de Nyaya en Vaiseshika, die men kort-
weg misschien de atomistische school kan noemen en overeenkomt met
de Arambha; (b) de Samkhya en Yoga, die men op grond van hun ken-
merkende filosofische beginselen en stelsel de filosofische school kan
noemen die handelt over emanatie-evolutie, gecombineerd met adem-
halingsoefeningen en zelftraining. Dit tweede paar komt overeen met de
Parinama; (c) de lagere en hogere Vedanta, waarvan vooral de hogere
Vedanta de idealistische school van de religiefilosofie van de hindoes kan
worden genoemd; ze komen overeen met de Vivartavada.

Vanuit een nog ander standpunt kunnen bovengenoemde filosofische
paren respectievelijk worden vergeleken met de drie werkingen van de
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geest en het denken van de mens, in het westen bekend onder de namen
wetenschap, filosofie en religie — natuurlijk niet een of andere sektarische
godsdienst, maar religie per se. De Arambha kan worden ingedeeld bij de
wetenschappelijke zienswijze; de Parinama is de filosofische visie; het
derde paar, bij Vivarta ingedeeld, is vergelijkbaar met de religieuze
manier om de waarheid te zien.

Zoals gezegd worden elk van deze drie paren vanuit het standpunt van
de esoterische filosofie als min of meer onvolkomen beschouwd omdat
elk onvolledig is. De esoterische filosofie verenigt de drie paren (of alle
zes darsana’s) tot één groots alomvattend stelsel — de esoterische filosofie
zelf — die het wezen van alle bevat en verklaart.

Nadere toelichting: de Arambha is die visie op het heelal en de oor-
sprong van alles die, aangeduid als wetenschappelijk, het heelal ziet als
een ‘nieuw’ ontstaan product van al eerder bestaande kosmische intelli-
gentie en eerder bestaande ‘punten’ van individualiteit, of wat de esoteri-
sche filosofie ‘monaden’ zou noemen, als een betere term dan ‘atomen’.
Hoewel zo’n opnieuw voortgebracht heelal, vanuit dit standpunt, wordt
gezien als het karmische resultaat of gevolg van een voorafgaand heelal,
het vroegere ‘zelf’ van het tegenwoordige, wordt er niettemin in deze
gedachtegang nadruk gelegd op begin, op het heelal als een ‘nieuw’ pro-
duct, zoals zelfs de wetenschappelijke opvatting van het heelal in het wes-
ten is.

De Parinama heeft veel aanrakingspunten met het standpunt van de
Arambha, maar legt niettemin nadruk op het feit van het tot aanzijn
komen van het heelal, met alles wat het bevat, als een voortbrengsel van
krachten, entiteiten en substanties die zich ‘van binnenuit’ ontvouwen en
zo het heelal tot aanzijn brengen door een soort emanatie of evolutionaire
omzetting of ontplooiing.

Het Vivarta-stelsel tenslotte dringt nog dieper door in de schoot van
het kosmische mysterie en richt de aandacht op de oneindige duur van de
goddelijke essentie die in zijn opvatting ‘verschijningen’ van zichzelf
voortbrengt door wijzigingen van zichzelf, of van gedeelten daarvan, die
tot stand komen door emanatie-evolutie van binnenuit, en deze wijzigin-
gen of ‘gedeelten’ zijn de kosmische mahamaya of kosmische illusie. De
technische term voor deze ‘verschijningen’ is namartapa, een samen-
gesteld Sanskrietwoord dat letterlijk ‘naamvorm’ betekent; ook wel op-
gevat als nama, gelijkstaand met ‘idee’, ‘ideeén’ of ‘begrippen’ en ripa, dat
gelijkstaat met ‘objectivering’ of ‘beelden’ of ‘vormen’ waarin deze ideeén
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zich manifesteren. Vandaar dat in het Vivarta-stelsel het hele objectieve,
zichtbare en onzichtbare, heelal wordt beschouwd als illusoir, want het is
slechts een collectieve uitdrukkingsvorm of reeks uitdrukkingsvormen
van de voortbrengende goddelijke essentie, die altijd zichzelf blijft, maar
toch ‘verschijningen’ van zichzelf voortbrengt of zich vertoont door mid-
del van ideeén of begrippen en door objectivering in een ontvouwings-
proces, d.w.z. emanatie-evolutie.

Het bovenstaande schijnt misschien tamelijk verheven metafysica te
zijn, maar het lijkt noodzakelijk deze feiten vast te leggen ter wille van
hen van wie het denken vraagt om nauwkeurige wetenschappelijke, filo-
sofische of religieuze omschrijvingen en vergelijkingen.



HET WORTELRAS EN ZIJN ONDERVERDELINGEN

Ik wil graag een interessante vraag beantwoorden die ik heb ontvangen.
Ze luidt:

‘Mijn vraag gaat over onderrassen en vertakkingen daarvan. Een volle-
dig nationaal ras heeft de duur van een precessiecyclus van 25.920 jaar.
Een familieras, zegt u, duurt zeven keer zolang als een nationaal ras, wat
zeven keer 25.920 zou zijn. Maar in The Theosophical Forum van 15
november 1932 zegt u op blz. 82-3: “We zijn nu in het vijfde onderras van
het Europese familieras, maar in een veel grotere cyclus naderen we ook
het midden van het primaire of grotere vierde onderras van het vijfde
wortelras. Met andere woorden: van dit primaire of grotere vierde onder-
ras van het vijfde wortelras zijn wij een kleinere vertakking, die de vijfde
is van zijn eigen zevenvoudige cyclus . . .” Zou u dit nader kunnen toe-
lichten?’

De reden van deze aangehaalde uitspraak is dat ik het Europese ras
een nationaal ras noemde, volgens het schema dat ik in Beginselen van de
Esoterische Filosofie gaf. Maar omdat ik snel schreef en mijn vroegere
woorden niet raadpleegde, word ik erop betrapt hier te zeggen dat het
Europese ras een familieras vormt. Het antwoord is heel eenvoudig. Ik
gebruikte het woord ‘familieras’ niet in technische zin, maar alleen om te
laten zien dat de hele familie van Europese volkeren een rassenfamilie
vormt. Als we het technisch willen zeggen, vormen die Europese volke-
ren samen een nationaal ras, zoals ik direct zal uitleggen.

Een nationaal ras duurt één precessiecyclus — 25.920 jaar. Een mens
leeft gemiddeld 72 jaar. Deze gegevens zijn gemiddelden. Ieder kind weet
dat niet ieder mens 72 jaar wordt. Velen leven veel korter en velen leven
veel langer. Volgens mij duurt het leven van een mens tegenwoordig in
werkelijkheid gemiddeld 15 a 20 jaar, als we rekening houden met de tal-
loze miljoenen mensen die sterven vé6r hun kinderjaren; miljoenen die in
oorlogen omkomen; miljoenen die door een ongeval sterven of, als ze al
tot volwassenheid komen, voortijdig door een ongeluk of een vreselijke
ziekte doodgaan. Als we elk sterfgeval afzonderlijk nemen en het totale
aantal leden van de mensheid op aarde nu op twee miljard stellen en dan
een berekening maken, geloof ik dat we zullen constateren dat, wat we de
gemiddelde levensverwachting van de mens noemen, niet veel meer dan
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vijftien of misschien twintig jaar is. Dat toont hoe vreselijk veel mensen
vroeg sterven, omgekomen bij spoorwegongelukken of schipbreuken, in
oorlogen en door kinderziekten.

Maar hier stellen we de duur van het leven van een mens op 72 jaar;
dan komt de stamgeneratie, dan het stamras, dan het nationale ras, ver-
volgens het familieras; en elk daarvan, na de individuele mens, duurt
zeven keer zolang als het daarvoor genoemde.

Welke voorbeelden hebben we van een nationaal ras dat, berekend
volgens onze cijfers, 25.920 jaar duurt, één astronomische cyclus? Alle
tegenwoordige Europese rassen samen vormen een goed voorbeeld van
een nationaal ras. Het woord ‘nationaal’ heeft hier niet dezelfde beteke-
nis als in het gewone woord natie, wanneer we zeggen de Franse of
Engelse natie, of de Italiaanse of Zweedse natie. Zoals ik het hier gebruik,
omvat wat ik een nationaal ras wil noemen al onze tegenwoordige
Europese naties: Polen, Duitsers, Fransen, Zwitsers, Russen, Grieken,
Bulgaren, Tsjechen, Engelsen, Ieren, de bewoners van Wales, Schotten,
Zweden, alle Scandinaviérs, Belgen, Nederlanders, Portugezen en
Spanjaarden; alle tezamen vormen wat we één nationaal ras noemen. De
levensduur ervan is ongeveer één precessiecyclus, bijna 26.000 jaar. Ik kan
hieraan toevoegen dat iets meer dan een derde van de levensperiode ervan
voorbij is. Ongeveer 9000 jaar zijn verstreken sinds het voorafgaande
nationale ras, zoals we die term hier gebruiken.

Een ander voorbeeld van een nationaal ras vormen de volkeren van
het noordelijke en zuidelijke continent van de Nieuwe Wereld, de zoge-
naamde roodhuiden, de Azteken, de Inca’s en alle andere: zij hebben pun-
ten van overeenstemming, van bloed en van taal, en vormen wat ik een
nationaal ras noem.

In andere zin, maar tot op bepaalde hoogte op dezelfde manier, kun-
nen we allen die we in het algemeen als Mongolen aanduiden een voor-
beeld van een nationaal ras noemen. Veel volkeren die Mongolen worden
genoemd, zijn geen Mongolen. Toch zit er wel iets in dat populaire denk-
beeld, want het zijn volkeren met bloedverwantschap en tot op zekere
hoogte taalverwantschap. Daarom vormen ze samen een nationaal ras.

Een familieras zou ik willen noemen wat de oude etnogratfie uit de tijd
van mijn vader de verschillende soorten mensen noemde. De zoge-
naamde Kaukasiérs zou ik als voorbeeld van een familieras noemen. Zo
behoren de Hindoes met ons Europeanen (de Amerikaanse continenten
zijn door Europese rassen gekoloniseerd) tot de Kaukasische tak van de
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mensenfamilie en vormen daardoor wat ik een familieras noem; maar de
Hindoes maken geen deel uit van ons Europese nationale ras.

Een ander voorbeeld van een familieras zijn de Mongolen in groter
verband genomen. In dit geval tellen we de Chinezen, Mantsjoes,
Japanners, Lolo’, Tibetanen, Birmanen, Siamezen en waarschijnlijk de
Maleisiérs mee: samen vormen ze een grote familiegroep die duidelijk
verschilt van de Kaukasische groep, zoals ik die term heb gebruikt.

Een derde type van een familieras of familiestam zijn de sterk
gekleurde volkeren in Afrika, die onderling evenveel verschillen als de
Europeanen. Ze spreken verschillende talen die velen niet verstaan. Zo is
het ook in Europa, in ons eigen nationale ras. Maar ik heb het nu niet
over een nationaal ras, maar over een type mensen die ik een familieras
zou willen noemen zoals het Kaukasische en wat men noemt het
Mongoolse — als u die ontoereikende term wilt gebruiken — en de
Afrikanen.

Een ander voorbeeld van wat ik bedoel met een familieras, waarin
verscheidene nationale rassen worden ondergebracht, zouden de oor-
spronkelijke bewoners van de Nieuwe Wereld, van het noordelijke en
zuidelijke continent, zijn; hoewel ook die hun nationale rassen hebben,
zoals de Hindoes en de Europeanen één volledige stam vormen, terwijl
toch, als nationale rassen, de Hindoes zich op de ene plaats bevinden en
de Europeanen ergens anders.

Om tot stamrassen te komen moeten we uit een nationaal ras een nog
kleinere afdeling nemen: ik bedoel een van die kleinere rassen waarvan
een aantal samen een nationaal ras vormen. Zo zijn van het nationale ras
in Europa de Slaven een stamras, dat zijn de Russen, Polen, Tsjechen,
Bulgaren en anderen. De Teutonen vormen een ander stamras. Dat zijn
de Duitsers, Scandinaviérs, Engelsen — en dan wordt het ingewikkeld en
blijkt hoe moeilijk het is. Praktisch alle Europese naties — waarbij deze
woorden algemeen worden gebruikt — hebben hun oorsprong in de
Teutoonse groep. De Engelsen zijn Teutonen; de Fransen ontlenen hun
naam aan de Franken — een Germaans volk. Er waren Goten, Westgoten
en Vandalen, die alle meehielpen om Spanje en Portugal te stichten; de
Goten en Westgoten veroverden Italié. U ziet dus hoe gecompliceerd de
zaak is. Maar ik noem een stamras een van de samenstellende leden van
een nationaal ras. De Kelten vormen ook een stamras, zoals de Ieren, de
bewoners van Wales, de Schotten en de bewoners van Bretagne in
Frankrijk. Dat zijn allemaal stamrassen. Ze duren gemiddeld ongeveer
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3600 jaar, dat is vanaf hun begin tot hun einde. Ze worden belangrijk op
het wereldtoneel en gaan dan gedurende een lange periode achteruit,
zoals ze ook tijd nodig hebben om op te komen.

Dan komen we aan een stamgeneratie, een nog kleinere afdeling van
het stamras, bijvoorbeeld de Italianen, Engelsen, Russen, Duitsers, enz.,
die beurtelings onder de volkeren de leiding, de hegemonie hebben. Hun
tijd is ongeveer 500 jaar; als u de geschiedenis van Europa bestudeert zult
u enkele heel interessante dingen opmerken. Elke stamgeneratie heeft
ruim 200 jaar nodig om uit de schaduw en misschien uit onderdrukking te
geraken en volledige macht en onafhankelijkheid te bereiken, zich te
onderscheiden als leider van de hun omringende volkeren, om dan te
sterven. In de geschiedenis van Europa zien we dat steeds weer — Italié,
Spanje, Frankrijk, enz. Ze volgen elkaar op tot de hele cirkel rond is.

Neem dus nu de hele schaal: de gemiddelde mens zou rond 72 jaar
leven (In werkelijkheid blijven veel mensen langer leven. Miljoenen ster-
ven voor hun twintigste jaar). Zeven keer 72 vormt een stamgeneratie, 500
jaar; zeven keer dat is 36 honderd jaar, een stamras. Zeven keer dat is een
nationaal ras, dat bijna de duur van de precessiecyclus van 25.920 jaar
heeft. Het familieras, dat ik al volgens de oude etnologie heb beschreven
als een ander soort mensen, beslaat ongeveer 180.000 jaar, een secundair
onderras ongeveer één en een kwart miljoen jaar, en als we bij een primair
onderras, zeven keer de duur van het vorige, komen, krijgen we een tijdvak
van ongeveer 8.000.000 jaar voor de hele levensduur van een wortelras.

U ziet nu hoe deze rassen elkaar overlappen; dit feit vormt een van de
factoren die het berekenen van rassen zo ingewikkeld maken, moeilijk
uitvoerbaar en uit te leggen.

Ons Europese nationale ras heeft nog ongeveer 16.000 jaar voor de
boeg. Laten we hopen dat het nog wat wijsheid opdoet voor zijn uur slaat.
Ons Kaukasische familieras is bestemd om ongeveer 180.000 jaar te
bestaan. Het heeft nog vele tienduizenden jaren te gaan, maar een flink
deel van zijn tijdcyclus is al verstreken.

Om terug te komen op de meer vertrouwde rekenmethoden, zou ik
hierop willen wijzen: We zijn in de vierde ronde op deze bol, onze aarde.
In deze vierde ronde op deze bol zijn we in ons vijfde wortelras. Van dit
vijfde wortelras hebben we bijna het middelpunt of het midden van het
grote secundaire onderras bereikt. We zijn dit midden nog niet gepas-
seerd, hebben het zelfs nog niet bereikt. Ik zou zeggen dat dit vierde of
centrale punt het gevaarlijkste is in die enorm lange cyclus.
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We zijn in ons familieras, het Kaukasische. We zijn in ons nationale
ras, dat in onze tijd als het Europese wordt aangeduid; we zijn in het type
zielen dat het Teutoonse wordt genoemd; en in ons eigen vijfde wortelras
zijn we bezig met het afsluiten van het vijfde onder-onder-onderras. In
het vijfde wortelras zijn we ongeveer bij het midden van het grote secun-
daire onderras; en van ons eigen nationale Europese ras zijn we bezig het
vijfde, wat een klein ras is, af te sluiten of te beéindigen. Hoe lang dat
duurt, kan ik slechts gissen. Ik heb geen tijd gehad dit uit te rekenen.
Mogelijk enkele honderden jaren; dan zal het zesde volgen.

Mijn laatste opmerking is deze: H.P.B. zegt in De Gebeime Leer dat het
zesde ras te zijner tijd zal worden geboren; ze verklaart ook dat de zaden
voor het zesde wortelras in de beide Amerika’s zullen ontstaan. Op een
andere plaats zegt ze dat over ongeveer 25.000 jaar, of één precessie-
cyclus, of wat ik één nationaal ras heb genoemd, de bevolking van de
Verenigde Staten kinderen zal beginnen te krijgen die de voorlopers van
het zesde onderras zullen zijn. Wat ze bedoelde was wat wij een nationaal
ras zouden noemen. U ziet nu dat het fout is om die uitspraak van H.P.B.
te nemen en, omdat ze op één plaats zegt dat de beide Amerika’s het deel
van de aarde zijn waar de zaden van het zesde wortelras zullen verschij-
nen, dan te zeggen dat het over 25.000 jaar in de Verenigde Staten zal
worden geboren. Door gebrek aan kennis worden twee verschillende uit-
spraken verward. Het laat zien dat het Europese nationale ras het vierde
is, want in de Verenigde Staten zullen de zaden van het volgende ras wor-
den geboren wanneer het tegenwoordige zijn einde heeft bereikt. Het
vijffde nationale ras van ons tegenwoordige familieras zal in de beide
Amerika’s komen. Maar dat is niet het familieras als mensensoort waarop
we hebben gewezen, zoals bijvoorbeeld het Kaukasische, Mongoolse,
Afrikaanse of het oorspronkelijke Amerikaanse.



NA KALIYUGA -?

Opver de vier yuga’s ontving ik de volgende vraag met een verzoek om
commentaar en opheldering:

‘In de Occulte Woordentolk wordt gezegd dat de vier yuga’s met hun
respectieve tijdsperioden van 4, 3, 2, 1 precies de helft van de duur van
een wortelras in beslag nemen. Ik vraag me af in welke volgorde de yuga’s
komen na kaliyuga, waarin we nu zijn; het kan namelijk naar analogie
betekenen dat ze elkaar omgekeerd opvolgen, zodat na kaliyuga, dvapara-
yuga komt en dan tretayuga en vervolgens satyayuga; maar geredeneerd
vanuit een ander standpunt lijkt het of we de gouden eeuw ingaan; dat
schijnt tenminste in de Veda’s te staan. Vanuit weer een ander standpunt
kan men zeggen dat, wanneer rassen uitsterven, zoals sommige ons
bekende primitieve rassen, sommige rassen van inboorlingen, ze in zekere
zin in een gouden eeuw verkeren omdat ze geen verantwoordelijkheden
kennen; ze zijn als kinderen en in die zin zou men kunnen zeggen dat ze
zich tot aan het einde in de gouden eeuw bevinden. Mijn vraag is dus: in
welke volgorde komen de yuga’s in een wortelras na kaliyuga?’

Ik denk dat ik deze heel interessante vraag het best kan beantwoorden
door op de geschiedenis van ons eigen tegenwoordige of vijfde wortelras
te wijzen. Zoals u weet maken we nu allen deel uit van het vijfde wortel-
ras op deze bol D, in deze vierde ronde. Volgens een legende van de
Grieken was de jeugd van de mensheid gelukkig, vredig en met overvloed
gezegend; er waren in die rustige dagen, in de kinderjaren van de mens-
heid, geen oorlogen en kwellende zorgen. Ze noemden dat de eeuw van
Saturnus, voornamelijk, denk ik, omdat er geen werkelijke verantwoorde-
lijkheden bestonden, zoals de vraagsteller terecht aangeeft. Ik betwijfel
echter sterk of ik het leven zou willen leiden van een kind dat zich nog in
de moederschoot bevindt, zonder verantwoordelijkheden, dat niet meer
is dan een brokje menselijk weefsel. Nee!

Omstreeks het midden van het vierde wortelras begon ons vijfde wor-
telras vorm te krijgen, wat alleen wil zeggen dat bepaalde mensen die tot
die tijd door de vierde wortelrasincarnaties op aarde waren gegaan, een
gemeenschap met elkaar vormden, niet georganiseerd, maar alleen het
feit van hun aanwezigheid en dat ze min of meer gelijke mentale en gees-
telijke opvattingen koesterden, maakten hen in het midden van het vierde
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wortelras als het ware tot een afzonderlijk volk. Begrijpt u de gedachte?
Het was aanvankelijk geen georganiseerde gemeenschap, geen organisa-
tie of broederschap. Het was alleen zo dat ongeveer in het midden van het
vierde wortelras bepaalde individuen werden geboren, die een punt had-
den bereikt waarop ze eigenschappen en kenmerken van het vijfde wor-
telras begonnen te vertonen; zoals wij in ons tegenwoordige vijfde
wortelras bijna het midden hebben bereikt, we ons in het vierde onderras
ervan bevinden en de voorlopers van het zesde wortelras nu hier en daar
onder ons in de wereld beginnen te verschijnen. Ze verschijnen spora-
disch, vormen geen bepaalde groep, organisatie, vereniging of broeder-
schap; niettemin beginnen ze zich te belichamen, te incarneren.

Naarmate de tijd verstreek, begon het vierde wortelras, dat toen in
zijn kaliyuga was, steeds meer de facilis descensus averno te gaan, de gemak-
kelijke afdaling naar de hel; maar tegelijk incarneerde een groter aantal
verder gevorderde menselijke monaden, waardoor het aantal leden van
het vijtde wortelras van toen dat in zijn geboorteweeén verkeerde, voort-
durend groeide. Deze mensen werden tijdens het vierde wortelras afge-
zonderd. De natuur begunstigde hen, wat niet noodzakelijk betekent dat
ze het heel gemakkelijk hadden; maar de natuur begunstigde hen. Ze
waren de begunstigde leerlingen van het lot; omdat ze al die voordelen
hadden verdiend ontvingen ze speciale leiding, speciale hulp en speciaal
onderricht, grotendeels onbewust, behalve voor de hoogsten onder hen.
Waarom? Omdat ze het nodig hadden. De rest van het vierde wortelras
ging eenvoudig bergafwaarts en ging met elke duizend jaar sneller
omlaag. Maar deze bevoorrechten, de door het lot begunstigde mensen-
kinderen, werden geholpen, geleid, beschermd en beschut — zoveel
mogelijk beschermd — omdat ze dat verdienden door hun voorafgaande
evolutionaire pogingen hogerop te komen; en omdat ze de zaden waren
van het komende vijfde wortelras, ons huidige. Ze waren in hun satya-
yuga, het eerste en het langste.

De yuga’s beginnen dus met het langste, dan het op één na langste,
vervolgens het op twee na langste; tenslotte komt het toppunt van ver-
dorvenheid en boosaardigheid in kaliyuga waaraan wij, van het vijfde
wortelras, juist zijn begonnen. Hoeveel van ons, die vraag stel ik hier, zul-
len tot de ‘uitverkorenen’ behoren om het zaad van het zesde wortelras te
vormen, dat nu al op dit continent en elders begint, maar misschien meer
in het bijzonder in de beide Amerika’s? We hebben ons kaliyuga bereikt;
het duurt meer dan vierhonderdduizend jaar; we hebben er pas ongeveer



42 ASPECTEN VAN DE OCCULTE FILOSOFIE

5000 jaar van achter de rug en zijn er dus nog maar nauwelijks aan begon-
nen! Omdat het grootste deel van het vijfde wortelras in de komende tijd
hoe langer hoe slechter wordt, en voortdurend in steeds sneller tempo de
betrekkelijk steile afdaling maakt, zullen de mensen van het komende
zesde wortelras tegelijk daarmee talrijker worden en zich in hun satya-
yuga bevinden, hun hoogste tijdvak.

In Beginselen van de Esoterische Filosofie (blz. 287) heb ik een diagram
gegeven dat laat zien dat de geboorte van elk ras ongeveer halverwege het
voorafgaande ras begint. Dat is het patroon. Elk ras begint met zijn satya-
yuga, het langste; gaat daarna over in het volgende, tretd; dan in het
derde, dvapara; vervolgens in het vierde en kortste en meest intens indi-
viduele, het kaliyuga. Juist in die tijd maken de zaden van het volgende ras
hun geboorteweeén door.

Ik zou dit eraan kunnen toevoegen — hoewel ik hoop dat het uw den-
ken niet in verwarring brengt: die wonderlijke cijfers, 4, 3, 2, gevolgd
door één nul of twee of meer nullen, zijn sleutelgetallen in de natuur en
ze worden berekend op basis van de zes, gewoonlijk het zestallig stelsel
genoemd, of van de twaalf, wat twee keer zes is, in het twaalftallig stelsel;
en daarom bestaan dezelfde yuga’s, maar met meer nullen toegevoegd,
voor bollen en rassen, voor ketens zowel als voor bollen, enz.

De bloeitijd van een beschaving en de loop van een wortelras duurt
dus van het begin tot het einde vier yuga’s; tijdens zijn kaliyuga en voor
het begin daarvan beginnen de zaden van het nieuwe volgende ras te ver-
schijnen en deze zaden zijn aan het begin van hun satyayuga. Terwijl de
eeuwen en millennia langzaam voorbijgaan, gaat de scepter van de heer-
schappij en de macht, van vooruitgang en toenemende intelligentie en
wijsheid, langzaam van het ene ras over naar het volgende; als het vorige
ras zijn kaliyuga beéindigt, is het volgende ras dus al begonnen aan de
bloei van zijn vredige tijd van vooruitgang, macht en beschaving.

Intussen, zelfs na het einde van kaliyuga van het vorige ras, blijven de
min of meer gedegenereerde overblijfselen van het vorige ras bestaan,
maar gaan steeds verder bergafwaarts; hoewel het aantal van die gedege-
nereerde nakomelingen in de loop van de eeuwen voortdurend kleiner
wordet, blijven ze niettemin bestaan tot het volgende ras op zijn beurt zijn
drie yuga’s heeft doorlopen en zijn vierde of kaliyuga begint.

Dit bedoelde ik toen ik zei dat een ras, hoewel het zijn loopbaan in het
midden van het voorafgaande ras begint, na kaliyuga nog vrijwel een-
zelfde tijdsduur voortleeft als daarvoor, maar in een toestand van degene-



NA KALIYUGA — ? 43

ratie en met ouderdomsgebreken; de oude wateren vermengen zich gelei-
delijk met de nieuwe en frisse, omdat de verder gevorderde en betere
ego’s van het voorafgaande ras beginnen te reincarneren in de lichamen
van het volgende of nieuwere ras.



OPMERKINGEN OVER DE AARD VAN ONS VIJFDE RAS

Alle nu op aarde voorkomende zogenaamd primitieve of onbeschaafde
volkeren zijn vertakkingen van het vijfde wortelras; de meeste zijn gede-
genereerd. Ik bedoel dit niet in moreel opzicht; ik bedoel evolutionair
gedegenereerd, omdat ze — al leven ze onder ons van het vijfde ras en
moeten ze daarom worden beschouwd als kleine onderrassen van het
vijfde ras — niettemin gedegenereerde overblijfselen zijn van het grote
wortelras dat aan het onze voorafging. Dit grote voorafgaande wortelras
noemen we het Atlantische, alleen om er een naam aan te geven.

Hierop zijn twee, drie of vier uitzonderingen en deze uitzonderingen
zijn gedegenereerde overblijfselen van het grote derde wortelras. Voor-
beelden zijn de Eskimo’s en de eilandbewoners van de Andamanen; maar
zelfs die zijn grotendeels ook geatlantiseerd. De oorspronkelijke bewo-
ners van Australié¢ en Tasmanié en de Maori’s van Nieuw-Zeeland be-
horen tot gedegeneerde vertakkingen van het vierde wortelras.

Het is niet juist over die nu gedegenereerde overblijfselen van eens
grote rassen te spreken alsof ze die rassen zelf zijn, want dat is heel mis-
leidend. Ik heb horen zeggen dat de negers een gedegenereerd klein
Atlantisch ras vormen en dat ze spoedig zullen uitsterven. Dat is ook een
dwaling. De negers vormen nu onder ons een van de weinige uitzonde-
ringen van jonge rassen, onvolmaakt in mentale en fysieke ontwikkeling
(maar niet in geestelijke ontwikkeling) — iets meer nog dan wij, door hun
jeugd, niet door hoge ouderdom.

Opver enkele tienduizenden jaren zullen de negers een vooraanstaande
plaats gaan innemen onder de beschaatde volkeren van de wereld; maar
dan zijn ze niet langer negers zoals wij die nu kennen, want er heeft dan
een enorme rassenvermenging of een groot aantal gemengde huwelijken
plaatsgevonden. Die onderlinge vermenging van volkeren vindt inder-
daad zo snel plaats dat we het tegenwoordig overal om ons heen op grote
schaal kunnen waarnemen. Amerikaanse critici hebben al sarcastisch en
onvriendelijk van sommige Zuid-Amerikaanse volkeren gezegd dat het
‘Black and Tan’ republieken zijn. Ik vind het niet nodig onvriendelijke
uitdrukkingen te gebruiken over andere delen van de mensheid. Een
mens is een mens om wat er in hem is, niet om zijn huidskleur. Denk eens
aan de genieén die in alle delen van de wereld zijn verschenen. Homerus
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met zijn zwarte ogen, zwarte haren en donkere huid was een genie.
Mogen we niet geloven dat eer toekomt aan alles wat waardevol is, waar
we het ook aantreffen? Vinden we de mooiste filosofische stelsels niet in
India, bij de volkeren met een donkere huidskleur, niet alleen bij de Indo-
Europese rassen van India, maar ook bij de Tamils en andere rassen?

Rassenvermenging gaat ook nu snel door, en of we het prettig vinden
of niet, ik durf te zeggen dat binnen twintigduizend jaar de enige negers,
wat wij daaronder verstaan, die op de aardbol te vinden zijn, zich in Afrika
zelf zullen bevinden, in afgelegen delen van dat continent; elders in de
wereld zullen de negers zich dan zo goed als volledig met andere rassen
hebben vermengd; hun levenswater zal met het levenswater van de andere
rassen op aarde zijn vermengd. In feite is er nu nergens op de wereld in de
mensenfamilie een volstrekt zuivere stam te vinden, zoals we die bij die-
ren aantreffen. Die bestaat eenvoudig nergens bij de mensheid. Er zijn
rassen waarin de ene bloedstroom overheerst en andere rassen waar
andere bloedstromen overheersen; zelfs onder de zogenaamde blanke
mensheid hebben we noorderlingen met een roze huid en zuiderlingen in
Italié, Spanje en Portugal met een donkere huid, terwijl hun oorsprong
even Kaukasisch is als die van de noorderlingen. De noordelijke stammen
zijn gemengd, de zuidelijke stammen zijn gemengd, en deze vermengin-
gen komen hoofdzakelijk voort uit Germanen en Kelten; in deze tijd ver-
mengen deze twee zich in het grootste deel van Europa op grote schaal
met wat men Latijnse volkeren noemt; daardoor zien we bijvoorbeeld de
Scandinaviér met een roze huid, de Fransman in het zuiden met een olijf-
kleurige huid en de Italiaan of Spanjaard met een bruine huid. We vinden
nu in Rusland blondharigen met roze huid uit het noorden die zich ver-
mengen met zwartharigen met donkere ogen van het Slavische type. Al
deze rassen zijn bezig zich te vermengen en doen dat al sinds onheuglijke
tijden. Het zijn allemaal mensen van het vijfde ras — wel in verschillende
graden van nationale ontwikkeling, maar niet in verschillende graden van
rasontwikkeling. Voor wetenschappelijke onderzoekers zijn dit algemeen
bekende feiten. Sinds lang kennen we langhoofdige mensen en rondhoof-
dige mensen; en bij alle vertakkingen van het blanke ras vinden we ronde
hoofden, brachycefalen (kortschedeligen), en lange hoofden, dolicho-
cefalen (langschedeligen). Kelten schijnen voornamelijk kortschedelig te
zijn. Scandinaviérs en Duitsers, volkeren van de Germaanse tak, en ook
de negers, zijn in de regel langschedelig. Maar ook bij hen treffen we
kortschedeligen aan en bij de Kelten langschedeligen.
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Een vaste regel bestaat er dus niet. Huidskleur is geen criterium. De
vorm van het hoofd is evenmin een criterium. Het komt hierop neer: men
kent een ras door wat het inhoudt, zoals een mens wordt gekend door wat
in hem is. Men kent een boom aan zijn vruchten. In de ene eeuw brengt
de ene boom of de ene mensenstam vruchten voort. In een volgende eeuw
brengt een andere stam vruchten voort. Ze kunnen even goed zijn. Ze
kunnen beter zijn. Ze kunnen minder zijn dan andere stammen. Opnieuw
komen we bij het essentiéle punt van deze korte uiteenzetting: een ras is
zo goed als de innerlijke waarde ervan; met andere woorden, de plaats van
een ras hangt af van wat het inhoudt, zoals dat ook voor de mens geldt.

Denk eens aan de genieén in het oude India en kijk dan naar het
moderne India, waar genialiteit nu zelden voorkomt. Kijk naar de verlo-
ren gegane roem van Griekenland en de majesteit van het vroegere
Rome; waar zijn nu het klassieke Griekenland en Rome? Deze landen
komen langzaam omhoog, en worstelen om hun plaats onder de naties
weer in te nemen. Rassen stijgen tot een hoogtepunt van macht en bete-
kenis, en zinken dan weg door verval van binnenuit. Moeten we een ras
beoordelen in zijn periode van achteruitgang en het vergelijken met een
ander ras op het toppunt van zijn macht? Dat is een dwaze regel.
Beoordeel ieder op zijn hoogtepunt en laat de criticus zich dan afvragen:
brengt mijn ras de vlam van genialiteit en het vuur van inspiratie voort die
de beschavingen in het verleden tot stand brachten? Dat is de vraag waar
het om gaat. Het ras heeft betekenis door wat het inhoudt.

Hoe komt het dat sommige zogenaamd primitieve volkeren op aarde
— ik spreek nu vanuit een taalkundig standpunt — dat sommige van deze
rassen die we nu gedegenereerd noemen, een taal hebben die wat betreft
soepelheid en het vermogen de meest abstracte filosofische en religieuze
gedachten tot uitdrukking te brengen, nauwelijks wordt geévenaard door
andere bekende talen, het Sanskriet en het Grieks van Homerus mis-
schien uitgezonderd? Weet u wat dat wil zeggen? Het betekent dat die
zogenaamd primitieve volkeren, die uit een vroegere hoge staat van ont-
wikkeling zijn teruggevallen, niet een dergelijke taal hadden kunnen
voortbrengen als ze niet over ideeén beschikten, ideeén die in woorden
tot uitdrukking kwamen: genialiteit die zich kleedt in een taal.

Dit is een bewijs, vanuit het standpunt van de taalwetenschap, van wat
een volk kan zijn, kan zijn geweest en misschien in de toekomst kan wor-
den; toch horen we sommige wetenschappers zeggen, wat ze al vijftig jaar
doen: dit of dat ras kan niet verder tellen dan vijf. Ik ken geen meer mis-
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plaatst, ondeugdelijk en in feite absurd oordeel dan de inhoud van deze
bekrompen populaire opvatting. Hoe zou een ras dat een prachtige taal
bezit, wat duidt op een al hoogontwikkeld denkvermogen, niet verder dan
vijf kunnen tellen? Waarom kozen die bepaalde volkeren, die nu primitief
zijn maar toen niet primitief waren, voor vijf, de helft van tien? Het gaat
hier om het vijftallig en het tientallig stelsel. De grote wetenschappelijke
denkers uit de tijd van onze voorvaderen zouden, zelfs als ze nu met deze
primitieve mensen leefden, tot de ontdekking komen dat deze inboorlin-
gen heel goed het verschil kennen tussen zes en vijf kokosnoten. Als u me
niet gelooft, ga dan naar ze toe en neem de proef! Toch zegt men dat ze
niet verder dan vijf kunnen tellen! Ze hebben in hun taal geen woorden
om verder dan vijf te tellen! Het antwoord is — zoals we hebben vastge-
steld — dat ze niet meer dan vijf cijfers nodig hebben om mee te tellen. Ze
tellen de vingers van één hand, 1, 2, 3, 4, 5, eenmaal; 1, 2, 3, 4, 5, twee-
maal; enz.

Bovendien is later ontdekt dat die mensen tot vijt, of misschien tot zes
telden, omdat ze een esoterische leer bezaten waarvan vijf of zes de
grondcyclus vormde, en ze volgens die leer met vijftallen telden, zoals wij
het tientallig of twaalftallig stelsel gebruiken en met tien- of twaalftallen
tellen.

Het is merkwaardig dat hoe meer een ras is vermengd, hoe talrijker de
beschavingsvoortbrengselen zijn. Juist omdat ons eigen grote land, de
Verenigde Staten — en ik spreek er als Amerikaan met eerbied over en niet
om te pochen — in onze tijd de levende smeltkroes van mensen is gewor-
den, staat dit grote land een onvergelijkelijk schitterende toekomst te
wachten; uit alle hoeken van de aarde stroomt genialiteit binnen, zodat
het Amerikaanse volk van de toekomst als het ware het zaad zal zijn met
mogelijkheden in zich, met jong talent dat elementen van genialiteit in
zich draagt en afkomstig is uit alle delen van moeder aarde. Wil men een
ras vlug laten uitsterven en degenereren, isoleer het dan en men zal zien
dat het fysiek en mentaal verzwakt; want ego’s die zich willen belichamen
zoeken geen onvolmaakte voertuigen; ze zoeken de sterkste, de meest
volledige die ze kunnen vinden.

We komen even terug op enkele van de oude rassen, die nu opnieuw
worstelen om uit hun toestand van verduistering te komen, omhoog te
gaan en hun plaats in de wereld weer in te nemen, zoals Griekenland,
Itali€, te zijner tijd ook Spanje, India en andere. Wat veroorzaakt die
nieuwe worsteling? Het binnenkomen van nieuw bloed. Het oude water
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stagneerde en de rassen gingen bijna ten onder: toen kwam er vers water
dat zich met het oude vermengde, dit bracht nieuwe menselijke voertui-
gen voort, geschikte tabernakels of woningen voor grotere ego’s; ego’s die
zich, wat natuurlijke genialiteit betreft, in meer dan één richting wilden
ontplooien. Kracht heeft een tempel nodig om in te wonen, een tempel
met veel kamers. Daar voelt genialiteit zich thuis. Een ras sterft uit als
ego’s magnetisch een afkeer voelen te incarneren in lichamen die bij zulke
volkeren worden geboren. De vrouwen worden onvruchtbaar. De man-
nen eveneens. Want de ego’s willen zich in hen niet belichamen. Zo komt
het dat oude volkeren uitsterven, volkeren die in hun eigen tijd misschien
de gidsen en leiders op aarde waren. Waar is Babylon? Niets dan heuvels
en woestijnen. Waar is het oude Egypte waar zijn zonen zich onderhiel-
den met de goden en waar de tempels getuige waren van de grootste hei-
lige mysterién? Ruines. Waar zijn de Perzen en de Meden die zich erop
beroemden dat de wetten van Meden en Perzen nooit zouden verande-
ren? Een herinnering aan grootsheid; maar waar zijn ze nu?



ELEMENTALENRIJKEN EN KOSMISCHE ELEMENTEN

Eris de vraag gesteld: Wat zijn precies de drie elementalenrijken en bestaat
er een bijzonder verband met de kosmische elementen van de Ouden?

De elementalenrijken zijn, evenals alle andere rijken, verzamelingen
of groepen evoluerende monaden; de zogenaamde elementen van de
Ouden, of de beginselen, werden zo genoemd om weer te geven wat wij
tegenwoordig de zeven beginselen of elementen van het heelal noemen,
zoals een mens zeven beginselen of elementen heeft. Het is hun manier
om ze te beschrijven. De hindoes hebben dezelfde manier, alleen is in dat
geval de naam in het Sanskriet tattva’s: prithivi-tattva, apas-tattva, vayu-
tattva, taijasa-tattva, akasa-tattva, enz.

Elke groep of verzameling monaden vormt een natuurrijk, of wat we
in hun ronden een levensgolf noemen — elke groep van deze monaden,
dat wil zeggen alle groepen, leven in en werken door deze tattva’s of kos-
mische elementen, die door de Grieken en Romeinen aarde, water, lucht
en vuur werden genoemd. Sommigen, zoals de pythagoreeérs, zeiden dat
er een vijfde was, ®ther; maar volgens de leer van de occulte scholen
waren er feitelijk zeven, waarvan maar vier algemeen bekend; de pytha-
goreeérs en enkele anderen in Europa verkondigden openlijk het bestaan
van een vijfde. De Griekse of pythagorische ther, op de juiste manier
opgevat, was wat de hindoes bedoelden als ze het over akasa hadden.

De kosmische elementen zijn dus de verschillende vormen van stof
van het heelal, de verschillende substanties waaruit het heelal bestaat. We
kunnen ze de verschillende prakriti’s van het heelal noemen, al verwijst
natuurlijk elk van deze verschillende namen naar een eigen betekenis, die
daarmee samenhangt. Ze zijn daarom niet absoluut verwisselbaar. De
kosmische elementen of deze prakriti’s behoren daarom tot alle rijken
want, zoals gezegd, alle rijken leven en werken erin en erdoorheen.

Wat is de oorsprong van deze kosmische elementen? Het zijn de
grondstoffen of substanties waaruit de meer ontwikkelde gebieden van
het heelal groeien. Er bestaan dus zeven of twaalf kosmische elementen,
en wanneer een manvantara aanvangt, beginnen die zeven kosmische ele-
menten zich van boven naar beneden te ontrollen; elk daalt in volgorde af
en doet zijn eerste of essenti€le substantie ontstaan, als het ware zijn
meest geestelijke aspecten; en dit laatste, het meest geestelijke aspect, is
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precies wat met deze kosmische elementen wordt bedoeld. Als zo’n kos-
misch element zich op zijn eigen gebied ontvouwt, ontrolt het uit zichzelf
al zijn zeven subgebieden of subkosmische elementen v66r het de kosmi-
sche elementen daaronder tot aanzijn brengt, zodat elk kosmisch element
alle andere kosmische elementen in zich bevat, zij het in geringere mate.
Zo heeft het kosmische element water, om de Griekse benaming te
gebruiken, als svabhava het waterelement; maar het bevat eveneens het
vuurelement, het luchtelement, het aarde-element, enz.

De natuurrijken zijn verzamelingen, families of groepen monaden. De
kosmische elementen zijn de essenti€le substanties waarin ze leven, bewe-
gen en hun bestaan hebben en evolueren.

Eén laatste gedachte zal, hoop ik, alles met elkaar in verband brengen.
Geest, in al zijn zevenvoudige aspecten, is de wortel van al deze kosmi-
sche elementen of prakriti’s. Zoals alle prakriti’s zich ontvouwen uit mala-
prakriti, dat de sluier is van brahman of zuivere kosmische geest, zo
ontvouwen alle kosmische elementen zich uit de oorspronkelijke sub-
stanti€le sluier rondom de kosmische geest, die correspondeert met
malaprakriti. Zo komt alles voort uit geest, alle kosmische elementen;
ook de klassen of families of groepen of verzamelingen monaden die de
verschillende rijken vormen, komen uit geest voort, vanaf de dhyani-
chohans omlaag tot en met de elementalen. En als we tenslotte door-
dringen tot de allerdiepste aard of substantie van de kosmische elementen
en die onderzoeken, kunnen we zien dat ieder kosmisch element in wer-
kelijkheid een omvangrijke verzameling of groep monaden of bewust-
zijnscentra is, die nog niet tot activiteit zijn gewekt en dus sluimeren. Het
is als met de hele aarde om ons heen, die het laagste van de kosmische
elementen op dit gebied vertegenwoordigt, maar niettemin bestaat uit
eenvoudig ontelbare menigten slapende monaden die nog niet zijn ont-
waakt om hun evolutiereis te beginnen en zich tot zeltbewuste goden te
ontwikkelen. Zo bestaat ook het lichaam van een mens uit moleculen,
deze uit atomen en die weer uit levensatomen of levenspunten, die op dit
gebied het resultaat zijn van monaden op hun eigen gebied.

Natuurlijk verlaat een monade nooit haar eigen gebied; als we dus
zeggen dat het element aarde uit concreet gemaakte of sluimerende
monaden bestaat, bedoelen we niet de geestelijke monaden zelf; we
bedoelen de levensatomen, en elk levensatoom is op dit kosmische gebied
de vertegenwoordiger van een monade.

Wat is het verband tussen de drie elementalenrijken of rijken van ele-
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mentalen en de kosmische elementen? In de eerste plaats moet ik zeggen
dat die uitdrukking ‘drie elementalenrijken’ een gemakkelijke en prakti-
sche manier is om de zeven rijken van elementalen aan te duiden, of de
zeven subrijken van het algemene rijk van elementalen, zoals we de con-
stitutie van de mens vaak samenvatten in geest, ziel en lichaam, terwijl we
weten dat die constitutie in zevenen is te verdelen.

De drie rijken van elementalen komen in hun eerste of oorspronke-
lijke verschijning in het gemanifesteerde manvantara voort uit de sub-
stanties van de oorspronkelijke kosmische elementen; daarom worden
deze kind-entiteiten, die als het ware bezielende delen van levensatomen
zijn, elementalen genoemd. Dit is het oorspronkelijke en zo u wilt hoog-
ste rijk van de elementalen, niet het hoogste in de zin van evolutie, maar
hoogste in een schematisch diagram. De zogenaamde lagere rijken van
elementalen zijn alleen daarom lager omdat ze verder van het geestelijke
deel of de geestelijke aard van de kosmische elementen afstaan, maar
omdat ze in die zin meer geévolueerd zijn, staan ze hoger. In werkelijk-
heid is dus de laagste klasse van elementalen — dat is lager dan de minera-
len — de meest geévolueerde van alle elementalenrijken. Maar ze hebben
zelfs nog niet het punt bereikt waarop ze als mineralen kunnen worden
beschouwd of naar het delfstoffenrijk kunnen overgaan.

De reden dat er feitelijk zeven subrijken van elementalen zijn is dat
ieder elementalenrijk ontspringt aan zijn eigen bijzondere kosmische ele-
ment. Omdat er zeven kosmische elementen zijn, doet elk kosmisch ele-
ment zijn eigen elementalenrijk ontstaan. Al deze elementalenrijken
tezamen zijn wat we de zeven elementalenrijken noemen omdat ieder uit
zijn eigen kosmische element afkomstig is.

Tenslotte moet worden opgemerkt dat in de occulte of esoterische ter-
minologie elementalen zo worden genoemd omdat ze, tot welke klasse ze
ook behoren en aan welk kosmisch element of tattva elke elementalen-
klasse ook ontspringt, zonder tussenschakel rechtstreeks voortkomen uit
deze tattva of dit kosmische element. De elementalen zijn dus als het ware
de bewoners van de kosmische elementen omdat ze er rechtstreeks en
zonder tussenschakel aan ontspringen.

Voor hen die niet enigszins met theosofische studies bekend zijn, is
het van belang erop te wijzen dat elementalen geen elementaren zijn, een
term die is ontleend aan middeleeuwse half- of quasi-occulte scholen in
Europa, zoals de vuurfilosofen. Een elementaar is een bewoner van het
astrale licht, en is, kort gezegd, een halfbewust astraal overblijfsel van wat
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eens een slecht mens op aarde was. Met andere woorden, een elementaar
is het halfbewuste kamarupa, of in het ergste geval een vrijwel geheel
bewust kamartpa, van wat tijdens zijn leven op aarde een grof en slecht
mens was. Deze elementaren in het astrale licht raken langzaam in verval,
maar zijn nog vervuld van alle slechte, grove en vaak boosaardige impul-
sen, neigingen of aanvechtingen die de genoemde slechte mens ver-
toonde toen hij in een vorm van vlees was belichaamd.



DE LEER VAN SVABHAVA

De leer van svabhava is de leer van de individualiteit, van het essentieel
karakteristieke van iedere individuele kiem van het levenszaad. Er zijn
evenveel gecoordineerde svabhava’s als er individuen, of entiteiten, zijn in
het heelal. Svabhava betekent individualiteit, het essentieel karakteris-
tieke van een individu dat het tot dat individu maakt en waardoor dit zich
onderscheidt van andere individuen. Dat is svabhava. De individualiteit
verandert in de loop van de eeuwen dus niet. De veranderingen treden op
tijdens en door de ontplooiing van de individualiteit in haar zelfexpressies
of voertuigen. De niet-zelfbewuste godsvonk heeft haar svabhava of indi-
vidualiteit, maar dit is nog niet ‘ontvouwd’, ‘ontrold’ of ‘losgewikkeld’.
Ziet u waarom ik deze zin zo vaak herhaal? Evolutie betekent het ont-
vouwen, ontrollen, loswikkelen van wat binnenin is, d.w.z. de svabhava of
individualiteit. Een roos, viooltje, paard, hond, elk wezen waar ook, een
god, zon, planeet, mens — alles manifesteert zijn svabhava door zijn indi-
vidualiteit tot zelfexpressie te brengen, en werpt door de eeuwen heen het
ene voertuig na het andere af, het ene bekleedsel na het andere, de ene
expressie van zichzelf na de andere. Die bepaalde klasse of familie van
entiteiten die bijvoorbeeld door het roosstadium gaat — of door het sta-
dium van een paard, een hond of een mens — omvat wezens die alle, om
zo te zeggen, tot dezelfde straal van dezelfde zonnelogos behoren, of tot
een van de ondergeschikte stralen van een van de zonnelogoi, en daarom
gaat ze als die bepaalde individualiteit verder en brengt ze voortdurend
haar svabhava naar buiten. Ze leeft enige tijd in het roosstadium — om dat
als voorbeeld te nemen — en ontgroeit dit dan; het roosstadium verdwijnt;
de zich manifesterende individualiteit of svabhava vormt zich intussen
een nieuw gewaad om in te leven en om zich daarin twee of drie of meer
eonen tot uitdrukking te brengen; daarna ontgroeit ze dit nieuwe stadium
en verdwijnt ook dat. Dit proces gaat door tot de groeiende of zich tot
uitdrukking brengende individualiteit, d.w.z de monade, die haar
evolutiereis voortzet, zich voortdurend ontvouwt, en loswikkelt en
ontwikkelt wat ze in zich heeft, en het ene lichaam na het andere achter-
laat, tenslotte het menselijke stadium bereikt. Na het mensstadium volgt
het godstadium. Als het godstadium is bereikt, zijn er geen mensen meer;
ze hebben hun tijd als voertuig gehad. U ziet dat dit proces ook het
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probleem verklaart waarvoor geologen zich zien geplaatst, namelijk dat
volgens de geologische gegevens de verschillende grote klassen van
wezens verschijnen, een hoogtepunt bereiken in het gemanifesteerde
bestaan en daarna verdwijnen om door een nieuwe orde van levens te
worden opgevolgd.

Begrijpt u het nu beter? De svabhava zelf verandert in de lagere gebie-
den niet, al evolueert hij wel op zijn eigen verheven terrein. De verande-
ringen die het menselijk verstand waarneemt ontstaan doordat de
individualiteit of de svabhava zich voortdurend tot uitdrukking brengt.
Zoals u weet is svabhava het essentieel karakteristieke van een entiteit, die
dynamische druk, of dat dhyani-chohanische fluidum, achter en in een
zich manifesterende entiteit, die voortdurend omhoog en vooruitstreeft
en zo voor zichzelf het ene lichaam na het andere schept of liever bouwt.

Het is een prachtige leer, deze leer van svabhava. Men zou er tien
dikke boeken over kunnen schrijven om dan te bemerken dat alleen de
buitenkant van dit belangrijke onderwerp is aangeroerd. Misschien moet
ik er nog dit aan toevoegen. Ik heb gesproken over de voertuigen of uit-
drukkingen, de svabhavische uitdrukkingen, van de evoluerende enti-
teiten op hun lange, eonenlange evolutiereis: bijv. een roos, kat, hond,
paard, mens, god, enz. Elk van deze voertuigen of gewaden of sluiers of
ombhulsels laat, na te zijn verdwenen omdat de entiteit eraan is ontgroeid,
een onuitwisbare afdruk van zichzelf achter in het astrale licht. Andere na
ons komende entiteiten zullen te zijner tijd in hun evolutionaire ont-
plooiing het stadium bereiken waar die onuitwisbare afdrukken in het
astrale licht zich bevinden, en deze evoluerende wezens na ons zullen een
vorm aannemen volgens deze astrale patronen. Op die manier worden de
dingen die eens waren in de toekomst gereproduceerd, zoals de geeste-
lijke zieners van alle tijden hebben verklaard, precies zoals wij nu dingen
reproduceren die eonen geleden bestonden en die nu als herinneringen
aan een ver verleden bestaan. Begrijpt u de gedachte, dit prachtige idee?
Maar bedenk dat iedere nieuwe, gemanifesteerde reproductie van vroe-
gere astrale vormen of typen altijd een wat hogere reproductie is; d.w.z.
ze is altijd één stap hoger, één stap verder, dan het daarv6ér door-
gemaakte stadium. Ik hoop dat deze uiteenzetting het algemene idee
heeft verhelderd.

Bedenk altijd dat svabhava het ontvouwen betekent van het individu:
het loswikkelen, het onthullen, van de individualiteit die ernaar streeft de
ingeboren of essentiéle kenmerken tot uitdrukking te brengen. Dat is dus
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de reden dat een roos altijd een roos voortbrengt, dat een appelpit steeds
tot een appel uitgroeit, het kind van een mens altijd menselijk is, enz. Dit
verklaart ook waarom orden, klassen, soorten en families in groepen
voorkomen, want het zijn individuen die sterk op elkaar lijken in hun
respectieve svabhava’s en dat komt omdat ze alle tot dezelfde speciale tak
of klasse of hetzelfde deel van een van de zeven (of tien) zonnelogoi beho-
ren. Gezien als individu is ieder wezen niettemin, ongeacht de orde of
familie waartoe het behoort, in de kern van de kern van het hart van het
hart, in het meest innerlijke centrale punt van zijn essentie, een individu.

U ziet hoe ik de woorden moet herhalen om de gedachte op uw den-
ken over te brengen. Elke entiteit is daarom in wezen een eeuwig individu
en daarom groeit of verandert haar svabhava niet in de gebieden die lager
zijn dan het individu, hoewel het individu zelf voortdurend bezig is meer
van zijn individualiteit te ontvouwen naarmate het zich naar hogere
gebieden beweegt.
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Een van de prachtige theosofische leringen is dat werelden, evenals men-
sen, sterven en in het onzichtbare verdwijnen. Na een rustperiode komen
ze weer tevoorschijn en manifesteren zich in de zichtbare sferen: ver-
schijnen en verdwijnen, de ritmische slingerbeweging van het kloppende
hart van de eeuwigheid. Werelden — manvantara; rust — pralaya. Dan ver-
schijnen dezelfde werelden opnieuw, doorlopen hun stadia, sterven en
gaan de onbekende ruimten van de ruimte in, evenals een mens die als
baby wordt geboren, zijn leven leeft, zijn karmische bestemming volgt,
sterft, van de aarde verdwijnt en weer terugkeert.

Waar ik nu de aandacht op wil vestigen, geldt zowel voor een melk-
wegstelsel, een zonnestelsel, een planeet in een zonnestelsel, een mens en
ook voor een dier of een plant: voor ieder wezen. Laten we ons de kosmi-
sche ruimte voorstellen wanneer alle werelden, zonnestelsels, sterren-
hopen en wat al niet zijn weggevaagd tijdens pralaya of de periode van de
dood van ons melkwegstelsel. Er blijft niets anders over dan wat de
wetenschap lege ruimte noemt. Het is letterlijk het laagste gebied van de
geest, maar voor ons, voor onze ogen, voor wetenschappelijke instrumen-
ten, is het lege ruimte, omdat we geen enkel stralend hemellichaam kun-
nen zien. Moeder natuur heeft zeven eeuwigheden in volmaakte vrede
geslapen. Er is niets om waar te nemen.

Let nu op: de tijd komt dat een melkwegstelsel of een zonnestelsel zich
na deze mahakalpa of grote wereldperiode gaat manifesteren. Ergens ver-
schijnt eerst een brandpunt van leven; laten we dat de monade noemen.
Het verschijnt niet op stoffelijk gebied. Het ontwaakt uit zijn lange para-
nirvana en komt tot manifestatie in de onzichtbare diepten, de innerlijke
werelden van de kosmische ruimte. Het omgeeft zich met een nevel. In het
Sanskriet wordt die nevel een pradhana genoemd — vergeet niet dat we nu
over monaden spreken en niet over hemellichamen — en de monade wordt
brahman genoemd. In het geval van een mens zou de monade atman wor-
den genoemd en het nevelige voertuig eromheen, dat niet zozeer een
nevel is als wel een sluier van levende materie, wordt buddhi genoemd.
Maar in beide gevallen verloopt de hele geboorte van het wezen op
dezelfde manier: elk deel of element ontrolt zich uit het element direct
erboven, tot het volledige zevenvoudige wezen is ontstaan. De natuur
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volgt één wet. Ze kan niet verschillende wetten hebben die met elkaar in
strijd zijn en elkaar tegenwerken.

