
Los Problemas de la Humanidad

Reflexiones de los estudiantes de la Escuela Arcana sobre los Problemas de la Humanidad

Es ya un cliché decirles a los jóvenes que “no saben lo afortunados que son”, y por supuesto que en un sentido materialista lo son. 
La mayoría de la juventud occidental tiene oportunidades que no tiene el resto de gente joven en el mundo. ¿Pero cómo podemos 
crear un sentido de la perspectiva por la cual puedan juzgar su situación? Existe una gran cantidad de información disponible sobre 
la distribución global de la riqueza, las circunstancias de la guerra, los desplazamientos, etc. Aún así hay mucha de esta juventud 
privilegiada que crece creyéndose perseguida de alguna manera o “que se abusa de ellos”. 
Quizás sea debido a que los propios adultos se quejan demasiado de su propia situación - los niños siempre siguen el ejemplo de 
sus padres. Si pudiera haber tal cosa, yo recomendaría la doctrina de la gratitud, del aprecio por cada instante de la vida y la 
capacidad de esforzarse por una plena expresión. Esto en sí mismo podría conducir al deseo de hacer una contribución más 
completa y desarrollar las facultades con el ejercicio completo de la oportunidad. 

En el fondo no pienso que las doctrinas, desde las más antiguas a las más contemporáneas, sean esenciales. Independientemente 
de su importancia, serán más bien ignoradas y por consiguiente tendrán poco efecto. El comportamiento a través del ejemplo - la 
influencia de una persona en la vida de la juventud, que mantiene sus promesas y no las traiciona, que actúa con integridad y 
honradez - tendrá mayor efecto que lo que se pueda esperar de cualquier enseñanza.
Pienso que la mayoría de nosotros podemos relacionarnos con esto cuando consideramos la gran influencia que tiene en nuestras 
vidas: existe más gente decente que doctrinas. Las viejas palabras: “sentido común” y “decencia” son muy difíciles de enseñar, con 
todo siguen siendo esenciales para la seguridad y la felicidad, y sólo se aprenden con la experiencia de vivirlas en el presente. 

¿Cómo podemos suprimir las grandes líneas de demarcación entre razas, naciones, grupos y curar las brechas que 
encontramos en todas partes, trabajando de tal forma que la “humanidad una” surja en la arena de los asuntos 
mundiales? 

Este es obviamente el problema más complejo y difícil. El problema de las razas es algo sobre lo que ya he escrito extensivamente 
en informes anteriores, así que no me repetiré aquí. Creo que para empezar a eliminar estas líneas artificiales entre las “razas” y 
las naciones, debemos empezar por educar a nuestros niños a una edad temprana. Actualmente los niños creen que la raza (en su 
verdadera definición de subgrupos biológicos distintos) no ha sido aplicable a la humanidad desde que el Neanderthal murió hace 
unos 30.000-50.000 años. 

La mayoría de los estudiantes con los que hablo, cree realmente que la gente de color y la blanca son genéticamente distintas, éste 
no es simplemente el caso. En realidad, aquello que llamamos “raza” es mejor llamarla “pertenencia étnica.” La mayoría de los 
estudiantes no aprenden esto hasta que llegan a la universidad. Esto significa que una gran mayoría de niños que no van a la 
universidad, ni hacen una clase de antropología, nunca llega a saber nada de todo esto. Esta situación tiene que cambiar. Este tipo 
de lecciones necesitan ser enseñadas a los niños a una edad temprana antes de que formen todas sus ideas sobre la raza y las 
diferencias entre la humanidad. 

Pienso que un problema incluso mayor que las relaciones entre las “razas” son las relaciones entre las naciones. Las fronteras 
artificiales que iban creando los países, han sido fuente de conflicto y consternación desde tiempos del antiguo Egipto, y en 
nuestros días todavía existen numerosos ejemplos. Después de la Segunda Guerra Mundial, los imperios coloniales occidentales 
se rompieron. Esto condujo a la creación de numerosos nuevos países en África y en Oriente Medio. Estos países se crearon 
artificialmente y muchos grupos étnicos fueron divididos, un ejemplo de ello es la partición del Kurdistán en Turquía, Siria e Irak. 
Sólo mirando las noticias podemos ver los problemas que surgen en Irak, y que están siendo causados en gran parte por el 
nacionalismo y el resurgimiento étnico. 

La educación temprana es una forma de tratar este problema, otra forma es animar a los estudiantes a que viajen a otras partes del 
mundo. Cuando yo era más joven participé en un estudio en el extranjero y esto me abrió los ojos a la pobreza en la que vivía gran 
parte del mundo, pero también me hizo comprender lo parecidos que somos la gente sin importar las raíces étnicas o nacionales. 
Ésta fue mi primera verdadera experiencia con la “fraternidad de la humanidad.” 
Animar a los estudiantes a viajar mientras todavía están en el colegio es muy importante. Hoy, animo a mis estudiantes a que 
estudien en el extranjero, y muchos escogen hacerlo. Cuando vuelven, tienen experiencias similares a las que yo tuve cuando viajé 
por primera vez al extranjero. Incluso si ya no vuelven a viajar más, la experiencia permanecerá con ellos durante todas sus vidas. 

Creo que la idea de “una sola humanidad”, estimulando una educación temprana y viajando por el mundo, emergerá lentamente 
sobre la faz del mundo. Hay, por supuesto, muchas otras medidas políticas y económicas que pueden ser tomadas, como por 
ejemplo una ONU más fuerte, con reglas más justas para las pequeñas naciones, pero yo creo que hay que empezar por la base. 
Educando a nuestros niños en la realidad de “una sola humanidad” y después animándoles a que la experimenten por sí mismos, 
un gran grupo de gente empezará a creer en este principio. Desde este grupo principal, podrán llevarse a cabo esos cambios 
políticos y económicos que tarde o temprano borrarán los límites étnicos y nacionales. 

El problema de las posesiones territoriales es la correspondencia del grupo dentro de la familia de naciones con el materialismo 
individual. Dicho simplemente, es el amor nacionalista por la tierra. El amor a la tierra y al territorio tiene un efecto psíquico en la 
gente y constituye un importante espejismo mundial. 

La territorialidad y la nacionalidad tienen profundas raíces en la psique humana. La investigación arqueológica actual sugiere que la 
territorialidad tiene lugar en el período del Neolítico del Sudoeste Asiático, que tomó la forma de enterrar las cabezas de sus 
antepasados debajo del piso de su casa para asociarlo a la propiedad familiar. Hoy, este problema ha crecido de tal modo que 
abarca el nacionalismo desenfrenado por todo el mundo. Los factores esenciales de este problema, tienen sus raíces en el 
materialismo individual e incluyen el reconocimiento de “diferencias” entre la gente que vive en una región geográfica diferente 



(estas diferencias son por supuesto artificiales). Una sensación de superioridad con respecto a otras áreas geográficas, y el deseo 
de luchar y de proteger su área geográfica para mantener esa superioridad. 

Este problema es muy antiguo y será uno de los más difíciles de erradicar en las décadas por venir. Una primera tentativa por 
corregir esta situación mundial fue la creación de las Naciones Unidas, desafortunadamente la ONU, como cuerpo gobernante 
mundial, se ha hecho en gran parte ineficaz para ocuparse de los problemas mundiales debido a la forma en que está estructurada. 
Los países responsables de la creación de la ONU, tales como los EUA y Europa, construyeron estructuras en el cuerpo político de 
modo que pudieran mantener el control de las Naciones Unidas. 
Estas estructuras convierten a las naciones más pequeñas, menos desarrolladas, bajo el control de las naciones desarrolladas de 
occidente. En este sentido, la ONU no es un organismo ni justo ni representativo. De hecho, esto puede haber tenido un efecto 
contrario a lo previsto, y haber servido para acentuar las diferencias entre las naciones, causando cólera y desconfianza entre las 
naciones menos desarrolladas hacia los países más desarrollados. 

En general, el problema del nacionalismo no ha dejado de crecer. Los problemas en Oriente Medio se basan en una disputa 
territorial. Por ejemplo, la Cúpula de la Roca es un pequeño trozo de tierra que está siendo motivo de disputa entre musulmanes, 
cristianos y judíos. Después de los ataques terroristas de Nueva York, el nacionalismo surgió de nuevo en los Estados Unidos. 
Cuestionarse el patriotismo o la lealtad nacional se ha convertido en una severa ofensa. En cada cambio, el gobierno de los EUA 
ha procurado separar a los EUA del resto de las naciones, como es el caso del eje del mal, y esta separatividad ha conducido a 
una guerra. 
Fácilmente podemos ver la destrucción que esta separación ha creado en nuestro mundo moderno y en la historia reciente (como 
las dos guerras mundiales, Vietnam, Corea, etc.) A pesar de los problemas, se ha conseguido un cierto progreso hacia una 
solución, siendo el aspecto más positivo la creación de la Unión Europea.

La UE es un cuerpo gubernamental completamente integrado (no como la ONU) donde todos los miembros tienen paridad de 
opinión y todos se someten a los estándares y a las leyes aprobadas por el cuerpo internacional. Las naciones que recientemente 
habían estado en guerra o tenían una larga tradición de aversión/desconfianza (tales como Inglaterra y Francia) ahora están 
trabajando unidas para construir un futuro mejor para toda Europa. Las recientes expansiones de la Unión Europea hacia otras 
naciones, como Turquía, demuestran cómo la gente de culturas enteramente diferentes, como los turcos y los europeos, pueden 
vivir juntas en un cuerpo unificado. 

El resto del mundo sigue “contrayéndose.” Es fácil comunicarse rápidamente con gente del otro lado del globo. Todas las naciones 
del mundo están entrelazadas y son dependientes económicamente, de tal forma que aquello que sucede en una nación tiene 
efectos dramáticos en otra. Este cambio no ha sido del todo positivo, algunos países han sido sumidos a una extrema pobreza con 
este nuevo sistema. Esperanzadamente, esperamos que la presencia de un gobierno mundial más fuerte y equitativo rectifique 
estos desequilibrios económicos y conduzca a un mundo verdaderamente unido. 

¿Por qué el aislamiento y las políticas nacionales están condenados al fracaso en el futuro? ¿Qué efecto tiene el individuo 
en la opinión pública? 

El aislamiento y las políticas nacionales están condenados al fracaso porque se basan en la idea de la contracción. En un hombre, 
le orientará de vuelta hacia su yo inferior. Centrarse en el yo inferior le aleja de la fuente de energía divina y con el tiempo sus ideas 
manifestadas fallarán. En cualquier situación, una vez que la energía se enfoca fuera de la totalidad y de vuelta al individuo, hay 
una pérdida para la totalidad. Hemos aprendido que lo que es verdad en el hombre es verdad en las naciones. Una vez que 
dejamos de pensar en un sentido global y nos centramos en el aislamiento y el nacionalismo, se bloquea la energía divina y las 
ideas que el género humano manifiesta están condenadas al fracaso. 

Si hay una idea que he aprendido de mis lecturas, es que una buena economía supone expansión. La expansión económica, en un 
sentido esotérico, supone pensar que la economía está en esferas cada vez más amplias, de nivel local a nivel nacional y a nivel 
internacional. Con el fin de alinearnos globalmente dentro de una perspectiva espiritual, necesitamos relaciones humanas justas. 
Hoy más que en ningún otro momento en la historia, pensamos globalmente. 
Esto se evidencia hoy en Internet, inversión global, y curiosamente, el problema del medio ambiente y el cambio climático. Tal vez 
sea en el campo de la preservación del medio ambiente donde encontramos verdadera unidad y relaciones humanas justas. 
Individualmente, creo que no tengo mucha incidencia sobre la opinión pública o que soy una gran figura en la comunidad 
internacional. Sin embargo, como miembro del nuevo grupo de servidores del mundo, soy una pequeña parte de un grupo muy 
poderoso y unificado; nosotros podemos marcar la diferencia. 

Muchos trabajadores esotéricos y discípulos encuentran un campo de servicio dentro de la iglesia. En esta transición hacia la 
Nueva Religión Mundial y la Iglesia Universal, hay que tener cuidado para asegurar la base de la nueva forma mientras las antiguas 
formas se desmoronan rápidamente. Esperamos desde nuestra comprensión de la Jerarquía espiritual, la difusión del conocimiento 
de la Biblia, el poder curativo de los sacramentos, y el principio de la tolerancia que lleva hacia la inclusividad en la religión 
organizada (La Exteriorización de la Jerarquía, Pág.437-38). 
Avanzamos hacia un tiempo en que las voces de los profetas sonarán de nuevo con la verdad y “Conoceremos, veremos y 
comprenderemos. No sólo creeremos, esperaremos y trataremos de comprender. Hablaremos abiertamente de la Jerarquía, de sus 
Miembros y Su trabajo” (La Exteriorización de la Jerarquía, pág. 360). 

Evidentemente, muchos en las iglesias prefieren desarrollar la vida espiritual y llegar a la verdad por el proceso de aceptar nuevas 
fuentes y compararlas con las doctrinas previamente establecidas. Un nuevo enfoque está surgiendo tanto en el mundo religioso 
como en el filosófico basado en métodos científicos. “La enseñanza espiritual será aceptada de forma creciente como una hipótesis 
para ser demostrada no tanto por el escolasticismo, la base histórica y la autoridad, sino por los resultados de su efecto en la vida y 
su utilidad práctica en la solución de los problemas de la humanidad”, como sugiere Foster Bailey. 

Los esoteristas saben que: “Únicamente las verdades forjadas individualmente en el crisol de la experiencia penetran realmente en 
la conciencia viviente y fructifican” (El Discipulado en la Nueva Era I, pág. 25 Los discípulos saben que nuestro mayor deber es 
emplear nuestro aprendizaje para preparar a otros para la reaparición de Cristo. Para hacerlo, debemos enfrentar la verdad dentro 



de nosotros mismos, como cuando nos esforzamos por afrontar y superar las crisis en nuestra vida de amoroso servicio. 

El problema del capital, el trabajo y el empleo

Es una saludable experiencia volver a releer este capítulo del libro “Los Problemas de la Humanidad”. Detrás del fenómeno de las 
empresas industriales y de la construcción de grandes imperios por la humanidad, del sistema capitalista de las finanzas y del 
control que han a impulsado, de la emergente tiranía del sindicato y del trabajo, reside el inherente egoísmo de la personalidad 
humana. 
Sin embargo, debemos centrar nuestro trabajo en el conocimiento de que el hombre no es tan sólo una “personalidad”, detrás de la 
forma reside el alma, el verdadero Yo, un ser de amor, sabiduría y conciencia global. 

El desafío y la oportunidad realista que afrontaba la humanidad cuando fue escrito este libro, era por entonces comenzar a 
sobrepasar los límites de la personalidad y hacer de los valores y las cualidades del alma, la fundación de una nueva humanidad y 
por lo tanto - y sin exageración - una nueva era. 
Era nueva y revolucionario en el sentido espiritual porque nunca antes la humanidad en masa había dado a luz una expresión 
global de los valores del amor y de la cooperación. 

En este capítulo el Tibetano enumera ocho preguntas (página 78), la contestación de las cuales sugiere ayudaran a la humanidad a 
solucionar sus problemas: “o, si siguen sin resolverse, la raza humana se extinguirá.” Una advertencia tan dura como esta debería 
llevarnos a todos los servidores y amantes de la humanidad, a investigar en qué medida se han resuelto estas preguntas, para 
ayudar a pensar con pasos inmediatamente prácticos a su resolución, y para formular otras preguntas que se podrían agregar a la 
lista dado el cambio circunstancial sobre las décadas desde que este libro fue escrito. Para el propósito de este artículo 
consideraremos brevemente algunas de ellas. 

¿Deberá mantenerse en el poder el sistema capitalista? 

Esta pregunta se decidió en los años 80 con el derrumbamiento del bloque comunista soviético. Los motivos para este 
derrumbamiento son superficialmente complejos, pero se reducen a dos causas. La primera es el hecho de que el Gobierno 
Soviético era intrínsecamente deshonesto en su manifestación del ideal comunista y gobernaba por el miedo, el control de la 
información, la censura del estado y la profunda infracción de las “Cuatro Libertades”. 

La segunda causa fue el miedo del sistema comunista por lo que se conoció como “el Oeste”, llevando a la confrontación entre el 
Oeste Capitalista y el Este Comunista. Los principales mecanismos de esta confrontación fueron la Guerra Fría (que 
extraordinariamente no se convirtió en caliente), una carrera armamentista, económicamente destructiva y muchas pequeñas 
guerras de “poder” enfocadas en Oriente Medio, Extremo Oriente y los continentes africanos y latinoamericanos. 
La Guerra Fría fue realmente una manifestación de las palabras del Tibetano: “Un mundo en el cual todas las naciones viven en un 
armisticio armado, en el cual la desconfianza es siempre desenfrenada y donde la ciencia se prostituye al arte de la destrucción. 
En este mundo una explosión tarde o temprano ocurrirá, una explosión que destruirá la humanidad…” Esto desembocó en la 
implosión financiera de la Unión Soviética y en su fragmentación a finales de los 80. 

Incidentalmente, este derrumbamiento también ha minado y comprometido el triángulo espiritual entre la Unión Soviética, la 
Commonwealth británica y los EUA, que sostuvieron tanto potencial para el bien mundial. 

¿El trabajo y el capital pueden llegar a un práctico entendimiento o amalgamación? ¿No nos hallamos frente a otro tipo de 
guerra entre ambos grupos? 

Mis recuerdos de infancia en Inglaterra son sobre los continuos disturbios en la industria, particularmente en la industria del motor, 
la construcción naval y el transporte, y sus respectivas luchas. Lo que para muchos fue considerado como un uso irresponsable del 
poder por parte de los sindicatos en Gran Bretaña, supuso un justo castigo y el debilitamiento del gobierno de la señora Thatcher, 
más allá de lo cuál fue necesario contener el abuso y reconducir la situación, en detrimento de todos los trabajadores y de todo el 
país. 
En este sentido hubo en el Reino Unido un acuerdo de trabajo impuesto. Las cosas han cambiado y en el siglo XXI la relación entre 
el capital y el trabajo es ahora transnacional. La política de las corporaciones multinacionales es externalizar la mayor parte de su 
fabricación a países del Tercer Mundo, donde los costes de la mano de obra son mínimos y las leyes que protegen al trabajador y 
al medio ambiente parecen ser inexistentes o ignoradas. 

Los resultados incluyen las “sweat shops” (fábricas donde se explota al trabajador) donde el trabajo infantil y otros abusos, 
recuerdan la Gran Bretaña del siglo XIX, manifestando otra vez la vergüenza de la humanidad, y también dando lugar a desastres 
industriales y ambientales tales como la explosión de la planta química en Bhopal en la India. 

¿De qué forma se puede aplicar la ley de la Oferta y la Demanda a fin de que haya justicia y abundancia para todos? 

Esta es una pregunta que da que pensar, puesto que se trata de una ley vista por los economistas como una verdad básica. ¿Pero 
cuál es esta ley? No se trata, por ejemplo, de una ley física como la ley de la gravedad que es inherente a la naturaleza física del 
Universo. Me parece más bien un mecanismo para ser observado como relación humana. 
Las relaciones están gobernadas por los motivos de la gente implicada. Donde gobierna el egoísmo de la personalidad, las 
relaciones son codiciosas, explotadoras y dañinas. Donde gobierna el altruismo del alma, las relaciones son fortalecedoras, 
sanadoras y conducen a la verdadera reunión de las necesidades humanas. 

De esto podemos concluir que cuando la ley de la oferta y la demanda es aplicada correctamente por el alma, conduce a la justicia 
y a la abundancia para todos, y entonces puede ser renombrada como la ley de la oferta y la necesidad. ¿Qué evidencia hay de 
que esto vaya a suceder? La respuesta es que no mucha. La economía global todavía está organizada por empresas capitalistas 
codiciosas y cada vez más aumenta la distancia entre los ricos y los pobres. El alma todavía no gobierna la economía internacional 



y esto nos lleva automáticamente a considerar la pregunta siguiente. 

¿Qué debe hacerse para evitar que los intereses capitalistas movilicen nuevamente la explotación del mundo? 

Es obvio que después de la Segunda Guerra Mundial los intereses capitalistas se movilizaron y consolidaron para explotar al 
mundo. Y esto lo han podido hacer más despiadadamente que antes, dada la globalización y la consiguiente reducción del control 
que pueden ejercer los gobiernos, y los grupos de gobiernos tales como la Unión Europea y la ONU. 
Los actuales cárteles y enormes negocios internacionales están caracterizados por la “explotación de la mano de obra, la 
manipulación de los principales recursos planetarios y la promoción de la guerra para el beneficio privado o el negocio”, según 
palabras del Tibetano.
Por poner un ejemplo, recientemente hablé con un conocido de Sri Lanka que trabaja para el servicio de extranjería de la BBC y le 
pregunté acerca de la posibilidad de terminar la guerra civil actual en Sri Lanka. 

Su opinión fue que no se permitirá terminar con la guerra civil porque está generando grandes cantidades de dinero para mucha 
gente, particularmente con la venta de armas. En esto – y en otros ejemplos más - tenemos una evidencia en la afirmación del 
Tibetano de que: “el sistema capitalista ha emergido y ha arruinado el mundo”. 

La contestación a estas preguntas puede resultar un ejercicio triste que conduzca a la frustración en la carencia percibida del 
progreso humano, un nivel de desesperación cuando el grado de estos obstáculos al progreso es reconocido y magnificado 
probablemente por una imaginación pesimista, y un miedo paralizante al fracaso - el miedo más grande del discípulo y que afecta 
negativamente (o deberíamos decir infecta) a la humanidad, al discípulo del mundo en nuestro tiempo. 

Podemos decir que esto traerá una visión más equilibrada de la verdad. Veamos lo que nos dicen la enseñanza del Agni Yoga: “Si 
no quieres permanecer como eres, contempla el bien como a través de un vidrio de aumento y aminora diez veces los signos del 
mal.” (Las Hojas del Jardín de Morya 1:32). Pongamos pues un vidrio de aumento sobre algunas cosas buenas que han sucedido y 
están sucediendo. 

Hablando en general observamos que, a pesar de todos los miedos y premoniciones, una tercera guerra mundial nuclear no ha 
tenido lugar. Muchos de aquellos que vivieron la crisis cubana de los misiles y los peores excesos en la carrera armamentista 
encuentran en esto un hecho notable. Podemos estar seguros que esto fue debido a dos factores relacionados entre sí, en primer 
lugar el trabajo de la Jerarquía en evocar lo bueno, lo bello y la verdad en la humanidad, y en segundo lugar el predominio de la 
calidad y el altruismo en la familia humana, sin la cual cualquier tentativa por parte de la Jerarquía de ayudar a la humanidad a 
evitar una conflagración final, sería imposible y vana. 