Het volgende diagram geeft aan hoe het zevenvoudige wezen zich
vanuit het hoogste, uit zuivere geest, ontvouwt. In het geval van een
heelal of een mens ontstaan de zes andere beginselen uit het eerste, en
hangen als juwelen aan het eerste. Met andere woorden, uit het godde-
lijke, uit geest, wordt alles geboren wat is, in een melkwegstelsel, in een
zonnestelsel, in een planeet, in een mens.

Brahman O Atman
Pradhina (|) Buddhi
Mabhat (|) Manas
Kosmisch kama (|) Kama
Kosmische jiva (|) Prana
Astraal licht (|) Lingasarira
Sthalasarira (|) Sthalasarira

De dood is, algemeen gesproken, het omgekeerde proces en dit geldt
zowel in het groot als in het klein. Wat zich op de laagste sport of op het
laagste gebied bevond, wordt in het naastgelegen hogere opgetrokken.
Het verdwijnt. Wat in de laagste twee was, wordt in het volgende opge-
trokken en verdwijnt tenslotte. Wat in deze laagste drie was wordt ten-
slotte opgetrokken in het vierde en verdwijnt op zijn beurt. De laagste
vier worden tenslotte in het vijfde opgetrokken en verdwijnen op hun
beurt. Hetzelfde proces voltrekt zich met het zesde tot alleen de zuivere
monade overblijft.

De volledige mens die zich op deze aarde manifesteert, komt dus uit-
eindelijk uit de monade. Uit atman, de fundamentele eeuwigdurende
monade, als het ware eeuwig een druppel van het oneindige, wordt zijn
voertuig buddhi geboren; hoewel buddhi een voertuig is, is ze toch zelf-
bewuste levende materie, bewust levende substantie. Ze is geeststof, zoals
atman de essentie van geest is. Dan ontstaat uit deze twee wat we manas
noemen, het denken, de intellectuele kracht, de oorsprong van mentale
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activiteit. Uit deze drie wordt kama geboren, het beginsel dat ons aanzet
tot handelen, de drang dingen te doen, gewoonlijk begeerte genoemd,;
het kan zowel een heel heilig en mooi aspect hebben als een laag. Ieder
mens weet dat. Hij heeft in zijn hart verlangens die subliem, goddelijk
kunnen zijn; en begeerten die soms nog lager zijn dan wat dieren te zien
geven. Dan komen de prana’s (let op het meervoud), de levenskracht, die
voortkomt uit de vier daarboven. Uit al deze ontstaat het patroon voor
het stoffelijk lichaam, het astrale lichaam, gewoonlijk het modellichaam
genoemd, en volgens dit model wordt het grofstoffelijk lichaam
gebouwd; het astrale lichaam brengt het stoffelijk lichaam voort.

We herhalen: uit atman wordt zijn kind buddhi geboren. Uit atman en
buddhi wordt hun kind manas geboren: Vader, Heilige Geest, Zoon. Uit
atman, buddhi en manas tezamen, vaak de reincarnerende monade
genoemd, ontstaat uit hun wisselwerking in de gemanifesteerde wereld
het begeertebeginsel, de drang om te zijn, te handelen en te worden. Uit
deze vier komt van binnenuit de levenskracht. Daaruit ontstaat weer het
astrale modellichaam en uit al deze ontstaat het laatste kind, de weerspie-
geling op aarde van de godheid, van atman; dit is de stoffelijke monade
die een belichaamde god zou moeten en zou kunnen zijn; want ze heeft
het in zich.

Het volgende diagram laat dit zien, en is van nut om dit en andere
aspecten van de menselijke natuur duidelijk te maken. Maar als u het een

<

= <

2 g 2 &2

< < < —

= = g E (=8 an =

E B 2 § § £ £

< B/ = M & 43O &

Atman ® o o o o 0 o
Buddhi o ) o o o o) o
Manas o o ® O o o o
Kama o ¢ o @ 0 0 O
Prana o o o o @ © ¢)
Lingasarira o o o © o @ ©

Sthulasgarira o) o o o o o Y



DE ZEVENVOUDIGE ZEVEN BEGINSELEN 59

poosje heeft bestudeerd, vorm dan in uw geest geen beeld van wat u heeft
gezien, denk niet dat de beginselen van de mens boven elkaar liggen, als
een trap of een stapel boeken. In feite doordringen ze elkaar volkomen,
zodat sthulasarira, zoals in het christelijke Nieuwe Testament staat, inder-
daad de tempel is van de levende God of zou moeten zijn. De christenen
hebben een prachtig verhaal over de avatara Jezus, die de tempel ingaat
en de geldwisselaars er met een zweep uit verdrijft omdat ze het gebruik
van de tempel onteerden. De geldwisselaars zijn onze slechte gedachten
en emoties en onze lage hartstochten; de aanwezigheid van de Christus,
de buddhi, verdrijft ze.

Alle beginselen doordringen elkaar. Ik heb geprobeerd dit ook in het
diagram te laten zien en ook de neergang van kracht en vermogen die van
boven naar beneden afnemen. U ziet dus waarom zelfs de stoffelijke mens
van vlees niet alleen wordt geholpen omdat hij als het ware een weerspie-
geling, een straal van atman in zijn hart heeft, maar deze stoffelijke mens
kan zijn beginselen, omdat die elkaar doordringen, ook beinvloeden door
als het ware de ladder te beklimmen. U weet dat we ons karakter door
onze gedachten en gevoelens kunnen beinvloeden; door eraan toe te
geven of ze de baas te worden; door te besluiten een leven te leiden dat
groots is, of het tegengestelde. We beinvloeden daardoor ons hele karak-
ter en beinvloeden dus ons lot. Als we, als het ware, in omgekeerde rich-
ting langs deze wegen gaan, wordt dit vastgelegd en klimmen we
regelrecht omhoog naar het geestelijke hart.

Ik heb geprobeerd in dit diagram nog iets anders te laten zien. Elk van
de zeven beginselen van de mens is zelf zevenvoudig. Waarom? Omdat de
natuurwetten zo werken dat wat ze op één plaats doen, ze overal doen. De
natuur vormt één geheel, ze heeft één ziel en die ziel werkt overal op
dezelfde manier. Daarom heeft het buddhibeginsel in de mens zeven sub-
buddhi’s. De hoogste is een weerspiegeling van atman. Als we dus de
tweede kolom in het diagram volgen, aangeduid met BUDDHI, krijgen we
eerst atman-buddhi; dan komt de karakteristieke van dit gebied, buddhi-
buddhi; dan manas-buddhi, kama-buddhi, prana-buddhi en lingasarira-
buddhi; en de laagste in die kolom is sthulasarira-buddhi, die voor ons
toch praktisch zuivere geest is.

Hier wil ik op iets belangrijks wijzen. Neem kama, het beginsel dat we
gewoonlijk het begeertebeginsel noemen. Nu is er, in overeenstemming
met wat ik eerder zei, een atman-kama, een buddhi-kama, een manas-
kama, een kama-kama, wat de bij uitstek gespecialiseerde kleur of eigen-
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schap of het karakteristicke van dat gebied is; dan prana-kama en zo ver-
der langs de schaal omlaag. Wat betekent dat? Het betekent dat zelfs het
begeertebeginsel zijn atman heeft. U herinnert zich misschien in de oude
hindoegeschriften, de Veda, te hebben gelezen: ‘Begeerte ontstond het
eerst in de boezem van HET’, waar sprake is van de universele kosmische
begeerte om te zijn, zich te manifesteren. Wat voor soort begeerte is dat?
Het is atman-kama.

Een ander punt is dit: Juist omdat atman zevenvoudig is, kan hij zich
in de zevenvoudige constitutie van de mens ontplooien. Atman, die bud-
dhi in zich heeft, werpt een weerspiegeling van zijn buddhi omlaag en die
wordt de voornaamste buddhi. Van atman en buddhi werpt buddhi, die
manas in zich heeft, een weerspiegeling van zijn manas omlaag, over-
straald door atman en die wordt het eigenlijke manas. Manas dat een
kama-manas of liever manas-kama in zich heeft, werpt op zijn beurt een
weerspiegeling omlaag, overstraald door de atman van buddhi erboven en
dan krijgen we de eigenlijke kama. Op dezelfde manier komt prana voort
uit kdma. Prana is ook zevenvoudig. Zoals zich in het lichaam van de
mens het leven van elke cel bevindt, de cellen van zijn hersenen en de cel-
len van zijn beenderen en van zijn bloed, die alle één leven opbouwen dat
het hele lichaam doordringt, zo is er het leven dat de hele constitutie van
de mens doordringt. Er is in hem het leven dat liefde stimuleert. Er is in
hem het leven dat toewijding, de begeerte of het hevige verlangen om te
helpen opwekt. Er is in hem het leven dat het kamabeginsel of begeerte-
beginsel naar lagere zaken bezit, het laagste deel van kama. Die zijn alle
in de mens en doordringen elkaar.

U ziet nu hoe atman zich kan openvouwen of uitrollen als een perka-
mentrol en een wereld, een melkwegstelsel, zonnestelsel, planeet of een
mens kan voortbrengen. Dat s het beeld dat de christenen gaven, met een
gezegde ontleend aan het heilige der heiligen, toen ze verklaarden dat aan
het einde van het manvantara de hemelen worden opgerold als een boek-
rol. Wat wil dat zeggen? Het betekent dat het lichaam het eerst sterft en
verdwijnt; zijn samenstellende atomen vallen uiteen in hun elektronen en
protonen en wat al niet. Wat omhoog kan worden gevoerd, wordt naar
lingasarira opgetrokken. (In het heelal zou dat het astrale licht zijn.) Dit
wordt dan het volgende dat sterft of tot ontbinding overgaat; en het beste
wat erin is wordt samen met het beste uit het eronder gelegen beginsel,
omhooggebracht naar het eerstvolgende hogere beginsel. De rol rolt zich
langzaam op; ieder beginsel verdwijnt op zijn beurt en wordt in het vol-
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gende hogere opgenomen, tot tenslotte alleen de laatste drie of laatste
twee over zijn, athankelijk van het soort pralaya.

Als de mens sterft, verdwijnen de Jzagste vier beginselen; ze ontbinden,
vallen uiteen in hun samenstellende levensatomen; maar alles wat het
beste in hem was wordt door atman en buddhi naar manas opgetrokken.
Van zevenvoudig is de mens een drievoudig wezen, een triade, geworden.
Dit gebeurt als wij mensen sterven. Maar wat vindt er plaats als het voor
een planeet tijd is om te sterven, bijvoorbeeld die waarop we nu leven?
Haar eigen manvantara of periode van manifestatie eindigt en haar pra-
laya of rustperiode breekt aan. Wat er dan van de mens overblijft zijn
alleen de hoogste twee beginselen; wat in manas en in alle vier lagere
beginselen was, zal naar buddhi worden opgetrokken.

Wat gebeurt er als het zonnestelsel verdwijnt, als zijn beurt komt om
te sterven en in pralaya te gaan? Wat blijft er dan over van het zonnestel-
sel of van een mens die zich daarin bevindt? Alleen de zuivere monade,
zuivere geest; al het overige is opgerold als een boekrol en verzameld in
atman.

We keren nu terug naar wat ik het eerst heb gezegd: een melkweg-
stelsel, een zonnestelsel, een planeet, een mens, alle volgen hetzelfde
patroon. Laten we een melkweg bekijken. Het brahman of de parama-
atman van een zonnestelsel of een melkwegstelsel dat is verdwenen omdat
het alles, wat zich in de afgelopen periode van manifestatie daaronder
bevond, heeft opgerold als een boekrol, bevat alle karmische zaden in zich
van die afgelopen periode van manifestatie: alle zaden, de neerslag van
gedachten, de geestelijke energieén in hun nirvana, de boezem van
atman. Dan breekt de tijd voor manifestatie weer aan. Er verschijnt een
punt in de belichaamde ruimte — de innerlijke werelden van de ‘lege’
ruimte, wel te verstaan. Wat uit paramatman te voorschijn komt bij het
ontrollen van het nieuwe manvantara wordt in het Sanskriet mahabuddhi
genoemd, die de verborgen dingen bevat die in het verleden zijn geweest
en nu als zaden rusten, om de toekomstige werelden voort te brengen. Ze
beginnen zich uit te rollen en worden de mahabhuta’s of grote kosmische
elementen. Is dit niet precies hetzelfde als wat met de mens gebeurt na
zijn devachan? Na zijn dood en een periode van rust in devachan begint
de monade in de boezem van atman zich langzaam te ontvouwen. Ze is als
een zich openende rol die laat zien wat karma op die rol heeft geschreven
en naar buiten brengt wat de mens in zich heeft. Terwijl hij devachan ver-
laat en afdaalt om zich te belichamen, begint hij zichzelf te reproduceren.



62 ASPECTEN VAN DE OCCULTE FILOSOFIE

Hij ontrolt zich tot een zevenvoudige constitutie en als dat proces het
lingasarira heeft bereikt, heeft de conceptie van het kind plaatsgehad. Als
het kind wordt geboren, zien we het sthalasarira; dan is er een mens met
zeven beginselen.

Wedergeboorte betekent: het uit een latente toestand tot activiteit
komen van wat was opgeslagen in de hogere beginselen, toen na het
vorige leven het sterven plaatsvond. Bij de dood verdwijnen deze tijdelijke
lagere dingen en stijgt al wat het beste en edelste daarin was op naar een
toestand van sluimer, of slaap of vredige droom, in de drieénige monade.
Wedergeboorte is, zoals gezegd, het omgekeerde proces, het ontvouwen,
waarbij de drie tot zeven worden. Bij de dood worden de zeven weer de
drie.



DE OORSPRONG VAN HET CHRISTENDOM

Tk wil graag over twee punten kort iets zeggen en dan ingaan op de oor-
sprong van het christendom. Eerst de twee punten: Er is gezegd, en dat s
volgens de geschriften van Origenes die nog bestaan niet juist, dat hij
reincarnatie leerde zoals theosofen in deze tijd die term opvatten. Dat is
niet zo, want de term zoals wij die gebruiken en begrijpen heeft een spe-
ciale technische betekenis. Ongetwijfeld leerde hij preéxistentie van de
menselijke ziel en van de zielen van de sterren en van de dieren en van alle
bezielde dingen; er is ook een passage die ik in mijn boek The Esoteric
Tradition heb geciteerd, waarin hij wederbelichaming op aarde leert vol-
gens een eigen opvatting, en zelfs zover gaat dat hij zegt dat het voor een
Egyptenaar best mogelijk is in zijn volgende leven als Israéliet of
Hebreeér te worden geboren en daarna als een Scyt of iets anders. Er is,
geloof ik, maar één vage passage die hierop doelt. Ongetwijfeld leerde hij
in zijn tijd meer dan ons is overgeleverd; het is ook waar dat hij enkele
heel interessante zaken leerde die theosofen onmiddellijk herkennen en
begrijpen omdat ze die prachtige leer zelf hebben ontvangen en bestu-
deerd. Zoals ik al vaak heb gezegd, verschaft onze studie ons sleutels
waardoor we de grote literaire werken uit het verleden kunnen begrijpen
en kunnen doordringen tot de betekenis achter de woorden; maar niet
theosofisch onderlegde mensen begrijpen die leringen van vroeger mis-
schien niet zoals wij dat kunnen door het gezegende geschenk, theosofie,
dat we hebben ontvangen.

Nu het andere punt: ‘Dionysius de Areopagiet’ is een legendarische
figuur. Veel mensen, die zelf voortreffelijke christelijke geleerden zijn,
betwijfelen zelfs of zo iemand ooit heeft bestaan. Het enige dat over
hem bekend is, is een passage in het Nieuwe Testament, waarin wordt
gezegd dat Paulus van de christenen zich eens tot de burgers van
Athene richtte; hij sprak op de Heuvel van Ares, de Heuvel van Mars,
in het Grieks de Areopagos; een man die daar aandachtig naar de woor-
den van de spreker luisterde kwam na afloop naar hem toe; zijn naam
was Dionysius. Volgens een christelijke legende, mythe, of een verhaal
werd deze man de eerste christelijke bisschop van Athene. Een legende!
Als er iets is bewezen dan is het dat deze man die in het Nieuwe
Testament wordt genoemd, niet de schrijver was van die mystieke
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geschriften die bekend staan als die van Dionysius.

Nadat de geschillen rond Origenes waren weggeébd, zelfs al enige tijd
daarvoor, ontdekte men dat er in enkele christelijke sekten bepaalde
geschriften in omloop waren die als schrijver iemand met de naam
Dionysius noemen; de christenen wezen op de passage in het Nieuwe
Testament en zeiden: ‘Aha, dit heeft de eerste christelijke bisschop van
Athene geschreven’. Er was geen reden om dit te zeggen, maar in die tijd
waren de mensen heel goedgelovig; de geschriften werden aanvaard als
die van de eerste christelijke bisschop van Athene, de man die op de
Marsheuvel stond te luisteren naar de preek van de apostel Paulus. Die
geschriften zijn ongetwijfeld buitengewoon interessant en bevatten heel
wat feiten die wij esoterisch noemen, gehuld in een neopythagorisch en
neoplatonisch kleed.

Nu wil ik iets zeggen over de oorsprong van het christendom. Ik denk
dat u het met me eens bent dat er geen ander controversieel onderwerp
bestaat waarover zo verbitterd, pro en contra, over en weer, is gediscus-
sieerd, zoveel is geredetwist als over de oorsprong van het christendom.
De christenen houden zich natuurlijk aan het orthodoxe standpunt dat we
allen kennen. Maar een bijna ontelbaar aantal geleerden maakt bezwaar
tegen het orthodoxe christelijke verhaal. Ze hebben heel pijnlijke vragen
gesteld: ‘Welk bewijs is er in wat u de wereldlijke geschiedenis noemt, dat
die persoon die u Jezus de Christus noemt ooit heeft geleefd? Er is geen
enkel bewijs in de oude literatuur, buiten uw eigen christelijke geschrif-
ten, de vier evangelién, waarvan de oorsprong onbekend, betwist, en zelfs
vol tegenspraak is. Toon ons een bewijs dat uw Jezus Christus heeft
bestaan.” Er wordt geen bewijs geleverd — geen enkel is boven twijfel ver-
heven. Dit is een voorbeeld!

Natuurlijk is er, denk ik, geen twijfel mogelijk dat deze grote figuur,
deze halfgoddelijke mens die de Grieken een mensgod of godmens
noemen, later bekend als Jezus, de Christos of Christus genoemd, heeft
geleefd, onderricht heeft gegeven en zijn werk in de wereld heeft gedaan.
Theosofen nemen dat aan; maar er is geen exoterisch bewijs voor. Geen
enkele profane schrijver in Griekenland of Rome spreekt over hem tot er
meer dan honderd of tweehonderd jaar na de veronderstelde datum van
zijn geboorte zijn verstreken, toen zijn naam bekend was geworden in de
Grieks-Romeinse wereld door het werk van de christenen zelf. Toen
begonnen de Griekse en Romeinse geschiedkundigen er natuurlijk over
te praten. Er bestaan twee passages die hiermee in tegenspraak schijnen te
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zijn: één van de joodse historicus Josephus en één van de Latijnse
geschiedkundige Tacitus. Maar er is bewezen dat de bij Josephus gevon-
den verwijzing een vervalsing is, een tussenvoeging op een later tijdstip,
kennelijk van christelijke zijde; die kunnen we dus schrappen. En Tacitus
valt onder dezelfde verdenking!

Ik heb dit alleen vermeld om op een feit te wijzen, niet om tijd te
besteden aan een interessante historische polemiek. Hoe ontstond het
christendom? Wat was de oorsprong ervan? Dit zijn zelfs nu nog lastige
onderwerpen om te bespreken. Er zijn in de christelijke kerk zoveel
prachtmensen dat men aarzelt iets te zeggen dat onsympathiek of
onvriendelijk zou lijken voor de verlangens van hun hart, de aspiraties van
hun ziel. Maar het gaat hier niet alleen om sympathie — we bestuderen
waarheid en feiten; de heiligste sympathie is onkreukbaarheid en eerlijke
taal. Men kan het hartenleed van een mens niet verzachten door tegen
hem te liegen — niet lang!

Het christendom ontstond uit een poging van de ingewijden uit die
tijd om het wassende getij van degeneratie en verderf te stuiten, dat heel
sterk was geworden en met kracht opkwam. Het christendom was oor-
spronkelijk een leer uit het heilige der heiligen, dat is een leer van het
adytum, het binnenste deel van de tempel. Men nam de edele figuur van
Jezus of Yéshua®, zoals zijn werkelijke naam moet worden uitgesproken
(een Hebreeuwse naam die ‘verlosser’ betekent, wat interessant is), — men
koos deze edele figuur als leraar, omkleedde hem als de centrale inwij-
dingsfiguur met wat in de adyta plaatsvond, en bracht deze leringen of
feiten in enigszins verhulde allegorische vorm naar buiten. Resultaat: de
vier evangelién. Daarom verschillen die onderling aanmerkelijk van
elkaar. Daarom lijken ze ook zoveel op elkaar. Dat is de reden van de
tegenstrijdigheden waar heel wat geleerden op hebben gewezen. Ze wer-
den niet geschreven als een getrouw historisch verslag van het leven en het
werk van een joodse rabbi, een joodse leraar, maar werden geschreven
door vier verschillende ingewijden, die de fundamentele mysterieleringen
van het heiligdom weergaven en de figuur van de edele avatara Jezus als
kapstok gebruikten om het prachtige verhaal aan op te hangen.

Ik wil u eraan herinneren dat niemand weet wie deze evangelién heeft
geschreven; niemand weet wanneer ze zijn geschreven; zelfs met de
grootste inspanning konden christelijke geleerden deze twee eenvoudige
vragen niet beantwoorden: Wie heeft de evangelién geschreven? Wanneer
werden ze geschreven? Het enige wat de geleerden kunnen doen is bij bena-
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dering een periode aangeven en zeggen: We kunnen tot zover het spoor
ervan volgen. Daarvoér . . . Wie schreef ze? De gelovigen zeggen een-
voudig: Mattheus, Marcus, Lucas en Johannes. De geleerden wijzen erop
dat deze evangelién zelf aangeven dat ze werden geschreven ‘naar’
Mattheus, ‘naar’ Marcus, ‘naar’ Lucas en ‘naar’ Johannes. Stel dat De
Geheime Leer een boek was waarvan de schrijver niet bekend was en op het
titelblad niet ‘H.P. Blavatsky’ stond, maar ‘De Gebeime Leer naar H.P.
Blavatsky’. Begrijpt u wat ik bedoel?

In de tijd dat deze vier evangelién in omloop werden gebracht waren
er christenen in vrijwel het hele Romeinse rijk, dat toen ook de Griekse
wereld omvatte; en deze vier evangelién werden geaccepteerd. Waarom?
U kunt die vraag zelf beantwoorden. Ze werden geaccepteerd omdat
sommige mensen ze mooi vonden. Ze vertelden een mooi verhaal, een
mystiek verhaal, een verhaal dat een grote aantrekkingskracht uitoefende
op het hart van de mensen. Sommige mensen vonden ze mooi en accep-
teerden ze. Anderen hielden er niet van en wilden ze niet aanvaarden;
maar degenen die ze wel accepteerden gaven ze door aan hun vrienden en
het gevolg was dat algauw de christelijke kerk werd gevormd, met al haar
verschillende sekten en haar vier orthodoxe evangelién. Daarbij moet u
bedenken dat zelfs de christenen enkele heel fundamentele leringen van
het christendom zo weinig begrepen, dat de christelijke kerk enkele eeu-
wen later in tweeén werd gesplitst tengevolge van het zogenaamde geschil
over de emanatie van de twee personen van de drieéenheid uit de Vader;
de een was de kerk van Rome, de ander de zogenoemde Grieks-orthodoxe
kerk, die ook die van Rusland is. Dit was de zogenaamde filioque-contro-
verse: filioque betekent ‘en van de Zoon’; dat wil zeggen dat de kerk van
Rome, die de westerse wereld vertegenwoordigde, zei dat de Heilige
Geest ‘uit de Vader en uit de Zoon’ voortkwam; de Griekse kerk verkon-
digde daarentegen dat zij zich hield aan de leer van de eerste christelijke
kerkvaders door te verklaren dat de Heilige Geest uit de Vader voort-
kwam en daarna de Zoon uit de Heilige Geest. Anders gezegd: de wes-
terse kerk leerde de emanatie als volgt: Vader, Zoon, Heilige Geest; de
Griekse kerk leerde haar als: Vader, Moeder (Heilige Geest) oorspronke-
lijk de goddelijke, vrouwelijke ouder, met vrouwelijke kenmerken en de
geest van liefde waaruit de Zoon van de Heilige Geest ontstond — de
nakomeling ervan, de Logos of Zoon.

Ik zou tien dagen en nachten met u kunnen spreken, en ik zou toch
moeten terugkomen op het ene feit dat ons, denk ik, interesseert, name-
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lijk dat het christendom zijn oorsprong vond in een heel vroege en heel
serieuze poging van mannen en vrouwen, die we nu theosofen zouden
noemen, halfingewijden, die probeerden leringen in de wereld in omloop
te brengen die het menselijke hart vrede en zijn denken licht zouden
geven en de kracht om de problemen en moeilijkheden van het leven
tegemoet te treden en zo het getij van degeneratie en zedeloosheid te
stuiten. Dat mislukte. De poging had eerst gedeeltelijk effect en mislukte
toen en het gevolg was een heel krachtige, totaal exoterische kerk die nu
feitelijk bezig is uiteen te vallen. Waarom? Omdat de geest van de men-
selijk-goddelijke stichter Jezus de Christus eruit is verdwenen; al binnen
300 jaar na de veronderstelde tijd van het leven van Jezus was die eruit
verdwenen — en niemand weet wanneer hij werkelijk leefde! Er was abso-
luut geen bewijs dat hij leefde in de tijd die daarvoor wordt aangenomen.

Anders gezegd, het vroegste, oorspronkelijke christendom was een
beweging van serieuze theosofen en quasitheosofen die iets wisten van de
leringen van het heilige der heiligen, zoals Origenes, die zelf de riten van
Eleusis in Griekenland had meegemaakt. Natuurlijk waren de riten van
Eleusis in die tijd erg gedegenereerd; ze waren niet meer dan een vorm
geworden, maar er was toch nog iets van over; deze mensen hadden daar
iets geleerd. Maar al heel gauw liep de christelijke beweging uit de hand.
Het verlangen zijn medemensen uitsluitend langs geestelijke weg te lei-
den en te onderrichten raakte verloren; in plaats daarvan ontstond het
verlangen naar macht, bekendheid of positie en persoonlijk bezit. Het
resultaat is de christelijke kerk zoals we die nu hebben, de christelijke
beweging zoals we die nu in al haar verschillende vertakkingen kennen. Ik
weet waarover ik spreek, mijn eigen vader was predikant. Hij bestemde
mij voor de kerk. Maar ik ben niet ingetreden, dat kon ik niet. Ik denk dat
ik de jaren tussen 12 en 18 van dit lichaam doorbracht met de meest ijve-
rige, vanuit het hart gevolgde studie van de oorsprong en de bewijzen van
het christendom die een arme gefolterde jongen ooit heeft moeten vol-
gen. Als ik gefolterd zeg bedoel ik foltering voor hoofd en hart. Het heeft
me heel wat gekost mijn vader teleur te stellen, want ik had diepe eerbied
voor hem. Maar aan zijn wens kon ik niet voldoen!

Wel heb ik ontdekt dat mensen die de spot drijven met het christen-
dom dwaas zijn. Laten ze de schijnheiligheid bespotten en de onoprecht-
heid aan de kaak stellen. Dat is misschien op zijn plaats. Er moeten nu
eenmaal vernietigers in de wereld zijn; soms zijn die nodig. Maar iemand
— en ik weet dat uit mijn eigen studie — die in het christendom alleen een
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stelsel ziet dat in oorsprong is gebaseerd op priesterpolitiek, misleiding
en bedrog, is kwaadwillig of dwaas. Dat is mijn mening. Men zal een
theosoof nooit één woord horen zeggen tegen de leringen van de avatara
Jezus. Hoe zouden we dat kunnen? Hij is één van de onzen! Maar zijn
leringen zijn niet de gedegenereerde kerk die daarvan is afgeweken en ze
heeft vergeten. Toch is zelfs nu nog de glans van de ondergaande zon in
de zogenaamde kerk van Christus te vinden; nog steeds is er iets aanwe-
zig van het oorspronkelijke aroma uit het hart en het hoofd van die grote
godmens — op zijn minst iets dat werkelijk bestaat — een zweem van
hogere en edeler dingen dan de puur materiéle denkbeelden van de ver-
blinde wereld om ons heen!

Voor mij is dus het christendom, als het wordt begrepen en toegelicht,
theosofisch: ik zou niet willen zeggen dat het theosofie is, maar wel theo-
sofisch; en zelfs de christelijke kerk bevat genoeg om ons respect en onze
vriendelijke gedachten te verdienen. Alleen al het feit dat ook nu de straal
die uit het hart van de grote stichter stroomt, duizenden of tienduizenden
mensen — vroeger waren het er tientallen miljoenen — die nog oprechte
christenen zijn, in bepaalde opzichten kan bemoedigen en helpen, toont
aan dat de nacht in de christelijke kerk toch nog niet is gevallen, dat het
licht niet helemaal zonder effect is gebleven.



DE BEGINSELEN IN DE CONSTITUTIE VAN EEN BOEDDHA

Tk wil eerst enkele opmerkingen maken over de beginselen in de consti-
tutie van een boeddha. Ik vraag me af of u werkelijk begrijpt in wat voor
toestand de beginselen van een manushyaboeddha verkeren. Wij mensen
zijn nu in de vierde ronde en in het vijfde wortelras daarvan; dat wil zeg-
gen dat we vanuit een psychologisch standpunt actief functioneren in de
kama-manasische delen van onze constitutie. Zodra we hebben geleerd in
de manasische delen te functioneren, zijn we vijfderonders; of, als we aan
de meerderheid van de mensheid denken, beginnen we aan de vijfde
ronde. Zo is het ook als ons zelfbewustzijn gaat functioneren in de bud-
dhi in ons: dan zijn we boeddha’s. Dat gebeurt pas in de zesde ronde.
Hoewel Gautama de Boeddha in deze vierde ronde leefde, was hij al zover
geévolueerd dat hij in zijn zesde beginsel of zijn buddhi leefde en zelf-
bewust was; daarom werd hij een zesderonder of een manushya, mense-
lijke, boeddha genoemd. Maar we moeten hierop letten: wanneer een
wezen zoals een mens in zijn evolutiestadium van deze vierde ronde erin
slaagt in buddhi in hem te leven, is hij nirvana ingegaan. Nirvana heeft
verschillende niveaus of graden, evenals devachan of kamaloka of het
aardse leven. Maar wanneer een mens heeft geleerd in de buddhi van zijn
constitutie te functioneren en te leven, is hij een boeddha en zijn zijn
hogere beginselen de volmaakte rust en vrede ingegaan — nirvana.

Maar wat gebeurt er met de lagere delen van zijn constitutie? Ze
bestaan nog steeds, want hij is, ex hypothesi, nog altijd een mens; ze zijn er
nog en leven voort omdat deze lagere delen van zijn constitutie uit mona-
den bestaan, evenals de hogere delen. Deze lagere monaden van de con-
stitutie van de boeddha zijn lerende, groeiende, evoluerende entiteiten of
wezens. Als dus in het geval van een boeddha de hogere delen nirvana zijn
ingegaan, dat wil zeggen het hemelse boeddhaschap hebben bereikt, dan
leven de buddhi-manasische delen, de bodhisattva in de boeddha, nog
steeds; zodra de boeddha zijn stoffelijk lichaam aflegt, of de bodhisattva in
hem zijn stoffelijk lichaam aflegt en lichamelijk sterft, dan leeft voor die
geboorte de bodhisattva verder als een nirmanakaya; dit bodhisattvadeel
van de boeddha, van wie de hoogste beginselen in nirvana zijn, verschaft
het psychische apparaat dat nodig is voor het belichamen van de godde-
lijke straal vanuit de godheid en het voortbrengen van een avatara; dit



70 ASPECTEN VAN DE OCCULTE FILOSOFIE

gebeurde in het geval van Jezus of Sankaracharya of Lao-Tse en anderen.

Bedenk ook dat avatara’s geen karma uit het verleden en geen toe-
komstig karma hebben; want zij kunnen niet opnieuw leven. Ze leefden
nooit eerder omdat ze het product van magie zijn — een zeltbewust levend
samenstel, voortgebracht door het samenvloeien of samengaan van drie
verschillende bewustzijnsstromen: de goddelijke straal van boven, het
psychische gestel van de boeddha en de bijeengebrachte lagere elementen
die bij een gewone gang van zaken een stoffelijke mens zouden hebben
voortgebracht — misschien van het gemiddelde type, misschien iets hoger.

Iemand is dus een boeddha wanneer zijn hoogste delen in nirvana zijn
en de hogere tussenliggende of de hoogste menselijke delen van hem
buddhi-manasisch zijn; dit gedeelte leeft voort als leraar, als een bodhi-
sattva-nirmanakaya, als verlosser van de mensen. Verder is er het stoffe-
lijk lichaam met zijn vitaal-astraal gestel dat tenslotte sterft.



DE NEERGAANDE BOOG EN DE OPGAANDE BOOG

Er zijn mij twee vragen gesteld die ik nu wil beantwoorden. De eerste is:
als we afdalen langs de schaduwboog geraken we in de stof; onze mooie
geestelijke vleugels worden gekortwiekt. Als we omhooggaan uit de stof
langs de opgaande boog, worden onze vleugels weer sterk; we vliegen als
het ware de ether in. De neergaande boog werkt verdichtend; de
opgaande boog heeft een tegenovergestelde werking, maakt etherischer.
Wil dat zeggen dat we bij het afdalen langs de neergaande boog dingen
doen - en door de ons omringende krachten bijna gedwongen worden te
doen — die we op de opgaande boog slecht of verdorven zouden noemen?
Met andere woorden, is zelfzucht op de neergaande boog iets waar de
natuur om vraagt, of niet?

De andere vraag is: Wat is het in de mens dat hem doet zondigen, de
oorzaak van wat wij mensen kwaad doen of zelfzucht noemen?

Op de eerste vraag antwoord ik dat volgens mij De Stem van de Stilte
dit alles prachtig samenvat: Werk met de natuur mee; dat betekent met de
stroom van de evolutie, in welke richting die ook vloeit, wat wil zeggen de
wil en de energie van de goden; de natuur zal zich dan voor u buigen en u
meester noemen. Zodra we proberen tegen de stroom in te zwemmen, 77
adversum flumen, stellen we ons tegenover de stroom van de zich ontvou-
wende of zich invouwende evolutionaire vooruitgang van de natuur; we
gaan dan tegen haar zogenaamde ‘wetten’ in, d.w.z. tegen haar wil; daar-
door worden we tovenaars. Ik geloof dat dit alles is samengevat in het
citaat uit De Stem van de Stilte: Werk met de natuur mee, doe wat de
natuur wil en ze zal zich voor u neerbuigen.

Voor we deze gedachte laten rusten, vraag ik u dit niet verkeerd op te
vatten. Als een theosoof en vooral een esotericus over de ‘natuur’ spreekt,
bedoelt hij niet alleen de stoffelijke of de astrale natuur. Hij denkt dan
niet zozeer aan de lagere delen van de enorme menigten levens die het
heelal vormen; hij bedoelt die wel, maar zijn aandacht is vooral gericht op
de kosmische logos, de goddelijke kosmische gids en het onpersoonlijk
geworden geestelijke licht van de wereld. Hoewel ons lichaam en de
lagere delen, door samen te werken met de natuur, bijdragen aan het ver-
dichten en vast worden, betekent ‘met de natuur meewerken’, zelfs op de
neergaande boog, een nog vollediger volgen van en zich vereenzelvigen
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met de onpersoonlijke, volslagen onzelfzuchtige wetten van de kosmische
harmonie. Daarom zijn zelfzucht en egoisme, zelfs op de neergaande
boog, even verkeerd als wanneer ze nu in praktijk worden gebracht, nu we
de opgaande boog beginnen te beklimmen.

Nu de tweede vraag. Wat is het in de mens dat hem doet zondigen?
Welk deel van de mens zondigt? Is dat zijn lichaam? Kennelijk niet, want
zijn lichaam is maar een slaaf, een werktuig voor het inwonende denken.
Een dood lichaam zondigt dus niet, stokken en stenen zondigen niet. Is
het de geest van de mens? Duidelijk niet, want die is ex hypothesi vlekke-
loos en zonder zonden, en heeft de essentie van het goddelijke. Evenmin
is het het lingasarira en ook zijn het niet de levenskrachten, want die zijn
niets anders dan door de wil aangedreven levensstromen, geleid door de
ziel. Dan zegt u misschien dat de mens door kama zondigt — door zijn
begeerten en hartstochten. Is dat zo? Ik zeg u: nee. Wat in de mens zon-
digt is zijn verstand. Zonde zit in de keuze, in daden. Het gaat om het pad
van de rechterhand of van de linker. De zonde of het kwaad doen hangt af
van de keuze.

Neem een kind; v66r een kind heeft geleerd onderscheid te maken
tussen goed en kwaad zondigt het niet, wat het ook doet; het is verstan-
delijk onbewust en onwetend. Een dier zondigt niet; het heeft niet het
vermogen van de mens om te kiezen. Het vermogen om te kiezen ont-
wikkelt zich langzaam omdat de manasische kracht ook langzaam tot
werkzaamheid komt; het vermogen om te kiezen van een dier is gering,
vergeleken met de keuzemogelijkheid van de mens. Daarom zeggen we
dat het dier niet kan zondigen. De mens zondigt omdat hij verkeerd kiest,
omdat hij verkiest zijn innerlijke vermogens te misbruiken.

De wezens die langs de schaduwboog afdaalden zondigden niet voor
ze het denkvermogen verkregen. Het denkvermogen bracht inzicht en
inzicht betekende keuze. Toen ze konden zien, konden ze kiezen. In een
nacht die volkomen duister is en waarin men de splitsing van de weg niet
ziet, kiest men niet omdat er niets te kiezen valt. Maar als het licht wordt
en men ziet dat de weg zich naar rechts en naar links splitst, doet men een
keuze. Dat is de gedachte.

Zonde betekent een verkeerde keuze; zonde betekent misbruik van
het denken; daarin ligt precies de oorzaak dat het vierde wortelras ten
onder ging. De verschrikkelijke gevolgen, of de enorme kracht die door
verkeerde keuzen was opgewekt, werden teweeggebracht omdat het het
vierde wortelras was waarin kama het sterkst was ontwikkeld of geévolu-
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eerd. Het kwaad zat in de verkeerde keuze en het verkeerde gebruik van
het denkvermogen. De mens zondigde in zijn verstand, in zijn verbeel-
dingskracht, in zijn denken, in zijn keuzen. Er bestaat een oud Latijns
spreekwoord dat van oudsher door christenen is aanvaard: Ubi voluntas
est, peccatum est; ubi voluntas non est, peccatum abest. Waar de wil is (d.w.z.
keuze), is zonde; waar geen wil is (d.w.z. geen keuze), is geen zonde. Een
volslagen krankzinnige zondigt niet, wat hij ook doet, want de keuze
ontbreekt.

Zelfzucht ontstaat dus door in ons leven de verkeerde wegen te kiezen
en door ons denkvermogen daarvoor te gebruiken. Misbruik van onze
vermogens, daarin ligt de zonde.

Zodra de zonen van het denkvermogen op de neergaande boog het
licht in de onbewuste ‘mensen’ van die tijd ontstaken, konden deze
mensen zondigen, en begonnen te zondigen. Omdat ze echter nog
betrekkelijk etherisch en ongeévolueerd waren, waren hun keuzen zwak,
weifelend, en bezat kama niet veel kracht; hun wilskracht was nog niet
helemaal ontwikkeld v6dr het vierde wortelras tot volle bloei kwam en
het denken krachtig kon kiezen en handelen. Daarom zal in de vijfde
ronde de grote tijd van keuze aanbreken, als het denkvermogen volledig
is ontwikkeld; in die toekomstige vijfde ronde zullen diegenen naar het
rechterpad gaan die het boeddhaschap zullen bereiken aan het einde van
het kosmische manvantara of ketenmanvantara; naar de linkerzijde gaan
diegenen die niet ‘slagen’.

Het is nu de tijd, begin nu. Ik zeg u dat u al uw latente en verzamelde
geestelijke kracht nodig zult hebben. Denk niet: ‘O, deze ene keer kan het
nog wel ongestraft; dit is de laatste keer.” Pak uzelf aan. Uw daad is goed
of slecht athankelijk van uw keuze. Ik hoop zo dat u dat begrijpt. Ik wilde
dit naar voren brengen omdat u in de komende jaren zult ontdekken hoe
geweldig belangrijk het is; belangrijk om aan te denken in uw gesprekken
met anderen; belangrijk om aan te denken en in uw eigen leven toe te pas-
sen. Wees nooit bang om te kiezen, al is de hele wereld tegen u, en voelt
u dat u gelijk heeft — houd stand; maar aarzel niet te veranderen, al is de
hele wereld tegen uw verandering en voelt u dat de verandering juist is —
verander dan, en uw handelen zal vol deugd en zonder zonde zijn. Zien en
kiezen naar uw beste inzicht en uw hoogste ethische instinct is iets dat
altijd nodig is.



SYMBOLIEK IN HET VERHAAL VAN JEZUS

Mag ik uw aandacht vragen voor één feit? De moeilijkheden die zich bij
het interpreteren van de geschiedenis van Jezus, zijn incarnatie, zijn leven
en zijn dood voordoen, kwamen voort uit het feit dat zogenaamde exege-
ten proberen onnatuurlijke en onmogelijke dingen uit te leggen. Het
moderne kritische onderzoek heeft dit natuurlijk duidelijk aangetoond,;
maar veel mensen die innerlijk aan hun geloof zijn gehecht, vinden het
moeilijk de uitspraken van het moderne kritische onderzoek te aanvaar-
den en verheugen zich er altijd over als deze moderne kritische onder-
zoekers ongelijk blijken of bleken te hebben.

Feitelijk is de hele geschiedenis van Jezus, later de Christos genoemd,
zoals ze in het Nieuwe Testament wordt geschetst, een mysterieverhaal;
een reeks mystieke legenden, gevlochten rond het leven van een man die
werkelijk heeft geleefd — een groot en edel mens, een echte wijze en zie-
ner, in feite een avatara; deze mystieke legenden kwamen echter in geen
enkel opzicht overeen met de werkelijke gebeurtenissen in het stoffelijke
bestaan van deze wijze. U zult, hoop ik, begrijpen dat dit mysterieverhaal
in dramatische vorm bepaalde belangrijke gebeurtenissen weergeeft, die
plaatsvonden in inwijdingskamers of crypten en dat de in het mysterie-
verhaal opgenomen gelijkenissen ook duidelijk, hoewel beknopt, verwe-
zen naar bepaalde grondleringen die op zulke momenten aan de
neofieten werden gegeven.

Zoals in het geval van individuele personen de inwijdingscyclus een-
voudig het grootse gebeuren van het kosmische bestaan nabootste, zo
geeft ook het Nieuwe Testament in zijn symbolische allegorie en beeld-
spraak een beschrijving van de belichaming van de kosmische geest in het
stoffelijke bestaan en is daarnaast een gesluierd, geheim verhaal uit de
inwijdingscrypte.

Ik wil u wijzen op één feit uit de mysterién om dit punt te illustreren.
In de tekst van het verhaal over Jezus wordt vermeld dat hij op een ezel en
het veulen van een ezel naar Jeruzalem kwam en er binnenreed; daarna
begon zijn levenswerk in het aardse Jeruzalem — het stoffelijk bestaan dat,
volgens de legende, leidde tot zijn arrestatie, zijn verhoor ten overstaan
van de Romeinse procurator Pontius Pilatus, en zijn dood.

Ik kan u zeggen dat in de mystieke cyclus van het Nabije Oosten, dat
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nu Klein-Azi€ heet, de planeet Saturnus in mystieke taal vaak een ‘ezel’
werd genoemd, of liever, de ezel stelde in de mystieke symboliek die
planeet voor. En het ‘veulen van de ezel’ was in dezelfde mystieke symbo-
liek deze aarde, want de zieners uit de oudheid zeiden dat deze stoffelijke
aardbol onder de rechtstreekse vormende invloed stond van de planeet
Saturnus.

Als u verder bedenkt dat de cyclische omzwervingen van de monade in
het zonnestelsel strikt wetmatig en ordelijk plaatsvinden en langs routes
die van de ene planeet naar de andere lopen; en als u ook bedenkt dat het
aardse Jeruzalem volgens de joodse symboliek deze aarde was, zoals het
hemelse Jeruzalem volgens de christelijke symboliek het bestaan was in
geestelijke sferen en het doel dat de mens door evolutie moet bereiken,
dan krijgt u misschien een helderder idee van wat ik u in het kort en
gedeeltelijk probeer te vertellen.

De geestelijke ziel rijdt Jeruzalem’ binnen — het stoffelijke bestaan —
op een ezel, dat is Saturnus, en het veulen van een ezel, onze aarde; de
monade, de christusgeest, die op die manier in de stof neerdaalt, wordt op
het kruis van de stof gekruisigd — dat wil zeggen wordt verraden en
gekruisigd, volgens de platonische beeldspraak van de Ouden.

Ik laat het aan u over wat u met deze buitengewoon mystieke gedachte
doet; want als uw geest wakker is en u heeft geprofiteerd van de aanwij-
zingen die u zijn gegeven, dan zal deze gedachte voor u een voorbeeld zijn
van de ingewikkelde manier waarop tenminste een deel van de christelijke
geschriften zijn geschreven. Waarvoor u altijd moet waken is om ook
maar één enkele regel van deze christelijke geschriften te lezen alsof die
een concrete historische gebeurtenis weergeeft. Elk thema of denkbeeld
in de christelijke geschriften is allegorisch, en verwijst rechtstreeks naar
de inwijdingscyclus en naar enkele leringen die tijdens de inwijdings-
ceremonién werden gegeven.

Jezus heeft geleefd. Welke naam hij ook had, de als Jezus bekende
persoon was een echt mens, een grote wijze. Hij bestond inderdaad en
bovendien was hij een avatara. Hij stierf, of liever verdween, en rond zijn
persoonlijke individualiteit of individuele persoonlijkheid werden
gebeurtenissen verzameld, gegroepeerd, bijeengebracht uit de inwij-
dingscyclus van het Nabije Oosten; ze werden gehuld in het kleed van de
legenden die de westerse wereld nu bezit in wat ze het Nieuwe Testament
noemt. Met andere woorden, de persoon Jezus, de avatara, werd gebruikt
als symbolische figuur om wie inwijdingsgebeurtenissen werden geweven
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in mystieke en allegorische vorm; dit literaire materiaal werd tenslotte
ingekort tot wat nu de boeken van het Nieuwe Testament wordt
genoemd. Tot besluit, Jezus werd niet lichamelijk gekruisigd en stierf ook
niet een gewone lichamelijke dood.



KANSEN IN HET KALIYUGA

We leven in een interessante tijd, een tijd waarin geschiedenis wordt
gemaakt. Ik geloof niet dat er volgens de nu beschikbare historische gege-
vens ooit een tijdperk is geweest waarin ernstige onderzoekers van de
oude wijsheid, die wij theosofie noemen, kansen hadden zoals wij nu heb-
ben. Het zijn juist de spanningen en de druk die ons hart openen en de
sluiers om ons denken wegnemen. Hetzelfde slaat, zoals onze meesters
ons hebben gezegd, op kaliyuga, de ijzeren eeuw; een hard en streng tijd-
perk waarin alles intens en intensief beweegt en alles moeilijk gaat; maar
ook juist de tijd waarin geestelijke en intellectuele vorderingen het snelst
kunnen worden gemaakt. Er zijn in het verleden werkelijk tijden geweest
waarin chela’s of leerlingen wensten dat de omstandigheden moeilijker
waren om hun de kans te geven sneller vooruit te komen.

In de Gouden Eeuw, een prachtige tijd om van te dromen, in de zoge-
naamde eeuw van Saturnus, een tijd van menselijke onschuld, liep alles
soepel en mooi en werkte heel het omringende bestaan mee om alles
mooi en aangenaam te maken, en er is iets in ons hart dat vurig verlangt
daarnaar terug te keren, maar dat is niet waar een chela naar verlangt. Hjj
verlangt naar kansen; hij wil klimmen; hij wil toetsen wat in hem is, van
binnenuit groeien.

Is het geen vreemde paradox dat juist in het hardste en wreedste van
alle yuga’s het snelst vooruitgang kan worden geboekt? Ik denk dat die
gedachte een wereld van wijsheid bevat en ik spreek er hier over omdat ik
nog maar enkele dagen geleden een heel aandoenlijke brief ontving van
een van de ‘onzen’ die wilde weten of er niet iets goeds in kaliyuga zit, of
dat de mensheid zonder hoop ten onder moet gaan. Het is juist de tijd
waarin gelegenheden tot vooruitgang zich het meest voordoen! Het is
een tijd van kansen.



DE EUCHARISTIE

Het sacrament van de eucharistie was aanvankelijk een leer van het oor-
spronkelijke christendom die aangaf hoe de ziel van de mens geestelijke
eenheid kon bereiken met de innerlijke Christus — als het ware een straal
van de kosmische Christus — waardoor, als deze vereniging of yoga volle-
dig was, de mens een godmens werd.

Andere religies spreken over de innerlijke boeddha, en de kosmische
boeddha, waarmee men niet Gautama, de hindoeleraar bedoelde, maar
een kosmische boeddha van wie Gautama een straal was, zoals Jezus
de avatara een straal was van wat de christenen de kosmische Christus
noemen.

Deze mooie en werkelijk heilige christelijke leer hoe deze yoga of een-
wording kon worden bereikt, ging na korte tijd, tengevolge van een aan-
tal samenvallende oorzaken, in de christelijke kerk verloren en werd
vervangen door een ceremonie. Met andere woorden, men stelde een
ceremonie of rite in de plaats van de occulte esoterische leer die, behalve
door heel weinigen, was vergeten. Die weinigen probeerden het totaal
verloren gaan van het wonder uit de boezem van de christelijke kerk en
het christelijke denken als het ware tegen te houden of te beperken. Velen
van hen waren van oorsprong heidenen die tot de nieuwe theosofische
beweging, want dat was het vroegste christendom, werden aangetrokken,
omdat ze aanvoelden dat die een nieuwe impuls van geestelijke kracht
betekende; ze ontleenden de eucharistie aan de ceremonién van de mys-
terién van Dionysus. De dionysién, de dionysische mysterién, kenden een
communie waarin de priesters en de gemeente samen dronken van het
bloed en aten van het vlees van hun godheid Dionysius. Het bloed was
wijn, het vlees was graan, brood zo u wilt, of tarwe.

De christenen namen dit over omdat zij iets begrepen van de inner-
lijke betekenis van dit dionysische symbool, en dat is de oorsprong van
wat de christenen zelfs nu nog het heiligste mysterie in de christelijke
kerk noemen — wat het oorspronkelijk ook was; ze zetten een traditie
voort, maar vergaten de oorspronkelijke waarheden ervan.

Zelfs nu nog kunnen we zeggen dat de heiligste leer die we als theo-
sofen hebben, ons heiligste mysterie of ons meest occulte streven, is zo te
leven en te denken en te studeren en getraind te worden dat de individu-
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ele mens één wordt met het goddelijke. We bevinden ons op de opgaande
boog, zodat we deze eenwording nu tot stand kunnen brengen — sommi-
gen meer dan anderen. Als de eenwording volledig is, is er sprake van een
boeddha of een christus. Als de eenwording minder volledig is, spreken
we van een mahatma of een van de hoogste chela’s. Is de eenwording nog
onvollediger dan gaat het over enkele groten uit de geschiedenis van de
mensheid, meestal op het gebied van filosofie en religie: grote denkers en
leraren zoals Pythagoras en Plato en Empedocles en andere wijzen uit
Egypte en Syrié en in de druidische streken van Duitsland, Frankrijk en
Groot-Brittannié en ook in Perzié. Op een nog lager niveau gaat het om
die mensen die iets hebben opgevangen van de verheven zienswijze en
door die glimp van licht zo in vervoering raakten dat hun hele verdere
leven aan die luister werd gewijd. Dit zijn de chela’s en de grote figuren
van ons mensenras. Dat kunnen we allen min of meer worden.

Een slotgedachte over dit onderwerp: Als de dionysién spraken over
het drinken van wijn als het bloed van hun god en het tot zich nemen van
het vlees door middel van graan, tarwe of brood, bedoelden ze dat nooit
letterlijk zoals nu wordt aangenomen in het ouderwetse orthodoxe chris-
tendom. Ze bedoelden het in de mystieke zin die ik nu zal toelichten. In
de oude landen rond de Middellandse Zee betekende het bloed van de
god altijd de kosmische levenskracht die wij jiva, het leven of het godde-
lijke leven noemen. Het bloed van Christus, de kosmische Christus,
duidde dus niet letterlijk op bloed; men gebruikte het woord zoals het
zelfs in de mozaische boeken van de joden wordt aangetroffen: ‘in het
bloed is het leven’. Het bloed werd het symbool voor het leven of de
levenskracht van de Christus, de goddelijke levenskracht in ieder mens,
die hem transformeerde en ophief zodat hij een werd met de Christus of
de Boeddha. In die zin verhief de neofiet, door training, inspanning, vurig
verlangen en studie zijn eigen leven, met als doel omhoog te streven, uni-
verseel te worden, een te worden met het universele leven. Deze eenwor-
ding of yoga noemden ze ‘communie’: de mens onderhield zich daarna
met de kosmische geest. ‘Tk en mijn Vader zijn één’, zei Jezus.

Brood, graan of tarwe had in oude tijden altijd de symbolische beteke-
nis van intellect, intellectuele kracht. Dit is een interessant onderwerp
voor wie technische theosofie bestudeert. De Ouden zeiden dat tarwe
oorspronkelijk van de planeet Venus naar deze aarde werd gebracht. In
het kosmische plan vertegenwoordigt de planeet Venus wat wij mensen
het hogere manas in de menselijke constitutie noemen, waar de Christus
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of de Boeddha in ons werkt. De wijnstok kwam volgens de oude Grieken
en de Latijnse volkeren oorspronkelijk van de planeet Jupiter. Ze zeiden
dat de planeet Jupiter onze levenskracht of anima of jiva, ons leven,
beheerst. En jiva vloeit rechtstreeks uit atman voort.

Al deze samenkomende en met elkaar samenhangende ideeén uit het
denken in de landen van de klassieke oudheid rond de Middellandse Zee
werden door de vroege christenen overgenomen; zij brachten ze bijeen
en vervlochten ze tot een mooie en wonderlijke leer van eenheid; toen
later de waarheid verloren ging, verzamelden ze de dionysische ge-
dachten, wijzigden die enigszins en gaven er nieuwe namen aan; zo ont-
stond de christelijke communie als ceremoniéle rite in de kerk, een
herinnering aan het proces waarin de oprechte christianos, iemand die
‘vervuld is van de christos’, één wordt met het goddelijke.

Het woord ‘christen’ betekende oorspronkelijk iemand die vervuld is
van Christus, iemand die de Christus door die vereniging, die yoga, die
communie in zich had opgeroepen, precies de gedachte die ik probeer
naar voren te brengen. Oorspronkelijk werden christenen geen christe-
nen genoemd. Zij waagden het niet zichzelf de naam van hun grote
avatara te geven. Dat zou precies hetzelfde zijn als wanneer wij ons boed-
dha’s zouden noemen, als Boeddha onze leraar was. De christenen noem-
den zich aanvankelijk chréstoi, een Grieks woord dat ‘waardigen’
betekent; of, zoals wij het tegenwoordig zouden noemen, volgelingen,
leerlingen, discipelen van de Christus; de christenen zelf vertellen ons dat
ze voor het eerst christenen werden genoemd in Antiochié, in Syrié; en de
hemel mag weten wanneer dat was! Misschien was het pas in de derde of
vierde eeuw.



‘ER IS GEEN EEUWIG ONVERANDERLIJK BEGINSEL
IN DE MENS’

We hebben misschien niet allen de uitspraak van onze leraren volledig
begrepen, in het bijzonder die van de Boeddha, maar ook van H.P.B. op
verschillende plaatsen en van mezelf in mijn Beginselen, namelijk dat er
geen ‘eeuwig onveranderlijk’ beginsel ‘in de mens’ is. Als u echter de
bladzijde omslaat, treft u de passage aan dat de verschillende monaden in
de constitutie van de mens kinderen zijn van vorige manvantara’s, wat
erop wijst dat er in de mens beginselen of elementen zijn die enorm lange
perioden in de tijd blijven bestaan. Hoe kan in hemelsnaam deze laatste
uitspraak waar zijn als de vorige ook waar is? Ik vestig uw aandacht op
deze schijnbare tegenstrijdigheid, een echte paradox, omdat ik besef dat
velen behoefte hebben aan opheldering van deze strijdige uitspraken.

De leer van Gautama Boeddha is, als ze goed wordt begrepen,
dezelfde als de leer van Jezus van de christenen en van alle mahatma’s van
onze eigen esoterische school van onderricht; namelijk dat er geen ‘eeu-
wig, onveranderlijk’ beginsel in de mens bestaat, dat verschilt van de rest
van het heelal dat, al wentelend en evoluerend, voortdurend verandert.