La opinión pública mundial se ha hecho ahora tan fuerte que es internacionalmente una fuerza a tener en cuenta. Incluso ha sido 
propuesta como: “la próxima superpotencia mundial”. Como dijo el Tibetano: “Cuando los hombres de todas partes -dentro de las 
fronteras de su estado particular y mientras defienden su autoridad y civilización- comiencen a pensar en términos del género 
humano, la opinión pública será tan poderosa y tan justa en su inclusividad, que la política del estado deberá inevitablemente 
adaptarse al principal ideal…” (La Exteriorización de la Jerarquía, pág. 198-199) 

Actualmente, en el 2008, existen brechas que aparecen en el sistema dominante de la economía mundial del libre comercio. 
Algunos expertos económicos del liberalismo anterior están teniendo ahora dudas sobre la capacidad de la mano invisible del 
mercado para resolver todas las dudas, y están reconociendo que las tentativas del banco mundial y del FMI por imponer 
soluciones de libre mercado a países en vías de desarrollo, ha conducido a un empeoramiento de la situación para estos países y 
su gente. En cambio, los países que eligieron no hacer caso del consejo de estas instituciones y siguieron una trayectoria de 
desarrollo controlada por el gobierno, ahora se ven como las economías emergentes más acertadas. Dos ejemplos son Corea del 
sur y Malasia. 

Un significativo desarrollo reciente es la fundación del “Banco del Sur” en Latinoamérica, que está pensado como alternativa al 
Banco Mundial y al FMI. Hugo Chávez, presidente de Venezuela, es el autor de la idea. Otros países que participan son: Argentina, 
Brasil, Bolivia, Colombia, Ecuador, Paraguay y Uruguay. Los doce países sudamericanos serán elegibles para pedir préstamos al 
banco. Los préstamos no serán contingentes sobre las políticas económicas impuestas que dictan la privatización de servicios tales 
como el agua, la energía y la reducción del gasto del gobierno sobre la salud y la educación. Muchos ven esto como un soplo de 
aire fresco en la dureza estéril de la política fiscal impuesta y como contribución verdadera a los programas de desarrollo eficaces. 

El remedio obvio para la actual situación de explotación en el trabajo por la producción globalizada es un sindicato globalizado, o 
un movimiento obrero que tenga el poder de obligar a las multinacionales a asumir sus responsabilidades como empresarios y 
como instituciones que tienen un gran impacto en el ambiente global. Afortunadamente esto se está manifestando de muchas 
maneras. Un ejemplo de ello lo tenemos en el sitio web Global Unions que declara: 

Cada vez más, el nombre de “Global Union” es usado por las principales instituciones del movimiento sindicalista internacional. 
Global Union abarca: 

La Confederación Sindical Internacional (CSI), que representa la mayoría de los centros nacionales del sindicato. La suma de las 
uniones individuales se relaciona con la CSI a través de su centro nacional de unión. 
Las diez Federaciones Globales de la Unión (GUF), los representantes internacionales de uniones que se organizan en sectores 
industriales específicos o en grupos ocupacionales. 
La Comisión Sindical Consultiva ante la OCDE 

Una unión individual pertenecerá generalmente a un centro nacional de la unión en su país, que entonces se afiliará a un cuerpo 
mundial como la CSI. La misma unión individual también se afiliará generalmente a una GUF relevante a la industria donde tenga 
miembros. A menudo, las uniones con miembros en muchas industrias diferentes pertenecerán a más de una GUF. Global Unions 
es también el nombre de este sitio web, que es administrada en común por las 12 organizaciones de Global Unions. El sitio web 
ofrece a sus miembros la capacidad de llamar la atención de sus socios, sus miembros y la prensa, sobre sus noticias y las 



campañas que realizan. 

Referente a la ley de la oferta y de la demanda, existe una intención de cómo repartir de forma más equitativa la riqueza y los 
recursos mundiales. El fenómeno “life-aid”, la enorme demanda popular para aliviar la deuda y, más prosaicamente, las iniciativas 
de la ONU, tales como el Programa Mundial de Alimentos, son todos ejemplos del alma humana que intenta poner en práctica la 
oferta y la demanda para encontrar y resolver las necesidades básicas. 

Otro fenómeno es “el comercio justo”, movimiento en el que los consumidores pueden estar seguros de que una parte significativa 
del dinero que ellos gastan, como por ejemplo los plátanos o el café, va a los cultivadores y no a los intermediarios. Las 
estadísticas del sitio web Fairtrade Foundation ofrecen alguna esperanza: 

La Fairtrade Fundation revela un aumento de las ventas estimadas al por menor de los productos de Fairtrade en 493 millones de 
libras esterlinas, un asombroso aumento del 81% durante el 2006 de 273 millones de libras esterlinas. Las ventas han ido 
aumentando año tras año hasta un 40 % desde el 2002. 

Los plátanos de Fairtrade son el mejor producto vendido por Fairtrade, con ventas que llegan a los 150 millones de libras esterlinas, 
un aumento del 130%. Uno de cada cuatro plátanos vendidos ahora son de Fairtrade y comemos 3 millones de plátanos de 
Fairtrade al día. 

Las ventas del café de Fairtrade subieron el 24%, a más de 117 millones de libras esterlinas. 
Los artículos hechos con Fairtrade certifican que el algodón aumentó en más de medio millón hasta por debajo de las 9.5 millones 
de unidades. 
El té de rosa de Fairtrade aumentó el 24%, a un poco más de 30 millones de libras esterlinas. Y los recientes acontecimientos 
comerciales dicen que el té de Faitrade debería representar un décimo del té vendido en el Reino Unido a finales de 2008. 

Pero debemos advertir que estos ejemplos existen para resolver las necesidades que han sido creadas por el uso egoísta 
dominante de la ley de la oferta y la demanda. Sin embargo, son un indicativo de que estamos empezando a movernos 
colectivamente en la dirección correcta. 

Debemos reconocer que detrás de todos los actuales programas económicos y de fabricación, reside el problema principal de la 
capacidad de la tierra para proporcionar las materias primas y absorber los residuos a este nivel de actividad. Se ha calculado de 
varias formas que si cada persona en el mundo tuviera el nivel de consumo del americano medio, entonces necesitaríamos por lo 
menos tres planetas más como el nuestro para proporcionar las materias primas del alimento y para procesar y absorber la basura 
que produciríamos. Esto claramente no va suceder. 

Sin embargo, algunos expertos son optimistas en que podemos dirigir nuestra trayectoria hacia un futuro que sea colectivamente 
aceptable. Esta opinión fue convincentemente expresada por el doctor Jeffrey Sachs en su serie de 2007 de la BBC de 
Conferencias Reith*. Él no sacó hierro sobre la magnitud y la complejidad de la situación, sino que presentó una visión 
convincente de que si nosotros, la humanidad entera, trabajamos juntos existe una posibilidad de que podamos resolver los 
problemas y crear un mundo desarrollado sostenible, en el que todos puedan participar razonablemente de la riqueza mundial y de 
las oportunidades para la educación y el desarrollo, así como en el cumplimiento de los objetivos personales. Una opinión contraria 
fue expresada por el doctor James Lovelock en una entrevista en The Guardian Newspaper del 1 de marzo de 2008, cuando afirmó 
su convicción de que, desde un punto de vista climático, ya hemos pasado el “punto de inflexión” y que ya no hay nada que 
nosotros podamos hacer realmente para evitar los cambios planetarios significativos que, desde la perspectiva humana, serán 
catastróficos. 

Soy de la opinión que la humanidad ha intentado con eficacia posponer la toma de decisiones sobre las opciones que hacía frente 
a finales de los 40 y principios de los 50. Estamos ante la hora de la verdad, cuando todos los problemas serán vistos como un sólo 
problema, el problema de construir correctas relaciones entre los pueblos del mundo, entre la humanidad y el mundo y con los 
demás reinos de la naturaleza, resumiendo el problema de elevarse sobre la personalidad y manifestar el alma. En nuestra lucha 
colectiva por elevarnos al alma, este “algo extra” puede suceder pues la Jerarquía corresponderá a cada avance que hagamos con 
su propia acción benévola y regalos inesperados. No hay duda en mi mente de que podemos alcanzar lo que sea necesario. ¿Pero 
querremos? 

* Revista: SHARE INTERNACIONAL 
Ejemplar: Junio 2007
Título: Solidaridad económica en un mundo cambiante
Autor: Jeffrey Sachs

Solidaridad económica en un mundo cambiante
Extractos del economista Jeffrey Sachs de las Conferencias Reith 2007 de la BBC
Las Conferencias Reith 2007 de la BBC fueron impartidas por el economista y profesor norteamericano Jeffrey 
Sachs, director del Instituto de la Tierra, autor de El Fin de la Pobreza, asesor de organismos gubernamentales e 
internacionales sobre los problemas de la reducción de la pobreza, la cancelación de la deuda y el control de 
enfermedades en el mundo en desarrollo, y asesor especial del Secretario General de la ONU, Ban Ki-moon.

En sus cinco conferencias, tituladas ‘A punto de estallar’, Jeffrey Sachs abordó los complejos desafíos y 
elecciones a los que se enfrenta la humanidad en el siglo XXI. A continuación reproducimos una selección de 



algunos extractos:

“Nos reunimos hoy en un momento de otra guerra desastrosa, es decir, otro claro fracaso de la cooperación 
global”, dijo Sachs. “La Guerra de Irak no sólo mata decenas de miles de vidas, y mutila incluso más, sino que nos 
distrae de nuestras tareas mucho más vitales”. [Conferencia Nº 3]

“La forma de resolver problemas”, comentó, “exige un cambio fundamental, uno grande, y es aprender que los 
desafíos de nuestra generación no son nosotros contra ellos, no son nosotros contra el Islam, nosotros contra los 
terroristas, nosotros contra Irán, somos nosotros, todos nosotros juntos en este planeta contra un conjunto de 
crecientes problemas urgentes compartidos.” [Nº 1]

“En un mundo interconectado tenemos una gran necesidad y responsabilidad básica, por nuestra propia 
supervivencia, de asistir a los eslabones más débiles. Con ello me refiero a aquellos lugares del mundo que 
sufren, aquellos lugares del mundo donde las personas mueren debido a que son demasiado pobres para 
permanecer vivas, aquellos lugares del mundo que, en virtud a la geografía física, la epidemiología, el estrés 
climático, la agricultura de lluvia y los climas de sabana propensos a la sequía por ejemplo, se enfrentan a 
horrendos desafíos para incluso entrar en el sendero del desarrollo. 

Mil millones de personas del planeta son demasiado pobres, están demasiado hambrientas, demasiado enfermas, 
sufren demasiada privación de las infraestructuras más básicas incluso para entrar en el sendero del desarrollo. El 
mundo rico parece creer, a pesar de todos los buenos discursos (y ha habido muchos), que esto realmente no 
tiene importancia, porque las acciones de los países ricos no comienzan a abordar este problema. Dejamos que 
diez millones de personas mueran cada año debido a que son demasiado pobres para permanecer vivas. Los 
buenos discursos no resolverán ese problema.” [Nº 1]

“El fin de la pobreza para el año 2025. Parecería como una afirmación descabellada, un sueño imposible. Pero 
está al alcance. Es un objetivo científicamente razonable… Un mundo abarrotado, uno que está ‘a punto de 
estallar’, no puede permitirse dejar morir a millones de personas cada año de extrema pobreza sin poner en 
peligro a todo el resto.” [Nº 4]

“Pensamos que podemos estar seguros cuando existen mil millones de personas que literalmente luchan para su 
supervivencia diaria, los mil millones de personas más pobres para las cuales cada día es una lucha para 
asegurarse suficientes nutrientes, una lucha contra los patógenos del agua que pueden matarles a ellos o a sus 
hijos, una lucha contra una picadura de mosquito que porta la malaria u otra enfermedad mortal para la cual no 
hay disponibles medicamentos, aunque estos existan y sean baratos, dejando así que la malaria mate a uno o dos 
millones de niños al año. 