Volgens het oude idee van alle orthodoxe — verstarde — religieuze of
filosofische scholen is er in de mens een individualiteit die onveranderd
blijft bestaan; een voorbeeld daarvan vinden we in de christelijke leer van
de persoonlijke ‘ziel’ die, naar men veronderstelt, door de almachtige
God wordt geschapen en eeuwig als die ziel blijft voortbestaan en nooit
anders kan zijn dan wat ze is; d.w.z. nooit het kosmische leven kan ingaan,
behalve als een niet-veranderende bezoeker, of, zo u wilt, als een niet-ver-
anderende waarnemer; stilzwijgend volgt daaruit, dat ze als zo’n niet-ver-
anderende entiteit geen wezenlijk deel van het kosmische leven uitmaakt:
geen leven van zijn leven, been van zijn been, essentie van zijn essentie.
Die orthodoxe en exoterische religies en filosofieén stellen namelijk
voorop dat het heelal slechts een tijdelijke en voorbijgaande schepping
van een veronderstelde God is, en dat de onveranderlijke ziel zich alleen
als gast in het heelal bevindt, als waarnemer of leerling — niet, zoals hier-
boven gezegd, als een wezenlijk en eeuwig onafscheidelijk deel van de
kosmische essentie.

Vanuit het standpunt van de esoterische filosofie, die de mens ziet als
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een wezenlijke en onscheidbare vonk van de kosmische essentie, en
daarom voor altijd een deel ervan, bestaat er in de constitutie van de mens
geen beginsel of element dat eeuwig aanwezig is als ziel, die alleen veran-
dert door wat ervaring of groei toevoegt.

Er is in de mens geen blijvend en eeuwig onveranderlijk ego of ziel of
zelfs geest, een ego of ziel of geest die in ieder mens wezenlijk verschilt
van die in elk ander mens; er is ook niet een blijvende en onveranderlijke
individualiteit die in de ene god verschilt van die in een andere god. Ze
veranderen alle, alles groeit, het heelal zelf en alles wat zich daarin
bevindt en daartoe behoort, waaronder onze menselijke ziel en de geeste-
lijke beginselen. We komen allen voort uit dezelfde onmetelijke schoot
van bewustzijn-leven-substantie die een eenheid vormt en één is; als indi-
viduen en nog meer als personen zijn we illusies vergeleken met het eeu-
wige; want dat is eeuwig Zichzelf. Welke veranderingen het ook
ondergaat, welke groeifasen de ontelbare delen ervan ook doorlopen,
welke verschillen, variaties en differentiaties zich ook voordoen, het eeu-
wige is niettemin het eeuwige en houdt stand, van grenzeloze duur tot
grenzeloze duur; de essentie van ieder van ons, van alle wezens en dingen
is DAT.

Op deze eenvoudige feiten berust de leer van wat boeddhisten de ket-
terij van de afgescheidenheid noemen: dat er in mij een ‘ziel” of geest is
die in essentie verschilt van de ‘ziel’ of geest in u, mijn broeder, of in welk
ander wezen of ding. Dat is de ketterij van de afgescheidenheid en tegen
die verderfelijke, verstandelijke gedachte, deze misleidende illusie dat er
een fundamenteel en wezenlijk verschil bestaat, bracht de Boeddha met
veel kracht zijn leer dat er geen eeuwigdurend, onveranderlijk, afzonder-
lijk, eeuwig gedifferentieerd beginsel of element in de mens bestaat, ver-
geleken met andere kosmische eenheden, zoals andere mensen of andere
wezens en entiteiten. Zo bracht hij de leer onder woorden die eigen is aan
alle hindoefilosofieén en waarvan bekend is dat deze onderdeel is van de
Advaita-Vedanta, over de fundamentele eenheid of het eenzijn van alle in
de grenzeloze ruimte verweven en vervlochten hiérarchieén en hun
samenstellende elementen. Die opvatting van een eeuwigdurend en
onveranderlijk ego, als een individualiteit die wezenlijk is afgescheiden
van de kosmische individualiteit, noemde Boeddha-Gautama de grote
illusie, mabamaya.

Toch bestaan er in de mens ontelbare levens die hem tot een samen-
gesteld wezen maken, een tot een geheel samengevoegde entiteit. De
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mens is zo’n samengesteld wezen en deze simpele uitspraak bevat een
wereld van occulte waarheid!

Wat zijn die delen of elementen van zijn constitutie — d.w.z. de ver-
schillende monaden en levensatomen die hem vormen of opbouwen? Elk
van deze monaden is in wezen een vonk van die centrale kosmische intel-
ligentie of dat centrale vuur, de centrale bewustzijn-leven-substantie.
Helaas hebben we in onze woordenschat nog niet een term bedacht die
al deze elementen van de leer omvat en daarom moeten we wel zo’n
onhandige term gebruiken om de gedachte enigszins aan te duiden:
bewustzijn-leven-substantie. Dit betekent niet bewustzijn los van leven,
ook niet los van substantie; maar alle drie gezien als in wezen één: een
kant of aspect ervan is wat wij mensen ‘bewustzijn’ noemen; een andere
kant of aspect is wat wij mensen ‘leven’ noemen; weer een andere kant of
aspect is waarover wij mensen spreken als ‘substantie’- drie in één en één
in drie; geen drie verschillende goden of goddelijke essenties, maar ‘één
godheid’, één een eenheid vormende kosmische essentie, één eeuwige
werkelijkheid, die zich via de drie maskers manifesteert: bewustzijn,
leven, substantie. Dat is de werkelijke betekenis van de christelijke
drieéenheid: niet ‘drie personen in één God’, zoals men zegt, maar drie
maskers of aspecten of voertuigen, zoals het menselijke verstand dit idee
begrijpt of vertaalt, van één eeuwige, oneindige, grenzeloze WERKELIJK-
HEID. Dat is de goddelijke wortel van de mens: van mij, van u, van alles;
van iedere god, iedere zon, elke planeet, ieder dier, iedere plant en elk
atoom. De wortel van alle is DAT.

We zijn dus allen in de grond en in essentie één en de ontelbare, onbe-
rekenbaar grote aantallen wezens en dingen, d.w.z. ego’s en zelven in de
eindeloze ruimte zijn niet eeuwig individualiteiten die alle van elkaar ver-
schillen en zo eeuwig als onveranderlijke, afzonderlijke ego’s blijven
bestaan. Er bestaat een volledige, volkomen en volstrekte eenheid van
essentie, waaraan we allen deelhebben, waaruit we allen voortkomen en
waartoe we allen terugkeren, hoewel ieder van ons zijn veel sterker
geworden individualiteit behoudt — wanneer onze evolutionaire kosmi-
sche reis in een bepaald manvantara is voltooid. Maar tijdens manifesta-
tie, zolang we ons in de gemanifesteerde werelden bevinden, zijn we
verdeeld als mayavische wezens en entiteiten en openbaart de goddelijke
vonk zich in ieder van ons als een individu: als een gedachte, om beeld-
spraak te gebruiken, van de goddelijke denker, van het parabrahman.
‘Goddelijke denker’ is natuurlijk menselijke beeldspraak; maar we moe-
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ten wel beeldspraak gebruiken als ons menselijk verstand te zwak is om de
onbegrijpelijke grootsheid van de WERKELIKHEID te vatten; we moeten
onze intuitieve ideeén in beeldspraak omzetten om enig begrip of inzicht
van het WERKELIKE te krijgen. De ‘goddelijke denker’ denkt goddelijke
gedachten. Elk van deze gedachten is een monadische entiteit. Maar de
gedachte behoort tot de essentie en de grondslag van de goddelijke den-
ker die denkt — dat ‘denkt’.

Nu nog een ander idee, rechtstreeks ontleend aan onze esoterische
studiecyclus. Deze verschillende monaden die de constitutie van een
wezen gaan vormen — laten we zeggen van een mens als voorbeeld van
onze beschouwing: deze verschillende monaden, of elk van de samen-
stellende monaden van de constitutie van de mens is niet alleen één van de
wezenlijke delen van de constitutie, die zich uitstrekt van het goddelijke
tot het stoffelijke, maar ieder monadisch centrum is zelf een geestelijk
wezen, een levende, groeiende en lerende entiteit, evenals de menselijke
monade die we de ‘mens’ zelf noemen.

Elk van deze samenstellende monaden of wezenlijke delen is als indi-
vidu, zoals u of ik. Ik verwijs u naar het diagram in mijn Beginselen van de
Esoterische Filosofie, blz. 234. Als mens is ieder van ons bhutatman; maar de
pranatman is eveneens een groeiend en lerend wezen, geworteld in
dezelfde kosmische godheid waar ik zojuist over sprak; het groeit dus en
is daarom bestemd in zijn evolutionaire ontwikkeling een mens te wor-
den; en om na het menszijn te hebben bereikt een god te worden; na het
godstadium een supergod, enz.; eeuwig opklimmend langs de ladder van
het leven. Een schitterend beeld; altijd omhoogklimmend, zich altijd uit-
breidend in bewustzijn, zich steeds ontwikkelend, dus altijd van vorm en
eigenschappen en individualiteit en persoonlijkheid veranderend; want
dit brengt steeds meer van de essentie van de innerlijke god naar buiten,
maar bereikt die toch nooit volkomen omdat die godheid grenzeloos is.
Een eeuwig beginsel, hetzelfde voor elke monade in de constitutie van de
mens — eeuwig, omdat de essentie ervan behoort tot de eecuwige essentie,
niet eeuwig omdat het een ‘ziel” heeft of is, hetzij mijn of uw ziel. Er is dus
geen eeuwig, onveranderlijk en blijvend beginsel in de mens dat als ego in
zijn onveranderde of ongewijzigde individualiteit eeuwig blijft bestaan,
want ieder ego groeit en verandert dus voortdurend. Daarom is het idee
van een niet veranderend blijvend ego of ‘ziel’ een illusie; het is een
droombeeld; het is volkomen illusoir. Elk atoom in de mens is in zijn
innerlijkste kern net zo’n monade als de mens zelf; en wij mensen zijn op
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precies dezelfde manier de monaden die samen de constitutie van een god
vormen. In ons geval is deze god de godheid die de opifex* van ons zonne-
stelsel is, onze solaire godheid. Denk na! In het diagram in Beginselen van
de Esoterische Filosofie waarnaar ik verwees, zien we de atman. Deze werkt
en manifesteert zich door de jivitman; deze laatste door de bhutatman; en
deze weer door de pranatman. Ik heb hier maar vier monaden vermeld;
als we echter onze constitutie als geheel nemen is hun aantal in de mens
legio, onberekenbaar groot als we ook de menigten levensatomen mee-
tellen. Ieder levensatoom dat meehelpt om de constitutie van de mens te
vormen, is in zijn kern een monade en daarom in essentie een godheid.

Mijn atman — om deze als voorbeeld te nemen omdat we nu spreken
over de gedifferenticerde werelden — mijn atman zal eens uitgroeien tot
de godheid van een zonnestelsel; en alle verschillende monaden die nu
mijn constitutie vormen en zich hier als mens manifesteren zijn dan de
aartsengelen en engelen van dat toekomstige zonnestelsel, om de christe-
lijke termen te gebruiken; de dhyani-chohans in hun verschillende gra-
den, om onze theosofische termen te gebruiken. Deze verschillende
onontwikkelde monaden die zelfs mijn stoffelijke constitutie helpen
samenstellen, leven in hun verschillende cellen; en deze verschillende
cellen bestaan uit levensatomen op uiteenlopende gebieden. In die verre
toekomst, waarover ik zojuist sprak, zullen al deze cellen en levens-
atomen die nu mijn stoffelijke ik’ vormen, de samenstellende elementen
van dat zonnestelsel zijn, als ik de reis met succes volbreng en de godheid
van een zonnestelsel in de ruimten van de Ruimte ben geworden; elk
daarvan is dan zover geévolueerd dat het daarin werkt en zijn eigen bij-
zondere en bepaalde plaats inneemt; en ik, de godheid in mij, zal dan de
leidende godheid zijn van dat zonnestelsel, zoals wij hier de samen-
stellende elementen zijn van vroegere levensatomen van Vader Zon in
een ver achter ons liggend tijdperk van het kosmische verleden.

Er is dus, zoals ik hiervoor heb uitgelegd, geen eeuwig, blijvend en
onveranderlijk individualiteitsbeginsel of ‘ziel’ in de ‘mens’. Het is een
absolute waarheid dat er geen blijvend, afgescheiden en onveranderlijk
beginsel in de mens is, los van het overeenkomstige beginsel in u, mijn
broeder, of in een ander wezen. Dat is de ketterij waartegen de Boeddha
heeft gestreden en waar onze eigen meesters zich door hun leringen zo
krachtig tegen verzetten. Er bestaat niet zo’n onsterfelijke, onverander-

*Latijn: bouwmeester, vervaardiger, maker.
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lijke en dus altijd blijvende ‘ziel’; maar de essentie van de mens is onster-
felijkheid. Ieder atoom in zijn constitutie, geen uitgezonderd, is in zijn
diepste kern een onsterfelijke godheid, op grond van zijn essentie, de
essentie van de kosmische godheid. Ik ken geen leer in onze school die
ons hart zo van trots zuivert, die het menselijk denken zo snel ontdoet van
illusie als juist deze prachtige gedachten waarover ik heb geprobeerd te
spreken. U zult de luister die in u is nooit volledig beseffen als u niet
wordt vervuld van de mooiste gedachte van alle. Welke is dat? Ik ben één
met het goddelijke en er is geen blijvende, onveranderlijke en dus afge-
scheiden persoonlijke ziel in mij; want ik ben DAT. Dit is de leer van het
volkomen saamhorigheidsgevoel, de volstrekte eenheid van al wat is, van
god tot atoom, met het hart van de dingen.

Als de mens die nu op aarde is van die gedachte zou zijn doordrongen,
van die leer zou zijn vervuld, dan zouden alle problemen van de aarde snel
verdwijnen. Door zich bewust te zijn van hun essentiéle eenheid en van
het feit dat wat de één beinvloedt allen beinvloedt, zouden de mensen
instinctief en uit liefde handelen als broeders, want ze zouden denken als
broeders; ze zouden in de mysterién die in de diepten van het menselijk
oog zichtbaar worden veel meer van wezenlijk menselijk belang zien, dan
wanneer ze hun geldbuidels natellen of de schatten taxeren in de uit-
puilende kluizen van onze banken. Alle menselijke problemen zouden
gemakkelijk geregeld kunnen worden omdat men zou beseffen dat wat de
één doet lijden, zijn terugslag heeft op de ander, innerlijk en uiterlijk.

Trek die gedachte door. Het is in wezen in het zakenleven precies als
in de filosofie. Iemand die probeert zijn concurrent in het nauw te bren-
gen, benadeelt zijn eigen zaak, want die persoon moet juist tot klant wor-
den gemaakt en is volgens de wetten van de natuur echt een klant, tenzij
men hem ruineert, hem uit zijn zaak drijft, wat betekent dat zijn koop-
kracht wordt vernietigd. Dezelfde regel waarvan we zo in de praktische
zaken van ons leven een voorbeeld zien, geldt ook in de wereld van de
geest en de ziel. Ik kom veel sneller vooruit als ik mijn medemensen help,
als ik inzie dat ze als het ware bestanddelen van mijn eigen wezen zijn;
dat er in mijn medemens iets is dat mij nader staat dan mijn eigen han-
den en voeten, dan mijn eigen geest, mijn eigen hart, mijn eigen ziel,
want het is de essentie van het goddelijke in hem die identiek is aan die
essentie in mij.
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Al jaren heb ik het gevoel over een moeilijk aspect van de leer te moeten
spreken om te proberen tenminste enkele eenvoudige misvattingen recht
te zetten die, vrees ik, bij enkelen van onze beste medestudenten zijn ont-
staan; ik weet het niet zeker, maar ik heb wel de indruk dat dit het geval
is. Het heeft betrekking op de planeetketens, een heel technische maar
mooie leer en erg suggestief, mits op de juiste manier begrepen, een leer
die een duidelijke morele waarde heeft voor het leven van de mens door
de conclusies die iemand die deze leer van de planeetketens bestudeert,
kan trekken.

Er bestaan natuurlijk planeetketens waarvan we geen enkele zintuig-
lijke kennis hebben omdat hun laagste of vierde bol — volgens H.P.B.s
zevenvoudige telling — hun respectievelijke vierde bollen zich of boven of
onder ons gebied van het zonneheelal bevinden. We zien die andere bol-
len dus niet omdat ze zich buiten het terrein bevinden dat onze ogen kun-
nen waarnemen. Toch bestaan die hogere of lagere planeetketens. Tot
zover over dit punt.

Toen H.P.B. kort voor, tijdens en na het drukken van haar grote werk
De Gebeime Leer de leer van de planeetketen voor het eerst bekend-
maakte, stelden de lezers die dachten de leer over de planeetketens te
begrijpen, zich voor dat de andere bollen van een planeetketen, zoals
onze eigen aardse planeetketen, alleen andere aspecten waren van de
bol op het vierde gebied van elke keten, zoals bijvoorbeeld van onze
aardbol, onze bol D van onze keten — als het ware verschillende bewust-
zijnsniveaus van onze bol D, die reiken van het grofste of ons stoffelijk
gebied tot het geestelijke. Die gedachte zette zich zo vast in de geest van
de onderzoekers van die tijd en maakte zoveel opgang dat zij onopzet-
telijk en volstrekt ten onrechte over de andere bollen van onze of een
andere planeetketen spraken alsof het de beginselen van onze aardbol
waren of van een andere bol op het vierde gebied van zijn keten, zoals
Venus of Saturnus, Mars of Jupiter. Dat alles is onjuist. De reden voor
die vergissing was de zeer opvallende en sterke analogie die er bestaat
tussen de bollen van een planeetketen en bepaalde aspecten van de
zevenvoudige constitutie van de mens, waarover in die tijd weinig werd
gesproken, maar die tegenwoordig veel beter worden begrepen, name-
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lijk de monaden in de zevenvoudige menselijke constitutie.

Jarenlang is er te veel nadruk gelegd op dit denkbeeld waarover ik
zojuist sprak, dat de andere bollen van onze planeetketen als het ware de
beginselen van onze bol D zijn. Ik heb me daarom veel moeite gegeven
verandering te brengen in die gedachtegang, tot ik me ongeveer een jaar
geleden plotseling ervan bewust werd dat de gedachten zich veel te veel
en te ver in de andere richting hadden bewogen en dat onze leden de heel
opvallende en sterke analogie tussen de monaden in de constitutie van de
mens en de bollen van een planeetketen uit het oog hadden verloren; ze
begonnen de bollen van onze of van een andere planeetketen te zien als
vrijwel niet met elkaar verbonden individuen, niet verwante bollen of
alleen bijeengehouden door een zwakke en subtiele karmische lotsver-
bondenheid — een gedachte die wel juist is, maar niet dicht genoeg bij de
waarheid of nauwkeurig genoeg.

Als men deze twee gezichtspunten, het oudere en dit laatste, kan
samenbrengen of doen samensmelten tot een nieuwe en bredere opvat-
ting, krijgt men waarschijnlijk de werkelijke feiten. Laat ik proberen dit
toe te lichten: in de constitutie van de mens — en ik gebruik de zeven-
voudige vorm die H.P.B. ons gaf omdat die wat gemakkelijker is dan de
twaalfvoudige — kan men de monaden als volgt opsommen: de goddelijke,
de geestelijke, de verstandelijke, de psychische, de dierlijke, de astraal-
vitale en de vitaal-fysieke; want zelfs het vitaal-fysieke lichaam van de
mens, hoe tijdelijk en onvolmaakt 0ok, is toch de uitdrukking van een op
dit gebied werkende monade, waarvan de zetel (het westerse denken
vraagt altijd om een voor het verstand heel duidelijke plaatsaanduiding)
zich in het hart van de mens bevindt. Het hart is ook de zetel van de gees-
telijke monade die door deze lagere werkt.

De bollen van een planeetketen komen vrijwel stuk voor stuk overeen
met deze monaden in de constitutie van de mens; en omdat, zoals u weet,
de menselijke constitutie een eenheid vormt, één is, en de beginselen en
monaden tot een eenheid met elkaar zijn verbonden, maar niet van gelijke
substantie zijn, kunnen we op dezelfde manier zeggen dat de bollen van
een planeetketen tot een eenheid met elkaar zijn verbonden, maar niet
van dezelfde substantie zijn. Toch zijn deze andere bollen niet de zes
andere beginselen van onze aarde. Het zijn medebollen, een groep van
zeven, waarvan onze aarde er één is. Maar bij wat ik zojuist vertelde gaat
het wel om een zevenvoudige eenheid; de bollen in die keten komen over-
een met wat de monaden zijn in de constitutie van de mens, want elke bol
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is zelf de uitdrukking van wat we een bolmonade kunnen noemen.

Zoals de beginselen in de constitutie van de mens, te beginnen met de
allereerste, atman, buddhi, enz., zijn, langs de schaal omlaag, zo zijn
dezelfde kosmische beginselen, paramatman, mahabuddhi, mahat, enz.,
de beginselen van een planeetketen. Hieruit ziet u dus dat de bollen en de
beginselen van een keten op dezelfde manier worden onderscheiden als
de monaden en de beginselen in de constitutie van de mens, stuk voor
stuk. En evenals er in de mens een hiérarch is van zijn constitutie, zo is er
ook in een planeetketen een hiérarch van de hele planeetketen, de hié-
rarch voor alle zeven of twaalf bollen van die keten, bijvoorbeeld de onze.
Deze hiérarch, die in werkelijkheid een soort persoon is of een individu-
ele god voor de keten, onze keten, is de hoogste spirituele planeetgeest of
planetaire geest van onze keten.

Bedenk dat elke bol van een keten zijn eigen lagere hiérarchie van
planeetgeesten heeft. Men kan ze boeddha’s en bodhisattva’s noemen, als
men wil. Ik gebruik nu de specifiek theosofische term planeetgeesten.
Maar deze gezamenlijke planeetgeesten van de keten vormen eenvoudig
de families van planeetgeesten van de keten; de hoogste planeetgeest is
de hiérarch, de koning van de hiérarchie. Verder was elke planeetgeest,
als individu gezien, in een kosmisch tijdperk in het verleden een mens of
een wezen dat overeenkwam met een mens; d.w.z. de monade die nu een
planeetgeest is, nu is ontwikkeld of geévolueerd tot planeetgeest, ging
toen door de fase waarin geest en stof elkaar ontmoeten, zich verenigen
en de mens voortbrengen, een stadium halverwege. Wij op onze beurt
zullen allen eens planeetgeesten zijn als we slagen. Bedenk verder dat alle
monaden in de constitutie van de mens onafscheidelijk met elkaar zijn
verbonden, wat niet wil zeggen nauw verbonden, maar onafscheidelijk
(ze kunnen niet worden gescheiden, van elkaar losgemaakt en vreemden
van elkaar worden), onafscheidelijk verbonden gedurende een manvan-
tara van de melkweg; daarna zal de evolutie hen zover hebben gescheiden
door toenemende individualisering dat ze, hoewel nog steeds karmisch
verbonden, niet langer als het ware zijn samengevoegd tot een betrekke-
lijk hecht verweven eenheid, zoals ze nu in de mens zijn.

Precies dezelfde regel geldt voor een planeetketen; vergeet niet dat
alles wat ik hier zeg niet meer is dan het tekenen van de omtrek, het
maken van een schets van een veel diepere en belangrijker leer die hier
niet kan worden uiteengezet.

Alle bollen van onze planeetketen hadden een gemeenschappelijke
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oorsprong en werden als het ware tegelijk geboren, zoals ook de monaden
in de constitutie van de mens een gemeenschappelijke oorsprong hebben
en bij wijze van spreken samen werden geboren. Bij hun ontstaan in een
vervlogen kosmische periode waren ze veel nauwer verbonden of ver-
enigd dan nu, omdat de evolutie van iedere bol in de loop van de eeuwen
een sterkere individualisering van elke bol met zich brengt; daarom zeg-
gen we dat ze zijn samengevoegd; in de loop van de eeuwen zullen ze de
neiging vertonen zich van elkaar te scheiden, maar ze blijven toch door
geestelijke en magnetische en alle andere soorten banden verbonden.
Zoals gezegd ontstaat de scheiding door de voortdurend toenemende
individualisering. Maar naarmate elke bol zich sterker individualiseert
gaan de bollen in een keten als constellatie steeds verder uiteen. Zo vindt
ook een kind dat in een gezin is geboren dat op een of andere dag de tijd
is gekomen het gezin te verlaten, de wereld in te trekken om zijn eigen
weg te gaan of in de voetstappen van de vader te treden, niet meer als een
kind maar als een individu, iemand die op eigen benen staat.

Verder heeft iedere bol in een planeetketen, bijvoorbeeld de onze, zijn
eigen zevenvoudige samenstelling. In De Mabatma Brieven aan A.P.
Sinnett schetst de meester wat deze beginselen voor onze aardbol zijn;
maar de meester geeft daar alleen het zevental voor de stoffelijke bol. Zoals
u weet is elk beginsel in een constitutie zelf zevenvoudig, zodat er, bij
wijze van spreken, zelfs een atman van het stoffelijke is. Daarom heeft
elke bol niet alleen zijn eigen zevenvoudige beginselen, elk beginsel is zelf
een zevental, maar het betekent dus, zoals u ziet, dat iedere bol een volle-
dig toegerust wezen is, met in zijn kern het goddelijke dat zich openbaart
in een grofstoffelijk voertuig, een sluier, vorm of lichaam, evenals de
mens. U weet ook dat zelfs een atoom in uw lichaam een zevenvoudig
wezen is. De kern ervan is het goddelijke. Waarom zou dat niet ook gel-
den voor een bol van een keten? Het is zo. De bollen van een planeet-
keten, bijvoorbeeld de onze, zijn nu in voldoende mate verenigd of
verbonden om zich als het ware min of meer als een constellatie door de
ruimte te bewegen; hoewel de een zich niet binnen de ander bevindt, de
meer etherische binnen de meer materiéle — zo is het niet — hoewel ze in
de ruimte zijn verspreid maar nauw verbonden, vormen ze toch als het
ware een constellatie als we aan de twaalf denken, of zelfs de zeven; en ze
volgen dezelfde baan rond de zon als de aarde; niet omdat de aarde die
baan volgt — die is slechts één van de zeven of twaalf — maar omdat dat nu
eenmaal de baan is die deze zeven of twaalf allemaal volgen; als wij ons
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rond de zon bewegen, doen we dat, zoals alle bollen, min of meer als een
constellatie; elke bol beweegt zich en roteert. Ga nu op die gedachte
door: vanuit dit standpunt kan elke bol een planeet worden genoemd.
Niet alleen is hij zelf een zevenvoudig wezen, maar als we bijvoorbeeld op
bol E zijn, of F of G of A of B of C, dan zouden we de andere bollen om
ons heen niet zien. Voor ons zou het een aarde zijn die haar baan rond de
zon volgt, zoals elke andere bol. Daarom kunnen de bollen, vanuit dit
standpunt gezien, echt planeten worden genoemd.

Wat over onze aarde is gezegd, geldt evenzo voor alle andere zichtbare
en onzichtbare planeetketens van ons zonnestelsel. En er zijn tientallen
planeetketens. De tegenwoordige wetenschap kent maar enkele planeten
— ik geloof in totaal nu negen als we Pluto meetellen; ik heb nu geen tijd
om die te behandelen en daarvoor is het hier ook niet de plaats.

Ik moet even nadenken en probeer ook de juiste woorden te vinden
om nog iets anders te bespreken. Het is niet zo gemakkelijk over deze
zaken te spreken. De leer is inderdaad moeilijk omdat ze zo volkomen
anders is dan onze verstandelijke kennis. Wat ik over planeetketens heb
gezegd, geldt eveneens voor de zonneketen en ook voor elke sterrenke-
ten, de keten van iedere ster. Bedenk verder dat aan het hoofd van iedere
planeetketen een hiérarch staat die de belangrijkste planeetgeest van die
keten is, de hoogste; die planeetgeest is daarom voor zijn keten wat wij in
het westen, denk ik, een ‘persoonlijke god’ zouden noemen. Deze leer is
al heel oud en in gepopulariseerde vorm heel exoterisch. Sinds onheug-
lijke tijden is ze bekend en vormde ze de grondslag voor wat de Ouden
astrolatrie of sterrenverering noemden. Ze vereerden niet de stoffelijke
bol, ze vereerden het leven, het licht, het intellect, de orde, schoonheid en
harmonie die zich openbaarden, waarvoor de planeet het symbool en de
uitdrukkingsvorm was. Met andere woorden, ze vereerden de bestuurder
van de planeetketen. Zoals een keten zijn eigen opperplaneetgeest of
hiérarch heeft, zo heeft ook elke bol, bijvoorbeeld onze aarde, zijn eigen
ondergeschikte lagere hiérarchie van planeetgeesten, met haar hiérarch
of opperplaneetgeest van lagere orde; maar dat zijn bolplaneetgeesten —
althans op onze aarde zijn ze dat. Toch staan ze geestelijk en verstandelijk
hoger dan wij mensen.

U ziet dus, ‘om op onze schapen terug te komen’ zoals de Fransen
zeggen, dat we een planeetketen niet moeten zien als een ondeelbaar,
enkelvoudig lichaam of bol waarvan de zogenaamde andere bollen alleen
fijnstoffelijkere gebieden zijn. Anders gezegd, de andere bollen zijn niet
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slechts ijlere gebieden van onze eigen vertrouwde aardbol. Onze eigen
aardbol die we kennen is maar één van zeven of twaalf bollen en in som-
mige opzichten de minst belangrijke van alle omdat hij de laagste is. Aan
de andere kant moeten we de planeetketen ook niet zien als een aantal
bollen, hetzij zeven of twaalf, die slechts in zwak verband worden bijeen-
gehouden en in oorsprong geen verband met elkaar hielden, wat geheel
onjuist is, want ze zijn in oorsprong nauw met elkaar verbonden en zullen
hecht verbonden blijven tot het einde van het galactische manvantara.
Wanneer het nieuwe galactische manvantara begint zijn ze nog steeds
verbonden, maar natuurlijk veel minder sterk dan nu, om de eerder
genoemde redenen: leeftijd en evolutionaire vooruitgang geeft iedere bol
een sterke toename van individualiteit. Hij wordt als het ware geestelijk
onathankelijker, zoals ook bij de mens het geval is. Het is een heel merk-
waardige paradox dat de laagste dingen het nauwst verbonden zijn, of het
minst geindividualiseerd; we zien dat in het éénzijn van gesteenten.
Omhooggaand langs de levensladder zien we dat de samenstellende delen
zich langzamerhand lijken te scheiden en meer geindividualiseerd wor-
den, tot we bij de mens komen. Hoewel hier, bij de mens, het gevoel
gescheiden te zijn heel sterk is, begint daar toch, vreemd genoeg, in de
ziel van de mensen het gevoel van hun eenheid weer te ontwaken; het
ekatva of ekatd in het Sanskriet, hun eenheid met het goddelijke. Is dat
geen prachtige paradox? Eénzijn op de laagste trap, maar onbewust één-
zijn, zoals in gesteenten en atomen. Eenheid op de hoogste trap, maar
zelfbewuste eenheid met het goddelijke.

Probeer dat te begrijpen en beide gedachten te doen samensmelten.
De bollen van een planeetketen zijn verbonden, maar zijn niet van
dezelfde substantie, wat wil zeggen dat ze karmisch als een eenheid vor-
mende groep nu nauw zijn verbonden, maar niet van dezelfde substantie
zijn. De materie waaruit de afzonderlijke bollen zijn opgebouwd ver-
schilt dus.

Tenslotte nog dit; de symbolische voorstelling die H.P.B. gebruikte,
namelijk het halssnoer van bollen moet geen moment worden gezien als
een tekening of een foto van de werkelijke posities van de bollen in de
ruimte, want dat is volkomen onjuist. De bollen zijn als het ware rond de
kern van de keten verspreid, zogezegd vanuit de centrale zuil van licht.
Men zou een symbolische voorstelling van de zeven bollen kunnen geven,
niet langer zoals H.P. Blavatsky op blz. 92 van haar Letters to A.P. Sinnett
deed, als een ketting van worstjes, zoals zij het noemde en waartegen ze
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protesteerde omdat het een verkeerde opvatting is, maar zo dat de bollen
ten opzichte van elkaar langs een opgaande lijn, 1 2 3 4 5 6 7, zijn
geplaatst. Dat zou even correct zijn als de ketting van worstjes; maar die
rechtelijn-voorstelling heeft niet het voordeel dat ze de afdaling in de stof
suggereert tot het diepste punt is bereikt waarna de opstijging begint, wat
de ketting van bollen wel heeft. De voorstelling van de rechte lijn om de
positie van de bollen te beschrijven, heeft echter één groot voordeel. Ze
toont aan dat elke bol van de zeven of twaalf zich op een ander gebied
bevindt en dat er geen twee op precies hetzelfde ondergebied zijn,
ondanks de tekening in De Gebeime Leer. Het zijn symbolische voor-
stellingen of diagrammen. Ze duiden op iets en dat moeten we proberen
te begrijpen; vat de tekening, de symbolische voorstelling, niet op als een
foto van de plaats van de bollen.

Het is wel zo, en ik heb op dit punt zelf de nadruk gelegd, dat juist
omdat de bollen in de ruimte verspreid zijn er een tijd komt dat ze, hoe-
wel ze zich elk op een ander gebied bevinden, in hun evolutie tegenover
elkaar komen te staan. Ik vraag me af of dit duidelijk is? Het is dus bij-
voorbeeld mogelijk dat een waarnemer op bol E op een bepaald moment
een glimp opvangt van bol C omdat de beide bollen gedurende dat ogen-
blik in synchronie trillen. Dat moment kan in werkelijkheid wel een mil-
joen of tientallen miljoenen jaren duren. Maar de bollen zijn in beweging.
We spreken nu over supergeologische tijd; vergeleken met de levensduur
van een planeetketen is het echter naar verhouding een moment.

Op precies of vrijwel dezelfde manier probeert H.P.B. het uitbreken
van psychische storingen in onze tijd te beschrijven die de meesters heb-
ben voorzien en voorspeld. Misschien herinnert u zich dat ze in een van
haar eerste geschriften erop wijst dat de wereld een tijdperk ingaat waarin
het gebied waarop we leven en het gebied waarop de kamarapa’s uit
kamaloka zich hoofdzakelijk bevinden, elkaar dicht naderen; de scheids-
lijn wordt dun en er ontstaat een invasie van kamarapische spoken in onze
gedachteatmosfeer en in onze wereld. Het is alsof twee gebieden elkaar
dicht naderen.



DE ONTWIKKELING VAN DE BEGINSELEN VAN DE MENS
IN DE RONDEN

Het onderwerp dat ik nu ga bespreken benader ik schoorvoetend. Het is
een moeilijk en netelig onderwerp en zo verweven met andere leringen
dat ik bijna wanhoop over hoe ik er een betrekkelijk helder beeld van kan
geven. Ik bedoel dat ik wanhoop dit te kunnen doen zonder meer van de
mysterién te onthullen dan waartoe ik het recht heb. Want de volledige
verklaring van wat ik heel eenvoudig probeer uit te leggen, zover ik dat
aandurf, het laatste woord, wordt alleen gegeven aan hen die hun derde
graad hebben behaald. Laat dat duidelijk zijn.

Het is geen wonder dat H.P.B. eraan voorbijging met nauwelijks meer
dan een vingerwijzing. Het gaat om zaken die te maken hebben met de
ronden en rassen en met de bollen van een planeetketen en misschien
komen die u heel eenvoudig en gemakkelijk voor en vindt u dat iedereen
het recht heeft ze te kennen. Maar in werkelijkheid is het allemaal heel
moeilijk. Iedereen die bewezen heeft dat recht te hebben, heeft het recht
te weten. Recht heeft iedereen die zich dat waardig heeft getoond. Maar
het is in de positie die ik bekleed niet aan mij over iemand te oordelen.

Ik zal dus zover gaan als ik kan. Er is heel veel waarop ik zelfs niet zal
wijzen; denk dus niet dat wat ik nu ga zeggen de hele kwestie bestrijkt.
Dat is niet zo. Ik wil alleen proberen u een beknopt beeld te geven en
enkele wenken. Meer kan ik niet doen.

We hebben hier een diagram dat voor onze bespreking nuttig kan zijn,
en dat ik zelf heb uitgewerkt. Maar vergeet niet dat diagrammen, hoe nut-
tig ook, heel misleidend kunnen zijn. Ze geven aanwijzingen waarop wij
met ons denken kunnen voortborduren; maar het zijn geen afbeeldingen,
het zijn geen foto’s, geen afschilderingen van wat ze voorstellen. Het
gebruikelijke schema van de zeven beginselen zoals H.P.B. dat gaf, heeft
alleen ten doel te laten zien dat atman het hoogste en meest verhevene is
(aan de bovenkant van het diagram), en dat de beginselen vandaar ‘afda-
len’ langs een schaal van afnemende belangrijkheid, kracht en betekenis.
Het doel is niet het denkbeeld over te brengen dat de beginselen boven
elkaar liggen als de lagen van een taart. De enige waarde van dit schema
is dat het de elementen of beginselen weergeeft in de volgorde waarin wat
is ingevouwen van begin tot einde evolueert; en om te laten zien dat het
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vierde het kriticke element of tattva is, waar de neergaande boog stopt en
de opgaande begint. Dat is praktisch de enige waarde van dit diagram;
maar het is heel belangrijk van die ene gedachte een helder beeld te

krijgen.

1 adi-tattva o
prithivi-tattva

anupapadaka-tattva

apas-tattva

\ vayu-tattva - N

akasa-tattva N\ \ tejas-tattva

sthilasarira

lingasarira

kama

Kent u het diagram van de zeven bollen zoals H.P.B. dat in De
Gebeime Leer geeft? Dat schema kan ook worden gezien als een voorstel-
ling van de kosmische elementen of tattva’s op de vier rupagebieden van
de kosmos; zoals er twee bollen staan afgebeeld op het hoogste rupa-
gebied, twee op het volgende daaronder, twee op het daaropvolgende en
één op het laagste, zo kunnen de tattva’s op dezelfde manier worden
gerangschikt zoals u in dit diagram ziet. De natuur is overal volgens één
methode opgebouwd. Omdat dat zo is kunnen we zien, zoals uit dit dia-
gram blijkt, dat elk gebied van de natuur of elk van de elementen van de
natuur, waartoe ook de elementen van de mens behoren, of het nu hoog
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is, zoals wij dat noemen, laag, of ertussenin, zelf uit zeven ondergeschikte
of subgebieden bestaat.

De hier vermelde tattva’s hebben ongeveer de volgende betekenis:
adi-tattva is de oorspronkelijke of eerste tattva; anupapadaka: dat wat uit
zijn eigen essentie is geboren; akasa kan men ‘ruimte’ noemen; vayu-
tattva werd volgens de elementen van de Ouden ‘wind’ of ‘geest’
genoemd. Misschien interesseert het u te weten dat het Latijnse woord
‘spiritus’ [waarvan ons woord spiritueel is afgeleid] bij de Ouden oor-
spronkelijk ‘wind’ betekende; in Griekenland was anemos ‘wind’, maar
het betekende oorspronkelijk ook ‘geest’. Tejas-tattva, het vijfde kosmi-
sche element, betekent ‘vuur’, het schitterende, stralende, brandende,
verblindende vuur. Apas betekent ‘water’; prithivi betekent ‘aarde’. Maar
denk er wel aan dat deze vier lagere kosmische elementen niet de lucht
zijn die we inademen of het vuur waarop ons voedsel wordt gekookt, of
het water dat we drinken of waarin we baden, of de aarde waarop we
lopen. Het zijn de betrekkelijk geestelijke elementen van het heelal
waaraan die namen zijn gegeven.

In dit diagram heb ik in de vergroting van nr. 4, die evengoed een ver-
groting van een van de andere kosmische tattva’s zou kunnen zijn, gepro-
beerd ze in verband te brengen met de beginselen van de mens; adi-tattva
bijvoorbeeld met atman, het essentiéle zelf van de mens, de wortel van
zijn hele wezen en de bron en oorsprong van de zes andere beginselen.
Anupapadaka-tattva correspondeert met buddhi; akasa-tattva met manas
of het denken; vayu-tattva met kama; tejas-tattva met prana; apas-tattva
met lingasarira en prithivi-tattva met sthalasarira. De grote waarde van
dit schema is dat het wijst op de betekenis van vier als keerpunt, waar het
dieptepunt wordt bereikt en alles zich weer omhoogbeweegt, zowel in de
kosmos als in de mens. Neem als voorbeeld deze bollen: zowel de bollen
als de levensgolven beginnen aan de top en dalen langzaam af, zodat na de
eerste ronde de tweede volgt, dan de derde, vervolgens de vierde die de
allerlaagste is, kama. Daarna volgt het tegenovergestelde proces. Als
kama in de levensgolven tot ontwikkeling is gekomen, komt er een even-
wicht tussen geest en stof. Hoe komt het dat vanaf deze bol D, tijdens de
vierde ronde waarin we ons nu bevinden, in het vierde wortelras de
opgang van de lichtende boog moest beginnen? Omdat geest en stof dan
praktisch in evenwicht zijn; miljoenen jaren lang, na het bereiken van dat
evenwicht tussen geest en stof werd de geest, die zich meer en meer ont-
wikkelde, wat sterker en volgde er een heel langzame, en steeds verder-
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gaande opgang. Tijdens het Atlantische wortelras, het vierde, dat aan het
onze voorafging, werd het laagste punt van de evolutie bereikt. De geest
was toen in evenwicht met de stof en vanaf dat moment kwamen alle din-
gen, die tevoren langzaam in de stof afdaalden, tot stilstand, omdat het
evenwicht was bereikt; vanaf die tijd gaat alles omhoog; zodat wij in ons
vijfde ras, net iets hoger staan dan de Atlantiérs, want we zijn 9 miljoen
jaar op weg in de goede richting van vergeestelijking. De aantrekkings-
kracht van de geest is sterker en zal steeds groter worden naarmate ons
vijfde wortelras plaatsmaakt voor het zesde en dit weer voor het zevende;
en nog meer als onze levensgolf deze aarde, bol D, verlaat en langs de
boog omhooggaat naar de bollen E, F en G.

Ik zou hieraan kunnen toevoegen dat hoewel het vlees van de mens
materie van de vierde ronde is, het menselijke vlees toch wat geestelijker
is dan dat van de dieren, omdat we ons in het vijfde wortelras van deze
vierde ronde bevinden. Als we ons zesde wortelras op bol D bereiken zal
het vlees van de mens nog teerder zijn, meer verfijnd en etherischer. Bij
het bereiken van het laatste ras op deze bol D in deze ronde, het zevende
ras, zal het menselijke vlees nog meer verfijnd zijn. Het zal bijna, maar
niet helemaal, doorschijnend zijn. Het zal zijn als een wolk. Naarmate de
levensgolf zich omhoogbeweegt langs de opgaande boog en bol G wordt
bereikt, zullen de lichamen van de bewoners van bol G lichtgevend zijn
en tegen het einde van die ronde zullen het lichamen van licht zijn. Van
nu af aan zullen alle bollen en alle levensgolven, die tot nu toe de neiging
vertoonden in de stof weg te zinken en nu hun evenwicht hebben
bereikt, voortaan de neiging vertonen etherischer te worden. Zelfs de
aarde waarop we wonen zal, met het verstrijken van de eeuwen, de nei-
ging vertonen zich te vergeestelijken, etherischer te worden; ik kan erop
wijzen dat de ontdekkingen op het gebied van de radioactiviteit, zoals die
van uranium en bepaalde andere elementen met een hoog atoom-
gewicht, voorbeelden zijn van een gestage ontbinding van de zwaarste
chemische elementen die we kennen. Ze zijn natuurlijk de eerste om
etherischer te worden.

Hoe komen de beginselen van de mens, zoals hier vermeld, in de loop
van hun ronden langs de zeven bollen evolutionair tot werkzaamheid?
Dat is heel ingewikkeld omdat er zoveel zaken zijn waaraan we moeten
denken. Laten we terwille van de uiteenzetting veronderstellen dat we nu
aan het allereerste begin staan van de eerste ronde. Geen van deze bollen
is nog gevormd. Er bestaat alleen een astrale nevel. Maar de bollen begin-
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nen zich te vormen door het werk van de drie elementalenrijken. We
zullen bol A het begin van de manifestatie van atman noemen en onze
menselijke levensgolf als voorbeeld nemen voor de negen andere levens-
golven. Welk deel van atman, die zelf zevenvoudig is (ik heb geprobeerd
dat in het schema te laten zien), openbaart zich in het begin van de eerste
ronde op bol A? Het is het sthulasarira van atman. Er speelt echter nog
iets anders mee. In de atman komt de atman-atman snel tevoorschijn; de
buddhi-atman ontstaat snel, zo gaat het met alle tot het laagste punt is
bereikt, als gevolg van de aantrekkingskracht van de stof, de neiging
omlaag waarover ik heb gesproken. Zo worden alle subbeginselen van
atman doorlopen; voor de zes hogere vindt de afdaling vlug plaats tot we
het laagste punt, het lichaam van atman, het sthulasarira bereiken; dat is
dan het eerste beginsel van de menselijke levensgolf op bol A.

Als dit is gebeurd, m.a.w. als de zeven wortelrassen op bol A zijn door-
lopen, blijft het sthtlasarira van atman daar; maar het levenssurplus van
atman vloeit omlaag in bol B; liever gezegd, het surplus van levens, want
dit surplus van levens vormt de uiterlijke levensgolven.

Wat gebeurt er op bol B? Op bol B worden alle atmanbeginselen
doorlopen tot aan het sthalasarira van buddhi. Anders gezegd, alle zeven
wortelrassen worden daar doorlopen en het sthulasarira, het laatste en in
deze eerste ronde meest ontwikkelde blijft achter; dan gaat het surplus
van levens van B omlaag naar C. Daar vindt hetzelfde proces plaats en
het surplus van levens gaat daarna omlaag naar Dj; en zo gaat het verder
door alle bollen. We zullen gebruikmaken van zeven bollen. Dat is de
eerste ronde, die we de atmanronde kunnen noemen. Maar atman is niet
volledig ontwikkeld. Het is pas de eerste ronde en het laagste deel van
atman.

Wat gebeurt er in de tweede ronde? Die zullen we de buddhironde
noemen, waarin buddhi wordt ontwikkeld of geémaneerd. De levensgolf
op bol A specialiseert zich en gaat langs alle tot hij stopt bij het lingasarira
en omdat dit in de tweede ronde in bol A het hoofdpunt is, gaat het
levenssurplus heel snel door het vroeger ontwikkelde atman-sthulasarira,
drukt er het buddhistempel op en gaat door de tweede ronde omlaag naar
het lingasarira van buddhi en gaat dan verder. Vervolgens gaat het levens-
surplus omlaag naar bol C en wordt het lingabeginsel van buddhi in de
levensgolf ontwikkeld die zijn evolutie op bol C voltooit; er vindt het-
zelfde plaats: het surplus van levens gaat omlaag naar D en daarna weer
omhoog.
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Tot nu toe hebben we het atmanbeginsel in de eerste ronde ontwik-
keld, het buddhibeginsel heel onvolkomen tijdens de tweede ronde en
van onderaf omhoog. De eerste ronde bracht het sthulasarira van atman
voort; de tweede ronde bracht het lingasarira van buddhi voort; op precies
dezelfde manier zal de derde ronde de prana van manas tot ontwikkeling
brengen. De vierde ronde ontwikkelt de kama van kama. De volgende
ronde, de vijfde, zal het manas van prana voortbrengen. Let wel, langs alle
bollen. De zesde ronde zal de buddhi van lingasarira in alle bollen en
levensgolven ontwikkelen; en de zevende ronde zal de atman van sthala-
sarira ontplooien en is dat niet merkwaardig?

Dit betekent, als we onze menselijke levensgolf als voorbeeld nemen,
dat aan het einde van de zevende ronde alle individuen van de menselijke
levensgolf volledig ontwikkelde wezens met zeven beginselen zullen zijn;
elk van de beginselen is volledig ontwikkeld voor ons manvantara, voor
onze keten, tijdens deze dag van Brahma.

Waarom weigerden tijdens het derde wortelras de manasaputra’s aan-
vankelijk zich te belichamen en de onontwikkelde mensen van die tijd het
denkvermogen te verschaffen? Omdat de voertuigen niet gereed waren.
Er waren geen geschikte mentale voertuigen om ze te bevatten, om het
denkvermogen van de manasaputra’s te bevatten. Ik vraag me af of u hier-
mee veel wijzer bent!

De evolutie begint dus met atman en eindigt met atman. Het ontwik-
kelingsproces werkt van onderaf en gaat in iedere ronde één stadium of
substadium omhoog; zodat, terwijl we met atman beginnen dat in de eer-
ste ronde geen geschikt voertuig heeft om in te werken, bij het bereiken
van de zevende ronde alle menselijke beginselen volledig zijn ontwikkeld
en zelfs het lichaam in zijn atmantoestand bestaat.

De eerste ronde ontwikkelt het laagste deel van atman op alle bollen;
dit laagste deel vinden we helemaal onderaan de schaal, wat in de
moderne wetenschap de elementen zouden worden genoemd, het chemi-
sche gedeelte. Bedenk dat het begon met atman — de geest. De volgende
ronde zouden we de buddhironde kunnen noemen; die ontwikkelt het op
een na laagste deel van alle. De derde ronde zou men de manasische
ronde kunnen noemen; het was ook in het derde wortelras op onze bol dat
de mens denkvermogen verkreeg.

Als alle zeven ronden zijn doorlopen en elk beginsel van de mens vol-
ledig in hem is ontwikkeld, is hij een god; de geest is in hem werkzaam,
buddhi is in hem werkzaam, het denkvermogen werkt in hem en hij bezit
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begeerte — en begeerte wordt op de opgaande boog wat we aspiratie noe-
men, omhoog in plaats van naar beneden gerichte begeerte. Prana in hem
is vergeestelijkt en wordt een werkelijke geindividualiseerde kracht in
hem. Een mens van de zevende ronde kan bijvoorbeeld, als hij dat wil, een
beroep doen op zijn prana om met zijn wil een elektrische straal af te
schieten, als hij enige magie wil bedrijven, een rotsblok te verpulveren of
een boom uiteen te doen vallen; want zijn prana is dan volledig ontwik-
keld en wordt beheerst door zijn denkvermogen en wil. Ook lingasarira is
dan niet langer een nogal schimmig, halfontwikkeld of onvolgroeid
lichaam van de mens, zoals nu; het is dan een prachtig instrument, afge-
stemd op de harmonieén van de natuur, geindividualiseerd, de mens zelf.
Het is als een klankbord dat iedere trilling opvangt; zijn lichaam is een
lichaam van licht en straalt werkelijk als het licht van de zon. Hoe komt
het dat de zon het lichaam heeft dat hij heeft? Wat we zien is het stha-
lagarira of het lichaam; het is een lichaam van licht. In de zevende ronde
zal de mens net zo zijn: een stralende bol; hoe zijn innerlijke beginselen
dan zijn gaat natuurlijk alle beschrijving te boven!

Ik zal de voornaamste ideeén die ik u gaf, samenvatten. De grond-
gedachte is dat er twee evolutielijnen zijn, namelijk een geestelijke en een
stoffelijke, die respectievelijk beginnen bij de top, atman, en bij de ele-
mentalen, het laagste van het stoffelijke; naarmate de ronden vorderen,
naderen die twee lijnen elkaar, waarbij de eerste omlaag en de laatste
omhoog werkt; ze passeren elkaar als het ware in de vierde ronde en aan
het einde van de zevende ronde zijn hun posities in zeker opzicht verwis-
seld, d.w.z. het atmische deel is aan het einde van de zevende ronde in het
hoogste deel van het stoffelijke of prithivi en heeft de zevenvoudige schaal
dan geheel doorlopen; het stoffelijke deel reikt omhoog, zover het kan, in
het atmische deel van het stoffelijke; hierbij worden volledig ontwikkelde
voertuigen voortgebracht. Ditis de grondtoon van het hele evolutieproces
door de ronden: de ontplooiing van geschikte voertuigen om de geeste-
lijke en verstandelijke vermogens, monaden, tot uitdrukking te brengen.

Bedenk ook dat in de eerste ronde de grote lijnen worden geschetst,
en overeenkomstig het karma uit het verleden, de wegen voor alle vol-
gende ronden worden ingeslagen. De allereerste wezens die op het toneel
verschijnen om de bollen op te bouwen zijn de verheven wezens (die ik in
mijn uiteenzetting op vage manier atman noemde) uit de vorige belicha-
ming van de keten, die zich onmiddellijk vermengen met de elementalen;
zo beginnen de hoogsten aan de top bij atman en de elementalen onder-
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aan bij sthala of prithivi, om daarna, zoals hierboven vermeld, in de res-
terende zes ronden naar elkaar toe te werken. Ze passeren elkaar, als we
in ons denken een beeld willen vormen, in de vierde ronde en vervolgens
gaat elke lijn voort, omhoog of omlaag, zover als elk kan gaan.

Dit betekent dus dat de monaden of geestelijke wezens zich aan het
einde van de zevende ronde volledig geincarneerd of liever belichaamd
hebben en godmensen of gelijkwaardige wezens in de andere rijken
voortbrengen. De voertuigen of omhulsels of lichamen zullen zich in de
loop van de zeven ronden zover hebben opgewerkt, of zover zijn geévo-
lueerd of ontwikkeld als ze kunnen om geschikte voertuigen te zijn voor
die nu volledig belichaamde monaden.

Nog iets: Laten we even alleen aan de voertuigen denken. De vierde
ronde brengt het begeertebeginsel voort, met zowel zijn hogere als lagere
aspecten. Daarna worden in de vijfde ronde de voertuigen verheven tot het
manasische gebied in hun respectievelijke posities op de levensladder; in
de zesde ronde ontwikkelen de voertuigen het vermogen om buddhi tot
uitdrukking te brengen; ze worden buddhisch; in de zevende of laatste
ronde zijn de voertuigen zover mogelijk gestegen, wat verfijning en ont-
plooiing van vermogens betreft, dat ze gereed zijn om de atmische straal
te dragen.

Maar dit betreft alleen de voertuigen op de verschillende gebieden van
de constitutie van de mens. Nu de geestelijke wezens of stralen: die bui-
gen zich in alle ronden omlaag om de zich verheffende voertuigen te ont-
moeten; hoewel ze steeds transcendent blijven, anders gezegd zelf altijd
op hun eigen gebieden blijven, lijkt het, omdat ze zich omlaag buigen, of
ze afdalen en hun opstijgende voertuigen naderen totdat in de vierde
ronde de aansluiting wordt gemaakt en, om de mensheid als voorbeeld te
nemen, de mens werkelijk mens wordt, kind van de geest en kind van
prithivi of de aarde — halverwege omhoog en halverwege omlaag, bij wijze
van spreken.



DE MYSTIEKE TEMPEL VAN SALOMO

Salomo was een wijs mens en, naar mijn mening, niet zozeer wijs in de
wijsheid van deze lagere wereld, als wel in de wijsheid van de hogere
wereld, echte wijsheid. Als hij werkelijk de tempel heeft gebouwd die men
bedoelt als men spreekt over de ‘tempel van Salomo’, kan men zich
slechts afvragen: wat is er in vredesnaam met dat tempelgebouw gebeurd?
Uit de oudheid is er, behalve uit de joodse boeken, totaal niets over
bekend. Reizigers, geleerden en onderzoekers en mensen die rond de
Middellandse Zee woonden, die honderden keren per jaar door Judea
trokken, hebben nooit gemeld dat ze een dergelijk schitterend bouwwerk
hebben gezien — schitterend, gezien de beschrijving van de schatten waar-
mee het, naar men veronderstelt, was overladen; maar werkelijk afschu-
welijk wat de bouwkundige vorm en structuur betreft; een doorn in het
oog — als het ooit heeft bestaan.

Hoe komt het dat de geleerden onder de Romeinen, Grieken,
Egyptenaren en andere volkeren die langs een van de hoofdwegen van
Klein-Azié trokken, deze opzienbarende tempel nooit hebben genoemd?
Er bestaan geen overblijfselen van, behalve een legende dat de tegen-
woordige tempel van Jeruzalem op die plek is gebouwd. Er wordt ons ook
verteld dat deze tempel werd gebouwd door priesterarbeiders, bouwvak-
arbeiders, metselaars, timmerlieden en anderen, maar dat er toch nooit
een geluid van werktuigen werd gehoord. Is het uit die beschrijving niet
duidelijk dat deze tempel van Salomo geen stoffelijk bouwwerk was maar
zo u wilt een mystieke tempel in de hemel?

Hoe is het heelal door de kosmische werkers, de kosmische geesten,
de kosmische arbeiders en de kosmische architecten, die dag en nacht
werkten, gebouwd? Hoe is het gebouwd? Zonder geluid van werktuigen,
gebouwd door kosmische wijsheid, op zijn plaats en instandgehouden
door kosmische wijsheid en kosmische liefde; en het is onuitsprekelijk
mooi als kosmisch bouwwerk. Hoe is het lichaam van de mens gebouwd,
de tempel, de heilige troon, in zijn hoogste delen het heilige der heiligen
van de innerlijke godheid? Gebouwd in stilte, zonder geluid van werk-
tuigen, zonder geluid van hamer of beitel. Onder de ingewijden was het
gebruikelijk dat, als een bepaald groot wezen een ‘stad’ stichtte, er werd
bedoeld dat hij een esoterische school oprichtte, en dat als hij in die stad
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een ‘tempel’ bouwde, hij een heiligdom voor inwijding opende — de tem-
pel in de stad, het heiligdom, het heilige der heiligen, binnen de school.

Het Hebreeuwse woord Salomzo betekent vrede, rust. Weet u dat ook
de geheime wijsheid, de theosofie van de Hebreeérs, kabbala genoemd,
de bouw van het heelal beschrijft als die van een tempel, niet met zoveel
woorden, maar vanuit dezelfde gedachte? Uit het onbeschrijflijke pri-
mordiale punt komt ’adam qadmon voort, de primordiale hiérarch van
het komende heelal; uit "adam qadmon komen de negen en tien sephiroth
voort, de hemelse hiérarchieén van architecten en bouwers van lagere
orde, de aannemers, metselaars en timmerlieden van het heelal die de
tempel bouwen in de boezem van ’&in siph, het grenzeloze. Een heelal.

Wat was deze mystieke tempel van Salomo anders dan de hemelse
hiérarchieén van het heelal die zonder geluid van werktuigen het edelste
werk verrichtten dat door goden is gedaan. De heiligste en mooiste bete-
kenis van deze tempel van Salomo is dat hij een nieuwe openbaring van de
oude godswijsheid aan de mensheid vertegenwoordigt. Daarom noemen
we deze de kabbala van de joden die Salomo toen het eerst bracht. Het
verhaal is gebaseerd op de toen geheime kabbala, de theosofie van de
joden. Hoeveel mooier en meer waard om vereerd te worden: dat wat de
mens van mens tot een halfgod maakt, omdat de innerlijke god erdoor
wordt ontsluierd, onthuld, geopenbaard. Is er een religie hoger dan dat?
Het doel, het oogmerk, de bedoeling van alle grote geestelijke intellecten
uit de oudheid was de god in de mens naar buiten te brengen.

U herinnert zich ook waar een andere jood, de grote avatara Jezus, op
wees als de edelste manier om tot de godheden te bidden, de heiligste en
meest aanvaardbare? Het kwam hierop neer: als u uw hart in dankbaar-
heid wilt openstellen, treedt dan het heilige der heiligen binnen, uw ver-
borgen binnenkamer, waar vrede en stilte en eerbied heersen. Doe niet als
de farizeeérs in de kerken, synagogen en tempels, die met veel woorden
in het openbaar eer betuigen. Maar ga het heilige der heiligen binnen, uw
eigen hart, waarin de godheid woont. Daar is de tempel. Zij die dat wil-
len, kunnen openlijk in kerken, synagogen, tempels en kathedralen, of
waar ook, eer betuigen. De ware volgelingen van Jezus de avatara, de ware
volgelingen van de grote ingewijden van alle tijden, bezoeken misschien
zulke plaatsen; maar voor hun hoogste en meest dierbare eerbetoon keren
ze in zichzelf, in de binnenkamer, waar ze in het verborgene, in vrede en
stilte en met alle zintuigen in rust, eer betuigen, want daar in de stilte
klinkt de stille zachte stem.
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De tempel van Salomo is maar één versie van de universele allegorie
die over de hele wereld en bij alle volkeren bekend was; we zouden waar-
schijnlijk nooit van de joodse vorm van de allegorie hebben gehoord als er
in de geschiedenis niet iets was voorgevallen. Hadden de Perzen bijvoor-
beeld de Grieken overwonnen toen die Perzié binnenvielen, hoe heel
anders zou dan de geschiedenis van Europa zijn geweest; misschien van
een veel hoger gehalte, want de Perzen waren veel geestelijker dan de
scherpzinnige, schoonheid minnende, hoffelijke en verfijnde Grieken:
mooie eigenschappen als ze samengaan met dat gevoel voor het mystieke
van de waarheid en de weerklank daarvan in het menselijke hart waarover
de Grieken inderdaad soms spraken, maar de oude Perzen veel vaker.



HOE DE ZIEL VAN DE MENS NAAR DE AARDE
TERUGKEERT

Ik heb veel waardering voor de sympathieke manier waarop u in uw
studie naar elkaars opvatting heeft geluisterd. We weten allen dat kennis
wordt gekenmerkt door bescheidenheid; ze kent immers haar eigen
beperkingen en is daarom nooit dogmatisch. Ook heb ik gemerkt dat u
begrip voor elkaar toonde als woorden op verschillende manieren werden
gebruikt. Uw geest is geen waterdichte ruimte waarin geen plaats is voor
ideeén van anderen.

Nu de kwestie van ‘stralen’ of ‘golven’. Als theosofen die jarenlang
hebben gestudeerd, hebben we een eigen terminologie ontwikkeld die
nieuwkomers nog niet helemaal begrijpen. Zodra ze dat wel doen, zullen
ze zien dat dit goed is. We spreken van een ‘straal’ van de zon. De zon
heeft al eonenlang ontelbaar veel stralen uitgezonden en elke straal is een
golf, een energie, om de taal van de tegenwoordige wetenschap te gebrui-
ken, een taal die over dertig jaar anders zal zijn dan nu, omdat weten-
schappers dan meer weten. Een van de moeilijkheden waarmee een
theosoof heeft te kampen is dat hij eraan moet denken dat hij zelf een
reeks uiterst technische termen gebruikt die hij en anderen zoals hij wel
begrijpen, maar die iemand die geen theosoof is en de theosofie niet heeft
bestudeerd, niet begrijpt en die daarom de helft van de tijd niet weet waar
de theosofische spreker het over heeft. Dat moeten we nooit vergeten; en
als u het met elkaar niet eens bent, gaat het meningsverschil niet echt over
ideeén. Ik zou er bijna alles om willen verwedden dat het in negenen-
negentig van de honderd gevallen over woorden gaat.

Over twee ideeén wil ik kort spreken. Het eerste gaat over deze
levensatomen en voortplantingskiemen enzovoort. Ik geloof dat het niet
goed is teveel aan die dingen te denken en er teveel over te praten; ik ver-
baas me altijd over de intens geconcentreerde aandacht waarmee een
gehoor ernaar luistert. Voor artsen kan het interessant zijn; het is hun
werk; maar er zijn zoveel andere en veel interessantere dingen om te
bestuderen.

In de eerste plaats is wederbelichaming geen toevallig gebeuren, zoals
voor iedereen natuurlijk duidelijk is. Dit alles vindt plaats volgens de wet-
ten van de natuur, en met natuur bedoel ik niet de stoffelijke natuur,
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ik bedoel de natuur volgens de oude occulte manier van spreken. Be-
lichaming, wederbelichaming van een ego vindt strikt volgens de karmi-
sche wet plaats, en karma wil zeggen oorzaak en gevolg, oorzaak en wat
eruit voortvloeit; de y als gevolg van de x. Als we iets doen, krijgt u van de
natuur een reactie op die daad. Dat is karma. U kunt er op een miljard
manieren op reageren. Het kan wel een miljard jaar duren voor die actie
en reactie zijn uitgewerkt. De reactie kan onmiddellijk volgen, of ver-
deeld over miljoenen jaren. Wie zal het zeggen? Het hangt af van de
achterliggende oorzaak.

Wederbelichaming van een ego is daarom evengoed een uit de natuur-
wetten en de acties en reacties van de natuur voortvloeiend feit als de
lichamelijke geboorte. In devachan leeft het ego als het ware in een auri-
sche sfeer, een etherisch rapa. Het kan elke grootte hebben. Het kan even
groot zijn als het zonnestelsel. Het is echter waarschijnlijk dat het, wat
louter stoffelijke omvang betreft, oneindig klein is, want afmeting heeft
niets te maken met bewustzijn. Afmeting is een maya van ons gebied en
van ons brein.

Hoe dan 00k, het ego geniet in zijn devachan van gelukkige dromen.
Na vele eeuwen of lange perioden van vele tientallen jaren komt er een
tijd dat de krachten die de slaap en rust voor het devachanische wezen
teweegbrachten zwakker beginnen te worden, uitgeput raken. De deva-
chanische slaap en gelukstoestand verflauwen geleidelijk. Maar wat
gebeurt er tegelijk daarmee? Men wordt zich langzaam bewust van
aardse dingen waartoe men zich vroeger aangetrokken voelde. Die
komen de droomtoestand van de devachani binnen als droomherinne-
ringen aan wat hij was en zag en hoorde, dacht en voelde — maar wel de
mooie dingen, want hij is nog in devachan. Dit betekent de weder-
opleving in het bewustzijn van het ego van de tanhische elementalen die
in het etherlichaam van het ego verbleven. Tot dan waren de dromen
van de devachani van zo verheven of geestelijke aard, dat die nogal
aardse zaken het ego niet konden beinvloeden. Maar terwijl de devacha-
nische dromen flauwer worden, wegsterven, als het ware verduisteren,
beginnen deze tanhische, deze trishnische elementalen in het ether-
lichaam van het ego tot grotere activiteit te komen. Wat betekent dit?
Het wil zeggen dat het aurische of hogere etherlichaam van het ego zich
verdicht of grover wordt; de entiteit daalt als het ware langzaam omlaag
naar deze sfeer, waartoe hij door de verstoffelijking van zijn lichaam
wordt aangetrokken. Het kan eeuwen duren voor dit gebeurt of enkele
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tientallen jaren, afhankelijk van het individuele karma.

Anders gezegd, er ontstaat in het etherlichaam van de devachani een
toenemende herinnering aan aardse zaken. Zijn achter hem liggende
leven komt in zijn herinnering terug, aanvankelijk heel vaag maar sterker
naarmate de tijd verstrijkt. Er is met andere woorden sprake van een ver-
dichting, een vergroving of verstoffelijking van dit voertuig. Dit is het
begin van de groei van wat we het lingasarira noemen, het modellichaam
waaromheen ons grove sthulasarira, het stoffelijke, atoom voor atoom
wordt gebouwd. Zo reproduceert de mens zich vanuit het laatste leven —
het zijn gevolgen, het is karma.

Ik heb al gezegd dat afmeting er niets mee te maken heeft. Laten we
eens veronderstellen dat als dit plaatsvindt, het etherlichaam de grootte
van een appel heeft. Hoe groot is per slot van rekening een menselijke
kiemcel? Maar in dit beginstadium van het lingasarira is een groei-
vermogen aanwezig — gebruik uw eigen term als deze u niet aanstaat, over
woorden zullen we niet twisten — een groeivermogen, hetzelfde soort
svabhava, zoals wij het noemen, dat maakt dat een appelzaadje een appel
voortbrengt en geen roos, aardbei, banaan of iets anders; dat maakt dat
een pruimenpit altijd een pruimenboom voortbrengt en niet een andere
plant. Met andere woorden, dit lingasarira bezit het vermogen om zich
volgens zijn eigen karmische wetten tot het lingasarira en het stoffelijk
lichaam van de mens, het kind dat geboren gaat worden, te ontwikkelen.

Maar v6ér dit stadium is bereikt, wordt er op grond van de aantrek-
kingskracht van deze straal die neerdaalt uit het aurisch lichaam — noem
het een straal, noem het een golf — op grond van de aantrekking naar het
vertrouwde levensgebied op aarde als het ware magnetisch of elektrisch
contact tot stand gebracht op precies dezelfde manier waarop de bliksem-
straal wel deze boom treft en niet een andere. Daar is een reden voor.
Alles in het heelal werkt volgens wetten. Er is geen toeval. Hetzelfde
beginsel van selectieve keuze werkt in het geval van de bliksemstraal en in
het geval van het menselijk ego dat zijn eigen moeder kiest; niet bewust
op de manier waarop we misschien denken dat het gebeurt, maar als het
ware door een bewuste menselijke elektriciteit, sympathie, synchronie
van akasische trillingen. Dat noemen we een projectie van de straal en
daarop doelde ik in mijn The Esoteric Tradition.

Het gaat hierom: in ieder mens bevinden zich ontelbare aantallen
levensatomen, die in strikte zin zijn eigen levensatomen of jiva’s zijn,
afkomstig uit zijn eigen levensbron en die hem zien als hun ouder.
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Niemand kan vertellen hoeveel levensatomen het menselijk lichaam
bevat — ik betwijfel of de goden het kunnen — maar laten we eens aanne-
men dat het menselijk lichaam honderd miljard levensatomen bevat. Na
zijn dood verspreiden die zich over zo’n twee miljard bewoners van de
aarde; als een zich wederbelichamend ego zijn stoffelijk thuis of sthula-
garira zoekt voor zijn volgende incarnatie, kan hij er zeker van zijn een
sympathetische aantrekking tot en dus een onderkomen in een menselijk
lichaam te vinden. Dit contact van de straal van het ego met de levens-
kiem — te weten de kiem in het lichaam van beide ouders — is een contact
met de levensatomen die dit ego in zijn vorige lichaam op aarde
gebruikte. Dit lijkt alleen ingewikkeld omdat het voor de meeste mensen
nieuw is. Dat is, tussen haakjes, een van de redenen die een verklaring
vormt voor de vruchtbaarheid van rassen en de mogelijkheid van kruising
en rasvermenging voor sommige soorten wezens, maar niet voor andere.

Het spreekt natuurlijk vanzelf dat een bepaald gezinsmilieu, bepaalde
gezinnen, een ego een gelukkiger thuis en een beter stoffelijk lichaam
kunnen bieden dan andere echtparen. U kunt dat begrijpen en een zich
wederbelichamend ego streeft er automatisch naar, en volgt daarbij de
natuurwetten, om het gelukkigste thuis op te zoeken dat hij kan vinden.
Hij bezit het instinct daartoe. Hij doet dat niet zelfbewust. Het is de
natuur die deze dingen doet, want dat gelukkigste thuis is voor het weder-
belichamende ego de weg van de minste weerstand. Bedenk dat het ego
nog steeds in devachan is en zijn geest nog niet alles volledig onder con-
trole heeft. Dat is ook de reden — en dit is een delicaat onderwerp en ik
hoop dat u het me niet kwalijk neemt — dat is de reden waarom de aan
mannen en vrouwen gegeven leringen om zorgvuldig te zijn in hun rela-
tie met elkaar van zo groot moreel belang zijn; want ego’s worden zowel
tot mannen als vrouwen aangetrokken op de manier die ik heb gepro-
beerd te beschrijven; ze worden met tienvoudige kracht aangetrokken als
een man en een vrouw genegenheid voor elkaar voelen en die genegen-
heid echtis. U kunt wel begrijpen dat alleen maar flirten verkeerd is, want
dat roept een soort synchrone vibratie op tussen het paar. Ik vraag me af
of u begrijpt waarop ik doel.

Op deze manier vindt wederbelichaming plaats. Daarom is het huwe-
lijk, zoals ik hier en ook in The Esoteric Tradition heb geprobeerd te laten
zien, zo’n heilige zaak en zou het zo mooi moeten zijn; en zijn alle andere
soorten relaties niet alleen moreel verkeerd, maar ook in strijd met de
wetten van harmonie van de natuur zoals u direct zult inzien. Als een man
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en een vrouw echte genegenheid voor elkaar voelen, vooral als ze de kans
hebben een verbintenis aan te gaan, is dat voor ego’s of zulke stralen vol-
doende om tot zulke paren te worden aangetrokken. Mensen hebben een
heel zware verantwoordelijkheid en ze zondigen voortdurend tegen de
natuur, voornamelijk door onwetendheid. Het zou allemaal zo mooi en
heilig kunnen zijn en moeten zijn. Bedenk ook dat de ego’s het beste
lichaam en gelukkigste thuis vinden waar het huwelijk van de ouders echt
is. Daar hebben de entiteiten, de wezens die op deze aarde tot leven
komen, de beste kans.

De afschuwelijke en verderflijke materialistische wetenschap van de
laatste honderd jaar die zoveel onheil in de wereld heeft gebracht en de
oorzaak is van de omstandigheden die nu overal in de wereld heersen,
leerde de mensen dat ze niet beter zijn dan dieren, een wat hogere soort
apen en dat het er daarom niets toe doet wat ze doen, het is alleen zaak
zoveel mogelijk binnen te halen en vast te houden. Dat is een leer uit de
hel. Zodra de ethische wet uit het leven van de mensen verdwijnt, is de
beschaving tot ondergang gedoemd.



HET LEVENSSURPLUS

De uitdrukking ‘levenssurplus’ in de beschrijving van de bouw van de
bollen van de planeetketen wordt gebruikt in technische zin; ik zal probe-
ren daarvan een illustratie te geven door op twee groeiende dingen te wij-
zen die met steeds toenemende kracht en in steeds grotere mate reserves
voortbrengen of een surplus: te weten de groei van een zaad tot een plant
en de groei van een mens uit een menselijke kiem. Uit het zaad vloeit het
surplus, in technische zin, aan leven dat het zaad bevat. Dit surplus
bestaat eerst uit de groene loot, dan een blaadje, dan de stam en de takken
en bladeren, tenslotte de vrucht die andere zaden voortbrengt. Surplus
betekent dat wat voortvloeit of zich ontvouwt uit wat binnenin is opge-
sloten. Ook de groei van een mens uit een menselijke kiemcel kan worden
beschreven in de technische betekenis van surplus. Uit het zaad komt het
embryo, dat uitgroeit tot het ongeboren kind, dat tenslotte ter wereld
komt, een kind wordt, een jongen of meisje, en daarna een volwassen man
of vrouw, die van binnenuit de tot dan toe latente krachten en eigen-
schappen van hoofd en hart ontvouwt; daarna beginnen de morele en
geestelijke eigenschappen zich te tonen die niet zichtbaar waren in de
kiem, in het embryo, in het ongeboren kind of in de puber. Dit is het ont-
vouwen van het levenssurplus.

Nadat in een ronde de levensgolven bol A hebben gevormd, betekent
het ‘levenssurplus’ dus niet alleen wat er is overgebleven in de gewone zin
van het woord; het wil zeggen de overgebleven voorraad, het grootste
deel, het veelomvattende leven, de eigenschappen, krachten en vermo-
gens die zijn opgeslagen in bol A, maar zich daar onmogelijk kunnen
manifesteren omdat daar hun terrein niet ligt; en die gaan over naar bol B
en brengen bol B, het volgende stadium, tot ontwikkeling. Als bol B tot
op zekere hoogte in de eerste ronde is ontwikkeld, daalt hetzelfde surplus
aan leven af en ontwikkelt bol C. En zo verder langs de hele keten.

Na voltooiing van de eerste ronde is er niet langer sprake van het ont-
rollen, of uitrollen of loswikkelen; er is geen evolutie meer van wat bin-
nenin aanwezig is wat ongemanifesteerde bollen betreft, want ze zijn al op
het toneel verschenen. Ze zijn er en als de levensgolven voor de tweede
ronde en alle volgende ronden de keten weer binnenkomen, volgen ze
slechts de gebaande wegen; natuurlijk evolueren ze, groeien en brengen
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natuurlijk het levenssurplus in zichzelf tot ontwikkeling; maar niet om de
keten op te bouwen, behalve ter verbetering en nogmaals ter verbetering.
Begrijpt u de gedachte? Het is wat de oude stoicijnen bedoelden toen ze
spraken over de geest die zijn levenssurplus van binnenuit ontrolt, als
kind ervan, het volgende gebied in de kosmos dat, laten we zeggen ®ther
was; toen geest en @ther waren ontvouwd, ging het levenssurplus, wat
slechts wil zeggen al het tot dan niet ontwikkelde en niet ontplooide, over
naar het volgende stadium en vormde het derde, het geestelijke vuur. Dan
naar de volgende, lucht, water, aarde. Daarna is het heelal gemanifes-
teerd, het huis is voltooid.

De sishta’s belichamen een heel andere leer en we kunnen ze ook wel
overblijvers noemen, achtergelaten nadat het levenssurplus verder is
gegaan; maar niet in de technische betekenis die werd bedoeld bij de
beschrijving van de bouw van de bollen van een keten in de eerste ronde.

Nog enkele opmerkingen over de diagrammen in Beginselen van de
Esoterische Filosofie (blz. 592-3). We zien hier de vier voornaamste mona-
den van de constitutie van de mens — de vier belangrijkste: de goddelijke
monade, de geestelijke monade, de menselijke monade, de astraal-dier-
lijke monade. U zult zien dat ik in mijn boeken herhaaldelijk vooral naar
die vier verwijs. Er zijn nog andere, maar van deze vier kunnen we zeggen
dat ze de grondslagen van onze constitutie vormen. Het zijn werkelijk
prachtige diagrammen. Het zijn geen atbeeldingen. Het zijn geen foto’.
Het zijn symbolen, zinnebeelden. Ze duiden op waarheden. Het zou bij-
voorbeeld belachelijk zijn te zeggen dat de goddelijke monade een drie-
hoek is. Dat wordt niet bedoeld. Het betekent dat in de goddelijke triade
drie fundamentele- of basiseigenschappen latent aanwezig zijn die
samensmelten, zich verenigen en die opstijgen naar dit goddelijke punt,
een layacentrum, en naar een hogere hiérarchie overgaan. Met de lagere
triade is het net zo. U ziet hier dus een punt in de stof dat zich ontplooit
naar de geest — naar wat voor haar geest is — groei. Daartegenover laat het
schema een waarheid zien van heel andere aard: als een mens zijn houvast
aan de god in hem kwijtraakt en valt, begint hij langzaam in te krimpen,
te slinken: eigenschappen, vermogens, krachten, alles: tot een punt in de
stof; dan wordt hij in een wegvloeiende stroom gevangen en verzinkt hij
in de afgrond.

Nog een gedachte: het veld van handeling en bewustzijn van de god-
delijke monade strekt zich uit over de hele melkweg waaronder onze
eigen zonnewereld; van de geestelijke monade over ons zonnestelsel; van
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de menselijke monade over onze hele planeetketen; en van de dierlijk-
astrale over onze bol die de gewone aardse mens voortbrengt. Het pad
omlaag heet technisch het pad van de maan. Het pad omhoog heet tech-
nisch het pad van de zon.

Een laatste gedachte: Als het grote kosmische manvantara zijn einde
nadert en de prakritika-pralaya naderbij komt, als in het rijk van de zon
alles op het punt staat over te gaan in het onzichtbare, dan wordt, niet
alleen voor de mens, want het schema slaat op ieder wezen of elke enti-
teit, de lagere triade ingevouwen, ingetrokken, en verdwijnt ze in de
lagere duade. Deze wordt op haar beurt ingevouwen, ingetrokken, en
verdwijnt in de hogere triade; op haar beurt wordt deze, als de tijd voor
eenzelfde gebeuren aanbreekt, ingevouwen, ingetrokken en verdwijnt ze
in het goddelijke. Dat is het invouwen, de involutie en als de tijd voor
manifestatie weer aanbreekt, emaneert het goddelijke zijn levenssurplus
en vormt eerst zijn omhulsel of kind of voertuig. Hetzelfde gebeurt met
de hogere duade: de geestelijke monade, die op haar beurt in haar kern
het goddelijke bezit, emaneert, ontvouwt of ontwikkelt de lagere duade
als haar ‘levenssurplus’; en die lagere duade, met de twee hogere in haar
kern, doet precies hetzelfde: ze zendt haar levenssurplus uit om haar kind
te vormen, haar eigen kleed of gewaad, de aardse mens.

Op het andere diagram (blz. 592 van Beginselen) dat gelijk is aan het
tweede, maar opengevouwen, uitgerold — zien we dat de tussenliggende
duaden samensmelten en het tussenliggende viertal vormen, met erboven
de goddelijke triade terwijl het op de lagere triade rust. Ik vestig nogmaals
uw aandacht op wat werkelijk een heel bijzondere gedachte is: de tussen-
natuur kan zich niet manifesteren als ze niet uit haar Vader in de Hemel,
de goddelijke monade, wordt geboren en tegelijk voor zichzelf belicha-
mingen vindt die ontstaan uit de gebieden daaronder en zich ontplooien
zodat ze erin kan werken. Een vreemde paradox — zijn eigen uit zichzelf
geboren kind ontmoeten, maar zelf omhooggroeien naar het goddelijke.
Om te herhalen wat ik eerder zei: als een mens zijn band met het hogere
kwijtraakt en wordt aangetrokken naar omlaag, vindt het tegenover-
gestelde plaats van wat ik zei en begint hij te slinken tot een punt en
verdwijnt hij.



MEER OVER HET LEVENSSURPLUS

Het levenssurplus betekent dat tijdens het proces van het ontrollen van
het gemanifesteerde heelal — als we de christelijke analogie overnemen,
kunnen we spreken van het ontrollen van een boekrol waardoor het op de
rol geschrevene dat het gemanifesteerde heelal voorstelt, kan worden
gelezen — dat tijdens het proces van het ontrollen alles wat op de eerste
stap volgt het levenssurplus is. Als we het zo zien vouwt de rol zich zeven
keer open om de zeven beginselen van de menselijke constitutie, van de
constitutie van het heelal of van iets anders voort te brengen. Iedere stap
of elke ontrolling betekent het naar buiten brengen van een zevende van
het totale leven. Als de levensrol dus één keer is uitgerold is atman gema-
nifesteerd en blijft er nog zes zevende te ontrollen, namelijk buddhi,
manas, kama, prana, lingasarira en sthulasarira. Als de rol tweemaal is
ontrold, bij wijze van spreken, zijn atman en buddhi verschenen en is het
levenssurplus van de andere vijf nog onontwikkeld.

Neem als analogie de bouw van een planeetketen of een zonneketen:
als bol A voor het eerst verschijnt, bevat het levenssurplus dat zich vanaf
bol A begint te ontvouwen, als bol A voor die ronde is voltooid, de bollen
B, C, D, E, F en G, dus alle zes andere bollen als we het zevenvoudige
beeld volgen. Dit levensoverschot of levenssurplus bestaat, nadat bol A
zijn eerste ontwikkelings- of verschijningsvorm heeft ontvangen, uit de
zes andere bollen. Bol B, het levenssurplus gaat dan een trap lager en
brengt bol B tot ontwikkeling. Het levenssurplus dat overblijft is: de bol-
len C, D, E, F en G - vijf. Het levenssurplus wentelt van bol B omlaag en
werkt aan bol C om die volgens de in de eerste ronde geschetste manier
voort te brengen. Het levenssurplus bevat dan nog vier bollen die nog
ongemanifesteerd zijn en voortgebracht moeten worden, namelijk de
bollen D, E, F en G. Zo gaat het proces door tot er, als de laatste bol, bol
G is ontworpen of geschetst, geen levenssurplus meer bestaat; dat surplus
bestond uit alle zes bollen zodra bol A was verschenen.

Zo gaat het ook in de constitutie van de mens. Bij reincarnatie is
dezelfde regel van kracht. Tijdens de wederbelichaming is atman het eer-
ste van de zeven beginselen dat verschijnt en werkzaam wordt. Dan komt
het levenssurplus en brengt buddhi voort. Het resterende levenssurplus
brengt manas voort en zo gaat het verder tot de mens is gevormd: zeven
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stappen waarin het hele levenssurplus wordt gebruikt tot de volledige
mens er is.

In ieder stadium betekent het levenssurplus dus dat het restant van de
volledige constitutie of levenskracht zich nog niet heeft ontrold en
gemanifesteerd. Als alle stappen zijn gedaan is het hele levenssurplus
ontwikkeld.

Nu de kwestie van de gang van de monaden door de lagere rijken: in
de eerste ronde van de planeetketen moeten alle monaden bovenaan
beginnen en de ronde omlaag doorlopen tot bol D, de laagste, onze aarde,
en dan weer omhoog naar bol G; in die eerste ronde moet iedere monade,
ongeacht haar niveau, door elk van de natuurrijken gaan. Waarom?
Omdat iedere klasse van monaden nodig is om bij de bouw van het skelet
van de toekomstige planeetketen te helpen; iedere monadische klasse
draagt haar eigen deel bij: de hoogste klassen dragen hun hoogste deel bij,
de lagere klassen hun lagere deel, de laagste hun laagste deel. In de eerste
ronde moesten de goden dus elk rijk doorlopen om in ieder rijk de god-
delijke aspecten voort te brengen, in werking te stellen en op gang te
brengen. Toen begon de tweede klasse van monaden — de geestelijke —
hetzelfde te doen. Ze moesten er vanaf het begin doorheen opdat deze op
één na hoogste klasse haar werk kon aanvangen om aan alle rijken dat
tweede element of beginsel, die eigenschap, kracht of materie te geven.
De derde klasse van monaden deed hetzelfde op haar tocht door elk rijk
van iedere bol; en dat geldt voor alle, van de goden tot de levensatomen.

Maar te beginnen met de tweede ronde veranderde de werkwijze — en
u zult zien waarom. Het is al vaak gezegd. Toen hadden immers de archi-
tecten het ontwerp gemaakt, de blauwdrukken waren er; de huizen, tem-
pels, gebouwen, structuren waren allemaal opgezet. Te beginnen met de
tweede ronde ging daarom iedere klasse van monaden snel door de lagere
rijken, omdat zij niet werden aangetrokken door die lagere rijken. Dat
gaat tegenwoordig net zo wanneer het menselijke ego zich weder-
belichaamt; het brengt in het lichaam van het ongeboren kind maar
enkele maanden door in de baarmoeder. Het wordt daar niet tot iets aan-
getrokken maar moet dit wel doormaken om zijn lichaam te krijgen.
Zodra het is geboren, begint het te groeien. De lagere rijken voelen zich
echter enorm aangetrokken tot de lagere delen van de natuur. Ze storten
zich omlaag in de stof waartoe ze worden aangetrokken. We noemen dit
de wet van versnelling voor de lagere rijken — die stormen omlaag. Maar
als ze beginnen op te stijgen is de aantrekkingskracht van de stof zo sterk
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dat de lagere rijken worden tegengehouden. Ze moeten een vreselijke
strijd leveren. Het is als een auto die een heel steile heuvel opklimt en dan
steeds langzamer gaat rijden tot hij net de top haalt. Ik weet niet of er
tegenwoordig nog zulke auto’s worden gemaakt! Aan de andere kant is
voor de geestelijke monaden op de neergaande boog de aantrekkings-
kracht van de geest zo enorm sterk, dat hun gang omlaag hoe langer hoe
moeilijker verloopt hoe verder ze in de stof afdalen, en het proces ver-
traagt. Dat noemen we de wet van vertraging omdat de aantrekking
omhoog is gericht. Als deze geestelijke entiteiten bol D hebben bereikt,
ondervinden ze hier zo weinig aantrekking dat, zodra de opgaande boog
begint en de tijd verstrijkt, ze eerst langzaam beginnen te lopen, dan snel
en vervolgens beginnen te rennen om tenslotte omhoog te stormen. Het
is een kwestie van aantrekkingskracht, en wat we de wet van versnelling
en vertraging noemen omvat beide gevallen.



DE VIER DIEREN UIT HET BOEK OPENBARING

Er is mij gevraagd: Wat is precies de betekenis van de vier dieren — de
mens, de leeuw, de stier en de arend — in het christelijke boek Open-
baring, of zoals vroege en middeleeuwse christelijke kunstenaars die
gebruikten. Die vraag is niet moeilijk te beantwoorden. Om te beginnen
werd het boek Openbaring door een kabbalist geschreven, die de vroege,
niet de latere kabbala bestudeerde.* Het werd op een later tijdstip door
een christelijke redacteur geredigeerd of bijgewerkt. Niemand weet wat
hij wegliet of handhaafde. Het werd echter bewerkt en kreeg een christe-
lijker tintje.

Bij het lezen van hoofdstuk vier van dit christelijke boek dat
Openbaring of Apocalyps wordt genoemd, zien we dat het deze vier die-
ren noemt ‘vol ogen van binnen’, die waarheden verkondigden en zegels
verbraken; en er wordt vermeld dat ze zich rondom de troon van de hié-
rarch bevonden.

Door dit kabbalistische boek of door een oude, nu vergeten over-
levering, of op een andere, nu voor geleerden onbekende wijze, mogelijk

*Er moet op worden gewezen dat de term kabbalist, zoals in dit verband en op
dezelfde manier vaak door H.P.B. gebruikt, niet zozeer betrekking heeft op de
joodse kabbala zelf, als wel op mystieke en filosofische denkwijzen die verwant zijn
aan de innerlijke betekenis van de kabbala, maar die niet precies de technische ter-
men van de kabbala gebruiken, al zijn de kabbala en die andere zogenaamd kabba-
listische denksystemen natuurlijk alle in meerdere of mindere mate gebaseerd op
de archaische theosofie. Als ik dus zeg dat de schrijver van het christelijke boek
Openbaring, Apocalyps genaamd, een kabbalist was, zoals ook H.P.B. hem noemt,
bedoel ik niet dat hij beslist een volgeling was van de strikt joodse kabbala, maar
dat hij van vergelijkbare of soortgelijke uitdrukkingswijzen en gedachten gebruik-
maakte, die echter niet noodzakelijk een joodse oorsprong hadden. Met andere
woorden, men gebruikte de kabbala als een soort standaardwerk voor uitdruk-
kingen en termen, hoewel aanzienlijk gewijzigd door die andere scholen die de
kabbala weigerden als zodanig te aanvaarden, maar niettemin in meer dan één
opzicht haar voorbeeld en zelfs haar toonaangevende denken volgden. De reden
hiervoor is natuurlijk maar al te duidelijk: de kabbala en deze andere latere stelsels
en eigenlijk alle oude mystieke en religieuze theosofische denkwijzen waren of
oorspronkelijk loten van de archaische theosofie, 6f afstammelingen van vroegere
archaische theosofische vertakkingen of stammen daarvan.
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uit neoplatonische of neopythagorische bronnen, kenden de eerste chris-
tenen aan de vier ‘dieren’ van de Apocalyps en aan de schrijvers van de
vier evangelién dezelfde betekenis toe, namelijk de mens, de leeuw, de
stier en de arend, die de hindoes gaven aan hun vier lokapala’s of bewakers
van de werelden, ook de vier maharaja’s genoemd; eerlijkheidshalve moet
worden gezegd dat de hindoe-opvatting zelfs nu nog onvergelijkelijk veel
grootser is en meer doordrongen van geestelijke mystiek dan het sterk
antropomorfe beeld dat in het bijbelboek Openbaring wordt gegeven.
Deze vier maharaja’s of vier lokapala’s waren volgens de exoterische ver-
klaring respectievelijk gesitueerd in het noorden, het oosten, het zuiden
en het westen; vandaar dat zij die de innerlijke betekenis niet begrepen,
de lokapala’s de wachters van de vier windstreken noemden. Het volk
aanvaardde het kaf van de verklaring en liet het koren, de kern van de
waarheid liggen.

De natuur wordt geestelijk voortgebracht en geestelijk bestuurd of
beheerd, voorzover de goddelijke wet op deze stoffelijke aarde daarvoor
de gelegenheid krijgt, en beheert in de lagere graden van de hiérarchieén,
waaruit dag en nacht de afgrijselijke kreten van de wilsconflicten naar de
hemel opstijgen, de zaken van de mensen voorzover de goddelijke wet dat
toelaat, in vier fasen: de geboorte of het begin, technisch het noorden
genoemd, de goddelijke geboorte; de adolescentie of de zonsopgang,
technisch het oosten genoemd; de volle rijpheid van geest en kracht als
mens, technisch het zuiden genoemd en beheerd door de heer van de
dood, Yama; en de vierde, het westen, het land van de schaduwen of het
land van de grote overgang — zo aangeduid door de Egyptenaren, de
Perzen, Babyloniérs en Hindoes, de Grieken en de Amerikaanse
Roodhuiden, feitelijk overal op de wereld.

Ook de Ouden vierden vier heilige jaargetijden in de rondgang van
het jaar: de winterzonnestilstand en de lentenachtevening, de zomerzon-
nestilstand en de herfstnachtevening. Eerst komt de grote geboorte, de
winter — de geboorte van de zon die zijn lichtkrachten herwint als zijn reis
naar het zuiden voorbij is en zijn terugreis naar het noorden aanvangt.
Dit wordt de grote geboorte genoemd. Daarna komt de adolescentie bij
de lentenachtevening, als de wetten van het leven en het licht beginnen
met hun magische werk op aarde. Bomen gaan uitlopen, bloemen ontlui-
ken, de natuur begint te zingen nu nieuwe levenselementen door haar
aderen vloeien. In de zomer komt de grote verzoeking of de grote
beproeving, die de mens altijd ondergaat in zijn volle wasdom als hij vol-
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ledig over zijn krachten beschikt en daarin wordt bepaald of hij omhoog-
of omlaaggaat; want in de zomer zijn ook de vruchten gereed om te wor-
den geoogst. Het graan is gedorst en opgeslagen. De natuur is rijk en
machtig, stroomt over van uitbundige levenskracht. Daarna komt het
vierde heilige jaargetijde, de herfstnachtevening, als de zon afscheid
schijnt te nemen van de noordelijke streken en zijn reis vervolgt naar het
zuiden. De dagen worden korter, de nachten langer, het wordt kouder op
aarde. De bladeren vallen, de sappen trekken zich uit de twijgen, blade-
ren, takken en stam terug in de wortels. Er komt rust en vrede. Dit werd
het jaargetijde van de grote overgang genoemd.

Zo leerden de Ouden dat het geestelijke leven dat onze wereld leidt,
zijn tijd van geboorte, zijn tijd van adolescentie, zijn tijd van volledige
materiéle macht en kracht en zijn tijd van heengaan heeft om dan
dezelfde cyclus opnieuw te beginnen, laten we hopen op een iets hoger
gebied. Het ene jaar volgt op het andere, het ene jaargetijde op het
andere; de manvantara’s komen en de manvantara’s gaan, de pralaya’s
komen en gaan. Maar het goddelijke duurt altijd voort.

Deze vier lokapala’s of bestuurders van de wereld zijn als het ware de
vier karmische godheden; eigenlijk niet zozeer enkelvoudige entiteiten,
dan wel hiérarchieén van goddelijke wezens en iedere lokapala vertegen-
woordigt een hiérarchie, één die de manvantara of het begin van gemani-
festeerd leven in onze wereld inluidt. Als haar taak is verricht, neemt de
tweede hiérarchie die van haar over. De tweede lokapala betreedt het
strijdperk van activiteiten en draagt een tijdlang de last, zoals de toorts-
drager in een wedloop naar het doel rent en als hij dat bereikt de toorts
aan de volgende hardloper overgeeft, die hem naar het volgende doel
brengt.

Als de tweede lokapala zijn werk heeft gedaan, wordt de toorts, de
taak, aan de derde overgedragen; daarna aan de vierde en dan is de cyclus
voltooid. Er is karma uitgewerkt en nieuw karma door de lipika’s, de god-
delijke griffiers, in het levensboek geschreven. In het volgende manvan-
tara, het volgende tijdperk van manifestatie, zal de lokapala opnieuw tot
geestelijke en intellectuele activiteit komen.

Dit zijn heel abstracte en inderdaad goddelijke ideeén, moeilijk voor
westerlingen die niet gewend zijn aan deze gedachten. De eerste christe-
nen raakten erdoor geboeid, wat erop wijst dat ze iets van de oorspronke-
lijke goddelijke wijsheid van de theosofie bezaten. Maar ze hadden moeite
om het uit te leggen. De innerlijke betekenis van de vier dieren — de
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hoogvliegende arend, de denkende mens, de krachtige stier en de moe-
dige leeuw, symbolen voor eigenschappen — symbolen voor de godheden,
voorgesteld door de vier lokapala’s, ging langzamerhand verloren; de
vroegmiddeleeuwse christelijke kunstenaars schilderden de vier dieren
eenvoudig als symbool voor de vier evangelisten die de evangelién schre-
ven; want de vroege kerk leerde dat de vier evangelién het woord Gods
bevatten. Het woord van God is de wet van het heelal en deze vier evan-
gelién bevatten de vier wetten van het bestaan, de vier goddelijke wetten.
Zo kwam het dat deze dieren later alleen deze weergaven of evangelién
van de vroegchristelijk-theosofische leer zijn gaan symboliseren; de oor-
spronkelijke bijna goddelijke betekenis ging verloren.



APEN, MENSAPEN EN DE VROEGE MENS

In de zeer oude en heel interessante heldendichten van de hindoes zoals
het Ramayana lezen we dat de zogenaamde mensapen — en verwar alstu-
blieft de gewone apen niet met de mensapen, want die zijn niet aan elkaar
gelijk — bijna of evenzo intelligent waren als de mens. Volgens het verhaal
konden ze praten, vormden ze legers en vochten ze in de grote epische
oorlog van India, net zoals de mensen. Ze hadden eigen regeringen en
kennelijk wetstelsels. Daarom moeten we de mensapen uit het grote
hindoeheldendicht zien als iets meer dan de mensapen die we nu kennen.
Als we weetgierig zijn aangelegd, vragen we ons natuurlijk af waarom dat
zo is. Mensapen van nu doen zulke dingen niet.

Het voor de hand liggende antwoord is dat de mensapen uit dat verre
verleden, de tijd van Atlantis vo6r het vijfde wortelras zelfstandig was
geworden, geen mensapen waren zoals wij die nu kennen, want mens-
apen hebben nu geen regeringen zoals die van mensen. Ze vormen geen
legers en strijden niet volgens de gebruikelijke gevechtsregels. Ze wisse-
len geen geschreven berichten uit zoals mensen nu doen en toen deden.
De enige conclusie die we kunnen trekken is dat de mensapen beschreven
in een groot episch dichtwerk als het Indiase Ramayana bijna menselijke
wezens waren.

Door biologisch onderzoek weten we nu dat mensapen er bij de
geboorte meer als mens uitzien dan als ze sterven — van ouderdom dood-
gaan bedoel ik natuurlijk. Met andere woorden, mensapen schijnen dier-
lijker te worden naarmate ze vanaf hun eerste jeugd tot volwassen aap
opgroeien. En volgens alle bij specialisten bekende wetten uit de weten-
schappelijke denkwereld zou dit overeenkomstig de recapitulatietheorie
erop wijzen dat er in het verre verleden een tijd is geweest waarin de
mensapen een veel menselijker uiterlijk hadden dan nu. En dat is precies
onze leer: toen de mensapen voor het eerst ontstonden of tot belichaming
kwamen, gingen ze zo intiem met hun menselijke halfouders om dat ze als
kinderen, voornamelijk door imitatie, navolging of door iets anders, deel-
namen aan wat hun menselijke halfouder deed, voelde en dacht. Anders
gezegd, de mensapen van toen waren veel menselijker dan nu. Dit wijst
op degeneratie in verstandelijk en psychisch opzicht, geheel in overeen-
stemming met onze theosofische leringen dat alle dieren op weg zijn om
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uit te sterven, naarmate de dierlijke wezens langs de lichtende boog
omhooggaan.

De mensapen die in het Ramayana van de hindoes worden be-
schreven, stonden daarom in feite, wat innerlijke vermogens betreft, iets
onder de mens; ze waren verschillend van kleur, zoals in De Gebeime Leer
wordt gezegd. Zoals er in die tijd mensen waren met een blauw of een
rood gezicht, zo waren er ook apen met een blauw of een rood gezicht;
zelfs nu bestaan er nog enkele. Dat is de reden en de ware reden, naast
andere bijkomstige ondergeschikte redenen, denk ik, dat de hindoes
vroeger en zelfs nu nog de huidige gedegeneerde mensapen niet zozeer
met eerbied dan wel met een mengeling van medelijden en verbazing
bekijken. De moderne hindoe denkt met enig religieus ontzag over de
mensaap, die daarom niet zozeer gerespecteerd als wel beschermd wordyt,
precies zoals het geval was met de mensapen en gewone apen in Egypte
en andere landen in de oudheid.

Als u het Ramayana helemaal of gedeeltelijk heeft gelezen, zult u zich
herinneren dat de mensapen zelfs samen met de mensen van die tijd ver-
gaderden, met Rama en zijn generaals en vooraanstaande personen om
over belangrijke zaken te discussiéren. De tegenwoordige mensapen zien
we dit niet doen en ze hebben er ook niet de capaciteiten voor.

De mensapen en ook alle andere dieren, maar ik heb het nu in het bij-
zonder over die apen, zullen tegen het einde van het zesde wortelras in
onze vierde ronde praktisch zijn uitgestorven. In het zevende wortelras
zullen ze zijn verdwenen. Hun ego’s zullen echter niet de voor de ego’s
van de andere dierenfamilies bestemde weg volgen, die eveneens gaan
uitsterven naarmate onze vierde ronde op de opgaande boog vordert.
Waarom? Omdat er nog voldoende menselijke psychische trekken,
eigenschappen of kenmerken in de tegenwoordige mensapen zijn waar-
door, als hun lichamen tegen het einde van het zesde wortelras in deze
vierde ronde uitgestorven raken, hun ego’s zich kunnen belichamen. Alle
mensapen zullen zich dan belichamen in de allerlaagste, minst intelli-
gente en minst ontwikkelde, dan nog resterende nakomelingen van wat
nu de primitieve en barbaarse stammen van de mensheid zijn. De ego’s
van die primitieve en barbaarse stammen zullen hun huidige onvolmaakte
lichamen overlaten aan de ego’s van de mensapen en zullen zich in men-
selijke voertuigen met iets meer mogelijkheden belichamen.

Nu iets over de oorsprong van de mensapen: we hebben daar al zo
vaak over gesproken dat u me wel zult willen vergeven als ik in herhaling
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verval. Mensapen zijn natuurlijk een voortbrengsel van de evolutie, even-
als de mens. Het waren ego’s die in hun ontwikkelingsgang het mens-
stadium nog niet hadden bereikt, maar er wel dichtbij waren; in het derde
en aan het einde van het tweede wortelras van deze ronde ontbrak het hun
aan stoffelijke voertuigen om zich in te belichamen. Daarom moest kos-
misch karma, zoals we het zouden kunnen noemen, lichamen voor die
ego’s verschaffen. Evenals de mens moesten ze een kans krijgen. Daarin
werd voorzien door de karmische weefsels van het lot, die alle rijken op
aarde zo nauw verstrengelen, vooral de aan elkaar grenzende rijken,
rijken die net beginnen in elkaar over te gaan, en elkaar als het ware door-
dringen. Aan het einde van het tweede en het begin van het derde wor-
telras vonden deze ego’s tenslotte lichamen omdat de laagst ontwikkelde
mensen, die het juiste psychische instinct en het denkvermogen misten,
gemeenschap hadden — op de manier van die tijd — met belichaamde die-
ren die net onder hun eigen mensenrijk stonden. Uit die gemeenschap
kwamen de apen voort. En later, tijdens het vierde wortelras, herhaalden
andere minder gevorderde Atlantiérs met de afstammelingen van deze
apen de ‘zonde van de verstandelozen’, in de woorden van de oude tek-
sten, zodat de mensapen, zoals kort en bondig onder woorden gebracht,
als het ware twee druppels mensenbloed in zich hebben. De eerste drup-
pel bloed uit die eerste rassenvermenging en de tweede druppel bloed
door de daad van de minst gevorderde Atlantiérs die gemeenschap had-
den met die nog maar nauwelijks menselijke schepselen. De nakome-
lingen van die gemeenschap waren de mensapen. De eerste mensapen die
uit die gemeenschap voortkwamen stonden veel dichter bij de mens zoals
de mens toen was, niet de mens zoals hij nu is, dan de tegenwoordige
mensapen zouden staan als ze, zoals ze nu zijn, naar die tijd konden wor-
den overgebracht. Ik hoop dat ik duidelijk ben. Het gevolg hiervan was
dat de nakomelingen van deze halfmenselijke, half-dierlijke geslachts-
gemeenschappen gewoon contact hadden met de mensheid. Ze werden
door de hogere of meer ontwikkelde mensen van die tijd met achterdocht
bekeken, maar getolereerd, omdat ze flauwe tekenen van het in ons
actieve verstand vertoonden. Het waren zo goed als denkende wezens van
een laag type, goed in het nadoen, zoals alle apen en mensapen zelfs nu
zijn. Ze bootsten natuurlijk alles na wat ze hun Atlantische verwanten
zagen doen. Ze spraken, hadden eigen talen, typische talen, niet de sis-
klanken, lokroepen, het brullen en grommen van tegenwoordige dieren,
maar een eigen duidelijke taal of taalgroep.
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Wat gebeurde er daarna? De meest menselijke van deze mensapen
stierven uit; enerzijds omdat de Atlantiérs die zich bewust waren van de
door hun eigen minder ontwikkelde mensen begane zonde, heftig strijd
tegen hen voerden en ze uitroeiden; maar ook omdat het milieu of de
omgeving niet bevorderlijk was voor het voortbestaan van dit deels men-
selijke en deels dierlijke ras. De Atlantiérs lieten alleen de minst ontwik-
kelde mensapen leven; de tegenwoordige mensapen zijn afstammelingen
van de exemplaren die in leven mochten blijven. De voorouders van de
tegenwoordige mensapen waren de minst ontwikkelde mensapen uit dat
verre verleden. De psychische drempels of belemmeringen die in deze
tijd de vermenging van verschillende rijken voor het menselijk denken tot
iets afschuwelijks maken, bestonden in die tijd niet en gemeenschap
leidde vrijwel altijd tot nakomelingen.

De vroege mensheid ging door veel stadia heen, rapa-stadia of stadia
van vormen — ik heb het nu speciaal over het lichaam van de mens, niet
over het menselijke ego. Zo had bijvoorbeeld het eerste ras een vorm die
helemaal niet leek op onze huidige vorm. H.P.B. gebruikt ergens voor de
vorm van het eerste wortelras de nogal treffende naam van pudding-
zakken, ronde of eivormige bollen van etherische stof. Men kan het geen
vlees noemen, want vlees bestond toen nog niet. Maar astrale pudding-
zakken, astrale eieren. Met het verstrijken van de tijd en toen het eerste
ras het tweede werd, waarbij de oude wateren van het eerste zich ver-
mengden met de nieuwe wateren van het tweede, verdween de vorm van
de puddingzak; de karmische lichamen die de mensheid in die uitermate
veranderlijke en wisselvallige tijden had, waren veelsoortig en merkwaar-
dig. Tegen het einde van het tweede ras hadden mensen bijvoorbeeld een
gezicht als van een hond, of liever zoals honden er nu uitzien, mensen met
een hondengezicht. Sommigen hadden een gezicht als een vissenkop;
anderen hadden vier armen en vier voeten. Zoals u weet hadden ze toen
maar één oog. Later kwamen de twee voorhoofdsogen in gebruik en bleef
het derde oog nog lang functioneren. De mens had toen drie ogen.
Tenslotte zonk het eerste oog, dat we ten onrechte het derde oog noe-
men, in de schedel weg, werd door been en haar bedekt, werd wat nu de
pijnappelklier heet en restten ons twee ogen. De mens had dus eerst één
oog, na verloop van tijd drie ogen en heeft nu nog twee ogen.

Waarom namen de lichamen of rapa’s van de mens in het tweede en
het allereerste begin van het derde wortelras die bijzondere en eigen-
aardige vormen aan? Omdat ze werden gevormd naar in het astrale licht
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aanwezige modellen die door de mensenrassen werden gevolgd omdat
het ras of het geslacht, of het rijk, of de levensgolf van de mens (kies het
woord dat u wilt) in de tweede en derde ronde die vormen had. Het was
opnieuw een geval van recapitulatie, zoals het embryo nu in de moeder-
schoot in de korte tijd van negen maanden recapituleert waar de
mensheid in het verre verleden eeuwenlang doorheen is gegaan. Zo her-
haalden de eerste rassen van deze ronde de vormen waar het mensenrijk
in de vroegere ronden doorheen was gegaan.

Wat gebeurt er met de monaden of ego’s van de mensapen of dieren,
wanneer ze als lichaam in deze vierde ronde zijn uitgestorven, wat v6or
het einde van het zevende wortelras zeker met alle gebeurt? In de vijtde
ronde zullen de ego’s volgens hun karmische lotsbestemming worden
gegroepeerd. De mensapen nemen dan de vorm van de laagste mensen
van de vijfde ronde aan, wat ze feitelijk al beginnen te doen in het zevende
wortelras van deze vierde ronde; tijdens de neergaande boog van de vijfde
ronde zullen de ego’s van het hele dierenrijk gedurende enige tijd een
lichaam van een laag type vinden, maar geleidelijk uitsterven v66r de
vijfde ronde in haar loop ver is gevorderd op de opgaande boog. Dit komt
doordat de dierlijke monaden, de monaden van de wezens uit het dieren-
rijk, nog niet de manasische eigenschappen hebben ontwikkeld die hen
in staat stellen de opgaande boog in de manasische of vijfde ronde te
beklimmen.
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Wetenschappers beschikken al over letterlijk ontelbare bewijzen van
tenminste een groot deel van de vroegere geschiedenis van de mensheid;
en omdat het grootste deel van de mensheid uit geest en denkvermogen
bestaat, zijn die ook onderdeel daarvan. Ik heb het nu in het bijzonder
over de wetenschappelijke bewijzen dat de mens in vervlogen tijden licha-
melijk door fasen van zijn eonenlange evolutionaire pelgrimstocht is
gegaan die hun stempel op hem hebben achtergelaten. En er zijn beslist
nog heel wat wetenschappelijke feiten niet bekend.

Ik wil hier maar één ding noemen, een feit waaraan vroeger meer
wetenschappelijk belang werd gehecht dan nu, alleen omdat meer recente
wetenschappelijke denkbeelden dit feit niet zo gunstig gezind zijn; maar
ik denk dat toekomstige wetenschappers zullen terugkomen op de vroe-
gere denkbeelden. Het wordt in de embryologie de theorie van recapitu-
latie genoemd: het ongeboren kind, het embryo, maakt in het klein elke
fase van de evolutionaire ontwikkeling door waar de mensheid als ras in
vroegere tijden doorheen is gegaan. Is bijvoorbeeld een kind dat nu wordt
geboren in het volle bezit van zijn verstand, is het een denkend, redene-
rend wezen? We weten allemaal dat het dat niet is. Het is bekend dat een
kind tijdens het leven in de baarmoeder in het kort door veel lichamelijke
evolutiefasen gaat waar het ras als geheel in vervlogen tijden doorheen is
gegaan; maar pas jaren nadat het kind lichamelijk is geboren begint het te
denken, ik bedoel zelfbewust te denken, na te denken over grootse din-
gen, beslissingen te nemen van grote waarde en betekenis. Die komen als
het opgroeiende kind volwassen wordt, want in de toestand van volwas-
senheid groeien in de mens de grotere verstandelijke en intellectuele ver-
mogens stap voor stap en ook de geestelijke en morele eigenschappen.

U kent het gezegde ‘de neerdaling van het denkvermogen in het
vroege derde wortelras van de mensheid’. Zo gebeurde het. Tot die tijd
had het ras door evolutie lichamen ontwikkeld om aan de behoefte van
hun nog niet verstandelijke staat te voldoen, maar u moet niet denken dat
die vroege niet-verstandelijke mensen geheel zonder bewustzijn waren.
Zeker niet. Net zomin als een niet-denkend kind tot zo’n vijf, zes of zeven
jaar. Dan begint het denkvermogen zich in feite al te vertonen; en dit gaat
stap voor stap verder naarmate het kind een tiener wordt en vervolgens
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een volwassene en van volwassene in de rijpere jaren komt. De vroege
rassen waren net zo, als kleine kinderen.

Ze hadden instinct, ze kregen intuitieve ingevingen, ze hadden gevoel,
ze hadden bewustzijn, het vage diffuse bewustzijn dat een kind tegen-
woordig heeft, maar ze waren geen denkers. Het kind van nu gaat niet aan
een schrijftafel zitten om een imposante verhandeling te schrijven of een
plan de campagne op te stellen voor een denksysteem dat de mensheid
helpt en verlicht. Waarom niet? Het denkvermogen is nog niet volledig
tot uitdrukking gekomen in de nog onvolwassen hersenen. Het brein
moet zich nog verder verharden of vormen om de stroom vanuit het
denkvermogen binnen-boven de mens over te brengen.

In dat opzicht was het vroege derde wortelras net als kinderen. Ze
hadden bewustzijn. Ze kregen flitsen intuitie; ze hadden een hoog-
ontwikkeld instinct. Maar het zelfbewuste denkvermogen was in hen nog
niet ontstaan. Toen vond een van de meest verbazingwekkende gebeurte-
nissen uit de hele ontwikkelingsgeschiedenis plaats. We noemen het de
‘neerdaling van de manasaputra’s’, de zonen van het denkvermogen, die
niet van de ene op de andere dag plaatsvond, bij wijze van spreken, of in
een oogwenk, zelfs niet in honderdduizend of enkele honderdduizenden
jaren. Maar het was een voortschrijdend proces, precies zoals op kleine
schaal een kind niet op een ochtend wakker wordt en plotseling in het
bezit is van een volwassen denkvermogen. Het is een kwestie van groei.
De manasaputra’s belichtten of overschaduwden dus geleidelijk het denk-
vermogen van de wordende mensheid, ze doordrongen haar brein en
zelfs het zenuwstelsel met het goddelijk vuur van hun denken, tot de
mens tenslotte dacht, en ontwaakte. Het denkvermogen begon te werken.
Dit gebeurde door deze manasaputra’s, onze eigen intellectuele zelven als
het ware, door gedurende enkele honderdduizenden jaren te incarneren;
toen dat was geéindigd, was er in plaats van de puur instinctmatig
bewuste, maar niet-verstandelijke en nog niet zeltbewuste vroege mens,
een ras ontstaan dat dacht, dat over het goddelijke kon nadenken; dit was
mogelijk doordat de verbinding met het goddelijke tot stand was
gebracht. Het denkvermogen was ontwaakt.

Niet alleen dat: in een aantal van deze voorbereide mensen, de hoogst
ontwikkelde mensheid van die tijd, incarneerden bepaalde geestelijk-
verstandelijke entiteiten, hoogontwikkelde wezens die de leraren en
gidsen werden van de toen net ontwaakte mensheid, die haar onderricht-
ten, de wegen van de beschaving wezen, en haar bekendmaakten met de
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mysterién, de geheimen van de wetenschap en de waarheden van de filo-
sofie. Dat was de tijd van het goddelijke gezag van onze verre voorouders.
Zij stichtten de mysteriescholen toen deze voor het eerst op deze aarde
begonnen en leefden om de mensen te onderwijzen en waren, zoals
gezegd, hun gidsen, hun leermeesters, hun beschermers, hun onderrich-
ters. Diezelfde groep, of hun afstammelingen zo u wilt, hun opvolgers,
verblijven nog steeds op aarde als gidsen voor de mensheid, lichtbrengers,
inwijders, leraren, oudere broeders, vrienden.