¿Cómo puede ser esto seguro? ¿Cómo podemos escoger, como lo hacemos en Estados Unidos, de tener una 
solicitud presupuestaria este año de 623.000 millones de dólares para el ejército, más de la del resto del mundo 
en su conjunto, y sólo 4.500 millones de dólares para toda la ayuda a África y pensar que esto es prudente? …¿
Cuántos ejemplos necesitamos para comprender las conexiones, y las amenazas comunes, y la temeridad de 
dejar morir a personas, temeridad de espíritu, de corazón humano, y de seguridad geopolítica para nosotros?” [Nº 
1]

En lo concerniente al crecimiento demográfico, él dijo: “Los indicios científicos muestran abiertamente que incluso 
los pobres desearían tener menos hijos, y escogerán hacerlo, cuando tengan acceso a la planificación familiar y a 
los anticonceptivos, y cuando tengan la confianza de que sus hijos sobrevivirán, reciban educación, y tengan la 
oportunidad de participar como miembros productivos de la sociedad global.” [Nº 3]

En cuanto a las acusaciones sobre la corrupción en África, él dijo: “África, comparada con otras regiones pobres 
del mundo, sufre de cuatro cargas enormes, todas son solucionables con tecnologías probadas y de coste 
relativamente bajo… Estos desafíos, La producción de alimentos, el control de enfermedades, las infraestructuras 
débiles, las poblaciones en ciernes, no están causadas por la corrupción, sino por la ecología, la historia, y el 
vicioso ciclo de la extrema pobreza misma.” [Nº 4]

El exigió “Solidaridad Económica” con los pobres en el mundo en desarrollo y expuso sus preocupaciones:

“Están preocupados porque sus hijos mueren, porque los tienen que llevar a sus espaldas durante diez kilómetros 
hasta una clínica y el niño muere para cuando llegan. Están preocupados de no tener lo suficiente para comer 
durante tres meses hasta la siguiente cosecha. Están preocupados de que no pueden permitirse una bomba a 
pedal para riego suplementario durante las temporadas secas que parecen azotar con creciente frecuencia a la 
sabana...” [Nº 4]



John Bunzl

Es un hombre de negocios que, en 1998, fue inspirado para proponer la Política Simultánea, "una estrategia política 
pacífica para impulsar democráticamente a las naciones de todo el mundo a aplicar soluciones globales a los problemas 
globales" Plantea la Política y la organización que ha establecido para promoverla, y revela porqué cree que hay una base 
espiritual en los desafíos económicos y políticos actuales que enfrenta humanidad. 

ISPO le da la bienvenida

¿Cuáles son los problemas mundiales que la Política Simultánea (SP) puede resolver?

¿Cuales son los argumentos que apuntalan la Política Simultánea (SP)?

¿Cuales son las nuevas iniciativas que se necesitan ahora?

¿En qué consiste la Política Simultánea (SP)?

¿Cuáles son los problemas mundiales que la Política Simultánea (SP) puede resolver?

El principal obstáculo a la implementación de cualquier medida para resolver los problemas sociales, económicos y 
medioambientales actuales, ya sea en los países desarrollados, en vía de desarrollo o en los no industrializados, es la 
competencia. Mundialmente liberalizados, los flujos financieros y las empresas ignoran las fronteras y gracias a su amenazante 
capacidad de circular libremente, obligan a las naciones a competir entre ellas por el capital, el empleo -y por lo tanto por los votos- 
y por los cada vez más escasos recursos naturales.

Los mercados financieros mundiales han desarrollado herramientas potentes para controlar las políticas económicas, sociales y 
medioambientales que los países adoptan, asegurándose así que solo se apliquen las leyes y los programas políticos que les sean 
totalmente favorables, y esto sin que importe el partido que gobierne. 

El resultado es que nos encontramos atrapados en "seudo democracias" en las cuales, cualquier sea el partido por el que votemos, 
los programas políticos implementados son prácticamente idénticos. Como casi todos los países forman parte de la creciente 
integración económica mundial, están todos sometidos al mismo control. Ese control está ejercido, en los países desarrollados, por 
el mercado con la ayuda de la Organización Mundial del Comercio; en los países en vía de desarrollo por el mercado y los "ajustes 
estructurales" impuestos por el Fondo Monetario Internacional y el Banco Mundial; y en los países no-industrializados por la casi 
total ausencia de cualquier inversión extranjera directa, lo que los deja hundidos en las consecuencias de guerrillas, hambrunas, 
enfermedades, pobreza, incremento de refugiados, etc.

Ningún país se atreve a imponer un control de los mercados financieros porque tal medida provocaría inmediatamente fuga de 
capitales, devaluación e inflación, y podría derrumbar su economía por completo. Asimismo, las leyes sociales y medioambientales, 
que representan fuertes gastos públicos y altos costos para la industria, son descartadas al ser acusadas de provocar reacciones 
negativas por parte de los mercados y de amenazar el empleo. 
Es en la competencia, globalmente omnipresente, que se halla el origen de la ineficiencia de los acuerdos internacionales, ya se 
trate del acuerdo para reducir la emisión de gases de efecto invernadero o de otros objetivos similares. Para que sean efectivos, 
estos acuerdos requerirían cambios estructurales tan profundos en la industria mundial, que nunca se llevarán a cabo mientras las 
naciones sigan peleándose entre ellas.



Siendo que la Organización Mundial del Comercio (OMC) es la única institución que dispone de una autoridad supranacional en los 
asuntos económicos, el hecho de que su actividad principal se haya vuelto la de promover el libre movimiento de las empresas 
transnacionales y de los capitales, muestra a que punto son precisamente las fuerzas que corroen la democracia y minan el poder 
de las naciones, las que controlan actualmente las riendas del futuro del planeta. 
Que los políticos respalden estas instituciones que destruyen su propio poder y por ende la democracia, muestra a que punto los 
partidos políticos se han vuelto incapaces de promover un cambio benéfico para la humanidad. 

Esta subversión de la democracia en la que se ingenian las empresas transnacionales y el libre mercado no es la voluntad de un 
"complot diabólico" sino el resultado imprescindible de la competencia: un círculo vicioso que ya ni los líderes de la economía 
pueden controlar. 
Lejos de una gloriosa carrera hacia la prosperidad mundial, “nos encontramos en el umbral, no de esa era de prosperidad que los 
partidarios del libre-mercado prometen, sino en el de una época trágica en la cual las fuerzas anárquicas del mercado y la debilidad 
de los recursos naturales conllevan a los estados soberanos hacia rivalidades siempre más peligrosas. 

Es evidente que este régimen de ‘laissez-faire’ nunca será reformado. Al contrario, se fracturará y se fragmentará. La creciente 
escasez de recursos y la multiplicación de conflictos de interés entre los grandes poderes del mundo harán que la cooperación 
internacional se vuelva cada vez más difícil. La perspectiva que se abre frente a la humanidad es la exacerbación de la anarquía 
internacional." (False Dawn. John Gray. Granta Books, 1999).

La liberalización de los mercados de capitales ha desencadenado una fuerza tal, que ningún país es capaz de controlarla 
unilateralmente - un tiovivo mundial que gira tan rápidamente que ya ningún país puede bajarse de él (a no ser que el mismo 
mercado lo expulse por la fuerza). El surgimiento de partidos de extrema derecha es una muestra evidente de lo catastrófica que 
podría volverse la situación si se produjera un fracaso en la resolución de estos conflictos.

Los argumentos que apuntalan la Política Simultánea (SP) son:

- que los políticos - cualquier sea el partido que gobierne - están totalmente dominados por las exigencias de los mercados 
financieros y de las empresas transnacionales y que los problemas existentes solo pueden empeorar;

- que es esencial modificar fundamental y globalmente el sistema capitalista antes de perder cualquier esperanza de reducir la 
"fractura sostenible" que engendra y que es vano también esperar un resultado concreto de los acuerdos internacionales, tal como 
el de la reducción de emisión de gases, o una mejora de los problemas sociales y de empleo;

- dado que el capitalismo solo puede ser controlado por el poder político, - el cual está hoy totalmente dominado - la humanidad se 
dirige hacia una catástrofe económica, social y ecológica sin que tengamos manera de evitarla.

Numerosos grupos y asociaciones buscan a reorganizar el sistema económico internacional utilizando diferentes estrategias. La 
cobertura informativa de las manifestaciones en contra de la OMC que varias organizaciones, incluyendo el Foro Internacional de la 
Mundialización, realizaron en Seattle ha logrado hacer tomar conciencia sobre el problema de la mundialización y lo ha inscrito en 
el orden del día internacional. La Agenda 21 de Naciones Unidas despierta también numerosas inquietudes y favorece acciones 
locales para la protección del medio-ambiente..

¿Cuales son las nuevas iniciativas que se necesitan ahora?

ISPO, Organización Internacional por la Política Simultánea (SP), ha desarrollado una serie de propuestas viables que permiten 
controlar los mercados financieros y las empresas transnacionales a nivel mundial, y, más radicalmente, ir más lejos creando una 
sociedad y una economía globalmente compatibles con el ser humano y la naturaleza. ISPO está convencida de que para 
transformar fundamentalmente el actual régimen de competencia internacional en un sistema de cooperación global, el único medio 
eficaz es una colaboración verdadera entre todas las naciones del mundo. Para llevar a cabo esta tarea, ISPO ha desarrollado una 
serie de acciones prácticas, pacíficas y eficaces que denominamos Política Simultánea (SP).

¿En qué consiste la Política Simultánea (SP)?

La Política Simultánea (SP) es un programa político nuevo y de dimensiones mundiales que promueve el concepto de consenso y 
de comunidad internacional entre las naciones para lograr una existencia equilibrada y una humanidad harmoniosa. El equilibrio de 
la existencia se consigue gracias a una relación coherente entre la actividad humana y la naturaleza, mientras la harmonía de la 
humanidad pide que se reconozcan la cooperación y la unidad de los pueblos como claves esenciales del desarrollo sostenible.

 Para más información sobre la Política Simultánea, diríjase a www.simpol.org 



LA OTRA IGLESIA
(UNA RELIGIÓN MÁS CIENTÍFICA)

La auto-conciencia que el individuo desarrolló en el Signo de Leo, se está aproximando de forma precipitada a su culminación en 
el signo de Acuario, como conciencia grupal, o Global, que es el término que está de moda en estos tiempos, aunque 
generalmente se lo aplique a los negocios, servicios, economía en general, enfermedades etc. etc.