Het kind herhaalt dus tijdens zijn eigen groei van kind tot volwassene
wat het ras tot nu toe heeft bereikt. Het is natuurlijk, het moet zo zijn,
omdat er maar één fundamenteel patroon in het heelal bestaat, één fun-
damentele werkwijze die met haar alomvattende invloed iedereen en alles
met dynamische kracht beroert. We hebben dus nu een sleutel om die
oudste en vroegste denkende mensen te begrijpen: hoe ze ontstonden,
hoe het kwam dat het denkvermogen plotseling ontwaakte, zodat ze kon-
den nadenken over het heelal en het konden begrijpen in plaats van als
kinderen te zijn of zoals de hogere dieren, instinctief, intuitief bewust,
maar niet zelfbewust. Het is een wonder wat er met een kind gebeurt: het
groeit vanuit instinct en intuitie tot het in zichzelf de bezieling van de
inspiratie uit de innerlijke god ervaart. Het wachtende brein, het zenuw-
stelsel, het lichaam, worden bezield en verlicht. Mysterién en wonderen
vinden voortdurend om ons heen plaats!

Al is het verbazingwekkend om in het verleden terug te kijken, in de
geschiedenis van het ras, en de treden te zien waarlangs onze voeten
zijn gegaan, al is dat inderdaad een wonder en vervult het ons met grote
eerbied voor wat het heelal omvat, toch moeten we de toekomst niet
vergeten. We zijn pas halverwege onze evolutie op deze aarde. We
moeten voortdurend op aarde terugkeren om wat we al weten te herha-
len en steeds en steeds beter te leren en om nieuwe wijsheid op te doen.
Wat houdt de toekomst in? Ik zal het u zeggen. Zoals in het verleden
ons denken werd gewekt door de manasaputrische goden — want voor
de mens zijn ze goden — zo zal ons denken in de toekomst worden
gewekt door engelen van de geest. Zelfs ons denkvermogen, dat ons
van onbewustheid verhief tot zelfbewustzijn en dat ons tot het stadium
heeft gebracht waar we nu zijn, zodat we kunnen nadenken over het
heelal en ons bewust kunnen zijn van het goddelijke erachter, prachtige
en edele gedachten kunnen denken, die ons leven verheffen tot dat van
de goden - zelfs ons denkvermogen heeft een hogere inspiratie nodig,
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want ons denken kan ons ook misleiden en van het pad afbrengen.
Zoals in het verleden de incarnatie van de manasaputra’s, de zonen van
het denkvermogen, plaatshad, die ons het vermogen tot denken schon-
ken, zo zal in de toekomst die nu begint — het begon eigenlijk al een mil-
joen jaar of langer geleden en zal zich in steeds toenemende mate in de
toekomst voortzetten — het hemelse licht van onze innerlijke god zich in
ons en in ons denken belichamen, en ons met zijn eigen glorie vervullen.
Daarna zal onze ontwikkeling veilig en gewaarborgd zijn met die hemelse
leiding die ons hart verlicht en ons brein bezielt. Onze voeten zullen dan
niet meer op het pad struikelen, want we verlichten onze weg als we
omhoog en voorwaarts gaan, steeds hoger en steeds verder, naar hoogten
die we nu zelfs met ons denken niet kunnen bevatten. Dat ligt v6r ons in
het verschiet. Als we ons innerlijk oog opslaan, ons innerlijk gezicht wen-
den naar de god in ons, dan verschijnt er een eeuwig stralend licht, niet
van iets buiten ons, maar van de god in en boven elk van ons. Noem het
een Christos, de immanente Christos, noem het de innerlijke Boeddha,
geef het de naam die u wenst. Waar het om gaat is bewust te worden van
zijn heilige tegenwoordigheid. Dan is een mens inderdaad gezegend.



DE EERSTE VERZEN VAN GENESIS

Ik heb met grote belangstelling geluisterd naar de opmerkingen over de
joods-christelijke bijbel die hier zijn gemaakt. Ik heb me verbaasd over de
opmerkelijke manier waarop veel licht is geworpen op enkele betekenis-
sen van de Hebreeuwse Schrift genaamd ‘Het Boek van het Begin’.

Het is juist dat het woord dat als ‘God’ is vertaald in de Engelse versie
[en in andere] en dat in de eerste verzen van het Boek Genesis wordt
gebruikt, in het origineel ’elobim is. Het is een Hebreeuwse meervouds-
vorm en betekent ‘goden’, ‘goddelijke wezens’. De monotheistische
Hebreeérs en de monotheistische christenen die de geschriften over-
namen, met andere woorden de Hebreeuwse bijbel van de joden, zeggen
dat deze Hebreeuwse meervoudsvorm een ‘pluralis majestatis’ is, onge-
veer op dezelfde manier gebruikt als waarop gekroonde hoofden soms
over zichzelf spreken: ‘Wij, bij de gratie Gods’, die-en-die — Johannes,
Petrus, Jacobus, Willem, of wie ook. Maar in de geschriften zelf is geen
enkel bewijs dat dit woord ’elobim slechts een ‘pluralis majestatis’ is.
Taalkundig is het duidelijk een zuivere Hebreeuwse meervoudsvorm.

Hierna zal ik enige verzen citeren, tenmiste de eerste twee verzen uit
het oorspronkelijke Hebreeuws en u daarover iets vertellen; maar voor ik
dat doe, wil ik uw aandacht op enkele interessante feiten vestigen. U
spreekt over de Hebreeuwse bijbel als het Oude Testament of het Oude
Verbond. Beseft u dat die laatste term een oorspronkelijke joodse uit-
drukking is en eenvoudig betekent dat bepaalde geschriften, waarvan
sommige religieus, sommige halfhistorisch en sommige dichterlijk zijn,
en het eigendom waren van een klein Semitisch volk, werden gezien als
het bewijs van een oud verbond tussen dit volk en de godheid van hun
stam? Andere volkeren in de wereld hebben soortgelijke heilige ge-
schriften, die voor hen even waar en heilig zijn, evenzeer worden gekoes-
terd en van even grote waarde worden geacht als deze bepaalde
geschriften voor de Hebreeérs. Met andere woorden, de Hebreeuwse
geschriften zijn niet de enige heilige geschriften van de wereld die werden
gekoesterd door het volk bij wie ze ontstonden.

In de tweede plaats is het enige geschrift uit het Hebreeuwse Oude
Testament dat, vanuit ons theosofisch standpunt, echt occult, esoterisch
is, het eerste boek, zoals deze boeken nu in gedrukte vorm zijn gerang-
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schikt — ‘het Boek van het Begin’; en feitelijk zijn slechts enkele hoofd-
stukken in het begin van dit eerste boek geheel esoterisch. Dat wil niet
zeggen dat sommige van de andere boeken geen mystieke betekenis heb-
ben, zoals het Boek fob. Dat wil ik niet uitsluiten. De zogenoemde Psalmen
van David bijvoorbeeld werden geschreven door een dichterlijke geest en
elke dichterlijke geest is min of meer een ziener. Maar de echte universele
wijsheid van de ‘oosterse kabbala’ vindt men alleen ten volle in de eerste
hoofdstukken van het Boek Genesis.

De uitdrukking ‘oosterse kabbala’ betekent ‘oosterse traditie’, want dit
woord kabbala (qabbalah) is een zelfstandig naamwoord, afgeleid van de
Hebreeuwse werkwoordswortel ¢abal, die ‘ontvangen’, ‘nemen’, ‘over-
leveren’ betekent. ‘Oosterse kabbala’ betekent dus de universele ‘oosterse
traditie’; en de Hebreeuwse kabbala is de Hebreeuwse vorm van het stel-
sel van oosterse leringen dat vaak traditionele wijsheid wordt genoemd,
die van generatie op generatie van menselijke zieners is overgeleverd.
Met andere woorden, de joodse kabbala is de theosofie van de joden; en
het is een tamelijk beperkte vorm, of liever één kleinere, nationale weer-
gave van de universele kabbala of de universele traditie van de wereld.

Hier volgt het Hebreeuws, zoals de oorspronkelijke Hebreeuwse tekst
tegenwoordig in woorden is verdeeld en gedrukt:

(1) Bere’shith bara’ ‘elobim ’eth bash-shamayim we-"eth ha-"drets.

(2) We-ba-"arets bayethab thohii wa-bobhii we-bboshech ‘al-pnei thebom we-
ritabb *elobim merabbepheth ‘al pnéi bam-mdyim.

Bij het eerste woord staan we al voor een moeilijkheid: Hoe moet dit
woord worden verdeeld? Ik zal uitleggen wat ik bedoel. In het oude
Hebreeuwse schrift volgen de letters van de woorden elkaar op zonder
onderbreking, precies alsof u een alinea uit een krant zou nemen, alle
ruimten tussen de woorden zou verwijderen, alle leestekens zou ver-
wijderen, zodat de letters elkaar in een ononderbroken rij opvolgen.

Bovendien - en dit is belangrijk — zijn er geen lettertekens voor klin-
kers in het Hebreeuwse alfabet en om dus ons voorbeeld duidelijk en
nauwkeurig te maken, zouden alle klinkers in die alinea uit die krant moe-
ten worden verwijderd, zodat alleen de medeklinkers blijven staan en
elkaar ononderbroken opvolgen. Dat geeft aan hoe het oude Hebreeuws
werd geschreven.

Als u dus deze reeks aaneengesloten regels voor u heeft, is het duide-
lijk dat u één zo’n regel, misschien met succes, in een aantal van elkaar
verschillende woorden kunt verdelen; en deze eerste twee woorden in het
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Hebreeuws die ik voor u heb geciteerd, namelijk: bere’shithbara’, kunnen
anders worden verdeeld dan gewoonlijk wordt gedaan, bijvoorbeeld:
Bere’sh yithbare’, wat vertaald, een volkomen andere betekenis heeft.

De gebruikelijke verdeling Bere’shith bara’ ’elobim betekent: ‘In het
begin beeldhouwden (of sneden of vormden) de ’elohim’ — de twee heme-
len en de aarde. De andere verdeling van de Hebreeuwse letters: Bere’sh
yithbare’ geeft een totaal andere betekenis. Re’sh of 7o’sh betekent hoofd,
wijsheid, kennis, het hogere deel, de eerste in een reeks; en het woord
yithbare’ is de wederkerige vorm van het werkwoord bara’, en betekent
‘zichzelf maken’ — tot de twee hemelen en de aarde. Met andere woorden,
de betekenis van de op die manier verdeelde eerste twee woorden is dat de
goden of kosmische geesten, door wijsheid, door kennis, door de voor-
naamste of eerste vormende krachten te zijn, zichzelf maakten tot de
hemelen en de stoffelijke sfeer.

‘Hemelen’ — shamayim — een dualis, pluralis, niet één, een reeks; ’erets
of ’arets — de ‘wereld’, vertaald ‘aarde’ waarvan de christenen menen dat
het deze kleine aarde van ons is, wat later werd uitgebreid tot het heelal
toen ze begrepen dat de sterren niet langer kleine lichtpuntjes waren die
daar waren aangebracht, maar oogverblindende stralende zonnen, waar-
van vele groter zijn dan de onze. ‘Arets betekent de lichaamssfeer, de stof-
felijke sfeer.

U ziet hoe we een volslagen andere interpretatie kunnen krijgen door
de reeks of rij Hebreeuwse letters op deze tweede manier te verdelen.

De Engelse vertaling, de zogenaamde ‘Authorized Version’, is het
Engelse volk dierbaar op grond van religieuze herinneringen uit de jeugd
en misschien ook omdat de Engelse taal uit de tijd van Koning Jacobus de
Engelsen van nu krachtiger toeschijnt dan het gebruikelijke Engels in
onze tijd, maar ze mist volkomen de juiste geest van het mystieke
Hebreeuwse origineel; en het feit alleen al dat de Engelsen zoveel van de
‘King James’s version’ [een bijbelvertaling uit 1611] houden, leidt hun
aandacht af van de oorspronkelijke mystieke betekenis van het
Hebreeuwse geschrift. Kijk dus naar de oorspronkelijke taal en vraag aan
een kenner wat de wezenlijke betekenis van het Hebreeuws is.

Als ik hoor dat sommigen van deze goede mensen, die zoveel spreken
over ‘numerologie’, die naar ze menen in de Hebreeuwse geschriften
voorkomt, en die denken dat door het aantal woorden te tellen in de
Engelse vertaling en het aantal hoofdstukken in een van de geschriften, of
het aantal zinnen in een hoofdstuk, of het aantal woorden in een zin, ze
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tot de oplossing kunnen komen van wonderlijke mysterién of het geheim
van occulte waarheden kunnen ontdekken, voel ik me altijd gedrongen en
gedwongen te zeggen dat ze vergeten dat ze een vertaling gebruiken, en
bovendien een heel onvolmaakte vertaling, van iets dat in de oorspronke-
lijke taal geheel verschilt van wat zij veronderstellen: want er waren geen
hoofdstukken en geen verzen en geen leestekens zoals komma’s, punten,
puntkomma’s of hoofdletters — in de oorspronkelijke Hebreeuwse tekst —
niets dan aaneengesloten regels of reeksen van letters over de pagina’s van
de oorspronkelijke boeken.

Aan welke vertaling geeft u de voorkeur, de gebruikelijke en, als ik dat
zeggen mag, de onjuiste versie: ‘In den beginne maakte God de hemel en
de aarde’, of de andere vertaling die eveneens beantwoordt aan het oor-
spronkelijke Hebreeuws en die verder het voordeel heeft geheel overeen
te stemmen met de universele traditie, namelijk: ‘In wijsheid (of in een
groot aantal, in gezelschap, als een menigte) beeldhouwden (of vormden)
de goden’ uit al vooraf bestaand materiaal (want de oorspronkelijke
Hebreeuwse werkwoordswortel b2ra’ betekent ‘snijden’, ‘kerven’, niet
‘scheppen’) ‘de hemelen en de stoffelijke sfeer’; wat als men het goed
begrijpt het volgende betekent: ‘In het begin van het manvantara werden
de goden de geestelijke en de stoffelijke gebieden’.

Het Hebreeuwse verhaal van de zogenaamde schepping is eigenlijk
een kort weergegeven verslag van de ontwikkeling uit zaden, kosmische
zaden, die al in de ruimte bestonden, door de kracht van de inwonende
geestelijke vuren. Een nauwkeurige analogie hiervan vinden we in de
manier waarop een mens wordt geboren uit een microscopisch klein
menselijk zaad, een cel, en uitgroeit tot een mens van 1 meter 80 door de
krachten die in hem besloten liggen.

Op die manier ontstonden de werelden. Ik vraag me af waarom zo-
velen nooit hebben beseft wat er, volgens hun theorie, moet zijn geweest
v66r de almachtige God het heelal, de wereld schiep? God is geen tim-
merman of, zoals de Grieken zeiden, geen demiurg, geen bouwer. De
godheid is de inwonende geest van vuur en liefde en intelligentie en
bewustzijn — de bron van alles: atoom en mens, zon en dier, bloem en
steen. Alle kunnen worden teruggevoerd tot de goddelijke bron, tot hun
groei van binnenuit.

Volgens het Hebreeuwse verslag van de schepping was het dus z6 dat
de goden, de geestelijke wezens, de kinderen van het goddelijke, embryo-
goden waren, nog niet volwassen, babygoden als het ware, onontwikkeld,;
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maar de goden van onze wereld, of onze melkweg bijvoorbeeld, waren het
leidende, bezielende vuur van leven en intelligentie dat onze melkweg,
onze aarde deed ontstaan. Dat is het hele verhaal en het Hebreeuws zegt
niet één woord over een buitenkosmische god die de wereld schiep. Dit
verkeerd vertaalde woord ‘god’, laat ik dat benadrukken, is in het
Hebreeuws een meervoud: ’‘elobim, wat betekent goden, goddelijke
wezens, geestelijke wezens, schepselen van liefde en vlammend denken,
kinderen van het onbegrijpelijke goddelijke, dat de bron van het heelal is
waaruit ze tevoorschijn komen; als hun evolutiereis is voltooid zullen ze
weer in de onpeilbare diepten daarvan verzinken in onuitsprekelijke
vrede, om later daaruit weer tevoorschijn te komen om in de loop van de
zich ontwikkelende eonen eerst mensen te worden, dan goden en dan
supergoden, wat opnieuw zal worden gevolgd door een periode van god-
delijke rust, met daarna een nieuw verschijnen van kosmische activiteit;
maar steeds en eindeloos groeiend.

In de eerste twee of drie hoofdstukken van ‘het Boek van het Begin’,
waarover in Europese landen gewoonlijk wordt gesproken als het Boek
Genesis, wat een Grieks woord is met de betekenis van beginnen of wor-
den, vindt u de oude wijsheid van de mensheid. De rest van de bijbel, alle
overige delen van het Hebreeuwse Oude Testament zijn eenvoudig plaat-
selijke, nationale, traditionele verhalen, zonder veel of enige esoterische
betekenis.

Het Nieuwe Testament, dat het tweede deel van de christelijke bijbel
is, bevat, als men het letterlijk leest met zijn zesendertigduizend en zoveel
honderd verkeerde vertalingen van het Griekse origineel, zoals die voor-
komen in de ‘Authorized Version’ of de ‘King James’s version’, niet meer
oude en esoterische wijsheid dan de boeken van het Oude Testament.
Wat het bevat aan oude wijsheidsreligie van de mensheid is het verhaal,
mits esoterisch opgevat, van een inwijdingscyclus, met als centrale figuur
de grote Syrische ingewijde Jezus.



OVERBLIJFSELEN UIT NEOLITISCHE EN PALEOLITISCHE
TIJDEN

Er is mij gevraagd enkele woorden te zeggen die degenen die archeologie
en etnologie en dat soort zaken bestuderen — een nogal specialistisch
onderwerp — misschien kunnen helpen. Over de paleolitische en neoliti-
sche rassen werd de vraag gesteld hoe het komt dat er op aarde geen
bewijzen worden gevonden van oude beschavingen, die volgens theosofen
tegelijk bestonden met deze twee groepen gedegenereerde mensen. Met
andere woorden, we vinden steeds meer bewijzen van het bestaan van
vroegere — de wetenschap spreekt van late en wij noemen ze gedegene-
reerde — mensenrassen die, op grond van voorwerpen die we nu van hen
opgraven, worden geclassificeerd als paleolitische mensen uit de oude
steentijd en neolitische uit de nieuwe steentijd. De vraag is: Zeggen theo-
sofen dat er tegelijk met deze oude en gedegenereerde mensen grote
beschavingen bestonden? Hoe komt het dat er op aarde geen overblijfse-
len van deze grote beschavingen bestaan? Maar dit is geen goede vraag,
want ze impliceert iets dat niet waar is. Er zijn bijna ontelbare overblijfse-
len van deze grote beschavingen uit het verleden op aarde. Het probleem
is dat onze geleerden nu zo bezeten zijn van theorieén die ze ten koste van
alles steunen, dat ze alles wat echt oud is zover mogelijk naar onze tijd
brengen en tot betrekkelijk recente dingen maken. Daar ligt de moeilijk-
heid, die theosofen onder ogen moeten zien. Het is niet zo dat de weten-
schappers iets oneerlijks willen doen. Zij denken dat het gerechtvaardigd
is omdat ze niet in deze oude rassen geloven en als een wetenschapper nu
zou zeggen dat er een miljoen jaar geleden, of vijf miljoen jaar geleden,
grote beschavingen bestonden, dan zou hij, wetenschappelijk gesproken,
met teer en veren worden bedekt; met andere woorden hij zou eruit wor-
den gegooid. Hij verliest zijn aanzien, hij zou worden uitgefloten en
bespot. Wetenschappelijke orthodoxie. Dat is eenvoudig de waarheid.
Wat zijn enkele van deze oude overblijfselen van beschavingen? Als
men bedenkt dat de neolitische en paleolitische overblijfselen geologisch
gesproken heel recent zijn — enkele armzalige tienduizenden jaren zijn
niets in de geschiedenis van alleen al de mensheid — als men daaraan denkt
en aan de schitterende evolutionaire ontwikkeling die de mens nu reeds
heeft bereikt, zijn geweldige brein, het wonder van zijn lichaam, zoals ik
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in mijn boek Mens en Evolutie heb aangetoond, dan moeten we de oor-
sprong van de mens tientallen honderden miljoenen jaren in het verleden
plaatsen. Maar weet u, de geleerden willen daar niet aan. Ze kunnen dat
niet inzien omdat ze bezeten zijn van denkbeelden over de beschaving en
theorieén die ze moeten steunen.

Welke van deze grote overblijfselen zijn er nog? We zijn geen kinde-
ren. We hebben onze geschiedenisboeken en wetenschappelijke boeken
gelezen. We hebben de piramiden van Egypte gezien. Neem er slechts
één, de grote piramide van Cheops, zo gebouwd dat de moderne geleerden
erover spreken als een wonder en zich afvragen of zij, met alle moderne
verbeteringen en verfijningen van werktuigen, machinerieén en geniali-
teit, dat werk nu zouden kunnen evenaren of op zo volmaakte wijze astro-
nomische kennis erin zouden kunnen verwerken dat de inganggalerij,
zoals nu al vele jaren bekend is, op Stella Polaris, onze eigen poolster, wijst
of zou wijzen als de cirkelgang van de sterren om de noordpool op dat
punt komt. We hoeven daar niet op in te gaan. U weet dat allemaal.

Ik weet niet wat de belangrijkste uitspraken van de geologie over de
grote piramiden zijn, maar enkele duizenden jaren is wel wat belachelijk;
onze leer is dat de Grote Piramide minstens vijfenzeventigduizend jaar
geleden werd gebouwd en ik denk dat het tweemaal zoveel is, 150 duizend
jaar geleden. Maar ik geloof dat H.P.B. ergens zegt dat de theosofische
geleerde die weet wat hij doet, zou kunnen bewijzen dat er tenminste drie
volledige kringlopen van de precessiecyclus voorbij zijn, elk met een duur
van ongeveer 26.000 jaar. U weet wat in de astronomie de precessie van
de equinoxen is. Een volledige cyclus duurt 25.920 jaar en er zijn, zegt
H.P.B., drie volledige precessiecyclussen verlopen sinds de piramiden aan
de oever van de Nijl staan, of daar dichtbij; en ik geloof dat het twee keer
zo lang is.

Hoe staat het met de piramide van Sakhara? Hoe met de Zodiak in
Denderah? Hoe zou die door de Egyptenaren slechts enkele duizenden
jaren geleden kunnen zijn gemaakt, toen de sterren rond de poolster min
of meer stonden zoals nu, terwijl hij toch een heel andere schikking van
de Zodiak en van de poolsterren laat zien? Ik weet niet meer welke ouder-
dom eraan is toegekend maar het was zoiets als twee of drie precessie-
cyclussen. Deze oude volkeren waren zo accuraat en volgens de huidige
geleerden zo bijgelovig precies met het in tekening brengen van de
hemelzodiak waar de goden verblijven, dat het bepaald belachelijk is te
denken dat ze opzettelijk, in strijd met hun religieuze opvatting, een
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kleine zodiak zouden tekenen die van de natuur afwijkt? Geef zelf maar
antwoord op deze vraag. Het antwoord vindt u in de monumenten over
het hele aardoppervlak.

En hoe staat het met die verbazingwekkende bouwwerken in de Stille
Oceaan, uit steen opgetrokken zonder cement, die de eeuwen hebben
doorstaan en die zo oud zijn dat ze niet alleen door de elementen zijn
geteisterd maar ook verweerd; en het is begrijpelijk dat stenen in het
milde klimaat van de eilanden van de Stille Zuidzee het langer uithouden
dan in noordelijke landen, waar vorst, felle zon, regen en wind en schu-
rend zand steen gemakkelijker doen vergaan. Hoeveel duizenden jaren
staan die bouwwerken op Paaseiland er al, die stille getuigen van een
bepaalde soort kennis die in het vergeetboek is geraakt. Vraag aan weten-
schappers wat het zijn. Ze weten het niet. Waarschijnlijk gebouwd door
bepaalde voorouders op de Zuidzee-eilanden. Waarom? Hadden zij toen
ze volgens de moderne evolutietheorie jonger waren een hogere bescha-
ving dan ze nu hebben, nu ze niet van die schitterende bouwwerken
maken? Het is alsof we een kind vragen een huis te bouwen. Er zijn dui-
zenden voorbeelden zoals deze. Eén daarvan is Stonehenge in Engeland.
Zie hoe men probeerde de ouderdom ervan te verlagen en zo dicht moge-
lijk naar onze tijd te brengen. Waarom? Omdat ze bewijzen hadden?
Absoluut niet. Het was gissen. Maar volgens de huidige wetenschappe-
lijke evolutietheorie is het onmogelijk dat daar meer dan honderdduizend
of hoogstens twee of drichonderdduizend jaar geleden beschaafde men-
sen woonden. Dat is wetenschappelijke orthodoxie en alles moet passen
in dat bed van Procrustes. Denk niet dat ik tegen de wetenschap ben. Dat
is niet zo. Ik heb te veel jaren van mijn leven aan studie gewijd, met echt
wetenschappelijk respect voor de geest van onderzoek en weetgierigheid
en de openheid van geest die de wetenschappelijke kennis waarover we nu
beschikken ons hebben gegeven. Ik heb het niet over de wetenschap maar
over de vooroordelen van wetenschappers, onder wetenschappers; en die
zijn er.

Neem nu Stonehenge. Ik denk, een bewijs heb ik niet, het is niet meer
dan mijn eigen geloof en overtuiging op grond van studie in mijn jonge
jaren toen ik meer tijd had voor die dingen, ik geloof dat Stonehenge, dat
uit massieve stenen is opgebouwd waarvan sommige niet in Engeland zijn
te vinden — vergeet dat feit niet! — niet minder oud is dan de piramiden,
misschien iets jonger, want de piramiden werden gebouwd door wat Plato
de Atlantiérs noemde toen het eiland Poseidonis, een overblijfsel van het
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voornaamste Atlantische continentale massief, twaalf a dertienduizend
jaar geleden, tijdens een verschrikkelijke aardbeving en een vloedgolf ver-
zonk. Het was een eiland ongeveer zo groot als Ierland nu. Voordat
Poseidonis verzonk, verlieten immigranten dit eiland in de Atlantische
Oceaan en vestigden zich in wat toen het zich nieuw vormende Egypte
was. Hoe lang geleden was dat? U kunt dat als u wilt geologisch beoorde-
len aan de hand van het tempo van de afzettingen van klei uit de Nijl.
Zeker tienduizenden jaren geleden.

Ieder die bekend is met het bestaan van deze grote monumenten uit
het verleden, begrijpt wat ik bedoel als ik zeg dat er bijna ontelbare bewij-
zen zijn voor het bestaan van schitterende archaische beschavingen die
duizenden jaren ouder zijn dan de aardlagen waarin de overblijfselen en
artefacten worden gevonden van de neolitische en paleolitische volkeren,
als dat de juiste term is. Lang voordat Griekenland en Kreta bestonden,
lang voordat werd gedroomd van Perzié, Medié, Babylonié, Assyrié, in
wat nu de woestijnen van Perzié, Turkestan, delen van Arabi€ en delen
van Noord-Baloetjistan zijn — dat nu voor het grootste deel bestaat uit
een barre woestenij en heuvels geteisterd door orkanen en geweldige
stormen en onvruchtbaar tot in de hoogste heuvels — was dat hele schitte-
rende land zoals het toen was groen en vruchtbaar, bedekt met bloeiende
steden waar de beschaving een hoogtepunt bereikte zoals wij nog nauwe-
lijks hebben bereikt, waar kunsten en wetenschappen en ambachten
bloeiden. Uit dit gebied ontstonden Babylonié en Assyrié¢ en Perzié en
Medié en wat van Klein-Azié bekend was, en deze landen werden in die
begintijd bevolkt door Atlantiérs, of de late Azié-Atlantiérs. Deze streken
bloeiden op aarde in een tijd dat zelfs de geologische omstandigheden
anders waren. Het is zo lang geleden dat de landen waarover ik zojuist
sprak vruchtbaar waren, dat de Zwarte Zee van nu een enorme binnenzee
of binnenoceaan was, die in het noorden via Rusland en Siberié in ver-
binding stond met wat nu de Noordelijke IJszee is en bezaaid was met
eilanden. Dat alles is nu veranderd. Er is land gestegen, er is land gedaald.
Het is nu allemaal een herinnering, een legende, heuvels, woestenijen,
verlatenheid. Maar hieruit werd haar kind geboren en ontstonden de
beschaving van Assyrié en Perzié en een deel van Griekenland en Medié
en de volkeren die onze eigen Europese voorouders werden. Vandaar
kwamen de voorouders van de Scandinaviérs, van de Teutonen, van de
Gothen die zich vestigden in wat toen de wildernis van Europa, en ook
Siberié was, en deze oude beschavingen waarover ik spreek, breidden zich
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zelfs uit tot wat nu Tibet is en over dat hoogland, waar verschrikkelijke
stormen woeden over kale woeste gronden, vertelt de legende dat in het
verre verleden onze voorvaderen hier prachtige tempels bouwden, de
goden omgang hadden met de mensen en er overal zoetwatermeren en
groen was te vinden. Soms is de stem van de ziel van een volk betrouw-
baarder dan de speculaties en gissingen van de zogenaamde geschied-
schrijvers.



DE OORSPRONG VAN GOED EN KWAAD

De orthodoxe joodse rabbi’s verklaarden dat de oorsprong van het kwaad
in de wereld de scheppingsdaad van Jehova was en ze verwezen naar hun
beroemde oude profeet Jesaja (45:7):

‘ik . . . formeer het licht en schep het duister; ik sticht vrede en schep
het kwaad; ik, de HEER, doe al deze dingen.’

De joodse rabbi’s zeiden daarom dat de oorsprong van het kwaad ligt
in een godsbeschikking. Adonai, de Heer, schiep het.

Een theosoof weet hoe dit moet worden geinterpreteerd in de zin
waarin de profeet Jesaja — of hij die schreef uit naam van de profeet Jesaja
— het had bedoeld. Maar als u de uitspraak accepteert in de oppervlakkige
betekenis, beseft u dan in welke impasse u logisch redenerend verzeild
raakt? Het kwaad is in de wereld omdat het door de Heer werd gescha-
pen. Daarom is het kwaad een goddelijke beschikking en gerechtvaar-
digd, en als er kwaad is in mijn hart is dat door de Heer geschapen want
‘ik, de Heer, doe al deze dingen’. Als het joodse heilige boek goddelijk is
geinspireerd, woord voor woord, dan ziet u waar dat toe leidt. Overigens
waren de christenen, zelfs in die begintijd, veel te verstandig en voor-
zichtig om de oppervlakkige betekenis van deze uitspraak in Jesaja te
accepteren.

Enkele weken geleden, toen ik dit citaat uit Jesaja opzocht in de
Hebreeuwse bijbel en het oorspronkelijke Hebreeuws nasloeg, ontdekte
ik dat de Engelse ‘Authorized Version’ de kracht van het oude
Hebreeuws versluiert; daarin is als vorm van het hoofdwerkwoord voor
de goddelijke activiteit overal het tegenwoordig deelwoord gebruikt. Dus
met deze werkwoordsvorm luiden ze: ik ben formerende het licht en
scheppende het duister, nu in het heden. Ik ben vrede stichtende en
kwaad scheppende. Ik, Jehova, ben nu deze dingen doende. — De
gedachte is niet dat goed en kwaad eens en voor altijd ergens in het ver-
leden werden geschapen, maar dat het een voortgaand proces is. De
bedoeling is duidelijk; het is een mystieke uitspraak, bedoeld om te wor-
den uitgelegd als het langzame evolutionaire uitstromen uit de schoot
van het goddelijke van de menigten evoluerende schepsels, entiteiten,
dingen, voortgestuwd door karmische impulsen uit het verleden; zodat al
wat IS, in een voortdurend proces is van voortbrenging en evolutie:
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voortdurende avonturen van het onvolmaakte naar het volmaaktere, van
het slechte naar het beste, het beste dat kan worden bereikt. Het betekent
niet dat een buitenkosmische god eens en voor altijd goed en kwaad
schiep en de wereld aan het draaien bracht en dat mensen niets anders
zijn dan hulpeloze wezens daarin, geketend door een ondoorgrondelijk
goddelijk lot.

Dit is een moeilijke theosofische leer die toch helpt het beeld te com-
pleteren, hoe vaag ze ook moet worden uiteengezet. Het moet duidelijk
zijn en een heel eenvoudige conclusie, dat de belangrijke leringen van de
verschillende religies en filosofieén van de wereld, over de hiérarchieén
van dhyani-chohanische of goddelijke of engelachtige wezens, ergens op
moeten zijn gebaseerd; deze wezens zijn deels goed en deels wat men
slecht noemt, met andere woorden meer en minder volmaakt; aan die
conclusie is niet te ontkomen. Als u eenmaal het beeld voor u ziet van
deze legers van evoluerende wezens die als het ware voortkomen uit het
hart van het goddelijke na hun lange slaap in pralaya, om een nieuwe
evolutieperiode van ontwaken te beginnen in een nieuwe wereldperiode,
dan ziet u dat zich daaronder wezens moeten bevinden in allerlei stadia
van evolutie: van wat voor ons zonder meer goddelijk is tot aan het minst
ontwikkelde levenscentrum.

Omdat bovendien de natuur zichzelf verdeelt in hiérarchieén of fami-
liegroepen, moet er aan het hoofd van elke hiérarchie een individuele
godheid staan die daarvan als het ware de hiérarch is, zoals de president
van een republiek of de koning van zijn koninkrijk. Er moeten daarom in
de universele natuur geestelijke, zeer geestelijke en goddelijke wezens
bestaan, in allerlei graden van evolutionaire ontwikkeling. Met andere
woorden, we zijn omringd door een ‘wolk van getuigen’, om de woorden
van Paulus te gebruiken en dat zijn goddelijke, geestelijke, stoffelijke en
substoffelijke wezens. Ze worden engelen of aartsengelen of dhyani-
chohans of deva’s genoemd of wat al niet. De naam doet er niet toe. Het
belangrijkste om te onthouden is dat ze bestaan en het is daarom duide-
lijk dat als ons hoofd en hart zich wenden in de richting van de zonen van
licht, of omgekeerd naar het pad van de linkerhand, in de richting van de
kinderen van het duister — geen demonen, geen duivels, eenvoudig onvol-
maakt ontwikkelde wezens — kunnen we met de eersten of laatsten in aan-
raking komen; van de eersten ontvangen we een geweldige inspiratie en
hulp; van de laatsten het gevoel van aantrekking tot de ‘hel’. Dat is de
reden dat sommige oude religies, die heel diepzinnig waren, engelen,
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aartsengelen en wat al niet vereerden, zoals de vroege christenen deden.
En als verering waardering betekent en niet aanbidding®, wat met smeek-
beden te maken heeft, dan is dat een verheffende zaak: het ‘waarderen’,
vereren van de kinderen van het licht, onze voorgangers op het pad dat
omhoogvoert.

*Het Engels luidt: ‘if worship means ‘worthship’, not adoration’, een woord-
speling die in het Nederlands niet is te vertalen.



WAT ZIJN KOSMISCHE STRALEN?

Ik zou iets willen zeggen over kosmische stralen. Wat zijn dat? Waar
komen ze vandaan, waar gaan ze naartoe, wat is hun functie? Weet u dat
de wetenschap nu, en met de dag in grotere mate, het woord ‘straling’ of
‘stralingen’ in praktisch dezelfde zin en betekenis gebruikt, in bijna
dezelfde poging feiten te beschrijven, als de oude theologen uit de
voorchristelijke tijd in Griekenland en Rome, Egypte, Perzié en Babylon,
en ook in andere delen van de aarde, toen ze het woord ‘emanatie’, ‘ema-
naties’ gebruikten. Als licht uit een centrum van energie, een zon of een
elektrische lamp straalt, kunnen we het woord ‘straalt’ vervangen door
‘emaneert’. Uit een centrale kern stroomt licht, noem het straling, noem
het emanatie, dat is hetzelfde. Als u iets begrijpt van wat de beste denkers
van de moderne wetenschap bedoelen als ze de term ‘straling’ gebruiken,
als u iets begrijpt van waar ze aan denken en wat ze met dat woord tot uit-
drukking proberen te brengen, begint u te begrijpen wat de oude theo-
logen uit voorchristelijke tijden bedoelden als ze het woord ‘emanatie’,
uitstroming gebruikten.

Een mens, bijvoorbeeld, straalt levenskracht uit of emaneert levens-
kracht. Ze straalt, ze stroomt voortdurend van hem uit en dat uitstromen
bewijst dat het iets is, en dit iets is een fluidum. Licht is een fluidum, al
deze verschillende soorten stralen zijn fluidisch van aard; maar fluidisch
van aard zijn betekent alleen dat het verzamelingen of samenbundelingen
van entiteiten zijn, geémaneerde entiteiten, noem ze monaden, noem ze
levensatomen als u wilt.

Laat ik, voor ik verder ga, proberen te illustreren hoe we de poging
van de moderne wetenschap om iets aan te duiden wat tegelijk een golf
en een deeltje is, volgens mij moeten opvatten. Als u in gedachte een
kogel uit een geweer volgt zult u inzien dat hij bij wijze van spreken een
deeltje is en tegelijk van golven vergezeld gaat, golven die als verschijnsel
optreden als gevolg van zijn baan door de lucht. Denk nu aan een levens-
atoom dat uit een entiteit wegschiet. Het beweegt zich met de snelheid
van het licht, sommige atomen met een snelheid die die van licht verre
overtreft en het is duidelijk dat hun gang door de stof vergezeld gaat van
een intense verstoring langs de baan die het deeltje volgt. Volgt u mijn
gedachte? De golf en het deeltje moeten elkaar dus vergezellen. Het
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deeltje veroorzaakt de golf; zonder het deeltje zou er geen golf zijn.

Deze kosmische stralen kunnen we desgewenst levensatomen noe-
men. Dat zijn ze in feite ook, levensatomen van het heelal op een laag
gebied in hiérarchische zin, laag omdat het om een stoffelijk en zelfs lager
dan stoffelijk gebied gaat. Dit blijkt uit hun ontzaglijk snelle trilling.

Nogmaals: waar komen ze vandaan — deze levensatomen uit de ruimte
die door de hele interstellaire ruimte stromen en, wat ons eigen heelal
betreft, door ons hele zonnestelsel? Hoofdzakelijk uit de actieve, super-
actieve magen van de verschillende zonnen; in onvoorstelbare golven en
aantallen stromen ze uit de zonnen van de ruimte. Als levensatomen van
een bepaalde soort trekken ze her- en derwaarts en komen tenslotte op de
een of andere manier, op de een of andere tijd en plaats weer terug tot
hun vadersubstantie; en intussen trekken ze door alle andere entiteiten op
hun zwerftochten (transmigraties was het oude woord), her- en der-
waarts, heen en weer.

Op die manier voeden de zonnen zich. Onze eigen zon ontleent zijn
voorraad vitaliteit aan deze stromen levensatomen die hem vanuit de
ruimte bereiken, die hij in zijn maag opneemt en weer uitstoot via de zon-
nevlekken. U zult zich herinneren dat zelfs in De Gebeime Leer H.P.B.
door een van de oude optekeningen te citeren, openlijk spreekt over het
feit dat de zon zich voedt met het afval uit de ruimte. Herinnert u zich
dat? In feite doen onze eigen lichamen dat ook — het stoffelijk lichaam,
het astraal lichaam, het mentale lichaam, het innerlijk omhulsel van het
bewustzijn — ze doen alle precies hetzelfde. Zij emaneren stromen van
levensatomen, stralen ze uit en nemen die van andere in zich op, trekken
deze aan. Dat is precies wat de zon doet; zodat deze kosmische atomen of
kosmische stralen — wat slechts namen zijn die geleerden eraan hebben
gegeven omdat zij ze nog niet zo goed begrijpen, en ze op stralen lijken
en op deeltjes lijken, maar eenvoudig de levensatomen zijn die uit de zon-
nen in de ruimte stromen en ons bereiken, door ons heengaan — ons eens
weer verlaten en naar elders gaan. Op precies dezelfde manier wordt onze
bol, de aarde, gevoed en wordt haar levenskracht instandgehouden, haar
energie onderhouden, elektrische, psychische, fysieke en wat al niet, uit
wat ze tot zich neemt uit de ruimte en op haar beurt emaneert ze haar
eigen licht en fluiden. Wij noemen het kosmische stralen, levensatomen
zo u wilt; en zo zien we een kosmisch geven en nemen, geven en nemen.

Maar dit zijn niet de enige levensatomen die er bestaan. Er zijn vele,
vele families van levensatomen die door geen enkel stoffelijk weten-
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schappelijk instrument ooit direct of indirect kunnen worden waarge-
nomen. Ze bevinden zich geheel boven en buiten ons gebied; zo zijn er
bijvoorbeeld zuiver astrale levensatomen, mentale levensatomen, geeste-
lijke en goddelijke. Maar deze kosmische stralen waarover de geleerden
nu enige kennis beginnen te verkrijgen, zijn kosmische levensatomen van
een lage soort, dat wil zeggen van een soort die zelfs lager is dan het
stoffelijke in hiérarchische zin; heel ‘hard’; ‘harde stralen’ zoals zij ze
noemen; en als ze in geconcentreerde vorm optreden — zoals bij rontgen-
stralen — zijn ze heel gevaarlijk.

Als ik zeg dat onze zon (en ook andere zonnen) zich voedt met het
afval en het ‘zweet’ uit de ruimte, met deze stromen levensatomen,
oceanen van levensatomen — want de ruimte is ermee gevuld, is onbe-
grijpelijk vol ermee, ze is een oceaan van leven — bedoel ik niet dat de zon
zich ermee voedt met uitsluiting van andere levensatomen. De zon trekt
levensatomen tot zich op alle gebieden, sommige veel hoger dan het
stoffelijke.

Maar dit wil ik er nog aan toevoegen. Noem het een interessante
theorie als u wilt. Er is een oude, oude en voor mij heel boeiende legende
die sinds onheuglijke tijden in het oosten circuleert. Ze wordt in deze
vorm gekleed: de goden voeden zich met mensen. Het is niet mijn
bedoeling iemand bang te maken of te laten denken dat als uw sterfdag
komt een of andere god zich aan u te goed zal doen! Dat bedoel ik hele-
maal niet. Maar waarom zouden mensen de enige uitzondering zijn op
de algemene regel? De mens voedt zich met andere dingen. In feite is het
zo dat wij ons met elkaar voeden. Telkens als een groep mensen dicht bij-
eenzit, zoals u allen doet, voedt u zich met elkaar, wisselt u levensatomen
uit, zoals we bij het denken gedachten uitwisselen; en zo komt het dat
zich een verschijnsel voordoet dat ieder van ons ongetwijfeld heeft opge-
merkt, dat mensen die lang samenleven, zoals man en vrouw, op elkaar
gaan lijken; en ik heb dat zelfs bij huisdieren gezien die bij mensen
wonen. Een baas of bazin begint echt op het huisdier te lijken! Het komt
door de uitwisseling van levensatomen en het is ook niet altijd goed. Het
is niet goed voor het huisdier en het is niet goed voor de mens; en er zijn
andere redenen, al weet ik natuurlijk dat, als ik iets in het nadeel van
huisdieren zeg, dat bij enkele dierbare mensen hier mijn doodvonnis zou
betekenen! Ze zouden me niet begrijpen: ‘O, dat is verschrikkelijk, G. de
P. Wat een verschrikkelijke man!’
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Een menselijk hart dat heeft geleden staat open, en is gereed en ont-
vankelijk voor het licht dat ieder mens verlicht die ter wereld komt.
Gelukkig is het menselijk hart niet van steen, het heeft niet de structuur
van diamant, maar toch, hoe vaak kijken we niet met achterdocht naar de
engelen van erbarmen die aan onze deur kloppen, terwijl deze engelen
van mededogen juist die krachten in het menselijk leven zijn die de kana-
len van het hart en van het inzicht openen. Hoe dikwijls hebben we de
goden afgewezen die in de vermomming van verdriet tot ons kwamen?
Hoe vaak beseffen we dat die dingen die ons het diepst treffen onze beste
vrienden zijn?

Ziet u niet dat, hoe ons leven ook is, elke wending van het lot een deur
is die zich opent en dat voor ons de verheven poort altijd die deur is die,
als we haar bij het naderen zien opengaan, ons naar het pad van smart
schijnt te voeren. Hoe vreemd en toch prachtig is deze paradox, dat we
door lijden het snelst leren en van de wateren van de diepste waarheid
drinken.

Sta hier eens een ogenblik bij stil en breng deze gedachten in verband
met het christelijke gezegde: Niet mijn wil, maar de uwe geschiede: niet
de wil van de gewone, domme, zelfzuchtige, schipperende en dwaze mens
die bijna ieder van ons is, maar de wil, de inspiratie voor de lagere mens,
van de innerlijke godheid die ons voortdurend leidt, aanspoort en tot
handelen aanzet. Ik vind die uitspraak een van de mooiste van alles wat
het menselijk denken heeft voortgebracht en ze is sinds onheuglijke tijden
in alle grote wereldreligies onderwezen.

Het licht van de geest komt tot die mens die bereid is en de wil heeft
het te ontvangen en wordt buitengesloten door die mens die het wil wei-
geren. Daarom niet mijn wil, maar de fluisterende wijsheid en het leven
van de godheid, van wie wij, elk van ons, een individuele straal of vonk
zijn. Hoe zou onze wereld er nu uitzien als de mens deze wonderlijke leer
van de avatara Jezus zonder meer had aanvaard, in plaats van er alleen
eenmaal per week naar te luisteren als een gedachte die misschien enige
religieuze emotie oproept maar nooit, behalve door de weinigen, als een
gedragsregel is aanvaard; en ze werd als een gedragsregel gegeven. Er
bestaat geen mooiere regel in het denken van de mens, geen regel zo
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liefdevol in zijn werking in ons, want hij wekt liefde in ons op en als een
mens liefheeft is hij op zijn best, is hij het meest menselijk want dan ver-
geet hij zichzelf.

Niet mijn wil, maar de uwe geschiede. Denk eens aan de vrede die
zo'n gedragsregel ons zou brengen en het geluk en de toename aan wijs-
heid en kennis; want al onze ernstigste tekortkomingen komen voort uit
onze lagere delen; en al onze deugden en meest menselijke uitingen van
het karakter uit ons hoogste deel.

Weet u wat volgens mij de eenvoudige regel is die ieder mens zou
moeten volgen — en die natuurlijk ook de regel van de meesters en hun
chela’s is? Het is die van dienstbaarheid. Onpersoonlijk dienen heeft iets
magisch, iets wonderlijks, want door te dienen en zichzelf te vergeten
komt in een mens het beste naar voren. Hij kent geen spijt, geen aarze-
lingen, geen weerzin, geen gedachten aan zelfzuchtig voordeel. Het bete-
kent toewijding van het zelf aan allen. Hij wordt daarin bijna meer dan
menselijk; het roept het beste op wat in een mens aanwezig is. Hij wordt
een kracht, en hij verkeert als een mensgod onder zijn medemensen, die
door twijfels, verwarring en aarzelingen zijn geketend, belemmerd en
verlamd; en naarmate dit leven voortduurt, dit leven van dienen, wordt hij
steeds minder egoistisch, denkt hij minder aan zichzelf, wordt hij daar-
door sterker en in hogere mate een kanaal voor de inspiraties, de ingevin-
gen van de godheid die door hem werkt; en naarmate de evolutie met haar
schitterende werk vordert, kan hij na enige tijd terecht zeggen: Niet lan-
ger mijn wil, maar de uwe! Hij wordt een belichaming, een incarnatie van
de godheid.

Deze eenvoudige waarheden zijn in de hele wereld zo goed begrepen
dat men in alle talen een woord vindt waarmee degenen die enige erva-
ring met dit alles hebben het beschrijven. Ik bedoel in onze taal het woord
discipel. In het voorchristelijke Europa bijvoorbeeld was het woord voor
een discipel lerende dienaar, hetzeltde als het woord chela in het Sanskriet.
Als de Angelsaksen ‘discipel’ of ‘leerling’ wilden zeggen, gebruikten ze de
samenstelling Jeorning knicht, iemand die dient en die in, bij en door dat
dienen leert; en hoe groot was de waardigheid en macht waarmee zulke
mensen waren bekleed! Zo te dienen heeft iets majestueus en ik beklaag
degene die dat niet kan inzien.

Is dit per slot van rekening niet een veel edeler opvatting dan die van
verlicht egoisme zoals ze in onze tijd wordt genoemd? Waaraan geeft u de
voorkeur: sterk zijn of zwak, weten of onwetend zijn, handelen of niets



NIET MIJN WIL, MAAR DE UWE GESCHIEDE 147

doen, iets bereiken of falen? Een academische vraag. Ik weet wat uw ant-
woord zal zijn en in dat antwoord ligt de sleutel tot alles. De reden dat we
falen, dat we niets bereiken, dat we op het pad struikelen, dat we zwakke-
lingen zijn, dat we bang zijn, is dat, ook al zijn deze zwakheden niet ons-
zelf, we ze wel zo beschouwen en eer bewijzen. We zijn onze ergste
vijanden. We weten niet hoe we op waardige wijze moeten dienen; en nie-
mand kan onvoorwaardelijk dienen en z6 dat de innerlijke glans het meest
toeneemt en door zijn karakter en kennis van hem uitstraalt, voor hij
beseft dat dienen grootsheid betekent. Maar wie weet dat niet in zijn
hart? We leren meer door te dienen, en natuurlijk op de juiste wijze te
dienen, dan op welke andere manier ook.

Kijk eens naar de natuur om ons heen en u zult zien waarom H.P.
Blavatsky, de belangrijkste stichter van de theosofische beweging, in de
begindagen van haar onderricht zei dat iemand theosoof is als hij theo-
sofisch handelt; dat men geen recht heeft op de naam theosoof tenzij men
zijn filosofische beginselen in praktijk brengt, in dienst stelt, want alleen
op die manier kan men bewijzen dat men erin gelooft. Anders is men
zoals de huichelaars en farizeeérs — die naam is trouwens op droevige
wijze misbruikt en betekent in Europese talen nu huichelaars.

Enkele jaren geleden deed een geestelijke de uitspraak dat als de lerin-
gen van Jezus de avatara in praktijk zouden worden gebracht, met andere
woorden werden toegepast, de beschaving dat niet zou overleven. Denk
eens na! Is het te geloven dat iemand zo spreekt over de leer en het leven
van iemand die de Zoon van God werd genoemd? Is het mogelijk dat het
christendom zijn eigen meester en leraar verstoot en, door te weigeren
hem te volgen, zijn eigen graf heeft gegraven? Ik vraag u. Een theosoof
zegt dat de leringen van de avatara Jezus zijn bedoeld om ernaar te leven
en om ze in praktijk te brengen. Wijs mij een beschaving die ten onder zal
gaan door het beoefenen van recht en rechtvaardigheid, van zuiverheid,
eer en waarheid. Wie wil een beschaving instandhouden waaraan die din-
gen ontbreken? De waarheid is dat het hart van de mens edeler is dan zijn
hoofd; en al mogen geestelijken hun leraar en zijn zogenaamde religie
afwijzen, het hart van de mens is veel wijzer, want de mens heeft eer en
waarheid en moed en zuiverheid en wat we heiligheid noemen altijd lief-
gehad en min of meer in praktijk gebracht. Het is een monsterlijke
gedachte te zeggen dat door de leringen van het christendom te volgen
men de beschaving ten onder doet gaan. Het zal een beschaving stichten
die eeuwig duurt: rechtvaardigheid tegenover allen, onrecht tegenover
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niemand; boosaardigheid jegens niemand, welwillende gezindheid jegens
allen; medelijden met iedereen, haat tegen niemand. Dat zijn edele deug-
den; zij vormen de grondslag van het christendom van Jezus en van alle
andere religieuze stelsels waar ook.

Gewoonlijk zijn de mensen fatsoenlijker dan hun veronderstelde ker-
kelijke godsdienst, zoals het onderlinge gedrag van mensen in een volk
fatsoenlijker is dan dat tussen naties. Wat betekent dit anders dan dat,
ondanks de enorme dwaasheden die ongemerkt de menselijke ziel bin-
nensluipen, vanuit de innerlijke godheid voortdurend opbouwende inge-
vingen komen. Zelfs de menselijke wetgeving is daarop gebaseerd. Hoe
zwak en falend ze vaak ook is, ze is gebaseerd op deze ingegeven gevoe-
lens van wat recht en rechtvaardig is die in het hart van ieder normaal
mens heersen. Daarom kunnen wij, zelfs wij gewone mensen, met enig
begrip zeggen: Welke dingen ik in het verleden ook mag hebben gedaan,
wat ik tenslotte graag wil is niets anders dan: Niet mijn wil, maar de uwe
geschiede. Vraag uzelf of dat niet zo is. Waarom leven we dan niet ernsti-
ger en eerlijker volgens een gedragsregel die ieder mens sterker maakt,
rijker aan ervaring, vriendelijker en zorgzamer tegenover anderen, en die
onze ziel vervult van liefde voor recht en mededogen? De goden zijn met
ons, ook al zou de dwaze mens als hij dat wil hen in zijn denken afwijzen.



GOED EN KWAAD

Onlangs deed iemand de uitspraak dat alle krachten en substanties, ener-
gieén en eigenschappen van het universele zijn in wezen goddelijk zijn.
Deze uitspraak is in abstracte of absolute zin juist als we ons denken naar
binnen richten tot in het hart van parabrahman. Maar de uitspraak, zoals
ze werd gedaan, is niet voldoende. Als de uitspraak wel afdoende was, zou
er nergens in de oneindigheid kwaad bestaan. Met andere woorden, er
zou geen scheiding kunnen zijn tussen hoog en laag, goed en slecht,
rechts en links — met andere woorden, geen ‘paren van tegengestelden’ —
want alles zou goddelijk zijn. Het zou een bevestiging betekenen van het
onfilosofische gepraat van sommige moderne absoluut-idealistische theo-
retici: ‘Alles is goed’ — wat beslist geen werkelijk filosofische uitspraak is.

Al is het juist dat er tegen de absolute zin van de uitspraak waarschijn-
lijk geen bepaald bezwaar kan worden gemaakt — want het goddelijke
bestaat, de volstrekte godheid, parabrahman, het hart ervan, en daar-
boven en nog meer naar binnen, wat de wortelloze wortel van alle wezens
en dingen is — we hebben het dan over parabrahman, de oneindigheid in
haar ontoegankelijke hoogste gebieden, onbereikbaar voor het menselijk
intellect; het gaat hier om het oneindige en zeg mij eens wanneer het
oneindige zichzelf in ‘paren van tegengestelden’ verandert en aan de ene
kant manvantara en aan de andere kant pralaya ondergaat. Oneindigheid
betekent absolute, grenzeloze, begin- en eindeloze onveranderlijkheid in
die zin dat de oneindigheid, als oneindigheid, nooit het eindige of het
beperkte wordt; maar binnen het oneindige bevinden zich menigten van
werelden en stelsels van werelden die in de eeuwigheid voortdurend en
altijd maar weer evolutionaire veranderingen ondergaan en gekenmerkt
worden door ‘paren van tegengestelden’. Er komt dus nooit een tijd,
nooit in de verste eeuwigheid, dat alles, d.w.z. de hele oneindigheid, ver-
dwijnt in het hart van parabrahman; want dat zou betekenen dat de
oneindigheid verandert en soms in manvantara en soms in pralaya ver-
keert. Maar deze veranderingen slaan alleen op gemanifesteerde dingen
en de oneindigheid is als oneindigheid nooit aan manifestatie onder-
worpen, want alleen eindige dingen veranderen. Zolang de oneindigheid
is, zolang de eeuwigheid duurt, dat wil zeggen eeuwig zonder einde, zul-
len ‘goed’ en ‘kwaad’, die een tegenstelling betekenen, de eeuwige wegen
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van het heelal zijn; rechts en links, hoog en laag, en de eindeloos varié-
rende contrasten van manifestatie, en vandaar goed en kwaad, zullen even
eindeloos hun contrasten tonen.

We moeten inzien dat dit een belangrijke waarschuwing inhoudt.
Maak niet de fout die te negeren. Goed, eindeloos goed, bestaat alleen in
de gemanifesteerde toestanden van het universele zijn; en ook kwaad, ein-
deloos kwaad, bestaat alleen in de gemanifesteerde toestanden van het
universele zijn; en in hun samengestelde en ingewikkelde combinaties
vormen die de eeuwige tweevoudige wegen van de wereld. Wat zijn de
mamo-chohans, die gevreesde wezens die tijdens de pralaya’s heersen, die
nu in de stoffelijke gebieden heersen en in het kosmische drama hun rol
spelen, zoals de verheven goden een tegenovergestelde rol spelen in het-
zelfde kosmische drama? Deze gedachte bevat de waarheid, de twee zij-
den: duisternis en licht, rechts en links, goed en slecht, hoog en laag,
eeuwig, eeuwig en eeuwig in de eindeloze oneindigheid. Het is een
geheim dat de christenen ten dele in bezit kregen, een fragment van de
occulte leringen uit het heiligdom; ze hebben het verdraaid en verminkt
en er eigenlijk een karikatuur van gemaakt en ze noemden de ene kant van
de tegenstelling ‘God’, en de andere kant de ‘duivel’. Zo’n verminking is
in geen enkel opzicht juist! Deze tegenstelling bestaat eenvoudig uit de
eeuwig en altijd veranderende structuur van de gemanifesteerde heelallen
in de volstrekte oneindigheid, die de speelplaats, het toneel, het grenze-
loze terrein is van heelallen die verschijnen en verdwijnen, omdat ze hun
rol spelen als de kosmische zonen van het licht; dat slaat ook op de mamo-
chohans en hun legioenen, die hun eigen rol spelen bij de bouw en het in-
standhouden van het stoffelijke heelal, die niettemin worden geleid door
de zonen van het licht, en die in de loop der eeuwigheden opklimmen van
het duister naar het licht, voortdurend ververst door nieuwe instromin-
gen op het kosmische toneel als de goden vooruit en omhooggaan en de
mamo-chohans achter hen aankomen. Kunt u zich dat voorstellen?