Razón por la cual, todos los “ismos “, en occidente, (comunismo, nacional socialismo, capitalismo, catolicismo, etc.) están 
perdiendo utilidad y derrumbando, para dejar lugar a un nuevo sistema social, Global, que se nos ocurre será más fraternal, 
solidario, amoroso, y espiritual, en el cual nacerá, desarrollará y morirá un nuevo ser humano. 
Y en oriente, aunque no somos muy conocedores del tema, y sin ánimo de ofender, diríamos también con todo respeto, que el 
Islamismo deberá ser reinterpretado, habida forma de que hasta el momento no ha logrado paz y amor entre sus fieles.

En el caso particular de la Iglesia Católica, entendemos, y así lo hemos manifestado en otros artículos, que si bien dio un paso 
adelante, y muy importante, al democratizar el acceso a las enseñanzas espirituales, antes solo posibilidad de las pequeñas castas 
de poder, no concretó la idea primaria de su Maestro Jesús, en lograr un individuo justo y amoroso.

Se nos ocurre que al igual que el comunismo, que igualó para abajo, sacrificando con ello a todo ser pensante y capaz de 
sobresalir y guiar, esta institución, basó gran parte de su liturgia, en el tema de la Fe como credulidad, y no como sabiduría, 
obteniendo por consiguiente, el mismo resultado.

Pero esto, no fue siempre así, dado que en los primeros siglos de la era cristiana, figuras como Clemente de Alejandría, Orígenes y 
pocos más, explicaban la misma idea, pero de una forma totalmente diferente.  
                                                                                                                                                                                                                     
Clemente, fue el pionero de la filosofía cristiana, y del intento de armonización de la Fe con el saber pagano.

Además, al estudiar la filosofía y ponerla al servicio de los demás, se preguntaba Clemente ¿qué hace un cristiano sino tomar un 
bien que le pertenece? ¿No es un derecho propio de los cristianos el progresar en su fe, aprovechándose del estudio de los 
filósofos griegos? Al fin y al cabo, concluye el maestro Alejandrino, la verdad filosófica y la verdad revelada de las Escrituras, 
dimanan de la única Verdad, es decir de Dios.

Así, pues, el cristiano, que aspira a la mayor perfección que se puede en esta vida, debe conocer la filosofía. Pero la ayuda de la 
filosofía no es suficiente, y es por ello que el escritor de Alejandría se esfuerza igualmente en procurar a sus lectores una ciencia 
divina o gnosis, que los simples cristianos ignoran. Esta es, pues, la noble tarea que aborda Clemente: enseñar un cristianismo 
superior y perfecto, digno únicamente de los cristianos gnósticos. (OJO NO OLVIDAR QUE PERFECTO SIGNIFICA 
“INICIÁTICO”) 

El primer libro de los Stromata, dividido en veintinueve capítulos, comienza con una amplia disertación sobre los hombres a los que 
les compete propagar la verdad, bien sea de forma escrita o mediante discursos. De esta forma, Clemente, además de señalar los 
objetivos característicos de cada uno de esos modos de difundir la verdad, aprovecha la ocasión para aclarar a sus lectores que 
también él tiene ese mismo derecho, e incluso obligación, de exponer «un tesoro de sabiduría» que debe fructificar. 

Al mismo tiempo, aclara la necesidad de cuidar con prudencia y discernimiento el no exponer los misterios a cualquiera; de ahí la 
conveniencia de que los Stromata contengan un cierto grado de obscuridad, pero sólo aparente, puesto que los verdaderos 
discípulos sabrán entender y descifrarlos, tanto es así, que Clemente de Alejandría usará los mejores métodos de la filosofía 
griega, que en sí misma y con todas las reservas, no constituyen una oposición a la fe. 

Ciertamente, la filosofía no sólo no se opone a la religión, sino que viene a ser como la más útil de las enseñanzas preparatoria 
para el estudio de una disciplina.

Además, la filosofía no separa de la fe, sino que la hace culta, y predispone al cristiano fiel, de un bagaje de conocimientos que le 
servirán para defenderse de todo posible embaucamiento. Por otra parte, es necesario el esfuerzo humano para hallar la verdad: 
«Al igual que el apasionado de la caza captura la presa después de buscar, rastrear, seguir las huellas y azuzar a los perros, así 
también la verdad se manifiesta como algo agradable, una vez buscada y conseguida con esfuerzo».

Hay que saber distinguir entre la verdadera y la falsa filosofía, porque hay gente, dice el Alejandrino, que se burla de la verdad y 
considera la sabiduría como cosa de niños; otros, dedican su vida a una determinada manera en la forma de hablar: «son corno un 
río de palabras sin más, pero sin una gota de inteligencia». Esta es la sátira erudita y atrevida que Clemente lanza contra los 
gnósticos herejes, a los que califica denigratoriamente con el apelativo de sofistas.
En  última instancia, la filosofía constituye una instrucción necesaria, para la demostración racional de la fe.

Por eso, concluye Clemente, la filosofía no hace más que servir a la verdadera y única Sabiduría: «Manifestamos, pues, 



abiertamente desde ahora que la filosofía consiste en la búsqueda de la verdad, esa verdad de la que dijo el Señor mismo:”Yo soy 
el camino y la verdad y la vida, nadie viene al Padre sino por mi". (S. Juan 14-6)

Además, la filosofía es necesaria porque infunde en el alma una fe segura, purificándola para que pueda discernir la verdad. Pero 
las semillas de la filosofía que Dios ha sembrado en los hombres no servirán de nada si el esfuerzo humano no las hace fructificar: 
«Lo mismo que afirmamos que se puede ser fiel sin letras, de igual manera confesamos que comprender la doctrina de la 
fe no es posible sin aprendizaje».

La experiencia indica que la fe germina y se desarrolla más fácilmente en un espíritu ejercitado en la filosofía. 
Pero no en cualquier filosofía: «Yo no llamo filosofía a la estoica, ni a la platónica, ni a la epicúrea, ni a la aristotélica, sino a todo lo 
que en cada uno de esos sistemas se dice convenientemente...; a todo ese conjunto ecléctico denomino filosofía.

Por otra parte, la ciencia es necesaria para vivir correctamente en la doctrina de la verdad. En este sentido, Clemente distingue que 
«una cosa es la semejanza, y otra la realidad misma; porque una se puede obtener por aprendizaje y esfuerzo, la otra en cambio 
por virtud y por fe... La enseñanza de la religión es un regalo, mientras que la fe es una gracia».
De esta manera se señalan los dos caminos o conductos por los que el hombre recibe todos los bienes de Dios.

En otra instancia Clemente realiza un fuerte ataque contra la sofística, que origina la retórica, la ciencia erística y la dialéctica, pues 
usurpa mediante la persuasión toda la tarea de la sabiduría. También en este punto el Alejandrino se muestra clarividente al 
afirmar, siguiendo los consejos paulinos, que tan malo es satisfacer a la muchedumbre, como creer por simples opiniones, sin 
reflexión ni ciencia.

En reiteradas oportunidades, hemos compartido la opinión, de que la persona de Jesús, simboliza el alma humana, verdadero 
discípulo que accede a las Iniciaciones, y la historia que nos narra la biblia, así como otros libros sagrados, es la historia del 
desarrollo de un alma humana, o más bien, el desarrollo de un estado de conciencia no físico.

Clemente decía:” Jesús, nuestro Pedagogo, fue Él mismo, el que modeló al hombre con el polvo de la tierra, lo regeneró con el 
agua, y lo ha hecho crecer por el Espíritu, lo educó con la palabra, dirigiéndolo con santos preceptos a la salvación, para 
transformar finalmente al hombre terreno en hombre santo y celestial.

Esta transformación no es únicamente de significado moral, sino que tiene que estar afectada por la misma creación, de modo que 
se cumpla plenamente la palabra de Dios: Hagamos al hombre a nuestra imagen y semejanza.
El Buda y Cristo fueron los únicos que realizaron plenamente estas palabras pronunciadas por Dios, los demás hombres, en 
cambio, se parecen a Dios, sólo según la imagen.

Solía decir Clemente que: “la fe es la condición mínima para empezar a vivir cristianamente, pero no comprende toda la vida 
espiritual; su complemento es la Gnosis”

El concepto de Fe, que se promovía en los primeros años de la era cristiana, con expositores como Clemente de Alejandría, 
Orígenes y pocos más, nada tenía que ver con la simple credulidad, ni la Gnosis con el vulgar conocimiento.

Clemente distingue entre la “fe simple o fe común, como el fundamento o comienzo de la salvación de los hombres y la fe razonada 
o científica que constituye el perfeccionamiento y  resultado del esfuerzo humano”

“Así algunos piensan que se puede empezar en seguida a recoger las uvas sin haber tenido ningún cuidado de la viña”
“Ciertamente algunos objetan  que  los Profetas y los Apóstoles no conocieron las técnicas filosóficas, pero sin embargo, gozaron 
del Espíritu profético, que les permitió descubrir la verdad, responde nuestro autor”

¿Quienes son los sabios de verdad? Los que no buscan la elocuencia o la dialéctica. Por eso él no procura contentarse con sólo el 
estilo literario, «porque lo que yo deseo confiar puede expresarse con cualquier término... Sé bien que para salvarme y ayudar a 
salvar a otros, eso es lo mejor, y no el utilizar expresiones como bien adornadas»". 

Así, pues, el estudio de las ciencias prácticas y de la filosofía sólo ha de tener estos objetivos: comprender mejor las Sagradas 
Escrituras, no ser perezoso respecto a la Verdad, y de esta forma robustecer la fe. 
En verdad, «la enseñanza que obedece a Cristo reconoce como Dios al Creador, ve la Providencia hasta en los detalles, sabe que 
la naturaleza de las cosas visibles es creada y cambiante, enseña a dirigirnos hacia la poderosa semejanza con Dios y a aceptar la 
economía salvífica como principio hegemónico de toda educación».

Pero, porque la doctrina del Hijo de Dios no ha de publicarse indiscriminadamente, los Stromata contienen esa verdad «de una 
manera desparramada y dispersa, como las semillas, de modo que no estén al alcance de los charlatanes, cual grajos. Mas si 
tienen la suerte de encontrar un buen agricultor, cada una de esas semillas brotará y mostrará lozano el trigo».

Las relaciones entre la verdad filosófica y la verdad cristiana  constituyen el tema central de este primer libro, donde también 
expresa: que la filosofía no hace más sólida la verdad, pero la defiende y guarda de todo engaño, y cumplirá con la voluntad de 
Dios, dando gratis lo que recibe gratuitamente. 

Cuando uno enseña es cuando más aprende, y al hablar  se convierte muchas veces en oyente de su propio auditorio. En efecto, 
uno sólo es el Maestro, tanto del que habla como del que escucha; y uno solo es también el que hace brotar tanto la inteligencia 
como la palabra. 

Si alguien dijere que está escrito:” nada hay oculto que no llegue a descubrirse, ni secreto que no venga a conocerse, nosotros le 
diremos que el Logos ha profetizado con esa sentencia que lo secreto será revelado a quien lo escucha secretamente, y que le 
serán manifestadas las cosas ocultas a quienes sean capaces de recibir la tradición veladamente, y que lo que está oculto 



para la mayoría será manifiesto para unos pocos. 

Hay veces que el escuchar secretamente o ser capaz de recibir las cosas ocultas es una cualidad inherente al alma, que como ya 
manifestamos anteriormente, es el verdadero discípulo, y la personalidad alineada con su alma, se comporta como la misma en la 
tierra, trayendo entonces a la manifestación el Reino de Dios.