De waarschuwing is: Laat uw denken niet in de war brengen door de
gedachte dat het ooit veilig is met het kwaad te spelen, in welk verband,
bij welke gelegenheid, op welke wijze ook. Zo’n spel betekent achteruit-
gaan, degenereren, u aansluiten bij de mamo-chohans, de krachten van de
duisternis, van het kwaad, van geestelijke dood. Licht is licht en duister is
duister — elkaars tegengestelde. Goed is goed en kwaad is kwaad — elkaars
tegengestelde. Rechts is rechts en links is links, tot in eeuwigheid. Geen
wonder dat de meesters roepen, de goden roepen: Wie staat aan mijn
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kant? Doe uw keuze. U bent allen vrije mensen. U kunt niet spelen met
de krachten van de natuur. Occultisme betekent het wegen van uw eigen
ziel op de schaal van het lot. U gaat of omhoog of u gaat omlaag. Er is
geen andere keuze; en ik geloof dat het de hoogste tijd is dat deze feiten
beter bekend raken. Ze zijn helemaal niet esoterisch in de zin dat ze
geheim zijn en alleen aan enkele uitgekozenen en uitverkorenen worden
verteld. In al onze standaardwerken wordt er openlijk over gesproken.
Deze feiten van de natuur waren de grondslag van de universele dualiteit
die de kern vormde van het stelsel van denken van Zarathoestra en van
anderen.

Als men deze belangrijke feiten goed begrijpt, geeft dat enorm veel
rust en geluk en vrede, want ze brengen intellectuele harmonie en gees-
telijke verlichting in het denken; als alleen het goede bestaat en geen
natuurlijk kwaad kan iemand mij dan verklaren hoe het kwade kan
bestaan? Als u zegt dat het kwaad maar een illusie is, wat juist is als we
begrijpen wat illusie betekent, wil dat niet zeggen dat u ontkent dat het
kwaad bestaat, al bestaat het dan als illusie. Wij mensen leven in een
wereld van mahamaya of kosmische illusie; en door het slechts ‘illusie’ te
noemen wordt die vorm van maya die wij mensen kwaad noemen niet
vernietigd. Begrijpt u? Als de oneindigheid ‘goed’ is, is ze kennelijk
oneindig ‘goed’, en dan is daarin geen ruimte voor het kwaad en voor
onvolmaaktheid, en voor de kosmosomvattende reeksen paren van tegen-
gestelden en contrasten; en de hemel weet dat die bestaan!

Sta daarom aan de kant van de goden, de zonen van het licht, van de
geest. Ga verder en omhoog: Excelsior, steeds hoger! Dat is onze weg.
Maar speel in dit verband geen spelletje met uw gedachten, want wat u
ook denkt en wat u ook zegt, u staat aan de ene kant of aan de andere.

II

Na eerder te hebben gesproken over het onderwerp goed en kwaad,
hoorde ik dat wat ik heb gezegd verkeerd werd weergegeven en ik
meende daarom dat het goed was de eerste gelegenheid die me werd
geboden aan te grijpen om enkele woorden te zeggen en diegenen uit de
droom te helpen die de bedoeling van wat ik zei verkeerd hebben begre-
pen. Toen ik over het ene aspect van het heelal sprak als slecht en over het
andere als goed en over het onderlinge verband tussen deze twee die
elkaars tegengestelde zijn en zich dus van elkaar onderscheiden als de
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eeuwige wegen van de wereld, waren dat algemene uitspraken, abstracte
uitspraken die, hoewel indirect, wel degelijk van toepassing waren op
menselijke problemen — menselijk goed en kwaad, enzovoort. Het was
beslist niet mijn bedoeling uiting te geven aan het oude christelijke theo-
logische idee dat er een oneindige persoonlijke god is die ‘goed’ is; en een
oneindig iets of iemand dat of die slecht is en, zo niet de duivel, dan toch
de duivel in een ander jasje is! Nee, dat was mijn bedoeling helemaal niet.

Probeer me nu in gedachte te volgen, niet alleen in de tijd maar in de
abstracte ruimte, dat wil zeggen geen bepaald deel van de ruimte zoals
onze aarde, of de planeten Venus of Mars of de zon, of de poolster; maar
de ruimte in het algemeen, overal, abstracte ruimte; en hetzelfde voor de
tijd: geen bepaald tijdstip zoals nu, of morgen of gisteren of duizend of
tien miljard jaar geleden, of even zo lang in de toekomst. Maar abstracte
tijd, elke tijd, overal. Als verandering, verdeling, tegengestelden, tegen-
stelling, contrasten, licht en donker, geest en stof, goed en kwaad, kort en
lang, als deze en alle andere eeuwige contrasten zouden verdwijnen uit
het oneindige grenzeloze, dan zou alles, hoog en laag, van geest tot de
meest grove stof, ook verdwijnen, omdat het gehele heelal in al zijn
oneindige manifestaties — en ik gebruik het woord heelal hier in de abso-
luut grenzeloze betekenis — uit deze contrasten is opgebouwd. Wij noe-
men dat pad of aspect dat omhoogvoert de rechterhand, vaak ook de kant
of het pad van licht, van het goede, van mededogen, van harmonie; we
spreken over de andere of contrasterende kant als de kant van onvol-
maaktheid, van beperking, van gebrek, van nog niet ontplooide eigen-
schappen — in feite van alles dat tegenover de rechterhand staat, als de
kwade kant van de natuur, de duistere zijde of de linkerhand.

Zijn deze dingen aan de ene kant, die slecht zijn, en die bestaan op
grond van het contrast met de dingen die goed zijn aan de andere kant —
zijn deze zelfde, identieke dingen eeuwig slecht, eeuwig onveranderlijk,
voor altijd als wezenlijk slecht vastgelegd? Kennelijk niet. Er is als het
ware voortdurend sprake van het wentelen van het wiel van het kosmische
leven, van de kleinere wielen van kosmische levens; zodat het kwaad dat
omhoogstijgt met het wiel minder kwaad wordt, minder onvolmaakt,
want onvolmaaktheid gaat langzaam over in betrekkelijke volmaaktheid.
Onvolmaaktheid noemen we ‘slecht’; de betrekkelijke volmaaktheid noe-
men we ‘goed’. Dit proces is al sinds oneindig ver in het verleden aan de
gang, en is eindeloos. Er was nooit een begin; er komt nooit een eind aan,
in de tijdeloze tijd, let wel, van het gemanifesteerde zijn — hetzij geestelijk



GOED EN KWAAD 153

gemanifesteerd of stoffelijk gemanifesteerd, en deze twee vormen de eeu-
wige kosmische dualiteit. Wis ze uit en alle manifestatie verdwijnt, want
dan zouden er geen contrasten meer zijn. Is onvolmaaktheid dan onein-
dig? Waar kunt u me een plek tonen waar manifestatie — onvolmaaktheid
— eindigt? Ik ken zo’n plaats niet. Ze is dus eindeloos. Omgekeerd, toon
me een plaats waar geen licht is, waar de andere kant, de andere pool, het
goede genoemd, niet bestaat. Waar eindigt het? Ik ken zo’n plaats niet.
Het ‘goede’ en het ‘slechte’, het volmaakte en onvolmaakte en alle tus-
senliggende en betrekkelijke graden van beide — maar het volmaakte kent
geen einde en het onvolmaakte kent geen einde — bestaan dus alle in en
door en op grond van dat volstrekte, onuitsprekelijke, ondenkbare myste-
rie, waarnaar wij mensen met ons onvolmaakte verstand slechts kunnen
verwijzen met de woorden van de vedische wijze — DAT.

Onvolmaaktheid en volmaaktheid zijn betrekkelijke termen, want ze
bestaan beide in graden; en beide zijn bevat in de omringende, omvat-
tende schoot van de eindeloze gebieden van het grenzeloze. Al deze zijn
kinderen van het grenzeloze. Zelfs het onvolmaakte wordt gemani-
festeerd door het grenzeloze. Dit betekent niet dat het onvolmaakte
eeuwig goed is, want dat is niet zo. Maar kijk nu in de andere richting,
naar de rechterhand. Kijk naar wat wij het ‘volmaakte’ noemen. Het feit
alleen dat volmaakt en meer volmaakt en nog meer volmaakt bestaat,
door de eeuwigheid heen, bewijst dat zelfs dat waarover we spreken als de
rechterhand — als we de afstanden tussen abstracte punten groot genoeg
maken — bestaat uit een opklimmende reeks graden of stappen die zich
steeds verder naar rechts uitbreiden, en dat we deze betrekkelijke stadia
van toenemende volmaaktheid ‘goed’ noemen, zodat we zelfs dat wat
minder ver naar rechts staat ook goed noemen. Dezelfde gedachtegang
gaat op voor de linkerhand. Wat wij het meest onvolmaakte noemen, of
het meest volmaakte van het onvolmaakte, is in werkelijkheid goddelijk
voor wezens en entiteiten die zoveel verder naar links, naar de onvol-
maakte kant, staan, dat dit minder volmaakte, op grond van het contrast,
op grond van evolutionaire ontplooiing, van groei, van verandering naar
rechts, naar verbetering, betrekkelijk geestelijk of goddelijk kan worden
genoemd. Er bestaat dus geen absolute scheidslijn tussen rechts en links.

Nu komt er een punt van buitengewoon belang. Materie is op zichzelf
niet slecht. Wat wij vaste stof noemen bestaat eenvoudig uit ontelbare
scharen en menigten monaden die compact zijn gerangschikt en samen-
gevoegd; vergeleken met ons, betrekkelijk ontwaakte mensen, zijn deze
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scharen en menigten in slaap. Elk van deze monaden is in haar kern god-
delijk, maar manifesteert zich niettemin als stof. Dit zijn eenvoudige
gedachten maar vormen toch een verheven leer. Men kan dus niet zeggen
dat de stof in wezen slecht is. Ze is alleen minder volmaakt geévolueerd of
ontplooid dan wat door ons geest en de door de goden bewoonde geeste-
lijke gebieden worden genoemd.

De hele waarheid is feitelijk heel eenvoudig, maar mensen raken juist
door die eenvoud erover in verwarring. De gedachten van westerlingen
zijn verminkt door de leer dat er een oneindige geest bestaat, een indi-
vidu, oneindig, zonder lichaam, lichaamsdelen of hartstochten, zonder
eigenschappen welke dan ook, en dat die niettemin afgescheiden is, los
staat van de dingen die deze geest schept — een volmaakte nachtmerrie
van ideeén die door en door onlogisch en onhoudbaar zijn.

Al is het dus volkomen juist te zeggen dat het kwaad, zelfs kosmisch
kwaad, zoals wij mensen erover spreken, onvolmaaktheid is, onvolmaakt-
heid in groei — onvolmaakte wezens die in een onvolmaakte toestand
leven als gevolg van hun onvolmaakte evolutionaire ontplooiing, van hun
onvolmaakte ontwikkeling — wat aan onvolmaakte mensen voortdurend
hoop geeft om zich te verbeteren, dan betekent dat niet, dat onvolmaakte
dingen of wezens in essentie goed zijn. Ik kan niet een slechte daad
begaan en mijn verstand wijsmaken dat de essentie van de daad goddelijk
is en dat ik dus niets verkeerds heb gedaan omdat er geen kwaad in het
heelal bestaat. Waar ik op probeer te wijzen is dat manifestatie neerkomt
op een vermenging van tegengestelden; anders zou er geen manifestatie
kunnen zijn, wat wil zeggen beperkingen van ontplooiing van allerlei
aard. Maar let ook hierop: het is zonder meer dwaas als iemand aanvaardt
en gelooft dat één kant van het heelal uit ontelbare hiérarchieén van
schitterende en stralende goden bestaat, die onze voorouders zijn, de
geestelijke wortels waaraan wij onze hogere delen ontlenen en dat, op
grond van de wet van contrasten, de andere kant van de natuur de goede
kant niet in evenwicht houdt of steunt. Ik bedoel met andere woorden dat
er kwade krachten in het heelal bestaan, slechte krachten: niet absoluut
slecht, niet essentieel slecht, niet buiten de schoot van het volslagen god-
delijke, maar door hun betrekkelijk grote onvolmaaktheid zijn ze bepaald
slecht voor de mensheid en voor andere wezens die zich min of meer op
onze sport van de levensladder bevinden. Verder zijn er, om dezelfde
reden, plaatsen in het heelal die voor ons slecht zijn; dat zijn ware hellen,
echter niet in de christelijke betekenis van het woord, maar bollen die zo
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grofstoffelijk zijn dat voor ons mensen het leven daarop een hel zou zijn;
daarom zijn de invloeden ervan op de mens slecht en sporen ze de mens
tot het slechte aan, want deze invloeden bestaan voor het grootste deel uit
de grove, zware uitwasemingen uit de duistere zijde van de natuur en ze
zijn grotendeels verantwoordelijk voor de beproevingen waaraan mensen
maar al te vaak bezwijken.

Het is onze plicht ons te verbinden met onze ‘Vader in de Hemel’, met
de godheden, onze behoeders en beschermers, die met sterke hand zor-
gen dat we veilig zijn, mits wij hen volgen: met andere woorden, het is
onze hoogste plicht het pad van de rechterhand te volgen; aan de andere
kant zullen we als we dat niet doen en negatief worden en ons blootstellen
aan de grove uitwasemingen van de grofstoffelijke sferen, ongetwijfeld
het pad omlaag inslaan — terwijl we anders beslist het pad naar de goden
volgen.

Het zijn deze gedachten, afkomstig uit het heiligdom van de myste-
rién, die in sommige exoterische religies, zoals het christendom, werden
overgenomen en vaak afschuwelijk werden verminkt en verdraaid. Maar
er is één punt waarop de occulte leer en de christelijke theologie het,
wonderlijk genoeg, eens zijn. De christelijke theologie ontkent dat de stof
in wezen slecht is. Dat doen wij ook. Zelfs in de meest helse delen van de
melkweg, in zijn grofste en meest duistere sferen — en er zijn er enkele
waarvan u als u ze kende vannacht niet zou slapen — zelfs in die plaatsen is
elk mathematisch punt van de sferen en bollen waaruit deze plaatsen
bestaan, in wezen even goddelijk als de sferen van licht waarin de goden op
hun gebieden leven. Denk daarom niet dat stof op zichzelf slecht is. Dat
zou betekenen dat slecht eeuwig slecht is en nooit van onvolmaaktheid
kan overgaan in groeiende volmaaktheid, met andere woorden, dat
wezens nooit van slecht goed kunnen worden. Het kwaad, in abstracte
zin, bestaat uit vergankelijke toestanden — hoe lang ze ook mogen duren
— waar monaden doorheen gaan tijdens bepaalde fasen van hun eindeloze
omzwervingen omhoog en vooruit.

Nergens is het kwaad dus eeuwig, als iets dat in wezen onveranderlijk
is; en wat wij mensen met onze onvolmaakte intelligentie ‘goed’ noemen,
blijft nergens eeuwig in een toestand van starre onbeweeglijkheid. De
helft van de gemanifesteerde oneindigheid is betrekkelijk onvolmaakt, in
een ontelbaar aantal graden; en de andere helft is betrekkelijk volmaakt in
een ontelbaar aantal graden; en er is tussen de twee geen absolute scheids-
lijn. Natuurlijk spreek ik vanuit het standpunt van een mens, en op grond
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van mijn menszijn trek ik mijn eigen scheidslijnen tussen goed en kwaad.
Een god zou andere scheidslijnen trekken. Een mamo-chohan zou weer
andere scheidslijnen trekken; maar de regel zoals die is gegeven is voor
alle wezens dezelfde.

III

Ik wil graag opnieuw iets zeggen over een onderwerp waarover ik al
heb gesproken — tweemaal, of misschien driemaal. Het betrof de esoteri-
sche leringen over de twee wegen, de eeuwige wegen, van het heelal —
goed en kwaad. Ik heb bij verschillende gelegenheden heel wat over dit
onderwerp gezegd; maar toen ik de laatste keer met spreken ophield,
besefte ik dat ik op één punt niet voldoende nadruk had gelegd en dat
punt was dat, als we het heelal zien als de onbegrensde ruimte, die geen
grenzen of beperkingen kent, er altijd in sommige delen van de on-
begrensde ruimte heelallen verschijnen en dat er manifestatie gaande is,
terwijl in andere delen de manifestatie verdwijnt — heelallen hun manvan-
tarische bestaan beéindigen.

Zolang er manifestatie is, is er onvolmaaktheid, en dat noemen wij
mensen het kwaad. Nu we het over de onbegrensde oneindigheid en eeu-
wigheid hebben, is het dus volkomen juist te zeggen dat goed en kwaad de
eeuwige wegen van de wereld zijn; anders gezegd, volmaaktheid en
onvolmaaktheid bestaan in de grenzeloze ruimte vanaf de beginloze duur
en blijven bestaan tot de eindeloze duur, de eindeloze eeuwigheid. Maar
dat betekent niet dat er twee oneindigheden zijn, namelijk een oneindig-
heid van volmaaktheid en een oneindigheid van onvolmaaktheid.
Natuurlijk niet. Was er een oneindigheid van volmaaktheid dan zou er
geen onvolmaaktheid kunnen bestaan, geen manifestatie die onvolmaakt-
heid betekent.

Laten we nu afstappen van de grenzeloze ruimten en ons tot het indi-
vidu wenden. Boven en buiten en binnen de kosmische oneindige duali-
teit, dwingt onze geest ons een kosmische eenheid te erkennen, en aan
deze eenheid ontspringt de dualiteit; de dualiteit bereikt haar hoogtepunt
van manifestatie en verdwijnt dan weer in de eenheid. Deze eenheid bete-
kent niet ‘één’, want dat zou het begin zijn van telling en dat is het begin
van manifestatie, en zou precies dezelfde fout zijn die de christenen maak-
ten bij hun voorstelling van hun oneindige persoonlijke god. De ‘één’
gebruik ik hier in de betekenis van de mystieke nul, zoals H.P.B. die
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gebruikt, en die doelt op de alomvattende oneindigheid, waaruit de één,
elke één van de menigten enen, wordt geboren.

Ter illustratie: Neem iemand van ons, een mens. Wij zijn gemani-
festeerde wezens, daarom zijn we onvolmaakt, en gedurende de begin- en
eindeloze tijd zullen we in verschillende hiérarchieén en in verschillende
graden van volmaaktheid of onvolmaaktheid, op lagere of op hogere
gebieden, de eeuwige cyclische kringloop volbrengen van steeds verdere
ontwikkeling en ontplooiing. Maar die onuitsprekelijke wortelloze wortel
in ieder van ons, is het volstrekt grenzeloze. Dit is een heel belangrijke
gedachte. Op deze gedachte van niet-dualiteit was de hele leer van de
grote hindoe-avatira Sankaricharya gebaseerd, en zijn vorm van de
Vedanta — een woord dat ‘de ware betekenis van de Veda’s’ betekent, dat
is van de boeken van wijsheid — werd Advaita genoemd, dat wil zeggen
niet-dualistisch, omdat zijn denken zich hoofdzakelijk richtte op dit ein-
deloze goddelijke, de wortelloze wortel die de kern van de kern van de
kern van elke eenheid is in de grenzeloze oneindigheid.

Het is een vreemde paradox, zo gemakkelijk te begrijpen en toch zo
moeilijk uit te leggen, dat terwijl de gebieden van de grenzeloze onein-
digheid, of de grenzeloze ruimte, nooit zonder gemanifesteerde, zich
manifesterende en verdwijnende werelden zijn, ze alle zijn geboren uit en
terugkeren tot dat onuitsprekelijke, ondenkbare mysterie dat we DAT
noemen. DAT is niet tweevoudig en dat is bijna alles wat we erover kun-
nen zeggen. Het is dus niet onvolmaakt; men kan zelfs niet zeggen dat het
volmaakt is; want volmaaktheid en onvolmaaktheid zijn termen van het
menselijke denken, dat wil zeggen termen van een onvolmaakt ontwik-
kelde intelligentie — de menselijke. Het gaat uit boven volmaaktheid en
onvolmaaktheid. Het is het AL, de bron en oorsprong van alle hiérar-
chieén van de goden, zo hoog als u wilt gaan; en van de laagste elementen
van de stoffelijke werelden, plaats ze zo laag als u wilt. Het is het AL — we
hebben geen woorden om het te beschrijven. De vedische wijzen noem-
den het eenvoudig DAT. Het is geen god; alle goden ontspringen eraan.
Het is niet een wereld; alle werelden komen eruit voort; en evenals de
goden keren ze uiteindelijk erin terug. Het is niet persoonlijk, het is niet
onpersoonlijk, want ook dit zijn menselijke woorden die eigenschappen
van menselijke volmaaktheid of onvolmaaktheid aanduiden. Het gaat
boven alles uit. Het manifesteert zich nooit, want de oneindigheid mani-
festeert zich niet. Alleen dingen en wezens manifesteren zich. Toch
komen alle wezens en dingen uit HET voort. Het bevat in zijn alomvat-
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tende schoot alles wat ooit was in de grenzeloze, eeuwigdurende tijd, alles
wat nu is, en alles wat in de eindeloze tijd ooit zal zijn, of wat wij mensen
de onbegrensde toekomst noemen. Het is niet zo dat het denkt, maar ook
niet dat het niet denkt, want denken en niet denken zijn menselijke ter-
men of uitdrukkingen en het is absoluut niet menselijk. Het is niet
intelligent, maar ook niet niet-intelligent, omdat ook dat menselijke
eigenschappen zijn — goddelijke eigenschappen aan de ene kant en
beperkte eigenschappen aan de andere kant.

Lao-Tse, die dezelfde gedachte onder woorden bracht, zei: Zolang
men goede mensen in de staat heeft, heeft men slechte in de staat.
Waarom? Niet door de aanwezigheid van goede mensen; maar er kunnen
alleen goede mensen zijn als er slechte mensen zijn en hun slechte daden
afsteken tegen die van de goede mensen. Begrijpt u deze diepe gedachte?
Zolang er licht is, is het duidelijk dat er duisternis is. Deze dingen, licht
en duisternis, zijn beperkt, hoe groot of hoe klein ze ook zijn; en ook zij
zijn niet DAT, maar liggen alle besloten in DAT. DAT is zonder begin. De
goden beginnen in een of ander manvantara en herhalen hun begin
cyclisch. De heelallen beginnen en eindigen en herhalen eeuwig de
cyclussen van manifestatie, al stijgen ze steeds naar een hoger niveau.
Maar DAT kent geen cyclussen omdat het erbovenuit gaat. Het is niet een
individu; het bevat alle individuen. Elk individu is beperkt, anders zou het
geen individu zijn. Een individu is een wezen, of een entiteit, dat we ken-
nen door het contrast met andere wezens en entiteiten waarvan de enti-
teit zich onderscheidt. U zou de ene bloem niet van een andere kunnen
onderscheiden als u het verschil tussen bloemen niet zag. Individualiteit
is een teken van onvolmaaktheid, van beperking; persoonlijkheid is dat in
nog sterkere mate.

Daarom zeggen de oude boeken van wijsheid dat DAT goed noch
slecht is, intelligent noch niet-intelligent; dat het noch leeft, noch dood
is; lang noch kort, hoog noch laag is. Dit zijn allemaal eigenschappen van
beperkte dingen die we niet kunnen toekennen aan het onbeperkte gren-
zeloze. Als het lang was, hoe groot de lengte ook zou zijn, zou het een
einde en een begin hebben. Hetzelfde geldt voor intelligentie, vriende-
lijkheid, goedheid, mededogen, harmonie — al deze dingen zijn eigen-
schappen van beperktheid, zij het van de geest. HET gaat boven alle uit,
omvat ze alle, bergt ze alle in zijn schoot. Daaruit ontspringen alle; daar-
heen zullen alle terugkeren.

Ik zou op deze gedachten niet zo vaak en zo sterk de nadruk leggen als
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ik me niet scherp bewust was van het feit dat er diep metafysische vragen
mee samenhangen, vragen van diepgaande filosofische aard, vragen van
grote religieuze betekenis waarmee vertolkers van de theosofie eens te
maken zullen krijgen. Zij zullen onze verheven wijsheid aan de scherpste
geesten van de wereld moeten verklaren. Er zal ons worden gevraagd
onze overtuiging toe te lichten, niet langer tegenover vriendelijke toe-
hoorders zoals wij die in onze zalen en aula’s bijeen zien; en dan hebben
we geoefende en verfijnde geesten nodig, bekwame en ruimdenkende
intellecten, mannen en vrouwen die volledig op de hoogte zijn van onze
verheven gedachtewijsheid, zodat zij verklarende uitspraken kunnen doen
die helder en bondig zijn en overtuigingskracht bezitten voor wie tot ons
komen en om licht vragen.



DE LEVENSPERIODE VAN EEN PLANEETKETEN

De levensperiode van een planeetketen — en om het eenvoudig te houden
zullen we ons niet bezighouden met de bovenste vijf bollen, al zijn die de
belangrijkste, en alleen aan de zeven lagere denken waarover H.P.B.
spreekt — de levensperiode van een planeetketen, voor ze sterft, wordt een
dag van Brahma genoemd en bestaat uit 4.320.000.000 jaar. Ze wordt
gevolgd door een tijdsperiode van gelijke duur, een nacht genoemd,;
samen duren dag en nacht dus 8.640.000.000 jaar. Dan wederbelichaamt
de keten zich. U kent deze tijdsperiode al van H.P.B.

Watis de duur van wat H.P.B. een manvantara noemt? Hier komen we
onmiddellijk in moeilijkheden, want er zijn tenminste tien en misschien
wel twaalf verschillende soorten manvantara’s. H.P.B. noemt de gang van
de zeven wortelrassen op een bepaalde bol een klein manvantara. Het
maakt niet uit op welke bol. Ze noemt dat een klein manvantara. Een
groot manvantara noemt ze de gang van een levensgolf langs de keten van
twaalf bollen. Waarom? Omdat een manu een ronde opent op bol A — de
wortelmanu genoemd — en deze sluit op bol G — de zaadmanu genoemd.
Manvantara betekent manuperiode, of manutijd, de essentie van manu,
dat wat een manu produceert of voortbrengt; en deze essentie komt naar
buiten in de evoluerende levensgolven die langs de bollen gaan. Er is ook
een manu die de levensperiode van een bo/ opent, en een manu die deze
sluit. Al deze dingen vindt u in onze theosofische boeken.

Maar laat me nu de vraag stellen: Wat is de duur van een manvantara
als H.P.B. de woorden gebruikt zonder een nadere omschrijving? Dan
moet u onderzoeken wat ze bedoelt. Meestal bedoelt ze dit: de tijd die een
levensgolf, welke ook, nodig heeft om van bol A door bol B, en door bol
C tot het midden van bol D te gaan. Ze noemt dit het preseptenaire man-
vantara; ik zou er de naam voorseptenaire” manvantara aan willen geven.
Het postseptenaire manvantara volgt in de andere helft van de bolketen.
U vindt dat beschreven in De Gebeime Leer, Deel 2.

Wat is de duur van zo’n manvantara van A naar het midden van bol D?
306.720.000 jaar; en als u daaraan de dageraad en de schemering toe-
voegt, elk met de duur van een dvaparayuga, of 864.000 jaar, die samen de

*De schrijver gebruikt hier het woord ‘prior-septenary’.
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duur van een satyayuga vormen, krijgt men een tijdsperiode voor een
manvantara, gelijk aan 308.448.000 jaar, en dat is de tijdsperiode van A
naar D. Hier bereiken we het centrale punt. Van D naar het einde van G
is ook een manvantara, nog een halve ronde, 308.448.000 jaar. De hele
ronde is dus het dubbele — ongeveer 617 miljoen jaar.

Waar zijn we nu? We zijn in de vierde ronde en in het midden van
onze laagste bol, bol D. Er is nog de helft van deze huidige vierde ronde
te gaan en dan volgen ronden vijf, zes en zeven, v66r onze keten sterft en
nirvana binnengaat, en zich daar voorbereidt op haar terugkeer als een
nieuwe keten.

Uit wat u is verteld, kunt u enkele wetenschappelijke feiten conclude-
ren, bijvoorbeeld feiten in de geologie. Hoe lang geleden begon op onze
aarde D de sedimentatie? Ongeveer 320 miljoen jaar; want u moet reke-
nen op 308 — bijna 309 — miljoen jaar voor de verschillende levensgolven,
tien in getal, die elkaar regelmatig opvolgen, om van bol A, via de rond-
gang daar, naar bol B te komen, en via de rondgang op bol B, enzovoort,
naar de bollen C en D. Na 308 miljoen jaar bereiken we het midden van
het vierde wortelras op bol D. Ook hier weer het kritieke vierde. De helft
van de ronde is dan voltooid. Maar we zijn nu in het vijfde wortelras,
ongeveer in het midden. Hoeveel jaar zijn er verlopen sinds het midden
van het vierde wortelras tot ons huidige midden van het vijfde? Bijna 9
miljoen jaar. Aan de 309 miljoen jaar van het voorseptenaire manvantara
moet u dus deze circa 9 miljoen optellen — iets minder — om ons naar de
tijd te brengen waar we nu zijn. 309 plus 9, wordt in ronde getallen 318
miljoen jaar. Ik zei 320; dat was om een rond getal te noemen. U weet nu
hoe lang geleden de vierde ronde begon.

Hoe lang is onze menselijke levensgolf al op bol D? Dat is een andere
vraag. Bedenk wat deze levensgolven zijn. U ziet hoe deze dingen in
elkaar grijpen. Ieder moment doemen er een dozijn nieuwe moeilijk-
heden op. De levensgolven zijn de volgende: het eerste, tweede en derde
elementalenrijk; 4) het delfstoffenrijk; 5) het plantenrijk; 6) het dierenrijk;
7) het mensenrijk; 8) het laagste rijk van dhyani-chohans; 9) het middel-
ste rijk van dhyani-chohans; 10) het hoogste rijk van dhyani-chohans.
Tien levensgolven; en ze volgen elkaar als ronden om de bollen regel-
matig op.

Hoe lang is de menselijke levensgolf, met andere woorden ons men-
senrijk, al op bol D? Enige wijzigingen voorbehouden is de algemene
regel dat elk wortelras op bol D, onze aarde, bijna negen miljoen jaar
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nodig heeft vanaf zijn eerste begin tot zijn einde. 9 miljoen jaar terug
brengt ons naar het midden van het vierde wortelras. Wijj zijn het vijfde;
het Atlantische was het vierde. 18 miljoen jaar terug brengt ons naar het
midden van het derde wortelras, toen de mens voor het eerst, door het
binnentreden in hem van de manasaputra’s, een logisch denkend wezen
werd.

Maar hier stuiten we op een moeilijkheid die onze mooie manier van
rekenen in de war stuurt. U zult hebben opgemerkt dat ik mijn opmer-
kingen zorgvuldig tot slechts drie rassen beperkte. Dat zijn het 3de, 4de
en Sde ras. Ik zinspeelde niet op de wortelrassen 1 en 2 en de nog
komende 6 en 7. De wortelrassen 3, 4 en 5 zijn wat betreft de lengte in
jaren praktisch gelijk — ieder ongeveer 9 miljoen jaar. Maar de komende
wortelrassen 6 en 7 zullen korter zijn, en wortelrassen 1 en 2 waren veel
langer. Waarom was dat zo? Dat kwam omdat wortelras 1 bijna zuiver
astraal was; de individuen waren verstandelijk onbewust en brachten eeu-
wen door in een droomachtige, verstandelijk niet-ontwaakte toestand
zoals kleine kinderen nu.

Wortelras 2 was nog astraal maar grensde aan het stoffelijke en was
verstandelijk bijna even diep in slaap als wortelras 1. Wortelras 3 was in
het begin nog halfastraal maar werd ongeveer in het midden van zijn ont-
wikkeling stoffelijk.

Waarom duurden wortelrassen 1 en 2 zoveel langer dan de erna vol-
gende rassen? Hier ligt het probleem, de moeilijkheid. Dat kwam omdat
wortelras 1, zoals H.P.B. het beschrijft, niet alleen astraal was, maar in
feite de Sishta’s vertegenwoordigde uit de vorige ronde, de derde. Dit
wortelras 1, dat begon met Sishta’s, had eeuwen nodig voor het echt een
wortelras werd, d.w.z. een typisch wortelras van de nieuwe ronde, en niet
langer uitsluitend uit $ishta’s bestond. De oorzaak van het ontwaken en
van de langzame evolutieprocessen was de binnenkomst van de voor-
lopers van de levensgolf, miljoenen en miljoenen jaren v66r het eerste
wortelras echt begon als een op zichzelf staand ras.

Zoals u weet wordt elke levensgolf voorafgegaan door haar voor-
lopers, soms gedurende miljoenen jaren. Daarna komen er meer voor-
lopers in grotere groepen; en tenslotte arriveert de levensgolf als geheel.
Als de levensgolf als groep arriveert, kan men zeggen dat het eerste
wortelras als een echt ras sui generis begint of is begonnen. Daarvoor
waren het Sishta’s die zich langzaam ontplooiden of werden beinvloed of
veranderden door de binnenkomende voorlopers van de levensgolf. Dit
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hele proces, astraal van aard op een bijna stoffelijke bol, nam, zoals ik zei,
eeuwen in beslag, voor het eerste wortelras als ras sui generis ontstond.
Daarna leefde het zijn toegemeten tijd — hoe lang durf ik niet te zeggen:
zeker 9 miljoen jaar en misschien heel wat meer, waarna wortelras 2 lang-
zamerhand ontstond, maar het was eerst nog nauwelijks van wortelras 1
te onderscheiden. In feite stierf wortelras 1 niet uit om wortelras 2 te
laten ontstaan, zoals bij latere wortelrassen gebeurde; men kan zeggen dat
wortelras 1 opgeslokt werd door of opging in wortelras 2, en zo wortelras
2 voortbracht. H.P.B. drukte het zo uit: de oude stroom vermengde zich
met de nieuwe. Een beeldende en juiste uitspraak.

In die oude tijden van de wortelrassen 1 en 2 bestond er geen dood.
Wortelras 2 onderscheidt zich, in de tijd waarover ik spreek, op bijzon-
dere punten duidelijk van het eerste wortelras, maar is toch nog bijna
geheel astraal, meer astraal dan stoffelijk. Tegen het einde van wortelras 2
deed de dood zijn intrede, maar was nog steeds ongewoon, zodat men zou
kunnen zeggen dat de grote massa van de individuen van wortelras 2
geleidelijk overgingen in wortelras 3. Met wortelras 3 werd de dood zoals
wij die nu kennen de algemene regel voor de individuen. Ziet u hoe moei-
lijk het is dit alles uit te leggen? De beste wetenschappers zouden het zien
als speculaties en de meer materialistische als theosofisch gedroom, al zijn
er zelfs nu in de lagere rijken op aarde voorbeelden van zulke processen
of gebeurtenissen.

We komen nu bij wortelras 3 — dat etherisch stoffelijk, maar toch stof-
felijk is, en voortdurend grover wordt. De dood heeft nu haar intrede
gedaan; de menselijke vorm komt al algemeen voor, maar er waren toen
natuurlijk geen mannen en vrouwen. Het vroege derde ras was een twee-
slachtig ras dat, ongeveer halverwege zijn ontwikkeling, tenslotte overging
in een ras van twee geslachten.

Nu iets over de tijdsperioden en het verband tussen wortelrassen en de
geologische tijdperken. Het is moeilijk onze theosofische occulte raciale
perioden in hun geologische tijdperken te verenigen met de weten-
schappelijke tijdsperioden, en juist door die moeilijkheid worden deze
verbanden door de leraren strikt geheimgehouden, zoals H.P.B. aangeeft
in De Gebeime Leer; niet geheimgehouden op grond van hun bijzonder
heilige aard; er werd maar kort naar verwezen of op gezinspeeld omdat
het in haar tijd, en zelfs in de onze, onmogelijk was voor gewone niet-
theosofisch onderlegde mensen te begrijpen waar het om ging.

De theosofische evolutie verschilt zo totaal van de wetenschappelijke
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opvattingen daarover, zowel wat de processen als de tijdsperioden betreft,
dat een theosoof, die de feiten kent en deze probeert te verklaren ieder
moment tegenover een muur van onbegrip komt te staan van deze theo-
sofisch niet-onderlegde toehoorders — of van lezers als hij een boek pro-
beert te schrijven. De ergste van deze niet-onderlegde mensen zijn de
wetenschappers zelf, omdat hun eigen opvattingen zelfs door henzelf als
onzeker en speculatief worden gezien. En zelfs aan mensen die goed op
de hoogte zijn van de theosofie is de zaak niet gemakkelijk uit te leggen.

Ik denk dat het dwaas zou zijn te proberen de theosofische leringen in
de moderne geologische tijdsperioden of de moderne evolutie-ideeén te
wringen, omdat dit eenvoudig onmogelijk is, en als er zo over wordt
geschreven, zal dat eens bitter worden betreurd door de theosofen die dat
probeerden; de wetenschap verandert en groeit namelijk en het is veel
beter zo goed mogelijk de waarheid te vertellen, voorzover u die kent en
te wijzen op de moeilijkheden, en dan verder te gaan. Ik heb er nooit in
geloofd over die onderwerpen een dubbelzinnige houding aan te nemen
en te proberen onder wetenschappers aanhangers te winnen als dat alleen
zou kunnen (bij enkele intuitieve geesten uitgezonderd) door ons eigen
geweten ontrouw te zijn.

De opmerkingen die ik zal maken zijn gebaseerd op H.P.B.’s geologi-
sche cijfers in Deel 2 van De Gebeime Leer, die volgens mij de cijfers van
Sir Charles Lyell zijn, de Engelse geoloog. Natuurlijk zijn de getallen van
de moderne geologie wat de tijdsperioden betreft, enorm vergroot, zelfs
meer dan theosofen zouden verlangen; zodat bijvoorbeeld wat nu het
Secundair wordt genoemd in werkelijke jaren of tijd veel verder terug ligt
dan H.P.B.’s Secundair. De moderne geologie heeft, zoals u weet, miljoe-
nen jaren toegevoegd aan bijna alle tijdsperioden die H.P.B. ter illustratie
overnam van Lyell. Tk gebruik dus de namen van H.P.B.

Het vierde wortelras bereikte zijn hoogtepunt van ontwikkeling in
H.P.B.’s Mioceen, ja zelfs in H.P.B.’s voorafgaande Eoceen. Het derde
wortelras begon waarschijnlijk in het Jura of misschien zelfs aan het
einde van het Trias en kreeg tijdens H.P.B.’s Krijt beslist al lichamen van
vlees en dit alles behoorde tot H.P.B.’s Secundair. Het derde wortelras
wordt hierdoor vrij goed in de tijd geplaatst. Het tweede wortelras liep
tot in het Trias en misschien kan men zeggen dat het in het Trias licha-
men van vlees kreeg, daarin waarschijnlijk eindigde en zelf misschien
begon aan het einde van het Primair van het Perm. Het eerste wortelras
daarentegen was werkelijk Pre-Secundair en ontstond dus in het Primair
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(ik denk in het Carboon of Steenkooltijdperk) en misschien kan men
zeggen dat het zijn hoogtepunt bereikte en mogelijk zijn einde in het
Perm van het Primair. Dit plaatst het eerste ras vele miljoenen jaren in
het verleden — het zou gissen zijn te zeggen hoeveel. Mijn eigen gissing
is dat het eerste wortelras vermoedelijk zijn oorsprong had in het
Carboon of Steenkooltijdperk van het Primair, ongeveer 130 a 150 mil-
joen jaar geleden.

Maar u moet in dit verband bedenken wat ik hierboven heb gezegd
over het astrale karakter ervan, de eeuwen en eeuwen van Sishta’s die H.P.
Blavatsky kennelijk rekende tot het begin van het eerste wortelras; over
hoe lang het eerste wortelras werkelijk als ras sui generis bestond, zou ik
niet willen speculeren. Dat zou meer kennis vereisen van geologie, zo6-
logie en botanie dan waarover ik beschik.

Het is dus duidelijk dat ons vijfde wortelras tot het Kwartair behoort
en ontstond in H.P.B.’s Tertiair; dat het vierde zijn hoogtepunt van evolu-
tie in het vroege Tertiair bereikte en vermoedelijk ontstond in het latere
Krijt van het Secundair; dat het derde waarschijnlijk zijn hoogtepunt van
evolutie bereikte in het Jura van het Secundair en kan zijn ontstaan aan
het einde van het Trias van het Secundair. Het tweede bereikte zijn hoog-
tepunt vermoedelijk in H.P.B.’s Trias van het Secundair en ontstond
waarschijnlijk in het begin van het Trias, mogelijk zelfs aan het einde van
het Perm van het Primair. In ieder geval kunnen we het tweede wortelras
min of meer duidelijk ergens in het Perm van het Primair plaatsen, en het
eerste wortelras in het Carboon of Steenkooltijdperk van het Primair.
H.P.B. geeft enkele heel goede aanwijzingen hierover in haar Gebeime
Leer (2:808-15).

Nu iets over de wortelrassen 6 en 7 die nog moeten komen: deze zul-
len, zoals ik zei, van kortere duur zijn en volgens mij duurt het zesde bijna
anderhalve mahayuga, laten we zeggen ruim zes miljoen jaar; en het
zevende zal nog korter zijn — hoe lang, zou niet meer dan speculeren zijn.

U ziet dus dat de levensgolven evolueren door de mahayuga’s, maar
niet helemaal passen in de mahayuga’s want ze overlappen die in beide
richtingen aanzienlijk. Tenslotte dit: al is het heel verleidelijk te proberen
de cijfers die ik heb gegeven over wortelrassen en levensgolven te verge-
lijken en te proberen de regelmaat van deze cijfers in alle zeven wortel-
rassen terug te vinden, het is eenvoudig onmogelijk; en zoals gezegd, heb
ik mijn opmerkingen zorgvuldig beperkt tot wortelrassen 3, 4 en 5, omdat
hier het denken zijn intrede deed in de mensheid, de dingen grof materieel
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waren geworden en daardoor min of meer mechanisch, en wortelrassen 1
en 2 waren bij wijze van spreken niet strak en mechanisch ingepast in de
yuga’s zoals min of meer het geval was voor wortelrassen 3, 4 en 5.



EVOLUTIE TOT IN HET MENSENRIJK - I

Hier volgen twee vragen die mij zijn gesteld: ‘U heeft ons gezegd dat zich
in de menselijke constitutie een dierlijke monade bevindt die in de vol-
gende ketenbelichaming een mens zal worden. U heeft ons ook gezegd
dat de dieren, bijvoorbeeld op onze bol van deze keten, op onze bol, in de
volgende ketenbelichaming mensen zullen worden. Vraag: Hoe bedoelt u
dat? Wat is de plaats van de toekomstige mensen die nu in de mens de
dierlijke monaden zijn? Waar staan ze vergeleken met de toekomstige
mensen op de volgende ketenbelichaming, die nu hier onze dieren zijn?’

De andere vraag is deze: ‘Enige tijd geleden zei u dat wij, die nu als
monaden mensen zijn, vanaf het begin van de huidige ketenbelichaming
altijd mensen zijn geweest. Hoe verklaart u dan die andere leer over de
deur tot het mensenrijk die in het midden van de vierde ronde werd
gesloten, met andere woorden tijdens het Atlantische ras?’

Dat zijn de twee vragen. De antwoorden op deze vragen, op beide,
kunnen in onze boeken en in mijn eigen boeken worden gevonden. Ik heb
er denk ik vanaf dit podium wel een keer of twaalf over gesproken en heb
beide vragen beantwoord.

Wat ik zojuist zei is juist. Volgens onze leer zijn de tegenwoordige
menselijke monaden vanaf het begin van deze ketenbelichaming mense-
lijke monaden geweest; en bedenk wel dat we het nu over monaden heb-
ben. Ik heb ook gezegd dat zich in de mens een dierlijke monade bevindt
die in de volgende ketenbelichaming mens zal zijn. Ik begin nu met de
eerste vraag: Het antwoord is als volgt: Die dieren, die nu dierlijke mona-
den worden genoemd en die de dierlijke delen van ons mensen vormen —
ik bedoel niet het stoffelijke lichaam, dat het stoffelijke deel van de mens
is, maar het dierlijke deel, met andere woorden ons dier, het menselijke
dier in ons, de instincten, de gedachten, de motieven, de eigenschappen,
de kwaliteiten die het menselijke dier vormen en waarvoor het lichaam
slechts een uitingsvorm is, de open deur — die zullen in de volgende
ketenbelichaming de mensen zijn van het mensenrijk; en onze tegen-
woordige dieren zullen dan de lagere en laagste eenheden van het men-
senrijk zijn in de volgende ketenbelichaming.

Laten we, om het begrijpelijker te maken, het proces omkeren. In
plaats van vooruit te zien, gaan we terug naar de maan, de maanketen, de
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tijd waarin we ons allen op de maan bevonden. Wij die nu in deze keten-
belichaming de hogere mensen zijn, waren toen op de maan de individu-
ele dierlijke monaden in de toenmalige mensen van de maanketen.
Begrijpt u me? Met andere woorden, de mensen op de maanketen had-
den, net als wij nu, dierlijke monaden als deel van hun constitutie. Toen
de maanketen zijn manvantarische evolutie had voltooid en als keten
stierf en de huidige keten geboren deed worden, waren de maanmensen
dhyani-chohans geworden en waren ze het dhyani-chohanische rijk inge-
gaan. Hun dierlijke monaden waren toen mens geworden, elk ging een
stap omhoog.

Wat op de maan de mensen waren, waren de laagste dhyani-chohans
in deze belichaming. Wat de dierlijke monaden in de maanmensen waren
zijn nu de mensen in deze ketenbelichaming. Is die gedachte duidelijk?
Wat nu de dieren zijn, zoals ik al heb gezegd, op deze aarde of in deze
ketenbelichaming, zullen de lagere en laagste mensen in de volgende
ketenbelichaming zijn. Beschouw het proces op de maan nu omgekeerd.
Wat aan het einde van de zevende ronde van de maan de maandieren
waren, werden toen mens, niet de hogere mensen, maar zij traden het
mensenrijk binnen. Het waren mensen, maar het laagste deel van wat we
nu het mensenrijk noemen. Is die gedachte duidelijk? Goed.

De dieren op de maan werden dus de lagere mensen hier. Als deze
aardketen aan het einde is van zijn zevende ronde zullen deze lagere men-
sen evenals de hogere mensen dhyani-chohans zijn; en onze tegenwoor-
dige menselijke dierlijke monaden zullen dan de hogere mensen van de
volgende aardketen zijn, het kind van deze keten; en van onze dieren van
nu zullen zij die aan het einde van de zevende ronde op deze aarde slagen,
in de volgende ketenbelichaming de lagere en laagste mensen zijn. Het is
dus als volgt: dieren treden het mensenrijk binnen, niet de lichamen, de
monaden. Over dit punt ontstaat voortdurend verwarring. Men blijft aan
lichamen denken. Ik heb het over de monaden. Wat nu de monaden zijn
die zich in de vorm van dieren manifesteren, zullen, als de zevende ronde
van deze keten is geéindigd, zijn geévolueerd, dat wil zeggen zich hebben
ontwikkeld, ontvouwd — de monaden zullen zich hebben ontwikkeld om
mens te worden, zodat de dieren in de volgende ketenbelichaming mens
zullen zijn. Wat voor soort mensen? De hoogste? Nee, we hebben al
gezegd dat de hogere zullen zijn wat nu de dierlijke monaden in ons men-
sen zijn, zoals wij op de maan de dierlijke monaden in de maanmensen
waren. En de dieren op de maan die slaagden, bereikten het menszijn, het
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menselijke stadium, aan het einde van de zevende maanronde, zodat ze
mensen konden worden in het mensenrijk en zich nu op deze aarde onder
ons bevinden als de lagere en laagste mensen.

Het is een oude, eenvoudige leer, die iedere theosoof kent, dat er niet
alleen 7, 10, 12 klassen van monaden zijn, maar dat elk van deze klassen
of families (rijken is een ander goed woord) haar eigen speciale onder-
afdelingen heeft, zodat ook ons mensenrijk zijn eigen speciale onder-
afdelingen heeft; de meesters en de boeddha’s aan de ene kant, de bijna
dierlijke mensen aan de andere kant, zoals de Veddahs van Ceylon [Sri
Lanka], de eilandbewoners van de Andamanen, enzovoort. Tussen deze
twee klassen van mensen ligt een enorme psychische, geestelijke en intel-
lectuele afstand. Maar het zijn allen mensen, ze behoren allen tot het
mensenrijk omdat ze allen bewust zelfbewustzijn hebben bereikt.

Dit is dus het antwoord op de eerste vraag en ik hoop dat u het heeft
begrepen. U zult inzien dat deze kwestie bij veel gelegenheden in het ver-
leden is verklaard en deze vraag is beantwoord.

De andere vraag is als volgt en vloeit rechtstreeks voort uit de eerste.
Ik herhaal de vraag: ‘U zei enige tijd geleden dat wij menselijke monaden
vanaf het begin van deze ketenbelichaming mensen zijn geweest. Hoe
klopt dit met de andere uitspraak die door H.P.B. en u werd gedaan dat de
deur tot het mensenrijk in het midden van onze vierde ronde werd geslo-
ten, met andere woorden tijdens het Atlantische ras? Dit schijnt met
elkaar in strijd.” Uit wat er is gezegd blijkt duidelijk dat er geen tegen-
spraak is want het antwoord op de eerste vraag toont aan dat de mense-
lijke monaden mensen waren vanaf het allereerste begin van onze
ketenbelichaming, omdat ze aan het einde van de zevende maanronde het
menszijn bereikten.

Wat betekent dan de uitdrukking ‘de deur tot het mensenrijk werd in
het midden van de vierde ronde gesloten’® Het betekent dit: Dat al die
entiteiten, afkomstig van de maanpitri’s, lunaire pitri’s, wat we nu als een
algemene term kunnen gebruiken in de betekenis van alle monaden die
van de maan kwamen — er zijn maanpitri’s van mensen, maanpitri’s van
dieren, maanpitri’s van planten, maanpitri’s van delfstoffen, maanpitri’s
van dhyani-chohans — het betekent dat deze alle de vaders van alles waren,
dat wil zeggen van onze eigen keten van nu, de maanvaders van alle
rijken.

Voor ik met mijn antwoord verder ga, eerst kort iets anders, wat het
antwoord duidelijker kan maken. U zult zich herinneren dat H.P.B. en
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anderen hebben geschreven over families of klassen van monaden, dat
zijn met andere woorden de verschillende natuurrijken. H.P.B. noemt er
7 omdat de zevenvoudige verdeling gemakkelijker is en ze schreef om de
dingen gemakkelijker te maken. Een vollediger verdeling is die in 10,
10 rijken, 10 klassen van monaden. De meest volledige is die in 12.

H.P.B.’s 7 rijken of klassen van monaden waren als volgt, van bovenaf
geteld: 3 klassen dhyani-chohans, het mensenrijk, het dierenrijk, het
plantenrijk en het delfstoffenrijk, zeven. Ze noemde er nog 3, lager dan
het delfstoffenrijk, maar nam die niet op, de elementalenrijken, drie in
getal die samen 10 vormen — 10 natuurrijken. Wat zijn dan de twee
andere natuurrijken die het getal 12 vol maken, wat tussen haakjes over-
eenkomt met de 12 bollen van de keten, de 12 huizen van de dierenriem,
of de 12 logoi van de zon? Dat zijn: No.1 en het eerste en het laagste, zo
u wilt, nu van onderaf tellende, is de wortelmanu; het 12de is de zaad-
manu, om de termen van H.P.B. te gebruiken; en zo komen we op 12. U
ziet dus dat het rijk van de manu’s hoger is dan het hoogste rijk van de
dhyani-chohans, en praktisch een goddelijk rijk is, als we over het drie-
voudige dhyani-chohanische rijk spreken als geestelijk.

Ik keer nu terug naar mijn antwoord op de vraag. De deur tot het
mensenrijk betekent dat als er 3 ronden hebben plaatsgevonden en de
vierde ronde, die de laagste en stoffelijkste is, is geéindigd, er een punt
aanbreekt in de tijd en in de werking van de natuur, waarop de afdaling op
de neergaande boog stopt en vanaf dat ogenblik de reis omhoog begint
langs de opgaande boog. De neergaande boog is de boog van de zoge-
naamde schaduwen. De opgaande boog is de lichtende boog. De reden
voor die namen is als volgt: de neergaande boog is de evolutie van de stof.
De stof verschijnt in al haar myriaden verschillende vormen wat gepaard
gaat met de daarmee overeenkomende involutie of terugtrekking van de
geest. De lichtende boog is het omgekeerde daarvan, de evolutie van de
geest en een corresponderende involutie van de stof. De stof wordt naar
binnen getrokken. De geest breidt zich uit op de opgaande boog.

Alleen die wezens die de kiem van zelfbewustzijn in zich hebben, kun-
nen omhoog langs de opgaande boog, omdat het de boog is van het zich
openen van de geest. Begrijpt u die gedachte? Op de neergaande boog
treedt de wet van versnelling in werking voor de lagere natuurrijken. De
wet van vertraging op de neergaande boog was van kracht voor de geeste-
lijke monaden, want zij wilden niet in de stof vallen, ze gingen met tegen-
zin en langzaam omlaag; de stoffelijke entiteiten daarentegen, de lagere
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wezens die zich in de lagere rijken openbaren, voelden een geweldige trek
naar omlaag en snelden neerwaarts. We zien dus dat de lagere rijken op
de neergaande boog onder de wet van versnelling vielen. Voor de geeste-
lijke rijken gold de wet van vertraging. Op de opgaande boog geldt het
omgekeerde. Toen de geestelijke wezens de lichtende boog bereikten
voelden ze steeds meer de aantrekking van de geest, naarmate hun voeten
vrij kwamen van de modder van de stof begonnen ze de wet van versnel-
ling te voelen en begonnen ze de weg omhoog.

Maar de wezens die zwaarder waren belast door de stof en de aantrek-
king van de stof omlaag voelden, begonnen achteraan te komen, de wet
van vertraging begon op hen te werken. Ze worden minder aangetrokken
tot de geest en worden door de stof naar omlaag getrokken.

Voorzover het het mensenrijk betreft, bevindt zich op dit punt, het
laagste punt van de dalende boog, wat wij de deur tot het mensenrijk noe-
men. Alle entiteiten, welke dan ook, die niet het zelfbewustzijn hebben
bereikt, gaan niet door die deur die hen in staat stelt omhoog te gaan naar
de zevende ronde. Ik vraag me af of ik mijn bedoeling duidelijk heb
gemaakt. Zo’n eenvoudige gedachte en toch zo subtiel. De deur tot het
rijk van de mens slaat bijvoorbeeld niet op de dhyani-chohanische rijken;
zij staan boven de mens. Ze betreft de rijken van de mens en de rijken
onder de mens. Alle monaden die dus menselijk waren voor ze het mid-
den van de vierde ronde bereikten, gingen als het ware op natuurlijke en
eenvoudige wijze door de deur het mensenrijk binnen, die al openstond
en zij bleven hun weg vervolgen; de monaden daarentegen, zoals de
monaden van de dieren, die het menszijn nog niet hadden bereikt tijdens
de drie voorafgaande ronden, werden, toen ze dit laagste punt bereikten,
als het ware door de natuur uitgedaagd. De oude religies zoals die van de
Egyptenaren noemden het de waker bij de poort. Wie is daar? Wie zijt
gij? zoals de Sanskritisten zeiden. Het Dodenboek spreekt over deze uit-
dagingen bij de verschillende poorten. Ieder die het wachtwoord kon
geven ging erdoor; bedenk dat het bij het geven van het wachtwoord niet
ging om een wachtwoord, en dat de deur naar het rijk van de mens geen
deur is. Het betekent alleen dat de wetten van de natuur op een bepaald
punt in de evolutie beginnen te werken. Dat punt is het midden, het laag-
ste punt van alle zeven ronden — het midden van de vierde in het midden
van het Atlantische ras. Alle monaden die op de neergaande boog door de
drie ronden waren heengegaan, kwamen nu bij de vierde. Zij die dat kon-
den gingen natuurlijk door en begonnen aan de opgaande boog: het
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manava rijk, de 3 dhyani-chohanische rijken en het mensenrijk. Toen het
om de dieren ging sloot de deur. Zij konden er niet door. Met andere
woorden zij konden het mensenrijk niet binnengaan omdat ze nog niet
menselijk waren.

Nu een andere vraag! Waarom zijn er nog dieren bij ons? Zoals ik al
heb verklaard zijn zij het mensenrijk niet binnengegaan; zij voelen een
sterke aantrekking tot de stof. Naarmate de miljoenen jaren verstrijken,
naarmate de duizenden jaren verstrijken, wordt hun gang steeds lang-
zamer, ze kunnen niet mee. Na een poosje stoppen ze, sterven uit en gaan
het nirvana binnen. Dat is de betekenis van de uitspraak in onze boeken
die u heeft gehoord, dat op een enkele uitzondering na het dierenrijk de
zevende ronde niet zal bereiken. Waarom? Omdat ze de weg omhoog
niet kunnen gaan. De aantrekking is naar omlaag. Ze gaan hun nirvana in
en wachten op de volgende ketenbelichaming. Dan zullen ze mens wor-
den. Dat zal hun beloning zijn in een keten die iets hoger is dan deze.

En nu volgt een paradox, een heel vreemde paradox. Enkele van de
monaden die in hun evolutie tot aan het dierenrijk zijn gekomen, zullen
zelfs de zevende ronde halen waarin ze mens worden. Met andere woor-
den zij hebben dan zelfbewustzijn bereikt en zullen de lagere mensen van
de volgende ketenronde zijn. De dierlijke monaden in ons zullen aan het
einde van de zevende ronde de menselijke monaden zijn en de hogere
mensen worden in de volgende ketenbelichaming.

U vraagt zich misschien af hoe het met de mensapen staat. Welke
plaats nemen zij in op de ladder? Zijn zij het mensenrijk ingegaan? Nee.
Ze zijn meer dierlijk dan menselijk. Ze behoren nog tot het dierenrijk.
Maar er is iets in de mensapen — ik spreek niet over de gewone apen, ik
bedoel de mensapen, er is in de mensapen net genoeg menselijk bloed,
van ons afkomstig, waardoor ze in de volgende keten de geestelijke en
intellectuele leiders van de dieren kunnen zijn die dan, in de volgende
ketenbelichaming, de lagere en laagste mensen zijn. Het dier zal de hoog-
ste zijn van deze tak van het toekomstige mensenrijk.

We hebben dus in feite het mensenrijk, de mensapen als tussen-
stadium, de dieren; en de dieren zelf hebben veel onderverdelingen — de
hoogste, de tussenliggende en de laagste. Er bestaat een enorm verschil
tussen de dieren, tussen de mensaap en het insect, of tussen een paard en
een ander wezen, een eekhoorn, een wasbeer of een ander dier. Zulke ver-
schillen zijn enorm, zelfs tussen mensen.

En met alles wat ik heb gezegd, doelde ik op monaden, en u kunt zich
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in dit verband afvragen: Beinvloedt de evolutie niet ook de lichamen?
Het antwoord is ja. Maar, weet u, wetenschappers weten niets van gees-
telijke evolutie behalve op heel kleine schaal. Hun idee van evolutie is een
langzame verbetering van het stoffelijke lichaam in de loop van de eeu-
wen. Het is juist dat het stoffelijke lichaam in de loop van de eeuwen is
vooruitgegaan; dat ontkennen we niet, maar de krachten die van binnen-
uit op het lichaam werken, het verfijnen, zijn organen verfijnen, zijn vlees
verfijnen, brengen deze stoffelijke evolutie tot stand. Maar volgens de
wetenschappers is evolutie toeval, een toevallig gebeuren, Darwinisme.
Voor ons heeft de deur tot het mensenrijk niets te maken met de uiter-
lijke vorm van lichamen, van wezens, maar uitsluitend met de innerlijke
delen, de monadische delen, de geestelijke, verstandelijke, psychische en
astrale en als die veranderen, dan veranderen de lichamen. Ik kan u
daarom zeggen, dat zelfs het vlees van een echt goed mens in geringe
mate fijner is dan het vlees van een mens die een grof leven leidt. Als
daarom de boeddhisten zeggen dat de Boeddha een wonder van manne-
lijke schoonheid was, dat zelfs zijn lichaam scheen te stralen van geeste-
lijk leven, dat er iets aan hem was dat niet gewoon was, dan is die
uitspraak juist. Het is waar. In hem brandde een geestelijk vuur dat door
zijn bloed, zijn zenuwen en het weefsel van zijn vlees en beenderen
werkte en het voertuig in alle opzichten verfijnde. Er is een feitelijk ver-
schil tussen het vlees van een mens en het vlees van dieren. Ik zeg niet dat
scheikundigen dat kunnen ontdekken — eens misschien wel. Maar het is
er; zelfs de geur ervan wijst erop.
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Ik heb ontdekt dat sommige thema’s die we hebben bestudeerd nog wat
duister zijn in de geest van velen hier, en ongetwijfeld ook elders. De the-
ma’s waaraan ik denk zijn evolutie, de belichaming van de monaden en
wat wij mensen op de maanketen waren, wat de dieren waren, enz. In de
eerste plaats ben ik er zeker van dat velen die de theosofie bestuderen zich
vaak de volgende vraag hebben gesteld: Als we uitgaan van de natuur en
haar wetten en de verschillende klassen van families van monaden, kun-
nen deze monaden dan op hun weg door de lagere rijken van de natuur,
zonder te worden geholpen, zonder hulp van boven, door geleidelijk te
leren, door ervaring, door evolutie, van rijk tot rijk opklimmen, zodat
delfstoffen planten worden en later dieren, dieren mensen en de mens een
god? — volgens de bekende uitspraak van de kabbala.

Om de waarheid te zeggen, ja. Het is mogelijk en het zou ook gebeu-
ren als de natuur op die manier werkte. Maar zo werkt ze niet en ik zal u
uitleggen waarom. Bovendien zou zo’n langzame, langzame opgaande
evolutie van de monaden door de natuurrijken een ongelooflijk lange tijd
vergen. In plaats dat bijvoorbeeld de monade van een elementaal een
mens wordt in zes of zeven belichamingen van onze keten, wat ongeveer
neerkomt op 60 miljard jaar, zouden de monaden, als ze niet werden
geholpen, zes of zeven zonnemanvantara’s nodig hebben om van het ene
rijk naar het volgende en hogere te gaan. Met andere woorden, theore-
tisch kunnen de monaden zonder hulp van het rijk boven hen naar die
hogere rijken opklimmen als ze voldoende tijd nemen voor dat proces.
Maar dat zou bijna een eeuwigheid in beslag nemen; het belangrijke punt
is echter dat de natuur zo niet werkt. Haar wet is dat alles leeft voor alles,
wat wil zeggen dat elke entiteit, bewust of onbewust, elke andere entiteit
helpt. Het betekent dat ieder hoger rijk niet alleen een gids is voor het rijk
daaronder, maar ook een enorme aantrekking omhoog vormt voor dat
lagere rijk.

Ter illustratie: Neem het rijk van de mens: Het vormt het doel voor
het dierenrijk; let wel, in de theosofie plaatsen we de mens in een ander
rijk dan de dieren. Op dezelfde manier streven planten omhoog naar het
dierenrijk en het dierenrijk trekt hen op. Zo gaat het met alle rijken. Maar
daarnaast is er een uitwisseling — hoe zal ik het zeggen? — een uitwisseling
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van hulp tussen elke twee onderling afhankelijke rijken: zoals bijvoor-
beeld tussen de mens en het dier, tussen het dhyani-chohanische rijk en
het menselijke, tussen het tweede en eerste dhyani-chohanische en tussen
het derde en het tweede. Met andere woorden, wat wij in het geval van de
mens de neerdaling van de manasaputra’s noemen en het ontsteken door
hen van het vuur van het denken in de toen verstandeloze mensheid, vindt
mutatis mutandis plaats, dat wil zeggen met de nodige wijzigingen wat de
omstandigheden en het rijk betreft, tussen elke twee elkaar opvolgende
rijken. Precies zoals het lagere dhyani-chohanische rijk, de lagere
manasaputra’s, ons denken bezielde en ons wakker riep om zelf te denken
— wat we de neerdaling van de manasaputra’s noemen — zo bezielt het
mensenrijk de latente intelligentie van de dieren. En de dieren zijn op
hun beurt, als het ware, manasaputrische wezens voor het rijk daaronder,
door een uitwisseling van levensatomen en door de wederzijdse banden
tussen de twee rijken, waarin zich wezens bevinden die zowel lagere die-
ren als hoogontwikkelde planten kunnen worden genoemd.

Laten we, nu dat is vastgesteld, twee vragen nader onderzoeken.
1. Wat waren wij mensen die nu op deze aardketen zijn, wat waren wij op
de maanketen, de ouder van deze aardketen? Vergeet niet dat de maan
een dode keten is, waaruit alle leven is verdwenen, behalve wat we het
leven van een lijk kunnen noemen, een chemische en halffysiologische
activiteit van de moleculen. Wat waren wij, mensen van nu, op de maan-
keten? Wij waren de dierlijke monaden in de maanmensen, in de mens-
heid van de maan of wat we, zo u wilt, de dierlijke maanmensen zouden
kunnen noemen, net zoals we hier op aarde over onszelf spreken als den-
kende mensen en dierlijke mensen, doelende op verschillende delen van
onze constitutie — feiten die we allen kennen. Als ik wij zeg, bedoel ik wij
van de hogere klasse van mensen.

Vraag 2. Wat waren de lagere mensen op aarde van nu en de laagste
klassen van mensen, de primitieve volkeren van nu — die volgens antropo-
logen nauwelijks verder kunnen tellen dan 10, dat wil zeggen dat ze nau-
welijks een helder idee hebben van wat ‘meer dan 10 dingen’ betekent,
mensen zoals de Veddahs van Ceylon [Sri Lanka] en de eilandbewoners
van de Andamanen en sommige volkeren van de Zuidzee en sommige
stammen in Afrika, enz. — wat waren deze lagere mensen op de maan-
keten? Zij waren de maandieren. Dan zegt u onmiddellijk: ‘Dan zijn wij
een heel rijk hoger dan deze andere leden van de menselijke familie’. Nee.
De verklaring ligt voor de hand. De dieren van de maanketen werden,
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voor de zevende of laatste ronde van de maan plaatsvond, volgens het
proces dat ik hierboven heb proberen uit te leggen, bij wijze van spreken
gemanasaputriseerd door de maanmensen, de maanmensheid. Zodat die
dieren, v66r ze de zevende ronde van de maan bereikten, op die manier
waren verlicht en tot de menselijke staat verheven, maar een heel lage
menselijke staat.

Deze lagere mensen die nu onder ons zijn, degenen in wie de vonk van
het denken nu niet al te helder straalt, waren dus eens dieren op de maan,
werden toen tot mensen gemanasaputriseerd voordat de zevende ronde
van de maan eindigde. Toen dus deze monaden aan het einde van de
zevende maanronde, na de lange pralaya, naar onze aarde kwamen, kwa-
men ze als reeds vermenselijkte entiteiten, als mensen.

Wat waren onze tegenwoordige dieren op de maanketen? Zij waren
de laagste dieren op de maan, de allerlaagste, die uit zichzelf nog niet de
kracht naar buiten hadden gebracht waardoor ze gemanasaputriseerd
konden worden; zoals we op aarde insecten hebben en vliegende wezens
en kruipende wezens en de lagere levensvormen van allerlei aard; het
dierenrijk omvat namelijk veel klassen, vanaf zijn hoogste vertegenwoor-
digers, de mensapen, via alle graden van viervoetigen, via de vogels en
vissen tot aan de insecten, enz.

Laten we nu, in plaats van terug te zien, op dezelfde manier vooruit-
zien. Wij mensen, dat wil zeggen wij hogere mensen, zullen in de vol-
gende ketenbelichaming het laagste dhyani-chohanische rijk vormen.
Onze dierlijke menselijke delen, die we de dierlijke mens of de dierlijke
monade noemen, zullen aan het einde van de zevende ronde van onze
tegenwoordige keten volledig vermenselijkt of mens zijn geworden. En
wij, wat we nu onszelf noemen, zullen dan ge-dhyani-chohaniseerd of de
laagste klasse van dhyani-chohans zijn geworden. Er zijn dan dus dhyani-
chohans die door mensen werken, die zelf weer dierlijke monaden bezit-
ten. De lagere mensen van nu op onze aarde zullen, aan het einde van de
zevende ronde de gemiddelde of hogere mensen vormen. In de volgende
keten zullen onze dierlijke monaden zijn vermenselijkt en vormen de
hoogste soort. Met andere woorden, geen dier kan een mens worden voor
het is gemanasaputriseerd.

Bedenk dat ik nu niet over lichamen spreek. Ik heb het over ware evo-
lutie, de innerlijke krachten en vermogens die een denkend mens onder-
scheiden van het (relatief gezien) niet-denkende dier. Dat heeft met
lichamen niets te maken. Ik spreek over monaden, over de ware mens,
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over de ware dieren, over het innerlijke wezen. Onze hoogste dieren zul-
len aan het einde van onze zevende ronde, mits ze erin slagen in de laat-
ste drie ronden omhoog te gaan, mensen zijn wanneer deze aardketen zijn
einde bereikt en sterft. Hetzelfde geldt voor de andere rijken in de natuur
aan het einde van de zevende ronde, als haar vertegenwoordigers erin zijn
geslaagd de stap omhoog te volbrengen en ieder rijk een trede hoger zal
staan. Die dieren die daarin slagen zullen mensen zijn geworden. De
mensen onder ons die erin slagen zullen dhyani-chohans worden.

Wie waren de dhyani-chohans die de maanwezens van het derde
wortelras manasaputriseerden? Onze eigen menselijke voorouders. Zij
waren de gemiddelde of hogere mensen van de maan, maanmensen, die
nu dhyani-chohans werden, manasaputra’s genoemd, zonen van het
denkvermogen, d.w.z. dhyanins, want het was hun taak bij ons het denken
te wekken, het denkvermogen in ons wakker te roepen. Het dier bijvoor-
beeld heeft evenveel latent denkvermogen als een mens, maar het is niet
gemanasaputriseerd, wakker geroepen, gestimuleerd, verheven, tot zelf-
bewuste activiteit gebracht.

Neem het geval van een klein kind, een mensenkind. Waarom denkt
het niet zoals wij? Waarom schrijft het geen boeken, waarom spreekt het
niet over theosofie? Waarom studeert het geen wetenschap? Omdat het
te jong is. Natuurlijk. Maar het juiste antwoord is omdat het zijn denken
nog niet van binnenuit heeft geémaneerd. De ouders van het kind func-
tioneren tot op zekere hoogte als manasaputra’s. Zij leren het, zij waken
erover. Langzamerhand begint het kind waar te nemen, nota te nemen
van dingen, begint het te denken, zijn vermogens ontwikkelen zich en
voor u het weet begint het kind leuke dingen te zeggen en bent u trots op
uw nageslacht. Wat is er gebeurd? Eenvoudig dat zijn geest is begonnen
zich te openen, te functioneren. Maar als dat kind in zijn kinderjaren naar
een verlaten eiland was gebracht en daar in zijn eentje leefde — als het dat
zou kunnen — en in leven kon blijven, zou het niet leren spreken. Zijn ver-
stand zou heel langzaam werken; het zou nota nemen van wat er om hem
heen gebeurt, maar het zou er slechter aan toe zijn dan een volwassene
van een primitief volk zoals de eilandbewoner van de Andamanen. Het
zou maar weinig meer zijn dan een halfdenkend menselijk dier, omdat
zijn denkvermogen nog niet zou zijn ontwaakt, niet geopend, ontwikkeld,
geémaneerd, geévolueerd.

Als we bijvoorbeeld een kind zien opgroeien tot een denkend mens,
zeggen we niet dat dat het toevallige werk van de denkende natuur is, toe-
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val. We zeggen: er ligt een wet aan ten grondslag, iets wat we het denk-
vermogen noemen is uit dat wezen geévolueerd. Iets dat daar al in aan-
wezig was is eenvoudig tot bloei gekomen. Met andere woorden, evolutie
of emanatie is eenvoudig groei. Deze drie woorden zijn praktisch verwis-
selbaar: groei, emanatie, evolutie: want groei, zoals een plant uit een zaad,
bestaat uit het ontvouwen of tot bloei komen van wat dat zaad bevatte.

H.P.B. verdeelt in haar prachtige boek, De Gebeime Leer, de monaden
in 7 en ik denk zelfs 10 klassen. Feitelijk zijn het er 12. Deze 7 of 10 of 12
monadische klassen verdeelt ze op een andere plaats in 3 families, 3 afde-
lingen. De eerste en hoogste zijn alle monaden boven de menselijke. Een
tussenliggende familie of afdeling is de menselijke en alle die met de mens
zijn verbonden — en bedenk hoeveel variéteiten van menselijke en sub-
menselijke wezens er zijn. De derde en laagste klasse bestaat uit alle enti-
teiten onder het allerlaagste wezen dat we in de ruimste zin van het woord
menselijk zouden kunnen noemen, zoals de dieren en de planten en de
delfstoffen en de elementalen. Ze wijst erop dat van deze 3 afdelingen de
hoogste niet alleen bestaat uit wezens die de voorlopers waren die van de
maan kwamen en leidinggaven aan de elementalen bij de bouw van onze
nieuwe aardketen, maar ook uit de instructeurs en gidsen voor de vol-
gende klasse, of liever afdeling, die daarna kwam. Wij waren die volgende
klasse die daarna kwam; en zij en wij werden daarop de gidsen, de helpers,
de instructeurs voor de laagste klasse die na ons volgde, precies zoals we
dat in de natuur om ons heen nu kunnen zien.

Nog één ding over de manasaputra’s en dat zal verklaren wat u een
tegenstrijdigheid zou kunnen toeschijnen als u De Gebeime Leer niet zorg-
vuldig heeft gelezen. De manasaputra’s, die als groep speciaal ons wakker
riepen, waardoor we van niet-denkende menselijke lichamen of half-
dierlijke lichamen denkende mensen werden, vormden de laagste klasse
dhyani-chohans, die op de maan mensen waren met een gemiddelde of
hogere ontwikkeling, en dhyani-chohanschap bereikten aan het einde van
de zevende ronde van de maan. Maar deze, en ik spreek nu over klassen,
werden, terwijl ze ons verlichtten, zelf geleid en geholpen door de twee
hogere dhyani-chohanische klassen, waarvan, tijdens de eerste rassen van
deze vierde ronde van onze bol, enkele vertegenwoordigers onder de
mensen verschenen als goden en halfgoden die hen leidden; en dat zijn
degenen naar wie in de exoterische religies van de oudheid wordt ver-
wezen met namen zoals Osiris, Isis, Ahura-Mazda, met andere woorden
de goden en godmensen van de oude volkeren. Zij waren de dhyani-
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chohans, enkelen van hen zou ik zeggen, van de hoogste en tweede klasse,
die zelfs voordat de manasaputra’s kwamen en ons denkend vermogen
wakker riepen, bezig waren met hun werk als leraren. Want, let wel, zelfs
in het eerste ras van bol A , de eerste bol van onze keten, te beginnen met
de tweede ronde, waren er mensen, dat wil zeggen denkende, zelfbe-
wuste, bespiegelende, voelende, liethebbende mensen. Zij waren degenen
die nu zijn geworden wat we de mahatma’s, de meesters, hun hoogste che-
la’s, lagere chela’s en de leiders van mensen noemen, eenvoudig omdat ze
hoger zijn ontwikkeld dan de rest van ons mensen. Het waren mensen.
En deze weinige mensen, relatief weinig (met weinig bedoel ik niet 3 of 4;
misschien een of twee miljoen, het is maar een veronderstelling), werden
zelfs al in het eerste ras op bol A onderricht door de dhyani-chohans van
de hoogste en de tweede klasse. Laatstgenoemden hielpen die vroegste
mensen door ze wakker te roepen, ze te wekken zoals een ouder het den-
ken van zijn kind wekt, het daarbij helpt, door te onderrichten, te leiden
en te verheffen en de weg te wijzen, idealen bij te brengen, grondbegin-
selen van de waarheid uiteen te zetten.

Wij mensen bijvoorbeeld zullen, als we vooruitzien in de toekomst,
het einde van de zevende ronde van onze keten bereiken. Dan zullen wij,
diegenen van ons die zijn geslaagd, ons ontwikkelen tot dhyani-chohans
van de derde klasse, de laagste, het rijk boven dat van de mens — noem hen
engelen als u wilt — engelen van de derde of laagste graad. Dhyani-
chohans is een betere naam want engel is in de christelijke leer een vage
term. De meesters en hun hoogste chela’s zijn dan dhyani-chohans van de
tweede of op een na hoogste dhyani-chohanische klasse geworden; en elk
van de dhyani-chohanische rijken is, op zijn beurt, een stap, een rijk,
omhooggeklommen. Onze dieren, zij die slagen, worden mensen van een
laag type aan het einde van de zevende ronde. Welke dieren zullen dat
zijn? De mensapen, de gewone apen en mogelijk enkele viervoeters. De
dieren lager dan deze — ik betwijfel of er daaronder zijn die zelfs aan het
einde van de zevende ronde het menselijke stadium bereiken. Ze zijn nog
te ruw, te laag, onvoorbereid. Maar ze worden mensen in de volgende
keten, behalve de allerlaagste dieren die in de volgende keten de hogere
dieren worden.

Nog een gedachte in verband met deze ideeén. Ik zei dat ik niet over
lichamen sprak toen ik het over evolutie had en dat deed ik ook niet. Ik
sprak over monaden, ego’s, zielen, noem ze wat u wilt, met andere woor-
den de bewustzijnscentra in een entiteit, dat wat hem maakt tot wat hij is
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als een bewust wezen, iemand die denkt, voelt, oordeelt en onder-
scheidingsvermogen bezit, iemand die liefde, mededogen, medelijden,
sympathie voelt, al die goede menselijke kwaliteiten die zowel echt men-
selijk als humaan zijn.

Maar laten we het een ogenblik over lichamen hebben: in mijn boek
Mens en Evolutie zult u zien dat ik heb geprobeerd aan te tonen dat alle
evolutie zich van binnen naar buiten voltrekt, dat niets kan evolueren of
zich kan ontvouwen tot iets groters tenzij het innerlijk de kracht en het
vermogen daartoe bezit en bovendien al in zich had wat naar buiten gaat
komen. Als u aan de kraan draait, komt er geen water als er geen water is
dat eruit kan stromen; en niemand zal in zijn leven, in zijn daden, in zijn
gedachten tot uitdrukking of naar buiten brengen, wat hij in zichzelf niet
heeft wakker geroepen. Maar al komt alle evolutie van binnenuit, al is alle
groei van binnenuit, toch voelen zelfs de stoffelijke lichamen met het
langzaam verstrijken van de eeuwen steeds meer de geestelijke invloed, de
drang die er voortdurend op inwerkt en ook het gehalte van die impulsen
naarmate het proces van ontplooiing of evolutie voortdurend in kracht
toeneemt; zodat zelfs de stoffelijke lichamen verfijnen en langzaam ver-
anderen. Toch schijnt er een natuurwet te zijn dat na een bepaalde
periode stoffelijke lichamen van een of andere soort niet kunnen blijven
bestaan. Het is interessant en fascinerend dat de natuur om een bepaalde
reden als het ware uitroept, en tot een bepaald soort stoffelijke lichamen
schijnt te zeggen — tot hier en niet verder. Het is alsof dat lichaamstype
niet op een juiste wijze en doelmatig kan evolueren. Dan sterven die
lichamen langzaam uit en als de monaden die er leven aan schonken na
hun rust in devachan of nirvana terugkomen, vinden ze nieuwe omhulsels
of lichamen van een heel andere aard die hen opwachten.

Dat s het evolutieproces in een notedop. Daarom zijn de enorme rep-
tielen uit het Mesozoicum verdwenen; en als biologen en geologen nu
onderzoeken wat in gesteenten en fossielen is vastgelegd, dan ziet u dat ze
allen uiting geven aan hun verbazing dat deze soorten, deze families van
schepsels, plotseling schijnen uit te sterven. Ik herinner me dat één bio-
loog zei dat het leek alsof ze door een epidemie waren getroffen en in
korte tijd, geologisch gezien, waren verdwenen. De wetenschap kan het
absoluut niet verklaren en doet slechts gissingen, sommige heel dwaas,
zoals wat ik enige tijd geleden las en waar als reden werd aangegeven dat
ze zo groot werden dat ze hun eigen gewicht niet konden dragen en van
honger stierven. Dat is volgens mij de meest groteske theorie die ik ooit
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heb gehoord. De natuur bouwt geen groot lichaam als ze geen voedsel
kan vinden om een groot lichaam te vormen. Het was maar een gissing.
Veel redelijker was de suggestie die ik in een boek over geologie las dat de
reptielen uitstierven omdat ze door een algemene plaag werden getroffen
waardoor ze werden weggevaagd, misschien een nieuw soort bacil, nieuw
voor die wezens. Misschien!

Is het geen zegen dat deze stoffelijke lichamen na verloop van tijd uit-
sterven!



EVOLUTIE TOT IN HET MENSENRIJK - III

Er is mij gevraagd nog iets te zeggen over de wijze waarop de monaden
van het dierenrijk overgaan naar het mensenrijk. De vraag in het alge-
meen is deze: Wilt u precies zeggen wat het verschil is tussen de dierlijke
monaden in de dieren en de dierlijke monaden in de mens. Welnu, ik heb
dit mijzelf aangedaan en krijg mijn verdiende karma, want in mijn diepe
verlangen u iets te geven van wat ik heb bestudeerd en geleerd, deed ik
lang geleden de uitspraak, zowel in gesprekken als in een of meer van
mijn toespraken, dat wat de dieren waren op de maanketen de mensen
werden op deze keten en dat wat nu op aarde onze dieren zijn, de mensen
worden in de wederbelichaming van onze aardketen. Dat bracht heel wat
aan het rollen! En terecht. Ik was heel blij dat deze discussies en gesprek-
ken begonnen. Ik heb enkele studenten kunnen helpen om hun denken
wakker te schudden. Ze namen teveel dingen te gemakkelijk als vanzelf-
sprekend aan. Ze willen die bestuderen, onderzoeken. Maar kennelijk zijn
er velen die het niet begrijpen en ik neem ze dat helemaal niet kwalijk.
Het is geen gemakkelijk onderdeel van de leer. Het was mijn bedoeling
dit onderwerp naar buiten te brengen omdat sommige theosofen in de
wereld van nu die niet tot onze Society behoren, is geleerd of de leer heb-
ben aanvaard dat wij mensen de mensapen op de maanketen waren, en dat
is geheel onjuist. Er waren mensapen of wezens gelijk aan mensapen op
de maan toen de maanketen zijn einde bereikte — v66r onze aardketen
ontstond — maar die mensapen werden, zoals u dadelijk zult zien, mens.
Ik verwachtte inderdaad dat deze gesprekken zouden plaatsvinden. Ik
voorzag ze. Ik verwelkomde ze. En telkens als mij in de afgelopen negen
jaar werd gevraagd, zoals iemand me zei, het uit te leggen, heb ik mijn
gezicht in een plooi getrokken en zei ik, ‘Is dat niet interessant! Ga door
met uw studie en u zult het ontdekken’. Ik wilde namelijk dat u de ant-
woorden zelf vond omdat ik maar al te goed weet dat u nooit iets zult
begrijpen, het nooit een deel van uw intellect, een deel van uzelf zult
maken, tenzij u zelf achter het antwoord komt. Als u alleen iets wordt ver-
teld is dat zoals een kind op school leert. Als het geen bijzondere interesse
heeft, zal het kind het niet onthouden. Maar ik heb gevolgd hoe deze
gesprekken over de dierlijke zielen in de twee rijken verliepen en nu is het
punt bereikt waarop er, denk ik, voldoende degelijk werk is verricht,
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waardoor zij die hard hebben gewerkt, recht hebben op een antwoord, en
dat zijn ook de enigen die de leer zullen begrijpen.

De moeilijkheid om dit onderwerp te begrijpen — dat helemaal niet
moeilijk is, maar uiterst eenvoudig — ligt in het feit, een algemene mense-
lijke fout (bij mij, bij ons allen), dat we voortdurend monaden verwarren
met rapa’s, vormen, lichamen, zodat, als we het over dieren hebben, we
ons onmiddellijk schapen, olifanten, paarden, katten, honden of iets
anders voorstellen, en vergeten dat het werkelijke dier de monade is; en u
weet dat ik nooit heb gezegd dat de dieren op de maan de mensen op aarde
werden, tenzij ik het liet voorafgaan door de toelichting of uitspraak: de
dierlijke monaden op de maan worden de mensen op aarde. Maar welke
dierlijke monaden? De dierlijke monaden in de maanmensen of de dier-
lijke monaden van de dieren op de maan?

Wij op deze aarde bijvoorbeeld, wij allen, hebben een dierlijke
monade als deel van onze constitutie. Wat is het verschil tussen deze
menselijke dierlijke monade en de dierlijke monade van een olifant of een
hond? Wat is het verschil, het onderscheid tussen die twee? Ik zal probe-
ren het uit te leggen. In de eerste plaats gaat het ene rijk niet door evolu-
tie over in het volgende en hogere. Als we het over rijken hebben
bedoelen we rijken; en in de theosofie kennen we 10 rijken van wezens,
ofwel 10 klassen van monaden, of 10 levensgolven. Welke zijn dat? We
tellen ze als volgt: 3 elementalenrijken, het delfstoffenrijk, het planten-
rijk, het dierenrijk, het mensenrijk — zeven; en de drie dhyani-chohani-
sche rijken — in totaal 10 klassen monaden, 10 rijken, 10 verschillende
levensgolven.

Geen enkel van deze rijken gaat ooit door evolutie of ontwikkeling
of ontvouwing over in het volgende en hogere rijk, nooit want deze rij-
ken hebben betrekking op de rapa’s die onderdak bieden aan de mona-
den, die ze belichamen, omhullen, en waarvan ze de voertuigen zijn.
Het dierenrijk bijvoorbeeld wordt nooit een mensenrijk. Het planten-
rijk wordt nooit een dierenrijk. Het delfstoffenrijk wordt nooit een
plantenrijk. Het mensenrijk wordt nooit het laagste van de drie dhyani-
chohanische rijken. Wat gebeurt er? Het zijn de monaden, als indivi-
duen, die evolueren, elke in haar eigen rijk, tot ze alles leren wat dat rijk
te leren heeft. Wanneer ze als individuele monaden zijn verdierlijkt of
vermenselijkt of ge-dhyani-chohaniseerd naar het volgende en hogere,
dan treden ze in hun volgende incarnatie of belichaming het allerlaag-
ste gebied van het volgende en hogere rijk binnen als individuele mona-
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den. Is dat duidelijk? Maar de RUKEN worden als rijken nooit hogere rijken.

U ziet waar het hier om gaat, of ik zal op zijn minst proberen het dui-
delijk te maken. Elk rijk onder dat van de mens streeft naar — nee, pardon,
elke monade in elk rijk onder het mensenrijk streeft omhoog naar het
mensenrijk. Het mensenrijk is haar bestemming of doel, hun bestem-
ming, hun doel, zoals het ons doel, als mensen, is ernaar te streven lid te
worden van het laagste van de drie dhyani-chohanische rijken net boven
het mensenrijk. Maar het mensenrijk als zodanig wordt nooit het laagste
dhyani-chohanische rijk. Waarom? Omdat de natuur die rijken daar
nodig heeft waar ze zich bevinden. Het zijn als het ware de levenswonin-
gen voor de rondtrekkende evoluerende monaden, om in te leven, er
doorheen te gaan, vandaar verder te gaan en het volgende levenshuis of
rijk binnen te gaan. Is die gedachte duidelijk? De natuur heeft ze eeuwig
nodig. Lang nadat wij menselijke monaden het mensenrijk hebben verla-
ten en zijn geévolueerd om dhyani-chohans te worden van het laagste
dhyani-chohanische rijk, zal dus het mensenrijk nog steeds bestaan en
monaden of individuen omvatten die dan de lichamen zullen gebruiken
die in leven worden gehouden door die nieuwe binnenkomende indivi-
duen uit wat nu het dierenrijk is. Ziet u? Als het mensenrijk in zijn geheel
evolueerde om dhyani-chohans te worden, dan zou er een kloof bestaan
tussen de dhyani-chohans en de dieren. De monaden gaan stap voor stap
omhoog, rijk na rijk.

Waardoor worden deze rijken in de natuur gevormd? Door de afdruk-
ken in het astrale licht. Dit is een belangrijke verhelderende gedachte, en
die verklaart heel wat vragen die ik hier ga bespreken. Sinds onheuglijke
tijden zijn er, zover ik weet, in ieder geval in ons zonnestelsel en waar-
schijnlijk in onze melkweg, altijd 7 of 10 of 12 klassen van monaden of
rijken of levensgolven voor onze keten; en zij zijn als rijken gaande
gehouden omdat nieuwe monaden uit het lagere rijk binnenkwamen en
opklommen naar ons rijk, en omdat menselijke monaden uit ons mensen-
rijk opklommen naar het dhyani-chohanische rijk. De rijken blijven dus
bestaan omdat de 10 klassen van monaden eeuwig blijven bestaan. Het
zijn de monaden die evolueren.

De vraag doet zich voor — en dit is iets bijkomstigs — of de lichamen
van de monaden waarin de monaden huizen als zij zich daarin belicha-
men, ook verbeteren? Dat doen ze, maar uitzonderlijk traag. Waarom?
Omdat de astrale vormen in het astrale licht al eonen en eonen lang in het
verleden zijn verbeterd. Ik heb geen idee hoe lang geleden — men zou
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kunnen zeggen eeuwigheden geleden. In ieder kosmisch manvantara ver-
anderen en verbeteren deze astrale modellen in het astrale licht langzaam.
Al blijven de rijken zelf dus altijd dezelfde rijken, ze gaan in de loop der
eeuwigheden langzaam omhoog, maar uiterst langzaam; de monaden
daarentegen evolueren veel sneller.

Verwar hiermee niet een andere gedachte. Er zijn bepaalde snelle ver-
anderingen in de rijken zelf die echter niet blijvend zijn. Neem als voor-
beeld het menselijk lichaam van nu. Het is wat gratie, symmetrie en
waardige houding betreft niet te vergelijken met de eerste mensen van de
derde ronde of zelfs de mensen van het derde wortelras in deze ronde. Als
men die nu zou zien zou men zeggen: Wat zijn dat een aapachtige licha-
men, beslist aapachtig. Maar ze bezitten geen druppel apenbloed. Denk
dat niet. We gebruiken de term aapachtig omdat de mensapen sinds die
tijd een zekere hoeveelheid menselijk bloed bezitten; en omdat ze heel
langzaam evolueren, niet zo snel als wij mensen hebben gedaan wat vorm,
symmetrie en schoonheid betreft, hebben zij nog steeds wat we een aap-
achtige gelijkenis met hun deels menselijke voorouders kunnen noemen.

Maar de mensen op de maanketen leken, ongeveer in dezelfde periode
waarin wij nu zijn, vrij veel op ons zoals we nu zijn, en er was een tijd
waarin ze er tamelijk aapachtig uitzagen, maar geen greintje apenbloed
bezaten. Ik hoop dat ik dit duidelijk heb gemaakt, want het heeft vijftig
jaar geduurd voordat theosofen het onderscheid begrepen.

Wat betekent dit? Het betekent dat, al evolueren en verbeteren de
ruparijken bijzonder langzaam, ze niettemin vlagen van en impulsen tot
grote verbetering kennen die zich niet kunnen handhaven. Ze vallen
terug, degenereren en gaan achteruit. Ik heb het nu over de rijken, niet
over de monaden die in die rijken incarneren. Ik spreek over de rupa-
rijken. Waarom dat zo is, heb ik al gezegd. De beweeglijke materie die
ons lichaam vormt, wordt door de natuur gedwongen een zekere ontwik-
kelingslijn te volgen, deels door de inherente svabhava, maar deels ook
door de vorm in het astrale licht.

Is het mogelijk dat wat ik zojuist heb gezegd is te rijmen met de uit-
spraak die ik deed en die u bij H.P.B. vindt, dat de dieren op de maan de
mensen in deze keten werden? Dat onze dieren die nu bij ons zijn de
mensen zullen worden in de volgende aardketen, het kind van deze
keten? De oplossing ligt in het feit dat als men een dergelijke uitspraak
hoort en overweegt, men alles wat men van de theosofie heeft bestudeerd
daarbij moet betrekken. Als men andere dingen die H.P.B en ik hebben
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gezegd erbij had gehaald, zou men geen probleem hebben gehad.

Ik zal proberen het vanuit een andere invalshoek te verklaren. De
menselijke constitutie — ook de constitutie van een in een ander rijk
belichaamd wezen, laten we zeggen het dierenrijk, of het dhyani-
chohanische rijk boven ons, elk wezen — is zevenvoudig. Maar van de
zeven beginselen of monaden van zo’n constitutie zoals de menselijke,
zijn sommige betrekkelijk volledig tot uitdrukking gebracht en andere
grotendeels nog ongeopenbaard; en het is dat verschil waardoor de rijken
zich van elkaar onderscheiden. Ingewikkeld? Fascinerend voor wie de
sleutel bezitten. De dieren hebben dus alles in zich wat een mens heeft.
Ze hebben een goddelijke monade, een geestelijke monade en een men-
selijke monade, een dierlijke monade en een astraal-vitale monade en
zelfs wat ik de stoffelijke monade heb genoemd; maar de monaden in het
dierenrijk zijn tot nu toe slechts geévolueerd tot de dierlijke monade.
Daarom bevinden ze zich in het dierenrijk; daarin zijn ze thuis. Wanneer
in de toekomst de monaden in het dierenrijk, de hoogste onder hen,
omhoog beginnen te streven naar de menselijke monade, met andere
woorden beginnen te vermenselijken, beginnen in het dier de menselijke
vermogens, elementen, eigenschappen, de svabhava, zich langzaam ken-
baar te maken. De dieren gaan zich niet langer thuis voelen in het die-
renrijk, in deze lagere rupa’s; en als het proces van langzame
vermenselijking zich voortzet, als de dierlijke monaden door ervaring
opklimmen, verlaten ze het dierenrijk en worden ze, psychomagnetisch,
aangetrokken tot de allerlaagste lichamen van het mensenrijk, dat zich op
de levensladder juist boven hen bevindt.

Wat gebeurt er? Deze monaden die zich vroeger manifesteerden in
het dierenrijk, in dierlijke lichamen, zijn nu voldoende vermenselijkt om
de laagste menselijke lichamen van primitieve barbaren binnen te gaan,
of, vooral in het begin van deze ronde op deze bol D, van wezens die veel
lager staan dan de laagste primitieve volkeren die we nu kennen — maar
niettemin menselijk zijn. Wat gebeurt er? Ze gaan deze menselijke licha-
men binnen als dierlijke monaden. Dat is uw antwoord, dat is uw sleutel.
Ook wanneer een mens die naar de dhyani-chohanische monade streeft,
naar de geestelijke monade, een punt heeft bereikt waarop hij zich bijna
boven het menszijn bevindt, het ontgroeit, wanneer zijn verlangens gees-
telijk zijn, hoger en hoger gaan, dan komt er een tijd waarin incarnatie
onder mensen niet langer passend is. Hij, deze monade, is bezig zich te
dhyaniseren en de aantrekking tot het mensenrijk houdt op een dag op.
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Er is dan niet langer een drang om in menselijke lichamen te incarneren.
De volgende incarnatie zal plaatsvinden in het laagste dhyani-chohani-
sche rijk. Is die gedachte duidelijk?

Wat is dus het verschil of het onderscheid tussen de dierlijke monaden
in dieren en de dierlijke monaden in mensen? Dat heb ik verteld.
Wanneer de dierlijke monade in het dierenrijk zich door evolutie
voldoende heeft vermenselijkt om voor reincarnatie niet meer aange-
trokken te worden tot het dierenrijk, zoekt ze psychomagnetisch
belichaming in de allerlaagste exemplaren van mensen en wordt ze de
dierlijke monade in een mens. Hier ziet men dus de eenheid van de uni-
versele natuur en haar verbazingwekkende verscheidenheid.

Nu bekijken we speciaal de maanmensen en de maandieren. Er is u
vele keren gezegd dat alle rijken lager dan het menselijke de neiging ver-
tonen uit te sterven als de 4de ronde de 5de ronde wordt; die neiging is
nog groter als de 5de ronde de 6de ronde wordt; tegen de tijd dat de 7de
en hoogste en laatste ronde is bereikt zijn de dieren dus praktisch uitge-
storven omdat zij er niet in slagen de opgaande boog te beklimmen. Hun
monaden sterven geleidelijk uit en gaan nirvana binnen, waar ze wachten
op de volgende ketenbelichaming. Tijdens de 1ste, 2de en 3de ronde van
die volgende ketenbelichaming krijgen de dieren, die er niet in slaagden
de zesde en zevende ronde te halen, dus opnieuw een kans. Dan komen ze
weer binnen als dieren. De natuur bereidt de weg door middel van de ele-
mentalen en de architecten. Er zijn daar lichamen voor hen. Zijzelf zullen
de lichamen in het dierenrijk helpen vormen. Dat zijn de dieren die niet
mee omhoog konden.

Hetzelfde gebeurde op de maan. Toch zijn er tijdens de zevende
ronde, hetzij op de maan in het verleden of in onze eigen zevende ronde
in de toekomst, uitzonderingen in het dierenrijk. Wat zijn deze uitzonde-
ringen? De mensapen, mogelijk ook de hoogste van enkele van de
gewone apen. De mensapen hebben aan het einde van de zevende ronde
juist het menselijke stadium bereikt. Hetzelfde gebeurde op de maan.
Daar stierven de dieren uit vo6r de zevende ronde van de maan was
bereikt, met uitzondering van enkele die net het menselijke stadium
bereikten en juist gereed waren het mensenrijk binnen te gaan toen de
zevende ronde eindigde. Dat waren er miljoenen, maar vergeleken met de
miljarden en miljarden van de levensgolf van het rijk is het niet meer dan
een handvol. Ja, deze dieren op de maan konden de stap omhoog doen en
deden dat ook. Zij bereikten net het laagste niveau van het volgende rijk
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toen de zevende ronde werd bereikt en werden de laagste mensen op deze
nieuwe keten. Hoe staat het met de menselijke dierlijke monaden in de
maanketen? Zij vermenselijkten voortdurend en werden aan het einde
van de zevende ronde op de maanketen mensen; en de maanmensen
waren aan het einde van de zevende ronde dhyani-chohans geworden in
het laagste dhyani-chohanische rijk. Wie waren deze dierlijke monaden
van de maan? Dat waren wij. En dat bedoelde ik toen ik zei dat de dier-
lijke monaden die het begin van het mensenrijk op de maanketen bereik-
ten de mensen op deze keten werden. Ziet u? De rijken gaan niet
omhoog. De natuur houdt ze daar, elk op zijn eigen gebied, voor de
monaden die als monaden van onder naar omhoogkomen en als het ware
reiken naar de geestelijke maanketen. De geest streeft ernaar de aarde te
helpen, de aarde streeft omhoog naar de geest.

U ziet dus het schitterende beeld dat de monaden, al blijven de rijken
dezelfde en behouden ze als het ware dezelfde plaats op de levensladder
van de natuur, door deze afdalen om dan op de opgaande boog door de
rijken op te klimmen. Zo gaat het ook met ons. Onze dierlijke monaden
zijn de monaden uit het dierenrijk die voldoende vermenselijkt waren om
niet langer dierlijke dierlijke monaden te zijn maar menselijke dierlijke
monaden. Als dus onze zevende ronde zal zijn aangebroken, zullen de
dierlijke monaden in ons de mensen van de volgende ketenbelichaming
worden. Wij mensen, diegenen die slagen, zullen tegen het einde van de
zevende ronde zijn ge-dhyaniseerd, ge-chohaniseerd zo u wilt, en zullen
aan het einde van de zevende ronde dhyani-chohans zijn geworden.

Nu de volgende gedachte. Wie waren de manasaputra’s in onze hui-
dige ketenbelichaming die in ons mensen van het derde wortelras op deze
bol tijdens deze vierde ronde incarneerden en denkende mensen van ons
maakten? Wij waren voor wat betreft onze lichamen in het mensenrijk,
maar ik heb het nu over de monaden. Wie waren de manasaputra’s die ons
intellectueel deden ontwaken? Zij waren degenen die op de maan aan het
einde van de zevende ronde het dhyani-chohanschap hadden bereikt en
wij waren toen hun dierlijke monaden. Zij zochten ons weer en vonden
ons weer; onze hogere zelven wachtten als het ware op hen, wachtten tot
onze lichamen gereed waren, tot de menselijke rapa’s voldoende verfijnd,
flexibel waren, om het intellectuele vuur te ontvangen. Toen incarneer-
den zij in ons. Als u H.P.B.’s Gebeime Leer heeft gelezen, zult u begrijpen
waarom deze manasaputra’s vooér die tijd niet konden incarneren. Er
waren geen geschikte lichamen voor ons. Zjj waren gereed. De lichamen
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waren niet gereed. Geen geschikte rupa’s, geen geschikte lichamen voor
ons, zeiden ze. Die lichamen moesten subtieler, fijner worden, meer
geschikt om het heilige intellect van de manasaputra’s te ontvangen die
het latente verstand van deze mensen, van ons, verlichtten. Toen de tijd
daarvoor aanbrak begon de ‘neerdaling’ zoals wij zeggen, de neerdaling
van de manasaputra’s. De mens begon te denken. En laat ik op dit punt
eraan toevoegen dat er nog een andere klasse was van manasaputra’s, veel
hoger dan alles waarmee wij als individuen zijn verbonden, die dit verba-
zingwekkende werk van het plaatsen van de vlam van het denken in die
vroege mensenrassen begonnen. Zij waren zelfs al dhyani-chohans op de
maanketen. Wat een prachtig beeld!

"Toen de manasaputra’s ons dus het denkvermogen schonken waren dat
eenvoudig onze eigen dhyani-chohans, de maanmensen die dhyani-
chohans waren geworden en wij, hun dierlijke monaden, waren nu
mensen geworden. Het was hun taak ons weer te verlichten, ons het
denkvermogen terug te geven, het te wekken. Zo zullen wij, aan het einde
van de zevende ronde dhyani-chohans worden en de manasaputra’s zijn
voor de mensheid van de volgende keten die nu onze menselijke dierlijke
monaden zijn. Is die gedachte duidelijk?

U heeft gehoord over momenten of tijden van keuze, waarin grote
beslissingen moeten worden genomen. Eén vond er plaats in het midden
van de vierde ronde. Beseft u wat er toen gebeurde, toen het moment aan-
brak dat de monaden werden beproefd om te zien of ze verder konden?
Omlaag gaan was gemakkelijk genoeg, maar konden ze dat gevaarlijke
punt passeren en de opgaande boog beginnen? Miljoenen, honderden
miljoenen, miljarden slaagden in ons mensenrijk, in het dierenrijk. Zij
bezaten voldoende omhooggerichte aspiratie om hen voorbij het gevaar-
lijke punt van de onderste lijn te voeren en hen omhoog te doen gaan. Wij
zijn die dieren van toen. Maar weet u dat honderden miljoenen monaden
het gevaarlijke punt niet konden passeren? Dat waren wat H.P.B. ‘verlo-
ren monaden’ noemde. Zij gingen verloren voor de rest van dit manvan-
tara. Dat betekent alleen dat ze niet mee omhoog konden, niet voldoende
waren geévolueerd, en nirvana ingingen. Daaruit zullen ze pas ontwaken
als ze de psychomagnetische roep horen om tot belichaamd bestaan te
komen in de volgende keten. Het dierenrijk wacht dan op hen en de
monaden verschijnen dan in dit dierenrijk. Het dierenrijk gaat niet
omhoog, afgezien van een uiterst langzame geleidelijke verbetering; maar
de monaden zijn er altijd.
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Er komt nog een belangrijk moment van keuze in het midden van de
vijfde ronde en dat zal voor ons mensen onze grote overgang zijn. Zullen
u en ik in het midden van de vijfde ronde voldoende ge-dhyaniseerd zijn
om ons omhoog te bewegen naar het begin van de zesde ronde? Zij die
universeel genoeg worden om tot het dhyani-chohanschap te worden
aangetrokken zullen slagen. Diegenen van ons die niet voldoende univer-
seel zijn geworden om zich te voegen bij het rijk van de dhyani-chohans
zullen voor de rest van dit manvantara verloren gaan, met andere woor-
den gaan nirvana in en verliezen miljarden jaren. Dat betekent het: het
verlies van miljarden jaren.

Denk eens wat het betekent voor deze miljoenen monaden die dan
verloren gaan. Zie eens naar de tijd die ze verliezen. Twwee miljard jaar
v66r onze zevende ronde eindigt. Nog eens meer dan 4 of 5 miljard jaar
v66r onze nieuwe ketenbelichaming begint. Tussen 6 en 7 miljard jaar,
kostbare tijd verloren. Daarom sporen de meesters ons voortdurend aan.
Nu heeft u de kans universeel in uw sympathieén te worden. Doe alles
wat u kunt om een meer geestelijk mens te worden. Streef omhoog, welke
aantrekkingen hier beneden ook bestaan. Dat betekent niet dat u uw
menselijke sympathieén moet verliezen. U staat uzelf in de weg als u dat
denkt, want uw menselijke sympathieén zijn edel; maar het betekent ze
minder zelfzuchtig maken, geestelijker, hoger, zodat u, als het gevaren-
punt komt, dat kunt passeren en omhooggaan.
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Ik zou nog enkele woorden willen zeggen over deze ‘deur’ naar het men-
senrijk. Natuurlijk is het geen deur. Dat is maar een manier van spreken.
Zo betekent de deur tot een beroep dat een student is geslaagd. Als het
dier innerlijk slaagt, met andere woorden uit zichzelf de menselijke kwa-
liteiten tevoorschijn heeft gebracht, is het geslaagd voor het mensenrijk;
dat is zijn deur.

Het gaat bij het verschil tussen de dieren, de planten, de stenen, de
mensen, de elementalen en de dhyani-chohans, of bij het verschil tussen
twee ervan niet alleen om potentialiteit, maar om ontwikkelingsver-
mogen. Een kind is dus in potentie een man of een vrouw, maar is dat nog
niet en heeft ook niet het vermogen van volwassenen voor het volwassen
is geworden. De potentialiteit is er wel, maar wat ontbreekt is het vermo-
gen. Dat is nog niet uit hemzelf tot ontwikkeling gebracht. Dat komt
naarmate het kind groeit. Hetzelfde geldt voor de dieren. De potentiali-
teit tot het menszijn is er, maar het dier is nog geen mens omdat het van-
uit zichzelf nog niet de menselijke kwaliteiten, eigenschappen, het
vermogen om te denken, te voelen, zelfrespect, alle kwaliteiten die ons tot
mens maken, naar buiten heeft gebracht.

Waarom was er een deur naar het mensenrijk die zich sloot op het
laagste punt van het huidige manvantara? Het betekent eenvoudig dat op
dat punt de dieren nog niet uit hun eigen innerlijk die geestelijke, mentale
eigenschappen hadden voortgebracht die hen in staat zouden stellen op
te klimmen naar het volgende rijk, het mensenrijk. Zij konden die stap
niet doen. Ze wilden het niet; ze wisten er niets van omdat ze innerlijk
nog niet waren ontwaakt. De mensen wel. Daarom was er voor de men-
sen geen deur. Zij kwamen omlaag langs de neergaande boog, passeerden
het kritieke punt en begonnen omhoog te gaan langs de opgaande boog;
en wij mensen zullen met klimmen doorgaan tot het einde van de
zevende ronde.

Hier volgt nog een belangrijk punt om te onthouden: Er is voor ons
mensen een deur in het midden van de vijfde ronde en die mensen die
deze deur niet passeren, met andere woorden die op dat moment niet de
weg omhoog kunnen gaan en in de zesde ronde niet het laagste dhyani-
chohanische rijk kunnen ingaan, zullen daardoor ‘mislukkingen’ zijn en
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geleidelijk uitsterven en zullen moeten wachten op de volgende plane-
taire belichaming. Maar die mensen die wel slagen, met andere woorden,
die verkiezen omhoog te gaan, zullen — als het grote moment van de
keuze omhoog aanbreekt — langs de boog omhoog blijven klimmen.

Hoe komt dit allemaal? Er zijn tien of zelfs twaalf klassen monaden.
We kunnen ze als volgt omschrijven: de drie dhyani-chohanische klassen
boven de mens, dat wil zeggen de hoogste dhyani-chohanische, de mid-
delste en de laagste dhyani-chohanische; dan volgt de mens, dan het dier,
dan de planten, dan de stenen en dan komen de drie elementalenrijken.
We hebben dus de drie elementalenrijken aan de ene kant, de drie
dhyani-chohanische rijken aan de andere, en vier tussenrijken, mensen,
dieren, planten en stenen, die samen tien verschillende klassen van
monaden vormen, wat niets anders betekent dan monaden die in deze
tien klassen zijn te verdelen omdat de individuen van elke klasse de kwa-
liteiten en eigenschappen hebben voortgebracht, met andere woorden
het type, waardoor zulke monaden in rijken of klassen tot elkaar worden
aangetrokken.

Wanneer een bepaald individu uit één van deze tien klassen door evo-
lutionaire ontwikkeling latente krachten, eigenschappen, vermogens in
hemzelf naar buiten brengt, dan gaat hij langzamerhand omhoog en pas-
seert hij de deur naar het volgende rijk; vanuit het lagere bereikt hij het
hogere, en dat noemen we een deur. Alle individuen die op elkaar lijken
voegen zich samen. Alle X’en worden tot elkaar aangetrokken, alle Y’s en
alle Z’s — met andere woorden, om een oude zegswijze te gebruiken,
‘soort zoekt soort’.

Nu iets over de dieren: zij vertonen in dit manvantara alle de neiging
uit te sterven en het is een merkwaardig proces dat door die ene uitspraak
niet echt wordt gedekt, maar die u toch een sleutel verschaft. Bij wijze van
voorbeeld: alle dieren die in deze vierde ronde op aarde waren zullen
opnieuw op deze aardbol verschijnen in de vijfde ronde, maar zijn daar
dan een kortere tijd. Met andere woorden, zij komen en verdwijnen snel-
ler; in de zesde ronde nog sneller; terwijl het in de zevende ronde waar-
schijnlijk zo is dat alleen de allerhoogste dieren, de mensapen en
misschien nog enkele andere, overblijven. De andere sterven uit. De
reden is dat ze op geen enkele manier ‘konden slagen’. Mijn mening, die
voor verbetering vatbaar is door hen die veel meer weten dan ik, is dat
waarschijnlijk de volgende ronde, de vijfde, voor de grote meerderheid
van de dieren nagenoeg het einde zal betekenen.
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De mensapen vormen een uitzonderlijk geval. Ze zijn niet menselijk,
maar worden door het menselijke overschaduwd. Het menselijke is, als
het ware, net begonnen zijn stralen in het brein van de mensapen te wer-
pen. Als zij ‘slagen’ worden ze mensen van een heel laag en gedegene-
reerd type. Nee, dat is een verkeerd gekozen woord — van een heel laag
onontwikkeld type tijdens de volgende ronde.

Al deze klassen zijn monaden, zoals ook de mens een monade is. Hij
zorgt ervoor dat zijn lichaam zich verbetert terwijl hijzelf evolueert. Maar
als de menselijke lichamen te grof voor hen worden, sterven de lichamen
uit, dan willen de menselijke monaden er niets meer mee te maken heb-
ben en worden ze afgedankt. ‘Het zijn geen geschikte rapa’s voor ons’,
zullen ze zeggen en op die manier verdwijnen de lichamen. Dan zullen we
lichamen voortbrengen die het type van de dhyani-chohanische lichamen
benaderen, dat wil zeggen lichamen geschikt voor dhyani-chohanische
wezens, die wij tijdens de zesde en zevende ronden zullen zijn geworden;
en sommige mensen, die verder gevorderd zijn dan anderen, zelfs al tij-
dens het einde van de vijfde ronde.

U ziet dus dat al deze tien klassen van monaden dezelfde potentialitei-
ten hebben, maar niet van gelijke rang zijn, want ze zitten evenals mense-
lijke kinderen in verschillende klassen op school, vanaf de kleintjes tot de
gediplomeerde jonge mensen die de universiteit verlaten. De mogelijk-
heden zijn gelijk, maar de verschillende graden van ontwikkeling variéren
sterk en het zijn deze verschillen in evolutionaire ontwikkeling die in feite
de tien monadische klassen vormen.

Maar ik wil u nogmaals eraan herinneren dat zelfs wij mensen tijdens
de volgende ronde de gelegenheid zullen krijgen door de open deur
binnen te gaan in de laagste van de drie dhyani-chohanische rijken; en
op deze open deur hebben H.P.B. en de meesters gezinspeeld met de
term ‘het moment van keuze’, of de tijd van keuze. Het betekent dit: als
we het midden van de vijfde ronde hebben bereikt, nauwkeuriger uitge-
drukt, het midden van het vierde wortelras op de vierde bol van de
vijfde ronde, zijn we dan gereed? Zullen we ons hebben ontwikkeld tot
het punt waarop we het verschiet zien en verder willen gaan, daarheen?
Als dat zo is dan gaan we door de deur van keuze. Dan beginnen we de
plaats te naderen die het laagste dhyani-chohanische rijk nu inneemt,
en zal dat rijk een stap omhoog zijn gegaan. De dhyani-chohanische
rijken zijn eenvoudig monaden die door het menselijke stadium zijn
gegaan en opklimmen naar het goddelijke stadium. Zij worden goden
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als ze slagen. Evenzo worden wij dhyani-chohans als wij ‘het halen’.

Ik wil dit nog zeggen: Er is absoluut geen tijd te verliezen, het leven
gaat zo snel. Wij mensen leren zo langzaam en de tijd gaat in één enkele
incarnatie even snel als in een manvantara. Er is geen tijd te verliezen om
te besluiten te willen slagen. En er is geen abnormaal ascetisme of marte-
laarschap voor nodig of iets dergelijks. Het betekent alleen menselijker te
zijn zodat men, door voortdurend een meer waarachtiger mens te wor-
den, meer dhyani-chohanisch wordt. Het betekent niet alleen intellec-
tuele groei. Het betekent morele groei, intellectuele groei, psychische
groei, maar bovenal morele en geestelijke groei.