¿Por qué no todos conocen la verdad? ¿Por qué no es amada la justicia si es patrimonio común de todos? No obstante los 
misterios se transmiten misteriosamente, para que esté, en la boca del que habla y en la del que escucha; o mejor aún, no en la 
facultad de hablar sino en la inteligencia'.

Sobre la verdadera belleza opinaba Clemente: “Parece que  la más grande de todas las ciencias consiste en conocerse a sí mismo; 
porque quien se conoce a sí mismo, conocerá a Dios, y conociendo a Dios, se hará semejante a EL; no porque lleve vestido de oro 
o larga capa, sino porque hace el bien y tiene necesidad de muy pocas cosas; Sólo Dios está libre de toda necesidad.”

Dado que este artículo corresponde a La Otra Iglesia, hemos realizado un especial hincapié en esa institución, pero la misma 
opinión nos merecen las otras instituciones sobre las que generalmente escribimos, razón por la cual , siempre repetimos  aquel 
viejo y sabio dicho que manifiesta  que LO QUE SALAMANCA NON DA, NATURA NON PRESTA.

FUENTE: El Pedagogo y Stromata 1 de Clemente de Alejandría.



Una Fuerza de Liberación
Por Christine Morgan

Buenas tardes a todos. Cuando abordamos nuestro tema, la "Muerte como Transición", vale la pena dedicar un poco de tiempo 
para considerar cómo el occidente laico se ha aislado cada vez más del proceso cíclico natural de la muerte. En busca de nuevas 
sensaciones en la vida, nuestro descenso desenfrenado en el camino del materialismo ha dado como resultado una identificación 
demasiado fuerte con nuestra capa de piel; hemos quedado atrapados en sus sentidos y por consiguiente hemos perdido contacto 
con nuestra naturaleza interna. 

Los sentidos pretenden informar, no poseer, y sólo desembarazándonos de ellos e interiorizando nuestra línea de investigación, 
podemos esperar ganar alguna comprensión real de la naturaleza de la muerte. Tenemos que despertar los sentidos internos, 
esotéricos y darles primacía para alcanzar el centro eterno de nuestro ser que permanece firme y sereno a lo largo de los amplios 
ciclos de vida, muerte y renacimiento. 
Entonces podremos conocer de primera mano el bello secreto que el proceso de la muerte vela, que es la entrada en una vida 
mayor. 

Según la tendencia occidental, parece ser que en una vida se consigue todo, de tal manera que nos aferramos a ella mientras sea 
posible por cualquier medio. El símbolo último de esto lo tenemos en la preservación criogénica y la horrible imagen de cadáveres 
congelados que volverían a la vida en caso de y cuando la ciencia haya adelantado suficientemente. Esto es un triste testimonio de 
cuán insensibles nos hemos vuelto a la realidad interna, que una vez conocimos instintivamente como nuestra primogenitura. 
A través de la miopía espiritual, nuestras vidas se han vuelto rápidas, furiosas, autodestructivas y vacías, pero afortunadamente, la 
crisis mundial está despertándonos rápidamente, aunque dolorosamente, de este peligroso letargo egocéntrico. 

Estamos cambiando de dirección para enfrentarnos a nosotros mismos y ya era hora. La muerte por guerra, hambre, enfermedad, 
terrorismo y desastres naturales, es transmitida a nuestras casas diariamente a través de los medios de comunicación y las 
personas están respondiendo al terrible sufrimiento que ven. Estas escenas horrorosas nos recuerdan constantemente nuestra 
propia mortalidad y podemos preguntarnos, si realmente puede haber un Dios o una vida espiritual después de la muerte para un 
mundo que está tan lleno de dolor y de daño, de odio y de separatidad. 
La desilusión masiva con las religiones ortodoxas ha resultado de su incapacidad para responder tales cuestiones satisfactoria e 
inteligentemente, que interrogan a las mentes que están buscando una filosofía más placentera para estos desafíos mundiales 
actuales. 

Junto al rápido crecimiento de la psicología y las ciencias sociales, la nueva era ha florecido así, llena de pretendidos contactos con 
los del otro lado del velo de la muerte, comunicaciones con ángeles, abducciones alienígenas, viajes astrales, etc., mientras la 
investigación científica está abriendo un campo de exploración y debate a través de su investigación de experiencias cercanas a la 
muerte y experiencias fuera del cuerpo. 

Todo esto origina el declive firme de los tabúes que rodean el tema de la muerte y un crecimiento del interés acerca de su 
naturaleza. La clase dirigente científica hasta ahora no acepta ninguna evidencia significativa para la vida después de la muerte y 
su posición generalmente atea es parcialmente una restitución kármica a la iglesia, antes su dominadora y subyugadora. 
Y es llamativo que ahora la descripción del cielo del religioso fanático sería considerada por la mayoría de los científicos como un 
infierno absoluto, mientras incluso las ideas religiosas ortodoxas sobre el tema parecen tener poca relación o relevancia con las 
realidades de nuestro mundo moderno, y por consiguiente están perdiendo rápidamente su atractivo. 

Sólo entendiendo la vida después de la muerte como una extensión de esta vida, puede entenderse el proceso de la muerte como 
simplemente una transición, una re-colocación de la conciencia de un área de la mente divina a otra. Y este cambio de forma y la 
adopción de una nueva, más conveniente, es sólo parte de una infinita espiral de progreso en línea con el Plan divino. 

Para entender la relación entre este mundo y el próximo, necesitamos adoptar una perspectiva más desapegada e impersonal. 
Tenemos que dejar ir nuestro punto de vista egocéntrico de la vida para entrar en el gran esquema de las cosas, las 
personalidades individuales realmente mueren después de que sus cualidades más elevadas han sido reabsorbidas dentro del 
alma. 
El alma es la que persiste y la que, a través de las encarnaciones sucesivas, está tomando continuamente el control de sus 
vehículos para poder manifestarse totalmente en la forma física. Cuando esto ocurra en masa, la conciencia colectiva de la 
humanidad formará un centro vibrante de fuerza, una avanzada de la divinidad con la responsabilidad de gobernar el planeta y 
nutrir espiritualmente a los reinos inferiores de la naturaleza, cada uno de los cuales tiene su papel que representar en el plan 
Divino. 

Cuando adoptamos esta perspectiva, empezamos a ver la muerte de manera positiva en vez de negativa, y a comprender que la 
única muerte real es la limitación, que es lo que la encarnación en la substancia física densa es desde la perspectiva de la mente 
iluminada,  liberación de ella para entrar en la vida mayor. 

Es bonito e inspirador contemplar este giro de la perspectiva de la vida y la muerte en la cabeza. Puesto que los mundos se 
crearon a través de la enunciación de la PALABRA así, en una vuelta inferior de la espiral, cada uno de nosotros es una palabra 
enunciada por el alma y manifestada en el plano físico. 
La PALABRA atrae la substancia iluminada hacia sí mismo, que entonces se solidifica en la carne proporcionando nuestro 
caparazón temporal o casa. Y cuándo esta forma envejece o sobrepasa las posibilidades de su utilización, como ocurre con todas 
las formas,  ¿por qué retenerla? 

Este tomar y soltar forma es el lado espiritual del proceso evolutivo, la conciencia que reside en cada forma nunca se pierde, pero 
las espirales en y fuera de diferentes formas, impulsan la experiencia, el ajuste, el aprendizaje y la evolución en línea con lo que 



sólo podemos llamar el plan de algún tipo de mente divina. Reflexionando sobre esto ganamos un sentido mejor de la proporción 
cuando apartamos la vista de nuestro propio destino personal en favor de una perspectiva más macrocósmica. Este enfoque 
impersonal nos llena de respeto cuando nos damos cuenta del amor incondicional que se encuentra tras los procesos universales y 
que lo impulsa todo adelante hacia alguna meta desconocida. 

En este momento vivimos en un ciclo en el que Su intensa actividad está utilizando la técnica de la destrucción divina para liberar la 
vida espiritual. Simultáneamente, esta gran Vida está creando una nueva estructura de civilización que expresará más plenamente 
el logro evolutivo del planeta y los reinos de la naturaleza, llevando finalmente a la expresión perfecta de Su vida y propósito divino. 
Afortunadamente nos dicen que este período de destrucción está acercándose a su fin y que si iniciamos los cambios necesarios 
en la conciencia, surgirá una era de comprensión amorosa. 

De esta manera vemos que la muerte no es sólo algo que afecta a los individuos, forma parte plenamente de un proceso más 
grande por medio del cual el alma se adapta a las leyes espirituales. Esto involucra la destrucción periódica de todo lo que está 
cristalizado y necesita liberarse dentro de nuevas formas. Tiene lugar en todas partes y a todos los niveles y vemos enormes 
cataclismos como los terremotos en el reino mineral y la extinción de especies. 
A nivel humano vemos también el proceso de la muerte trabajando a nivel emocional y mental; así tenemos la muerte y el 
renacimiento constante de instituciones, religiones, movimientos políticos, y tendencias culturales. Vemos construcción, destrucción 
y reconstrucción a nuestro alrededor, y todo se hace más penoso por el hecho de que estamos intentando mantener las formas 
familiares y conocidas del pasado. 

Es duro para nosotros que nos identificamos así con el aspecto forma entender este propósito mayor de la muerte, especialmente 
en el caso de desastres naturales, algunos de los cuales hemos visto recientemente. Según las Enseñanzas de la Sabiduría 
Eterna, todos los así llamados Actos de Dios proceden de acuerdo con la Ley y el Plan, y esto causa comprensiblemente una 
paradoja turbadora, porque ¿quien puede reconciliar tan terrible dolor con un Dios benevolente y todo amor?
Quizás parte de la contradicción se debe a la tendencia a proyectar inconscientemente hacia Él una personalidad íntimamente 
interesada en los asuntos de cada individuo en el planeta. Sin embargo, las grandes Vidas que residen en el Centro dónde la 
Voluntad de Dios es conocida, incluyendo el Logos planetario Mismo, se enfocan más en las relaciones interplanetarias y la 
dirección de las fuerzas cósmicas para el bien de todos los reinos de la naturaleza. 

A partir de esto podemos suponer que, en los desastres naturales y en tiempos de guerra, el destino y el karma individual son 
reemplazados generalmente por el karma grupal y racial, e incluso el karma planetario en el caso de desastres naturales. Y desde 
luego, esotéricamente la muerte es simplemente la liberación en la vida mayor mediante el traslado de la conciencia a otra área del 
esquema Divino. 
Así aunque los desastres naturales como los terremotos están bajo la guía de inteligencias planetarias, la gran ley de Amor que 
rige el sistema solar nunca se infringe. Ocurre simplemente que la forma tiene que ceder a "la presión de la idea divina", o para 
decirlo de otra manera "La vestidura de Dios se deja a un lado por la energía de Sus movimientos… " 

En el caso del conflicto humano que parece no tener nada que ver con el divino, sino más bien con la locura humana, el gran 
pecado de la separatividad es la causa última de todas las guerras y a todos los niveles, racial, nacional e individual. Parece que 
nos produzcamos un intenso sufrimiento hasta el punto de forzar la renuncia. Cuando la voluntad egoísta ha sido vencida, entonces 
las nuevas leyes espirituales pueden tomar el control. Entonces la personalidad egoísta se convierte en un alma generosa, 
deseando cooperar con la energía de síntesis que finalmente da lugar a la unificación planetaria. 

La síntesis viviente es entonces, la meta de evolución hasta donde podemos entenderla, y el sentido de separatividad es el que 
tiene que ser superado. Esta separación proviene de la encarnación en la substancia densa en un cuerpo físico tosco. Pero a 
través de nuestra evolución en la substancia planetaria, esta substancia se redime lentamente y la completa ilusión del tiempo y del 
espacio que dimana de ella es disipada. Ésta es nuestra misión y fue el impulso que trajo a la familia humana a la encarnación en 
una marea de energía desde la constelación Cáncer. 

El Proceso de la Muerte

¿Y exactamente qué ocurre en la muerte? Al final de un ciclo de vida, el alma ejerce su poder de atracción de manera que 
contrarresta el poder de atracción inherente en la materia. En este sentido la muerte es un toque del alma que es demasiado fuerte 
para el cuerpo. Es un acto de Amor del alma e involucra tres procesos principales para liberar el fragmento encarnado del alma de 
los mundos inferiores: 

El primero es El Trabajo de Restitución. Esto significa la reincorporación de la substancia que constituyó el cuerpo físico al 
depósito básico de substancia, dejando a la persona permanecer en el cuerpo etérico o vital; desde el ángulo de la alma, esto 
marca el principio del retorno de la energía espiritual divina a su fuente en los niveles del alma. Esta restitución es 
predominantemente el trabajo del alma humana en el cuerpo físico que trabaja a través del corazón y los centros de la cabeza. 

El segundo proceso es El Arte de Eliminación que tiene lugar en cuanto ha terminado la restitución de la substancia física. 
Ahora la persona se libera de toda reacción a la atracción que ejerce la materia física; y permanece en los cuerpos sutiles sensible 
a sólo tres factores predisponentes: 

La cualidad de su equipo astral-emocional. 
La condición mental en la que habitualmente vive, y 
La voz del alma a menudo poco familiar pero a veces bien conocida y querida. 

Nos han dicho que es el alma en la forma, no el alma humana, la que trabaja en la eliminación del control de los cuerpos astral y 
mental hasta que el alma ascendente se reenfoca en los niveles concretos del plano mental como un punto de luz radiante. 
Después en el proceso evolutivo, esto cambiará y el alma-en-encarnación efectuará los cambios necesarios y el proceso de 
abstracción. 



Finalmente, después de que el Arte de la Eliminación haya concluido, tenemos Los Procesos de Integración. Éstos involucran los 
esfuerzos de la persona espiritual liberada para fusionarse con el alma (la súper alma) en los niveles más elevados del plano 
mental. La parte vuelve al todo, y la persona comprende el verdadero significado de las palabras de Krishna: 

"Habiendo compenetrado el universo entero, con un fragmento de mí mismo, Yo permanezco." 

Así, el fragmento consciente que adquiere experiencias, habiendo impregnado el pequeño universo de la forma en los tres mundos, 
aún permanece y sabe que es una parte del todo. 

Estos tres procesos de Restitución, Eliminación e Integración son lo que llamamos la muerte y con ellos en mente, ahora 
podemos mirar el arte de la muerte con un poco más detalle. Aunque normalmente pensamos en la muerte como la separación 
inmediata del cuerpo físico, desde la perspectiva del alma, una persona en el plano astral o el plano mental inferior todavía está en 
encarnación y la duración del tiempo necesario para completar este proceso varía según la edad y la experiencia del alma 
encarnada. La mayoría permanecerá en los planos astral o mental inferior durante un período largo en el que el arte de eliminación 
prosigue gradualmente hasta que allí no haya nada para atraerlos magnéticamente a estos niveles. 

La Disolución y el Arte de la Muerte 

En el momento fijado, el alma pronuncia una "palabra de retiro" (también llamada "palabra de la muerte"). El cuerpo etérico, que 
interpenetra el cuerpo físico durante la encarnación reacciona a la nota del alma y se prepara para la abstracción. En respuesta a 
esto, las glándulas inyectan una substancia en la corriente sanguínea que afecta el corazón, siendo esta una de las causas del 
coma y de la pérdida de conciencia. Finalmente, sobreviene un pequeño temblor psíquico soltando la conexión entre el cuerpo 
etérico y el sistema nervioso,  produciendo a menudo la relajación y la falta de miedo que a menudo muestran las personas 
agonizantes. 
El doble etérico se prepara ahora para dejar el cuerpo a través de la puerta de salida de uno de los chakras mayores. Esta abertura 
normalmente es el plexo solar, pero los buenos ciudadanos y los aspirantes del mundo salen a través del centro del corazón, 
mientras que los más avanzados salen a través del centro de cabeza. 
Este punto de salida, claro está, determinará la nueva situación de la persona en los planos internos. 

Durante este tiempo la persona agonizante está retirando su conciencia continuamente dentro de los vehículos astral y mental, 
como preparación para la total abstracción de su cuerpo vital o etérico. Por esta razón es esencial que se guarde silencio en la 
habitación donde se produce la muerte. Se va abstrayendo dentro de sí mismo y, en el caso de la persona avanzada, este proceso 
se emprende conscientemente. 
Muchas personas permanecen conscientes también de la relación con los demás aunque vayan perdiendo su aferramiento a la 
existencia física. Sigue otra pausa y es en este punto donde el cuerpo físico puede recobrar su aferramiento sobre el cuerpo 
etérico, si el alma lo ve como parte de su plan interno y no se había planeado la muerte. 

Así que en este punto es de suponer que muchos regresen para transmitir sus Experiencias Cercanas a la Muerte. A veces, el 
poder atractivo, congregado, del cuerpo físico es tan fuerte que prolonga el proceso de morir durante semanas. Finalmente sin 
embargo, perderá la batalla si la muerte es el plan del alma. 

Después de la Muerte Física 

Después de la muerte física, la misma persona todavía está presente en el planeta, aunque ahora de forma intangible. La 
conciencia de la persona que está muriendo se enfoca en el cuerpo emocional o mental (más exactamente en el cuerpo deseo-
mente) y hay pleno conocimiento de lo que está teniendo lugar. La persona promedio es plenamente consciente de sí mismo con 
una claridad de percepción desconocida mientras estaba encarnada. 
Cuando el cerebro ya deja de registrar la conciencia, momento que concebimos en el plano físico, deja de existir. Invariablemente 
sigue un momento de contacto directo con el alma, incluso en la persona más ignorante, y esto se experimenta como algo parecido 
a un largo y fuerte tirón dado a la cuerda de una campana. El alma responde y la persona ve las experiencias de la reciente 
encarnación presentándose otra vez ante ella. 
De dichas experiencias, se aíslan tres semillas o factores condicionantes que contienen la clave de las formas que se construirán 
en una encarnación futura, y pueden describirse como sigue: 

Primera simiente - determina la naturaleza del medio ambiente físico en el cual la persona reencarnará, su cualidad y el campo 
necesario de contacto. 

Segunda simiente - determina la cualidad del cuerpo etérico a través del cual las fuerzas del medio ambiente harán su impacto en 
el cuerpo físico, por el cual circularán las energías entrantes. También especifica cual de los siete chakras mayores estará más 
activo durante la próxima encarnación. 

Tercera simiente - determina la clave del vehículo astral. Esta simiente nos pone en relación con quienes previamente amamos o 
estuvimos en contacto. Aquí de nuevo la idea grupal rige todas las encarnaciones, que no responden sólo al deseo individual, sino 
también al impulso grupal, en línea con el karma grupal así como individual. 

Estas simientes de "determinación del reconocimiento" como se llaman, se aplican al grupo pero sólo en los tres niveles inferiores 
de conciencia. Para aquellos que son sensibles al alma, el Antiguo Comentario dice al respecto: "Cuando el alma conoce al alma 
en el lugar de reunión, hasta donde llega el llamado del Maestro, dichas simientes desaparecen". Esto significa que mientras la 
mayoría de las personas vuelven a la encarnación a través del karma, y el deseo de obtener experiencias, incluyendo la 
reunificación con aquellos con los que establecieron relación en el pasado, los que están hollando el sendero y están "fusionados 
con el alma" hasta cierto punto, son atraídas a la encarnación más por el trabajo que el alma desea llevar a cabo en línea con el 
Plan divino. 



Siguiendo esta experiencia de Revisión del alma y aislamiento de las tres simientes, la persona busca a aquellos a quienes él o ella 
está atado emocionalmente y re-establece relación con ellos. En el caso de los que tienen fuertes apegos emocionales de amor u 
odio hacia los que todavía están en encarnación física, él o ella será atraido magnéticamente hacia ellos y los buscará y 
permanecerá cerca de ellos, consciente de sus actividades. Sin embargo, en ambos casos, el señuelo del deseo desaparece 
lentamente a medida que la mente se vuelve más dominante. Ahora se acerca la segunda muerte - el Arte de Eliminación - para 
liberar del dominio del cuerpo deseo-mente. 

Desde la perspectiva del alma, el plano astral es un lugar de deseo intenso y por consiguiente es un mundo aun mayor de 
espejismo en muchos sentidos que el físico. Por esta razón una de las cosas más poderosas que podemos hacer en esta vida, es 
purificar nuestras emociones y liberarnos del control de sus fuerzas - entonces el plano astral no nos retendrá mucho cuando 
salgamos de la encarnación física y nosotros habremos jugado una parte en la destrucción del espejismo de este plano. 

Tres Tipos de Cielo

Podemos pasarnos mucho tiempo en el plano astral según la condición de nuestras emociones y deseos, especialmente cuando el 
estado de conciencia que las religiones tradicionales llamarían "Cielo" será encontrado aquí. Es una condición de goce sensual, el 
resultado del anhelo y deseo de descanso, paz y felicidad, y como cada individuo lo construye para él, mismo, a pesar de que él o 
ella intentan construir una vida ideal en el plano físico, hay tantas variaciones como participantes hay allí. Sin embargo llegará el 
tiempo, cuando el arte de la eliminación prosiga, en el que el cuerpo astral morirá permitiendo a la conciencia retirarse al plano 
mental. 

Y aquí, en el plano mental también hay un cielo, a menudo llamado el devachan. Es de un orden vibratorio más elevado que el cielo 
astral y la bienaventuranza que en él se disfruta se describe como más mental e intensa, el sentido de realidad es arrollador 
comparado con cualquier experiencia en el plano astral. Pero todavía está en el mundo inferior de la forma y aquellos que están 
hollando el sendero espiritual y aprendiendo a servir, también deben transcender este estado. 
Esto sólo puede ocurrir a través de la práctica constante del desapasionamiento y el desapego en cualquier plano de conciencia en 
el que nos encontremos. Incidentalmente, puede no haber ningún devachan para los no evolucionados, para donde ha habido poca 
inteligencia, poco pensamiento activo, esto es poca experiencia mental para gustarle el devachan y por consiguiente la conciencia 
no puede trabajar en ese ambiente. 

En estos casos, hay un impulso del Alma para reencarnar casi inmediatamente. 

El tercer tipo de cielo es el Nirvana del que tanto oímos hablar. La entrada sólo es posible cuando los tres mundos inferiores ya no 
retienen a la persona a través de la inclinación o el karma. Aunque el Devachan proporciona el sentido de unidad con los otros, 
todavía es un reflejo de este estado más elevado y está teñido de egoísmo y del placer de la separatividad. El nirvana, sin embargo 
constituye la verdadera conciencia de grupo y en este elevado estado de conciencia cada identidad separada, aunque auto-
realizada, participa en la realización grupal. En esto está la bienaventuranza para el individuo, ya no se siente la separación, sólo 
se conoce el todo y la unidad esencial. Es un estado de conciencia que puede conocerse en el plano físico por aquéllos que 
obtienen la iluminación. 