Wie zijn deze dhyani-chohans waarover we spraken? Als men zich de
meest verheven soort mens voorstelt, waarvan de verbeeldingskracht zich
in haar hoogste vlucht een beeld kan vormen, dan is men misschien een
klein beetje in de buurt. Zij zijn evenals wij denkende, voelende, zich evo-
luerende wezens, en staan boven ons zoals wij boven de dieren staan. Zij
hebben op deze aarde hun vertegenwoordigers, die Sishta’s, overblijvers
worden genoemd.

Als we een ogenblik terugkeren naar het onderwerp van de ronden is
het interessant op te merken dat het derde dhyani-chohanische rijk deze
aarde binnenkomt als wij als levensgolf naar bol E zijn gegaan. Zij vor-
men de hogere klasse en komen in de ronde achter ons, niet wat evolutie
betreft, want zij staan hoger dan wij, maar alleen wat volgorde van ver-
schijning betreft; en deze dhyani-chohans evolueren nu op bol C.

Laten we naar ons vorige onderwerp terugkeren: Ik heb vaak gedacht
hoe vergaand de waarschuwing is in de woorden van de meester in de
Mabatma Brieven, ‘Hoeveel miljoenen zullen vergaan?’ Het betekent niet
dat ze worden vernietigd, het betekent dat de rest van dit manvantara
v66r hen verloren gaat omdat ze zich afzijdig hebben gehouden voor het
moment van keuze kwam, ze waren niet bereid om te zien, daardoor te
zwak om verder te gaan, te onverschillig om hogerop te klimmen, ze mis-
ten de geestelijke en intellectuele verbeeldingskracht om sterker en beter,
zuiverder en edeler te willen worden. Daarom zullen zij niet ‘slagen’. De
waarheid is dat ze het eenvoudig niet willen.



MAAN- EN AGNISHVATTA PITRI’S

Er is één belangrijk punt, waarop ik uw aandacht wil vestigen. Tk heb vaak
gemerkt dat er verwarring schijnt te bestaan over de verschillende klassen
van dhyani-chohans. Sommige onderzoekers schijnen te denken dat die
dhyani-chohans, waarvan wordt gezegd dat zij het ‘scheppende vuur’
bezitten, de hoogste zijn, en zij zijn kennelijk misleid door het woord
‘scheppend’ in de uitdrukking ‘scheppend vuur’.

In werkelijkheid behoren deze dhyani-chohans echter tot de laagste in
de dhyani-chohanische hiérarchie. De reden daarvan is duidelijk. Zuivere
geest per se kan helemaal niet in de stof werken, omdat zuivere geest zo
ver boven het stoffelijke bestaan is verheven. De geest is; hij kan niet
rechtstreeks vormen in de lagere werelden voortbrengen of erover heer-
sen. Tussen geest en deze lagere werelden bevinden zich de andere klas-
sen van de dhyani-chohanische hiérarchie die de schakels vormen tussen
de twee en die de geestelijke energieén en krachten naar de lagere wereld
overbrengen. Alleen op die manier kan geest op de stof inwerken: indirect
door overdracht maar niet rechtstreeks op het stoffelijke bestaan. Het zijn
die entiteiten van de lagere graden die in de gebieden van de stof werken
en de krachten bezitten en gebruiken die voor die stoffelijke gebieden
geschikt zijn; en een van deze krachten is het astraalstoffelijke ‘schep-
pende vuur’.

De maanpitri’s, die één klasse van dhyani-chohans vormen — een van
de vier stoffelijke klassen — bezitten dit ‘scheppende vuur’; en wie zijn de
maanpitri’s? Dat zijn die entiteiten die, toen de maanketen zijn evolutie
had voltooid, niet het hogere dhyani-chohanschap hadden bereikt en die
daarom de nieuwe keten binnengingen, het kind van de maan, en die na
verloop van tijd de mensheid van die nieuwe keten werden — onze aardse
planeetketen.

Dat zijn de maanpitri’s en bedenk dat zij tot de vier lagere klassen van
de dhyani-chohanische hiérarchie behoren.

De agnishvatta-pitri’s daarentegen zijn die dhyani-chohans die niet
het stoftelijke ‘scheppende vuur’ bezitten, omdat zij tot een veel hogere
bestaanssfeer behoren; maar ze bezitten alle vuren van de geestelijk-
intellectuele gebieden. De agnishvatta-pitri’s zijn degenen die in vorige
manvantara’s hun evolutie in de gebieden van fysieke stof voltooiden en
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die, toen voor de evolutie van het lagere het juiste moment was aan-
gebroken, diegenen te hulp kwamen die alleen het stoffelijke ‘scheppende
vuur’ bezaten, en ze inspireerden en verlichtten deze lagere pitri’s met
geestelijke en intellectuele energieén of ‘vuren’.

De agnishvatta’s zijn de geestelijk-intellectuele delen van ons en zijn
daarom onze innerlijke leraren. De maanpitri’s aan de andere kant zijn de
onvolledige dhyani-chohans, vanuit het geestelijk-intellectuele stand-
punt onvolledig ontwikkeld toen ze de maanketen verlieten en zich op
aarde belichaamden; en wij, als mensen, zijn deze maanpitri’s — als men-
sen, zeg ik, wat betekent wezens met een menselijk gevoel, met een mense-
lijk instinct — en die kennelijk niet behoren tot het hogere deel van onze
constitutie.

Het is duidelijk dat zij dus niet een heel hoge rang in de dhyani-
chohanische hiérarchie innemen.

De maanpitri’s zijn met andere woorden dat deel van de menselijke
constitutie dat menselijk voelt, dat instinctief voelt en dat de vermogens
van het stoffelijke brein bezit. De agnishvatta-pitri’s zijn hogere delen van
onze constitutie dan de genoemde, omdat de agnishvatta-pitri’s die
elementen in onze constitutie zijn die geestelijk-intellectueel licht en dus
‘vuur’ bezitten.

Als deze aardse planeetketen het einde van zijn zevende ronde heeft
bereikt, zullen wij, omdat we dan de evolutionaire reis voor deze
planeetketen hebben voltooid, deze planeetketen als dhyani-chohans,
agnishvatta’s verlaten; maar de andere, die nu achter ons aankomen — de
huidige dieren — zullen, als ik dezelfde term als hierboven mag gebrui-
ken, de maanpitri’s van de volgende planeetketen zijn; en deze uit-
drukking toekomstige maanpitri’s is goed gekozen omdat de huidige
planeetketen, de aardketen, dan de zevenvoudige maan van die nieuwe
keten zal zijn.

Ik hoop dat u deze opmerkingen heeft begrepen. Ik zal in het kort
herhalen wat ik heb gezegd: Die entiteiten die het ‘scheppende vuur’
bezitten behoren tot de vier lagere klassen van de dhyani-chohanische
hiérarchie; en zij die niet het stoffelijke ‘scheppende vuur’ bezitten (wat
wil zeggen het scheppende vuur van de stoffelijke werelden) zijn dege-
nen die te hoog zijn voor onmiddellijk of rechtstreeks werk in de fysieke
stof, en hebben daarom helemaal geen directe verbinding met deze
materi€le gebieden. Deze laatsten zijn de agnishvatta’s. Zij zijn goden en
ze zijn onze hogere ego’s. Zij waren op hun beurt maanpitri’s in een
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vroeger manvantara. Nu zijn ze agnishvatta-pitri’s geworden.
U ziet dus hoe elke klasse van wezens in elk nieuw manvantara de
eerstvolgende en hogere trede van de evolutieladder bereikt.



DE MONADEN IN DE MENS

Ik heb hier een vraag die ik graag zou willen stellen: U heeft gesproken
over de verschillende boeddha’s. U heeft verwezen naar het bestaan in de
mens van verschillende ego’s — u heeft er tenminste op gezinspeeld. Bij
andere gelegenheden hebben wij gehoord van de goddelijke monade, de
geestelijke monade, de menselijke monade, de astrale monade en de stof-
telijke monade. Nu komt mijn vraag. Maar wie is dan de mens? Hoeveel
‘ikken’ — als ik op die manier een meervoud mag vormen, ik wil niet zeg-
gen mensen, maar hoeveel ikken zijn er in een mens? Is elk van deze
monaden een zelfstandige entiteit, verbonden met de andere entiteiten,
die samen de menselijke constitutie vormen; en als dat zo is, zijn er dan
verscheidene ikken in de mens of is het toch één enkel wezen waaraan
verschillende namen zijn gegeven — ik bedoel verdeeld in delen met
verschillende namen — als we langs de schaal gaan? Dat is een vraag die
het bestuderen waard is, en ik zou nu graag een antwoord in overweging
willen geven.

Het is niet zuiver beeldspraak als we zeggen dat een mens verschil-
lende monaden in zijn constitutie heeft. Monade betekent een ondeelbaar
centrum van leven-bewustzijn-substantie, een geestelijk ego. Behalve dat
de constitutie van de mens een stroom van bewustzijn is, heeft hij een
godheid in zich, een boeddha of christus, een manasaputra, een mens, een
astrale entiteit en woont hij in het menselijke dier — het astraal-vitaal-
stoffelijk lichaam. Al deze samen vormen de constitutie van de mens.
Vandaar dat ik u zo vaak heb gezegd: Bedenk bij al uw studies, vergeet dat
nooit, dat de mens een samengesteld wezen is, dat wil zeggen een entiteit
gevormd uit andere entiteiten, andere wezens. Daarom koos ik bij het for-
muleren van de vraag de woorden: Hoeveel ikken — niet mensen maar
ikken — zijn er in wat wij de mens noemen? Door de hele constitutie loopt
de satratman of het draadzelf vanaf het innerlijkste van het innerlijkste, de
kern van de kern, het hart van het heelal — door al deze verschillende
monaden, vanaf de hoogste tot het de stoffelijke hersenen van de mens
bereikt. De mens is dus zowel een veelheid als een eenheid. De stille
wachter in hem is de dhyani-boeddha, een werkelijk, wezenlijk bestaand,
levend ego van een goddelijke soort. De mens is niet meer dan een kopie,
een microkosmos van wat het zonnestelsel is, de macrokosmos. Hij ver-
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schilt niet daarvan, hij is net zo: krachten, substanties, vermogens, essen-
ties, alles, alleen op kleinere schaal. Wat men in het zonnestelsel ziet, zou
men ook in de mensheid moeten vinden. Als men wil weten waaruit het
zonnestelsel bestaat, bestudeer dan uzelf. U bent eenvoudig een kopie van
het grote.

Het menselijke ego dat ik ben, dat ieder van u is, is een van die
bepaalde monaden die nog betrekkelijk onontwikkeld zijn. Daarboven
staat de geestelijke monade en boven deze laatste de goddelijke monade.
Om karmische redenen die heel ingewikkeld en moeilijk te begrijpen zijn,
maar wel bestaan, is ieder van ons een bepaalde stroom van bewustzijn,
een sutratman; toch zijn u en ik als menselijke individuen de menselijke
monade. Ik ben een menselijke monade, ieder van u is dat; zodat u, als
mens, zich alleen in dat tussendeel van die stroom van bewustzijn bevindt
die uw constitutie vormt, en het bovenste deel daarvan vormt uw schakel
met de oneindigheid en het lagere deel ervan stelt u in staat op deze
planeet te leren.

U bent dus zowel één als vele. Daarom is ook de godheid in het zon-
nestelsel zowel één als een heel leger. Wij zijn de samenstellende delen
van dat leger. De god van het zonnestelsel heeft een leven-bewustzijn-
substantie, energie, bestaan, dat door ons allen stroomt en de substan-
tiéle, bewuste achtergrond vormt, waarin we leven, bewegen en ons
bestaan hebben; en die hele speciale reeks monaden of ego’s waaruit ieder
van ons bestaat en die zijn stroom van bewustzijn vormt, is geestelijk
gehuisvest in deze zonnegodheid waarin we leven, bewegen en ons
bestaan hebben. Het is eigenlijk heel eenvoudig en zo mooi, want als men
deze schijnbaar ingewikkelde maar feitelijk heel eenvoudige gedachte
begrijpt, bezit men de sleutel tot veel van onze diepste leringen.

Een laatste gedachte: Elk van deze monaden of geestelijke ego’s die de
constitutie van een mens vormen, evolueert — u evolueert, ik, ook de god
in mij, ook de god in u, elk op zijn eigen gebied, elk volgt zijn eigen pad
en elk gaat op zijn tijd naar een hoger gebied en dan naar een nog hoger
gebied. Als onze monade uit zichzelf haar latente krachten, haar nog niet
geévolueerde, nog onontwikkelde krachten naar buiten heeft gebracht,
wordt ze een geestelijke monade, en dan zullen wij allen boeddha’s zijn en
werken we door wat nu de dierlijke natuur in ons is, die dan menselijk zal
zijn. Elke monade is een graad hoger gestegen en is wat verder geévolu-
eerd. Houd deze gedachte van uw volstrekte eenheid met de godheid
steeds voor ogen; en een van de beste manieren om de volstrekte eenheid
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van ieder van ons met de oneindigheid te zien is te bedenken dat we
samengesteld zijn en ons niet vast te klampen aan de gedachte dat we
slechts een ego zijn dat van alle andere ego’s verschilt. Daarin ligt de
ketterij van afgescheidenheid. De verschillen zijn bedrieglijk, al bestaan
ze. Bedrieglijk betekent niet dat ze niet bestaan, het wil zeggen dat het
niet de werkelijke werkelijkheid is, de meest werkelijke werkelijkheid, de
fundamentele werkelijkheid.

Neem vader-zon. We zien alleen zijn lichaam, en toch vult zijn levens-
kracht het zonnestelsel waarin de planeten met alle wezens op de plane-
ten en de onzichtbare planeten zich baden. Elk van de ontelbare legers en
menigten en scharen levensatomen die mijn lichaam vormen, uw lichaam,
de lichamen van de aarde, de lichamen van de zon, de lichamen van de
goden — elk van deze levensatomen is een groeiend, lerend wezen, bezield
door een monade, die ook een stroom van bewustzijn is.

De mens is een eenheid, als men aan een bepaald deel van de consti-
tutie denkt, het menselijke ego, dat evolueert. Het wordt een geestelijk
ego en daarna een goddelijk ego; maar tegelijk wordt het diep en diep
doordrongen van krachten die in hem stromen vanuit ego’s hoger dan hij-
zelf, waarvan hij het kind is. Dit is de esoterische grondslag van het oude
gezegde dat men aan de vlam van één kaars alle vuren in de wereld kan
ontsteken terwijl de vlam van de kaars niet zwakker wordt. Het bewust-
zijn is net zo. Men kan het niet uitputten.



OVER ABSOLUUT LICHT

Vraag — Wilt u wat meer licht werpen op de werkelijke betekenis van de
uitspraak in de stanza’s van Dzyan over duisternis: ‘Duisternis alleen
vulde het grenzeloze al’? Strikt gesproken betekenen deze woorden dat er
niets dan duisternis was. Vraag: Wat is deze duisternis en wat is licht?

E.D.W. — Zoals ik het begrijp is duisternis de toestand van het heelal
tijdens pralaya of voor de dageraad; en er is licht wanneer de stralen van
mahat of de universele intelligentie tot manifestatie komen. Zoals een
zonnestraal zich als licht toont bij het bereiken van het aardse gebied, zo
wordt elke straal van de monadische essentie licht op elk gebied van
manifestatie waarop hij zich belichaamt.

G. de P. — Ik denk dat het hier om een bijzonder belangrijk punt gaat.
Ik moet denken aan de passage in de eerste verzen van Genesis: ‘Duisternis
is op de afgrond’. ‘Duisternis’ is de ouder van het daglicht. Die ‘duister-
nis’ betekent iets van subtielere aard en iets essentiélers, dat dieper tot in
het wezen van de dingen gaat. ‘Licht’ kan er alleen zijn als er sprake is van
manifestatie en differentiatie — want dat is ‘licht’. Als er differentiatie is
betekent dat contrast van schaduwen, wat verscheidenheid van licht bete-
kent. Daarom wil ‘duisternis’ in dit verband zeggen absolute geest, wat
voor ons ontoereikende en onvolmaakte menselijke intellect iets is wat we
ook absoluut licht kunnen noemen; maar voor ons gewone bewustzijn is
het duisternis. Ik moet weer denken aan het gezegde van Pythagoras over
de kosmische monade die zich terugtrekt in ‘duisternis’ en ‘nacht’, d.w.z.
in de diepe afgrond van de kosmische geest. Ik breng dit punt naar voren
omdat ik denk dat het velen kan helpen die pas theosofie bestuderen en
die woorden misschien verkeerd uitleggen door ze letterlijk te nemen en
denken dat het zoiets is als een gewone nacht, een nacht na de dag — het
ontbreken van daglicht; maar ook wij weten dat wat we ‘nacht’ noemen
eenvoudig is doorweven met allerlei stralingen en één octaaf daarvan
noemen wij mensen licht.

O.T. — Mijn idee is dat duisternis zoals het in de stanza’s wordt
gebruikt ongericht bewustzijn is, bewustzijn waaruit de intelligentie zich
heeft teruggetrokken. We moeten bedenken dat bewustzijn zuiver licht
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is. Bewustzijn heeft twee aspecten: geest en stof, die zijn beide polen zijn.
Het geestelijke aspect is het ruimte-aspect, het stoffelijke aspect is het
bewegingsaspect; maar er kan geen handeling zijn als deze twee niet zijn
verenigd, en daar is intelligentie voor nodig — en de intelligentie slaapt, en
dus is er duisternis.

H.TE. - Ik heb deze gedachte. Vergelijk dit eens met de temperatuur.
Temperatuur is verdeeld in warmte en koude, en als we het over tempe-
ratuur hebben, denken we aan warmte of koude. Wat zijn licht en duis-
ternis? Het zijn verschillende aspecten — van wat?

H.A.W. — Het doet mij denken aan de methode die natuurkundigen
gebruiken bij het splitsen van atomen en het bestuderen van elektronen
en protonen en wat al niet, aan de hand van het spoor dat hun licht maakt
als het over een gevoelige fotografische plaat gaat. Deze wetenschappers
hebben als theorie dat stof bestaat uit verdichte elektrische ladingen. In
onze theosofische studies is ons gezegd dat licht etherisch geworden stof
is; of, we zouden kunnen zeggen, stof is verdicht licht. We vinden, ik
geloof in de Beginselen, de uitspraak dat wat wij als de zon zien niet de zon
is maar zijn fotosfeer, die bestaat uit een hogere graad van stof die wij als
licht zien. Licht schijnt stof te zijn en stof schijnt licht te zijn. Maar zelfs
als we zeggen, om de moderne wetenschappelijke theorie over te nemen,
dat stof uit elektrische ladingen bestaat, schijnt niettemin de corona of het
licht dat soms aanwezig is rond hoogspanningsdraden, vonken, bliksem,
en zelfs de Aurora Borealis of magnetische lichten, erop te wijzen dat
elektriciteit het stadium is tussen stof en licht. Het lijkt mij dus dat mani-
festatie kan worden gezien als licht. Zuivere geest kan daarom worden
gezien als zuivere duisternis. Licht schijnt in alles en overal te zijn en
duisternis is het ontbreken van stoffelijke manifestatie. Ik denk dat dit de
gedachte is achter de uitspraak in de stanza’s.

G.K. - Zouden we duisternis kunnen opvatten als de pralaya van licht
of als dat ongemanifesteerde iets dat, als het op zijn aangewezen tijd door
het layacentrum gaat, licht wordt?

G.L.D. — Er kan geen licht zijn als er niet iets is dat het terugkaatst en
de stofzijde van de dingen is de weerspiegelende kant. Als geest en stof,
licht en duisternis, samenwerken is er differentiatie.

O.T. — Tk denk dat er een misverstand bestaat over de relatie tussen
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licht en duisternis. We beschouwen ze als tegenstellingen zoals de meeste
mensen leven en dood bezien; maar leven en dood zijn geen tegenstellin-
gen. Geboorte en dood zijn tegenstellingen. Het leven is niets anders dan
leven. Het leven bestaat altijd. Het leven zelf valt niet in slaap; en duis-
ternis is het ontbreken van dat wat licht voortbrengt; en dat wat licht
voortbrengt is handeling; en als er sprake is van handeling is er licht,
warmte en geluid, alle drie tegelijk, wat drie aspecten van handelen zijn.
Licht staat in dezelfde relatie tot handelen als tijd. Licht, warmte en
geluid zijn fysisch gezien drie kenmerken die zich in de stoffelijke natuur
als grootheden voordoen. Licht is niet een ding. Daarin vergist de
moderne wetenschap zich juist zo verschrikkelijk.

E.D.W. - De Gebeime Leer omschrijft tijd als een lijn van bewustzijn in
de oneindige duur. Misschien kunnen we op dezelfde manier zeggen dat
licht een lijn van bewustzijn is in de oneindige duisternis, want we lezen
in deze stanza over het ‘ontwaken’, dat trilling de duisternis doordringt.
In een van zijn graden geeft trilling licht, in een andere geluid, waarover
wordt gesproken als het Woord, de logos, en in een van onze heilige
geschriften lezen we dat het Woord licht wordt; en misschien geeft dat
een helder idee van duisternis dat evenals duur eeuwig bestaat.

A.B.C. — Het enige wat wij beperkte wezens kunnen begrijpen is iets
anders dat eveneens gemanifesteerd is, en dat binnen ons bijzondere
gebied van manifestatie valt. Alles wat zich buiten ons waarnemings-
gebied bevindt, alles buiten het gebied van manifestatie waarop wij ons
bevinden is voor ons ongemanifesteerd. Wat binnen onze waarneming
valt is licht. Wat zich buiten onze waarneming of ons begrip bevindt is
voor ons duisternis. Deze woorden die in de stanza’s worden gebruikt zijn
voor een groot deel figuurlijk — gebruikt als een middel om ons te helpen
begrijpen wat zich buiten de beperkingen van ons verstand bevindt. Voor
ons intellect is dat fundamentele beginsel achter het gemanifesteerde
zonnestelsel niet te begrijpen, vandaar dat het duisternis wordt genoemd.
Maar voor onze intuitie, die boven de intellectuele beperkingen uitgaat,
is het absoluut licht. Voor het ‘geopende oog van de dangma’, wat wil
zeggen het volledig verlichte of ontwaakte menselijke intuitieve waar-
nemingsvermogen, is het absoluut geestelijk licht.

G. de P. — Ik heb, als ik naar uw gesprekken luister, altijd het gevoel dat
ik iets leer; maar één gedachte trof mij; na te hebben geluisterd naar dit
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gesprek kreeg ik als het ware op de achtergrond van mijn denken het
gevoel dat er sprake is van een misverstand, mogelijk bij ons allen, over
wat we bedoelen als we over licht spreken. Ik wil dit met enige nadruk
onder uw aandacht brengen. Veel mensen schijnen te denken dat licht
verlichting is, op grond van het feit dat wanneer we een schakelaar
omdraaien of op een knop drukken er licht ontstaat, dat ons verlichting
brengt. Verlichting is weerkaatste straling die ligt binnen die golflengten
die ons oog door zijn ontwikkeling kan waarnemen. Dat is slechts één
octaaf licht, bij wijze van spreken, of misschien twee of drie octaven. Maar
dat is niet werkelijk licht, het is niet meer dan verlichting die door licht
ontstaat.

Licht is onzichtbaar; licht per se is duisternis. Licht is straling, een
energie, een kracht; en we zien straling pas wanneer ze wordt weerkaatst
door dingen, en verlichting wordt. Neem het licht, de straling die uit de
zon stroomt, die glorieuze bol. Op zijn gang door de ruimte verlicht het
pas als zijn stralen een voorwerp treffen dat de straling weerkaatst; en we
noemen die weerkaatsing verlichting, of zoals gewoonlijk: licht. Het licht
van de zon is onzichtbaar, per se. Het is duisternis. Is die gedachte duide-
lijk? Pas wanneer de straling door een voorwerp wordt weerkaatst kun-
nen we licht zien als verlichting, en alleen dan wanneer die weerkaatsing
wat trillingsgetal betreft binnen een bepaald, zeer klein gebied van de
trillingsschaal ligt, een heel klein deel; en daarom sprak H.P.B. over abso-
luut licht, straling per se, of de stralingssubstantie als ‘duisternis’. Ze zijn
hetzelfde.

Als er bijvoorbeeld in het zonnestelsel geen planeten waren, of plane-
toiden, of meteoren, of manen, of kometen, of een ander weerkaatsend
lichaam, en een hemelse magiér kon plotseling door een of andere won-
derlijke magische handeling ergens in het zonnestelsel een reflecterend
voorwerp plaatsen, dan zou het waarnemend oog plotseling een flits zien,
als tenminste dat oog de stralingen kon opvangen, overbrengen naar het
ontvangende brein en ze interpreteren.

Wij zien het licht van de zon als verlichting; we zien het licht van de
elektrische stroom omdat het op een bepaalde manier naar ons wordt
overgebracht, voorwerpen raakt en naar het oog wordt teruggekaatst. Dat
is verlichting; we zien verlichting; maar licht per se is straling, een energie,
een onzichtbare kracht, een trilling. Daarom betekent verlichting mate-
rie, want er kan alleen sprake zijn van verlichting wanneer straling wordt
weerkaatst van het ene ding naar het andere, wanneer er differentiatie is.
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Daarom is de essentiéle betekenis van ‘duisternis’ in de stanza’s in de
G.L. homogeniteit van substantie of essentie. Verlichting ontstaat als er
heterogeniteit of differentiatie is. Verlichting verwart, is vaak verblin-
dend, misleidend. Er zijn veel soorten licht, verschillende nuances of gra-
den van licht: zonlicht en maanlicht, sterrenlicht en lamplicht, en het
licht van de glimworm, het licht van bolbliksem of van een vuur — veel
soorten licht. Maar al deze soorten zijn die vorm van licht die we illumi-
natie of verlichting noemen. Straling per se, wat absoluut licht is, is
onzichtbaar.

De essentiéle betekenis van duisternis in de stanza’s is dus homogeni-
teit van substantie; en dat is hetzelfde als geest, als we de manier volgen
waarop deze stanza’s zijn geschreven. Al wat tot geest terugkeert wordt
opnieuw homogeen, absoluut; en wat uitgaat van homogeniteit naar
heterogeniteit differentieert en brengt lichtgeving, verlichting voort,
weerkaatst licht. Het is heel mooi omdat al het zijn mooi is; het is allemaal
het magische werk van de geest en als wij het wonderlijke mysterie, het
wonder, konden zien achter wat de christenen in onwetendheid bedoelen
met de Christus, dan zouden we voortdurend in ontzag verkeren; maar
toch is het de geévolueerde of ontplooide geestzijde van het heelal, die
alles doordringt, de heterogene zijde, gedifferentieerd in vele wezens en
dingen, wat ‘licht’ voortbrengt zoals die term in mystieke geschriften
wordt gebruikt. Essentieel licht of straling per se, om een moderne weten-
schappelijke term te gebruiken, is dus de oorzaak; verlichting of weer-
spiegeling of anders gezegd het stromen van energie van het ene wezen of
ding naar een ander wezen of ding, is het gevolg. We hebben hier dus een
paradox: Mystieke duisternis is absoluut licht; gedifferentieerd licht of
verlichting is feitelijk de schaduw of duisternis van absoluut licht.



LOKA'S EN TALA’S

I.D. — In Beginselen van de Esoterische Filosofie, blz. 460 wordt over onze
positie op de schaal van loka’s en tala’s gezegd dat, omdat wij ons op de
vierde bol van onze keten bevinden we in de vierde loka en tala zijn,
maharloka en rasatala. ‘Maar bovendien zijn we in de vierde ronde van
onze planeetketen. Dit bipolaire beginsel wordt dus versterkt door de
aard van de vierde ronde: nogmaals maharloka en rasatala. Verder zijn we
in het vijfde wortelras van de vierde bol in de vierde ronde. Daarom ver-
tegenwoordigt ons wortelras, hoewel het op die vierde bol en in die
vierde ronde evolueert, de vijfde uit elke kolom: svarloka en talatala.” [zie
kolom blz. 455.] Ik zou nu dit willen vragen: Als wij in het vijfde wortel-
ras zijn, waarom moeten we dan op de schaal van de rassen in een lagere
loka en tala zijn (namelijk svarloka en talatala) in plaats van één die hoger
is dan de vierde ronde loka en tala; d.w.z. waarom zijn we niet in janarloka
en sutala?

G. de P. — Loka’s en tala’s moeten altijd worden gezien als paren, dat wil
zeggen dat een loka altijd moet worden beschouwd met zijn overeenkom-
stige tala, zoals bijvoorbeeld satyaloka en atala. Deze zijn onscheidbaar en
vertegenwoordigen het positieve en het negatieve, het hoge en het lage,
het geestelijke en het stoffelijke — op elk gebied; en zo verder langs de
schaal omlaag waarbij als gevolg van de ontvouwing de aanwas steeds toe-
neemt; eerst zuivere spiritualiteit in de arapawerelden. Onthoud nu deze
gedachte: het hoogste paar, satyaloka en atala, vertegenwoordigt, zo
geplaatst, een kosmisch gebied; dat wil zeggen elk paar vertegenwoordigt
een kosmisch gebied: vanaf de geest tot de fysieke stof. Dat is het ant-
woord op uw vraag.

Als u kijkt naar het diagram van de zeven bollen van onze planeetketen
zoals H.P.B. die in De Gebeime Leer geeft, zult u zien dat bol D wordt
voorgesteld als te bestaan op het zevende kosmische gebied. Daarom zijn
we in bhurloka en patala: op het laagste van de zeven gemanifesteerde
kosmische gebieden. We bevinden ons echter in de vierde ronde, op de
vierde bol, gerekend met zeventallen; maar in het vijfde ras. U kunt nu
zelf de nodige aanpassingen maken. Wat geldt voor de zeven beginselen
geldt voor de kosmische gebieden: elk kosmisch gebied is zevenvoudig,
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tienvoudig, of twaalfvoudig, afhankelijk van de wijze waarop u de zaak
bekijkt. Satyaloka-atala is zevenvoudig, wat wil zeggen dat dit kosmische
gebied (gebied één in het diagram) alle andere loka’s en tala’s bezit, maar
in de satyaloka-atala toestand: ze zijn alle vertegenwoordigd op het hoog-
ste kosmische gebied, maar in zaadvorm, nog niet ontplooid.

Satyaloka 1 Atala
Taparloka 2 Vitala
Janarloka 3 Sutala
Maharloka 4 Rasatala
Svarloka 5 Talatala
Bhuvarloka 6 Mahatala
Bhurloka 7 Patala

Dit geeft het beeld van een in kosmische gebieden ontvouwd heelal;
anders genoemd loka’s en tala’s, twee aan twee — of als paren.

Bhurloka en patala: ook dit paar is zevenvoudig; daarom heeft bhar-
loka-patala zijn ondergeschikte of zeven subloka’s en subtala’s: hetzeltde
geldt overal langs de schaal omlaag (of omhoog). Wij zijn in maharloka-
rasatala omdat we ons in de vierde ronde bevinden; maar op de schaal van
de rassen zijn we in svarloka-talatala omdat we in het vijfde ras zijn.

ID. — Hebben we tegen de tijd dat de zevende ronde voorbij is alles
ontplooid wat evolutionair mogelijk is — hebben we dan alles in ons tot
ontwikkeling gebracht?

G. de P. — We zullen alles in ons hebben ontplooid en in de juiste volg-
orde voorzover deze voltooide evolutie dat toelaat. Ik hoop dat u die
gedachte begrijpt: het zal heel wat denkwerk besparen. De hoogste loka
omvat zijn bharloka-patala omdat elk paar zevenvoudig is. Deze reeks
werelden in twee kolommen vertegenwoordigt dus niet alleen de zeven
kosmische gebieden, maar ook de zeven graden van evolutionaire ont-
plooiing.

De mens is niet geheel compleet als hij nog niet alles in zich naar
buiten heeft gebracht: met andere woorden elke kwaliteit, kracht,
energie, substantie, vermogen of eigenschap die hij in zich heeft. Dit is
het antwoord op dat deel van uw vraag. En het is een prachtige studie.
Ik neem het niemand kwalijk als hij in verwarring verkeert want het
gaat inderdaad om ‘raderen binnen raderen’, maar toch is het een
schitterende studie. De grote sleutel ligt in analoog redeneren: houd



208 ASPECTEN VAN DE OCCULTE FILOSOFIE

daar aan vast en het zal u uit de doolhof leiden.

Tot slot zou ik eraan toe kunnen voegen dat u de aandacht niet te star
— te letterlijk — zou moeten richten op deze loka’s en tala’s in hun toepas-
sing op de bollen. Die hebben er nadrukkelijk wel mee te maken; maar
wees voorzichtig. Als u bijvoorbeeld het beeld van de zeven bollen van
een keten voor u heeft, zoals H.P.B. die heeft gegeven —bol A, B, C, D, E,
E, G - en u zegt dan bol A is satyaloka-atala, bol D — de vierde — mahar-
loka-rasatala, dan zouden we daaruit moeten concluderen dat bhirloka-
patala bol G is. Dat is niet zo; want er zijn eigenlijk twaalf bollen. Ik geef
u in overweging een poosje over die gedachte na te denken als een vraag
die later moet worden beantwoord.

Bedenk allereerst dit: zeven kosmische gebieden, elk in de juiste
volgorde voortgekomen uit het voorgaande gebied of de voorgaande
gebieden: zo ontvouwde satyaloka-atala uit zichzelf het volgende paar —
taparloka-vitala; en deze beide ontvouwden het derde paar — janarloka-
sutala; deze drie ontvouwden het volgende paar — maharloka-rasatala
enzovoort met alle zeven.

Bhurloka-patala bezit alle eigenschappen van de voorgaande, bevat ze
alle betrekkelijk ontrold en betrekkelijk ontvouwd, zoals een bloem zich
ontplooit uit het zaad. Zo wordt ook een mens door evolutie volmaakt
door naar buiten te brengen wat in deze beginselen aanwezig is. De vol-
ledige mens, de geestelijke mens zal leven in bhurloka-patala of satyaloka-
atala, maar als een kosmisch gebied.

C.7.R. — Maar de moeilijkheid is dat wij in het vijfde ras zijn en godde-
lijker zijn; en toch schijnen we verder omlaag dan omhoog te zijn!

G. de P. - Ik zie waar de moeilijkheid ligt: u verwart evolutionaire ont-
wikkeling per se met kosmische gebieden per se. Beschouw deze verschil-
lende kosmische gebieden [wijzend op diagrammen] als de zevenvoudige
graden van wereldevolutie en wereldbouw. Zij stellen ook de zeven-
voudige graden in evolutionaire ontplooiing voor van de entiteiten die in
en door deze gebieden trekken. Toch moeten deze twee groepen ideeén,
al zijn ze wat hun betekenis betreft met elkaar verbonden en in hun wer-
king verweven, in ons denken als verschillende dingen gescheiden wor-
den gehouden.

Nu wat uw eigenlijke vraag betreft: wij als een groep rondtrekkende
entiteiten hebben ons individuele evolutiestadium van ontplooiing
bereikt in wat we het vijfde wortelras noemen op deze bol D, de vierde in
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onze planeetketen volgens H.P.B.’s manier van rekenen. Daarom maken
we gebruik van deze tegenwoordige loka en tala, die we dit aspect van
onze aarde noemen, maar als entiteiten onderweg zijn we in ons vijfde
raciale stadium van ontplooiing in dit bepaalde tweetal loka’s en tala’s. Als
een raciaal bewustzijn hebben we dus het vijfde bereikt in de reeks, name-
lijk svarloka-talatala, hoewel de aardbol, die zich op het laagste of zevende
kosmische gebied bevindst, zelf een manifestatie is van bharloka-patala.

In verband met deze laatste gedachte moeten we ook bedenken dat
onze aarde zelf pas in haar vierde stadium of ronde van ontwikkeling is en
dus manifesteert ze ook de eigenschappen van de vierde in boven-
genoemde reeks, namelijk maharloka-rasatala.

Dit alles is gemakkelijk te verklaren als u bedenkt dat elk van deze
tweetallen zelf zevenvoudig is, zodat bijvoorbeeld bhurloka-patala
dezelfde zeven reeksen van tweetallen, van satyaloka-atala tot bharloka-
patala in zich heeft.

Dus, met betrekking tot mijn opmerking over het stadium van de
aarde zien we dat ze bhurloka-patala manifesteert, omdat ze zich op het
zevende kosmische gebied bevindt; maar ze geeft ook uitdrukking aan
maharloka-rasatala als subgebieden van bhurloka-patala.

Ik moet toegeven dat ik met enige reserve erin toestemde dat deze
gedachten over de loka’s en tala’s in een of meer van mijn boeken werden
afgedrukt. Het heeft me heel wat last bezorgd en ik heb sindsdien aldoor
uitleg moeten geven! Maar in zekere zin is het goed en dus betreur ik het
niet echt.



GEWETEN EN INTUITIE

Ik weet niet waarom men zo graag erachter wil komen wat het geweten is
en waar het zich in de menselijke constitutie bevindt en hoe men het kan
laten functioneren. Maar ik ben blij dat men zich dat afvraagt. We weten
dat de mens als een bewustzijnsstroom een zevenvoudige stroom is, en elk
aspect van dit zevenvoud heeft zijn eigen verdeling, en dat is een van de
redenen waarom mensen onderling zoveel van elkaar verschillen; het is
jammer dat dit niet beter wordt begrepen. De mensen zouden meer ver-
schillen maar minder ruzién. Ruzies zijn dom; goedaardig ‘gekibbel’
maakt goede vrienden — als het goedaardig is!

Voorzover ik het begrijp is ons geweten, waaraan we allen tot ons
nadeel te weinig aandacht schenken, die vriendelijke, diep menselijke in-
fluistering van boven, die ons doet voelen wat goed is en wat verkeerd en
die voortkomt uit de opgeslagen ethische wijsheid in ons wezen. Niet in
het twistzieke brein, maar in het hart. Het is het hoogste deel van het
menselijke ego, de schatkamer van ethische ervaringen, de uit vorige
levens verzamelde wijsheid, die is opgeslagen en wordt bewaard in ons
hogere deel; tot op zekere hoogte is zijn stem onfeilbaar en krachtig; maar
het geweten is niet sterk genoeg om zijn stem in onze ziel tot een onfeil-
bare gids te maken, omdat we in de achter ons liggende eeuwigheid niet
altijd mens zijn geweest en we, menselijk gesproken, geen oneindige
wezens zijn.

Het geweten van de ene mens is sterk; het geweten van een ander is
zwakker. Daarvoor zijn twee redenen: de een is wellicht verder geévolu-
eerd en heeft misschien geleerd met meer aandacht te luisteren naar de
innerlijke waarschuwende stem. Daarom is die stem vertrouwd, sterk en
standvastig en, zoals we zeggen, warm en vriendelijk. Daar houden we
van en één reden waarom we daarvan houden is dat ze ons zo nabij is. Het
is het hoogste deel van ieder van ons als mens, dat ons waarschuwingen
toefluistert van wat juist is en ons niet toestaat verkeerd te handelen. Het
is het buddhi-manas deel van de mens, dat ervaringen verzamelt uit vroe-
gere eeuwen van geboorten en wedergeboorten, de echo van leed en pijn
uit het verleden, waaruit we wijsheid hebben verzameld en bewaard in de
registers van het Zelf. Dat is het geweten.

Maar hoger dan het geweten staat de intuitie: De intuitie is onfeilbaar.
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Haar stem is absoluut onfeilbaar omdat ze als het ware de influistering is
van de waarheden van de kosmische geest. Ze is een rechtstreekse straal
uit de goddelijke geest in ons hart. Ons geweten zal ons geen waarheden
over natuurfeiten vertellen, en ook onze ziel op het pad van wetenschap-
pelijke of religieuze of filosofische ontdekkingen geen raad influisteren,
want het is de verzamelde ethische wijsheid die aan de ziel van ieder van
ons bekend is. Maar de intuitie spreekt onmiddellijk tot ons, zij heeft een
ogenblikkelijk inzicht in de waarheid. Haar stem is noch bekend noch
onbekend. Ze is volstrekt onpersoonlijk. Haar atmosfeer is noch ‘heet’
noch ‘koud’. Ze is in dit opzicht neutraal; ze is de stem van atman-
buddhi-manas in ons, de monade zoals H.P.B. die noemde.

Ziet u het onderscheid? Het geweten is onze schatkamer van geeste-
lijk-ethische wijsheid. Het is tot op zekere hoogte onfeilbaar, voorzover
we zijn stem kunnen horen; en we kunnen die steeds meer horen door
oefening, door training, door ernaar te luisteren, door haar te herkennen
en te volgen. Maar omdat het slechts onze eigen verzamelde schat verte-
genwoordigt, is het niet oneindig, en daarom niet in de ware zin van het
woord altijd onfeilbaar. Maar als het om ieder van u als individu gaat en
uw geweten fluistert u iets in, volg dat dan, want het fluistert alleen als u
in gevaar verkeert of als u probeert juist te handelen; terwijl de stem van
de intuitie de stem is van de geest in ons en die is onfeilbaar. Ze kent geen
grenzen. Ze is als het ware een rechtstreekse straal van de mahabuddhi
van het heelal; en we kunnen de intuitie in ons steeds sterker laten wor-
den, ons denken laten verlichten en ons hart laten openen, door er niet
bang voor te zijn, bang voor ingevingen, door niet bang te zijn ons gewe-
ten te volgen en onze intuitieve ingevingen als we die krijgen. We krijgen
die voortdurend.

De meeste mensen schamen zich ervoor intuitief te handelen. Ze wil-
len geen fouten maken. Voorzichtig, ja! Maar het is slechts voor-
zichtigheid, en niet aan te bevelen, laf, zwak en klein, als het alleen
betekent dat men zich niet belachelijk wil maken, maar eerst meer wil
leren. Een sterk mens is niet bang zich zo nu en dan belachelijk te maken,
want hij weet dat dat hem juist stimuleert, hem wakker roept, hem aan het
denken zet; en na een poosje zal hij zich niet meer belachelijk maken. Hijj
leert op zijn innerlijke kracht te vertrouwen. Dat is de manier om de
intuitie te ontwikkelen: niet bang zijn voor wat in u is. Veronderstel dat u
fouten maakt — wat dan nog? Door oefening maakt men hoe langer hoe
minder fouten.
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Maak van uw geweten een vriend. De man of vrouw die de stem van
zijn geweten niet in zijn ziel heeft horen fluisteren, die de tegenwoordig-
heid ervan nooit heeft gevoeld, is niet echt een mens. U weet wat ik
bedoel met die vriendschap: we noemen het een stem die ons toefluistert,
hetis een licht dat altijd in u leeft en u zegt wat goed is — en dat te volgen,
en wat fout is — en daarvan af te zien. Maak een vriend van uw geweten,
stimuleer het, open uw hart en uw brein ervoor. Uw leven zal mooier
worden, sterker, gelukkiger dan het nu is, omdat u dan de innerlijke stem
volgt die de verzamelde wijsheid van de eeuwen is.

Hoe meer u uw geweten, dat uw eigen zelf is, het hogere deel van u,
leert kennen, het vertrouwt en volgt, des te meer zal de intuitie uw leven
verlichten en rechtstreekse, onfeilbare kennis brengen.



WORTELRASSEN EN LEVENSGOLVEN

A.A.B. —Is er enige relatie of verband tussen de ‘andere mensheden’ [zie
Beginselen van de Esoterische Filosofie, blz. 449], die op onze levensgolf vol-
gen en de zeven mensenrassen die gelijktijdig ontstonden bij het begin
van ons manvantara, waarover H.P.B. sprak?

A.B.C. — Er is één aspect van dit onderwerp, ‘andere mensheden’,
waarover veel vragen zijn gesteld en waarover ik graag iets wil zeggen.
Deze uitdrukking, ‘andere mensheden’ op andere bollen van de planeet-
keten, heeft geleid tot veel speculatie en enige verwarring in het denken,
gevolgd door studie en onderzoek die wat licht brachten en waarvan het
resultaat het volgende is:

In dit geval wordt de uitdrukking ‘andere mensheden’ gebruikt als een
generaliserende term voor de andere ‘levensgolven’ lager dan de mens,
die in potentie alle menselijk zijn. Het betekent niet dat er andere menig-
ten monaden zijn die zich in precies hetzelfde menselijke stadium bevin-
den als wij, d.w.z. zelfbewuste denkende manassen die, tegelijk met onze
evolutie op bol D, op andere bollen van deze planeetketen evolueren. Dat
zou in strijd zijn met de rest van de leer over het onderwerp.

De uitdrukking is, denk ik, bedoeld om ons te herinneren aan de
essentiéle, hiérarchische eenheid met alle menigten van monaden die
oorspronkelijk uit de mens voortkwamen en die uiteindelijk de menselijke
staat zullen bereiken. De delfstoffen-, planten- en dierenrijken zijn alle
onze jongere broeders, en zijn een essentieel deel van ons. Het zijn diffe-
rentiaties van de ketenhiérarchie waarvan de mens op aarde de kroon
vormt. Daarom ontvangen zij het stempel van zijn karakter en in ruime
zin, zijn naam, wat wil zeggen dat ze in potentie mens zijn.

H.S. — Om direct op de vraag te antwoorden, ik geloof niet dat er enig
verband bestaat, uitgezonderd misschien als analogie, tussen de andere
levensgolven, soms ‘mensheden’ genoemd, en de zeven mensenrassen die
tegelijk op onze bol begonnen. Dit laatste punt is vaak een onderwerp van
discussie onder studerenden. Het lijkt redelijk te geloven dat het eerste
wortelras verschilde van de andere, zoals ook de eerste ronde op onze bol
verschilde van de andere; en dat het bestond uit zeven aspecten van de
mensheid, als voorbode van de latere ontwikkeling die heeft plaats-
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gevonden en nog steeds plaatsvindt in de andere wortelrassen. We weten
dat in het evolutieplan elk wortelras één beginsel ontwikkelt — of moeten
we zeggen subbeginsel; en het is zeker dat het zaad van deze zeven ont-
wikkelingstypen werd gezaaid toen de mens voor het eerst op deze aarde
in deze ronde verscheen. H.P.B. zegt ook over deze zeven rassen dat ze
tegelijk evolueerden op zeven verschillende delen van de bol [De Gebeime
Leer, 2:1], maar of dit betekent dat het heilige onvergankelijke land dat,
zoals ons is geleerd, het thuis was van het eerste wortelras niet één
geografische plaats was maar zeven plaatsen die in de theosofie onder een
verzamelnaam worden aangeduid, is een vraag die we nooit hebben kun-
nen oplossen.

G. de P. — Wat bedoelde H.P.B. precies toen ze de uitdrukking ‘ver-
schillende mensheden’ gebruikte? Het betekent niet verschillende licha-
men van mensen, zoals wij onszelf nu zien, maar het was een door haar
gekozen uitdrukking om het punt duidelijk te maken dat, hoe onontwik-
keld de verschillende klassen evoluerende monaden misschien ook zijn,
ze alle op weg waren naar het menszijn, d.w.z. om ‘mensen’ te worden en
dus welwillend en als het ware als voorspelling ‘mensen’, ‘mensheden’
worden genoemd. De verschillende ‘mensheden’ die elkaar langs de bol-
len van de planeetketen opvolgen zijn: de verschillende klassen van
monaden waarvan onze menselijke stam er één is. Onze menselijke stam
is weer onderverdeeld in ondergeschikte klassen, kleinere klassen, fami-
lies van mensen.

Wat het andere deel van de vraag betreft: dat is iets dat het denken van
heel veel studerenden heeft geplaagd; het is ook begrijpelijk omdat het
een netelig punt is en toch gemakkelijk te verklaren. Toen de menselijke
evolutie op deze bol in deze vierde ronde, of in een andere ronde, een
aanvang nam, was het een levensgolf die begon te evolueren, dat wil zeg-
gen een klasse van monaden, zelf onderverdeeld in zeven ondergeschikte
klassen; en toen de levensgolf onze aarde bereikte en daar wortel schoot,
deed ze dat min of meer als een geheel — maar voorlopers van elke onder-
geschikte klasse bereikten de aarde en groepeerden zich, niet alleen elke
klasse op zichzelf, maar alle ondergeschikte klassen min of meer samen,
zoals wij mensen in een stad doen: ons verdelen in families en groepen en
toch samen een stad vormen.

Denk aan een straal van de zon als aan een lichtgolf. We weten dat die
zevenvoudig is. We kunnen, als we dat willen, zeggen dat de lichtstraal is
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onderverdeeld in zeven ondergeschikte stralen, het zonnespectrum, dat
gecombineerd, één samengestelde straal vormt. Wanneer een lichtstraal
onze aarde raakt, raakt hij haar als een volledige samengestelde straal of
lichtgolf, d.w.z. levensgolf; wat slechts een andere manier is om te zeggen
dat hij zeven ondergeschikte stralen bevat. Beschouw een levensgolf als
een lichtstraal uit de geestelijke zon die zijn rondgang doet. Als deze
levensgolf of lichtstraal onze bol bereikt, bij het begin van de menselijke
evolutie op deze bol, doet hij dat als een geheel. Ik bedoel niet dat hij daar
in zijn gebeel is, in zijn totaliteit, maar al zijn zeven delen zijn vertegen-
woordigd; met andere woorden alle ondergeschikte klassen hebben ver-
tegenwoordigers bij het eerste contact met de bol. Ziet u wat ik bedoel?
Elke ondergeschikte klasse heeft haar voorlopers die als het ware een
groep verkenners vormen. Deze groepen verkenners bereiken de bol, de
evolutie begint, de Sishta’s beginnen te ontwaken en te werken en daarna
trekt de grote massa ego’s binnen. Precies zo gaat het als het uiteinde van
een zonnestraal de aarde raakt: het puntje van die straal is zevenvoudig,
en bevat alle kleuren van het spectrum; is eenmaal het contact gemaakt,
dan zendt de straal al wat hij bevat omlaag door dat kanaal.

Het gaat hier dus om twee welomschreven punten van de leer: de
zeven levensgolven van ‘mensheden’ die ik hierboven de levensgolven
noemde die hun ronden doen langs de bollen, omvatten onze menselijke
levensgolf als één daarvan; maar onze menselijke levensgolf is op zichzelf
zevenvoudig, zoals bleek uit de voorlopers van onze menselijke levensgolf
die de aarde bereikte bij het begin van de vierde ronde op deze bol: onze
eigen menselijke levensgolf bereikte deze bol met vertegenwoordigers
van al zijn zeven ondergeschikte kleuren of onderklassen van menselijke
monaden, waarvan de meesten voorlopers waren van de hoofdgroep.

Het is heel interessant dat de zeven klassen van mensen, van de mens-
beid, d.w.z. de menselijke levensgolf, hun evolutie samen begonnen. Wat
kunnen we anders verwachten? Sta daar eens een ogenblik bij stil.
Redeneer eens op grond van analogie. Als een mens in deze wereld wordt
geboren, wordt niet eerst het lichaam geboren waarna, als dit is opge-
groeid de geboorte van het astraal plaatsvindt, en als dit is opgegroeid
prana. De geboorte — werkelijk een heel mysterieus en wonderlijk proces
— vindt tegelijk op verschillende gebieden plaats. Tijdens het geboorte-
proces van het lichaam beginnen de andere beginselen van de menselijke
constitutie zich te ordenen en zich vorm te geven, elk op zijn eigen
gebied, elk op zijn eigen manier, en vormen zo de zevenvoudige constitu-
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tie van de mens. Niet alleen de geboorte van een mens, maar ook de groei
van een zaad, een bloem, wat al niet, volgt dezelfde regel van min of meer
gelijktijdige activiteit in alle beginselen van dat wezen. Het was dus de
hele menselijke levensgolf die de menselijke evolutie op onze bol in deze
ronde begon met zeven verschillende onderklassen, waarvan de meesten
echter voorlopers of vertegenwoordigers waren van hun eigen deel van de
zevenvoudige levensgolf.



DE ZEVEN KLEUREN VAN HET SPECTRUM

Alles wat hier is gezegd over het onderwerp van de zeven kleuren van het
spectrum is heel mooi gezegd, informatief en leerzaam; en als ik me ver-
plaats in de geest van elke spreker kan ik, denk ik, terecht zeggen dat ik
het met iedereen eens ben, wat echter betekent, als het om het antwoord
gaat waarnaar ik uitzag, dat ik het met niemand eens ben! Een vreemde
paradox! Alles wat er is gezegd is waar; en toch was het niet dat ene ant-
woord op de vraag waar ik naar zocht. In alle nederigheid van geest, en
met alle voorbehoud dat ik denk te moeten maken, terwijl ik weet dat het
vatbaar is voor verbetering door een grotere geest dan hier aanwezig is,
zeker groter dan de mijne, zou ik het volgende willen zeggen: geen van de
kleuren van het spectrum staat in essentie hoger dan één van de andere.
Ze zijn alle goddelijk van oorsprong. Omdat de zon het voertuig is van
een godheid, is alles wat daaruit voortkomt geworteld in het goddelijke.
Die uitspraak werd gedaan. Maar vergeleken daarmee moeten we voor
het gebied van het stoffelijke bestaan en met het oog op het werk dat elk
van de uitstromingen van de zon doet op deze schaal van de stof, van het
gedifferentieerde leven, wel een onderscheid maken (en dit had ik niet in
gedachte) en zeggen dat atman kleurloos is, buddhi geel, enz. Kama is
rood.

Zoals één spreker zei — en ik noem dit in het bijzonder omdat dezelfde
gedachte in mij opkwam — moeten we niet denken dat rood een slechte
kleur is. Ze is niet slechter dan goudkleur of groen of geel of een andere
kleur. Misbruik van kracht is verkeerd, niet de kracht zelf. ‘Begeerte
[kama is de Sanskrietterm] ontstond het allereerst in de schoot van Het’ —
het grenzeloze — het geestelijke verlangen, de begeerte zijn transcendente
glorie te manifesteren. Telkens als u in uw hart aspireert naar grotere din-
gen, telkens als u ernaar verlangt één te worden met de geest in u, bent u
in het kamabeginsel; en telkens als u bij die verheven aspiratie op verstan-
dige wijze, met wijsheid, uw schreden richt, dan bent u ook in de kleur
indigo, buddhi-manas, die samenwerken.

Dit is het antwoord waarop ik doelde. Elk van de zeven kleuren van
het zonnespectrum is zelf zevenvoudig — of tienvoudig, zo u wilt. U kunt
het in zevenen of tienen verdelen; en deze onderverdelingen herhalen
slechts in het klein wat zijn oorsprong heeft in het groot. Is dat niet van-
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zelfsprekend? U kunt niet een schijfje uit een appel snijden en iets anders
krijgen dan appel. Daarom bevat elk kleinste deel van de oneindigheid elk
essentieel element en elke essentiéle kracht die in de oneindigheid is
bevat. Daarom bevat elke onderverdeling of elk subgebied, als herhaling,
haar eigen zevenvoud, ontleend aan het omringende heelal. De micro-
kosmos herhaalt eenvoudig de macrokosmos.

Een mens met een svabhava of svabhavisch karakter dat bijvoorbeeld
in rood of kama ligt, leeft, als hij in het atmandeel daarvan is, op een veel
hoger peil dan iemand met een essentieel svabhava dat goudgeel is en
toch in het lagere leeft. Begrijpt u mijn gedachte? Het beginsel waarin u
leeft, bepaalt uw plaats op de levensladder. Leeft u in de atman, het hoog-
ste deel, de geest, het essentiéle zelf, het goddelijke deel van een kleur,
van een kracht, van een element, dan zijn uw eigen gevoelens daarmee in
overeenstemming en bent u in de hogere bewustzijnstoestand en leeft u
edeler dan iemand die, laten we zeggen, in indigo verkeert, maar op een
heel laag niveau daarvan. Een eenvoudig mens, geboren in nederige
levensomstandigheden, die geen opleiding heeft genoten, lichamelijk is
gehandicapt, die alles tegen heeft — ik gebruik dit maar als een voorbeeld
— maar die niettemin de geest van een ziener bezit en het hart van een
god, staat vele graden hoger dan iemand die met een zilveren lepel in de
mond is geboren, de beste opleiding kreeg die de wereld hem kan geven,
maar toch leeft met een hart vol venijn en kwaad.

H.P.B. zei haar toehoorders eens dat een kunstenaar — en u weet dat
kunstenaars vaak een ongeregeld en absurd leven leiden — dat een kunste-
naar die er innerlijk oprecht naar verlangt een beter mens te worden en
een beter leven te leiden, zelfs al faalt hij herhaaldelijk, grotere kansen op
chelaschap heeft dan een priester in een kerk die eelt op zijn knieén krijgt
van het knielen en het dagelijks bidden tot de ‘almachtige God’, maar
innerlijk een hart heeft als een nest adders. Dat was de gedachte. Het
niveau waarop u leeft geeft aan waar u hoort. Het gaat erom te proberen
op het hoogste niveau te leven waar geen kleur is, waar alles kleurloze
glorie is. Zodra men afdaalt in kleur, daalt men af in manifestatie en dif-
ferentiatie, brengt men een overeenkomstige hoeveelheid maya voort en
de daaruit voortvloeiende onwetendheid. Kleur betekent manifestatie,
differentiatie, de wereld om ons heen, materie, in haar meest dichte en
verstarde vorm.

Neem het spectrum: Rood, oranje, geel enzovoort, de schaal langs tot
ultraviolet. Dan begint een nieuw rood en als men dat volgt in het
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onzichtbare licht, gaat men omhoog tot men een nog hoger rood bereikt,
na de tussenliggende stadia te zijn gepasseerd. Conclusie: 