Factores que guían la decisión consciente de reencarnar en los que están activos en el sendero espiritual 

Sabemos que el impulso natural del alma es dar y servir y que es capaz de imprimir este deseo en el discípulo parcialmente 
iluminado durante la encarnación. Por consiguiente, el objetivo entero del discípulo después de la muerte es desprenderse de los 
cuerpos más sutiles, y adquirir unos nuevos. Mientras aquellos que apenas están empezando en el camino espiritual desean ser 
libres de la rueda de renacimiento, las almas avanzadas son libres incluso mientras están en encarnación, porque su conciencia 
está alineada y fusionada con el alma, y este deseo de servir a la humanidad y al Plan es el que determina si encarnan o no. 

Una vez se ha descartado el cuerpo, la mayoría de las personas enfrentará dos grandes experiencias, a saber un momento de 
contacto con el alma y después una reorientación relativamente violenta hacia la vida terrena. En resumen, éste es un proceso de 
"descenso y llamado" donde, entre otras actividades, se recoge la substancia necesaria para formar los futuros cuerpos y se 
colorean con las cualidades y características ya logradas. 
En esta fase se hace una elección deliberada de los padres antes de esperar el momento de la encarnación. 

Meditación:

Superar el proceso de la muerte y convertirlo en algo en lo que participamos conscientemente es el próximo paso adelante de las 
personas inteligentes de buena voluntad en todas partes, y la meditación es la clave para entender el proceso de la muerte. Si 
podemos referirnos al Gayatri por un momento, este mantram vela muchos niveles de conciencia de acuerdo con nuestra 
comprensión espiritual. Para la mayoría de nosotros, será la luz del alma, una luz que muchos de nosotros tratamos de invocar en 
la vida diaria. 
Sin embargo, en la mayor parte del ciclo de encarnaciones, el alma en su propio plano recibe poca información de nuestros 
asuntos y actividades diarias, pero cuando empezamos a hollar el sendero y a invocar su luz deliberadamente, la primera regla de 
Magia Blanca nos dice esto: El Ángel Solar se recoge en sí mismo, no disipa su fuerza, sino que en profunda meditación se 
comunica con su reflejo. 

Cuando esto ocurre, la personalidad experimenta un impulso a la introspección y a la meditación y empieza a tener lugar un 
proceso positivo de muerte y destrucción para todo lo que obstruye la luz del alma. San Pablo habló de este proceso en su epístola 
a los Corintios cuando dijo "muero diariamente". "Esto conduce hasta la Crucifixión de los Cristianos y la Gran Renunciación, en 
Oriente, con su lección de sacrificio y su llamada a la muerte de la naturaleza inferior. Ésta era la lección que San Pablo conoció, y 
la meta hacia la que se esforzó. ‘Muero diariamente', dijo, porque sólo por la práctica diaria de la muerte experimentada, la Muerte 
final puede ser enfrentada y soportada". 



A través de la redención y la resurrección de nuestra vida mental, empezamos a comprender que la muerte misma es parte de la 
Gran Ilusión y sólo existe debido a la densidad de los velos de substancia que hemos acumulado en nuestras auras por una vida 
egocéntrica. 

El papel de la meditación es central para el proceso entero de la muerte y la liberación pues construye una senda entre la mente 
concreta inferior y la mente abstracta superior y más allá. Un día esto asegurará la continuidad de conciencia entre este mundo y 
los planos más sutiles que, en la actualidad, sólo se nos revelan cuando abandonamos el cuerpo físico en la muerte. 
El mismo acto de abstracción diaria consciente y entrenada fuera de la identificación con nuestro cuerpo, emociones y 
pensamientos nos preparan para el "Arte de Eliminación" que procede a la muerte bajo la autoridad del alma. El proceso de 
desapego purifica y eleva la vibración de la substancia de nuestros vehículos y esto ayudará a provocar una rápida y planeada 
liberación cuando el alma nos llame de nuevo, como ha hecho muchas veces anteriormente. 

Para muchas personas, la muerte puede ser el único momento en la vida en que experimentan la verdadera intuición porque no 
afecta a los detalles de la vida de la personalidad sino a los propósitos más amplios de grupo con los que el alma está 
comprometida. Aquí podemos referirnos a lo que se dijo antes de que el proceso entero de renacimiento o "impulso cíclico" sea 
básicamente una actividad grupal en la que el individuo es sólo incidentalmente significante. 

Merece la pena tener en mente que la muerte en un sentido, es algo que experimentamos todas las noches en las horas de sueño. 
Muchos no comprenden que en el sueño morimos al plano físico y estamos vivos y funcionando en otro sitio. Y que no somos 
concientes de tal situación, sólo por la tosquedad relativa del cerebro que fracasa en registrar esto con precisión cuando volvemos 
a la conciencia de vigilia cada mañana. 
Los procesos del sueño diario y la muerte son de hecho muy similares, excepto que en el sueño el hilo magnético o corriente de 
energía a lo largo de la cual fluye la fuerza de vida, se conserva intacto y es el camino de retorno al cuerpo. En la muerte este hilo 
de vida está roto o partido. Cuando esto ocurre, la conciencia no puede volver al cuerpo físico denso, y entonces ese cuerpo, 
careciendo del principio de coherencia, se desintegra. 

La desintegración es el destino de todas las cosas cuando el principio aglutinador del alma no sostiene y relaciona de alguna 
manera la substancia en la forma. Cuando aprendemos a trabajar conscientemente en este proceso nos alineamos con la fuerza 
liberadora del alma y conocemos sólo la Vida espiritual mayor. 

Finalmente, es tranquilizador saber que el miedo y el horror a la muerte desaparecerán porque está fundado en el amor a la forma, 
a la propia forma, a las formas de aquellos a quienes amamos y a la forma de nuestro medio ambiente familiar y entorno. Este tipo 
de amor todavía se opone a toda nuestra enseñanza sobre las realidades espirituales. 
La esperanza del futuro, y la esperanza de nuestra liberación de este miedo infundado, se encuentra en el cambio de nuestro 
énfasis hacia la realidad del alma eterna y hacia la necesidad de esa alma de vivir espiritual, constructiva y divinamente en los 
vehículos materiales. 

El dolor, la soledad, la infelicidad, la decadencia, la pérdida, todo esto son ideas que desaparecerán cuando las personas aprendan 
a vivir conscientemente como almas, y consideren la forma o formas como simples modos de expresión. Entonces tendrá lugar un 
nuevo y más alegre enfoque de esa gran experiencia. 

N. de E. Extraído del trabajo de Christine Morgan  “La Muerte, una Fuerza de Liberación”



Frente a la pregunta común, que los seres humanos nos hacemos continuamente, respecto a que es lo que estamos haciendo en 
el planeta; si Dios o alguna fuerza superior existen, o no, habida cuenta de las desigualdades y sufrimientos que la Vida nos 
impone, y otras interrogantes por el estilo, queremos compartir el siguiente comentario: 

El libro TRATADO SOBRE MAGIA BLANCA, discurre sobre cuatro postulados fundamentales, que el estudiante tendrá que 
aceptar en carácter de hipótesis, digna de consideración y comprobación. A ningún investigador sincero de la Sabiduría Eterna se 
le exige ciega aceptación de cualquier presentación de la verdad; no obstante, se le pide que mantenga una mente abierta y 
seriamente valore y considere las teorías e ideales, las leyes y verdades, que han llevado a muchas personas de la oscuridad a la 
luz del conocimiento  y la experiencia. 

Los postulados podrían ser enumerados de la siguiente manera, por orden de importancia:

I.  El primer postulado es que existe en nuestro universo manifestado la expresión de una Energía o Vida, causa responsable de 
las diversas formas y de la vasta jerarquía de seres sensibles que componen la totalidad de cuanto existe. Ésta es la denominada 
teoría hilozoísta, aunque el término sólo sirve para confundir. Esta gran Vida es la base del Monismo, y todos los hombres 
iluminados son monistas.

"Dios es uno", es la expresión de la verdad. Una sola vida impregna todas las formas y éstas son las expresiones en tiempo y 
espacio, de la energía universal central. La Vida en manifestación produce existencia y ser, por lo tanto es la causa raíz de la 
dualidad. Esta dualidad, que se percibe cuando está presente la objetividad, y desaparece cuando el aspecto forma se desvanece, 
tiene muchos nombres, de los cuales y para mayor claridad podríamos enumerar los más comunes:

                                                                        Espíritu             Materia
                                                                        Vida                  Forma
                                                                        Padre                Madre
                                                                        Positivo             Negativo
                                                                        Oscuridad          Luz

Los estudiantes deben mantener en la mente esta unidad esencial, aún cuando hablen (como deberán hablar) en términos finitos 
de esa dualidad, que cíclicamente se evidencia en todas partes.

II.  El segundo postulado surge del primero, y afirma que la Vida Una, que se manifiesta a través de la materia, produce un 
tercer factor que es la conciencia. Esta conciencia, resultado de la unión de los dos polos, espíritu y materia, constituye el alma 
de todas las cosas; compenetra toda sustancia o energía objetiva; subyace en todas las formas, ya sea la de esa unidad de 
energía que llamamos átomo o la de un hombre, un planeta o un sistema solar. 
Ésta es La Teoría de Autodeterminación, o la enseñanza de que todas las vidas, de las cuales está formada la vida una, cada una 
en su esfera y modo de ser, se embeben en la materia, por así decirlo, y asumen formas por cuyo intermedio su peculiar y 
específico estado de conciencia puede ser comprendido y su vibración estabilizada; así pueden conocerse a sí mismas como 
existencias. 

Nuevamente la vida una se convierte entonces en una entidad estabilizada y consciente mediante el sistema solar, siendo por lo 
tanto esencialmente la suma total de energías de todos los estados de conciencia y de todas las formas de existencia. Lo 
homogéneo se vuelve heterogéneo, y sin embargo permanece siendo una unidad; el uno se manifiesta en diversidad, y no 
obstante, es inmutable; la unidad central es conocida en tiempo y espacio, como compuesta y diferenciada, y sin embargo cuando 
no existan tiempo y espacio (pues no son más que estados de conciencia) sólo permanecerá la unidad y únicamente persistirá el 
espíritu, además de una acrecentada acción vibratoria y la capacidad para intensificar la luz cuando retorne el ciclo de 
manifestación.

Dentro de la pulsación vibratoria de la Vida una en manifestación, todas las vidas inferiores repiten el proceso de ser Dioses, 
ángeles, hombres y miríadas de vidas que se expresan mediante las formas de los reinos de la naturaleza y las actividades del 
proceso evolutivo. Todo llega a ser autocentrado y autodeterminado.

III.  El tercer postulado fundamental es que el desenvolvimiento de la conciencia o la revelación del alma, constituye el objetivo 
por el cual la vida adquiere forma y también el propósito por el cual se manifiesta el ser. 
Esto puede ser denominado La Teoría de la Evolución de la Luz. Si se tiene en cuenta que el científico moderno sostiene que la luz 
y la materia son términos sinónimos, haciéndose eco de las enseñanzas de Oriente, es evidente que mediante la interacción de los 
polos y la fricción de los pares de opuestos, surge la luz. 

La meta de la evolución consiste en una serie graduada de manifestaciones de luz. Velada y oculta en todas las formas se halla la 
luz. A medida que la evolución avanza, la materia se convierte en un buen conductor de luz, demostrando así la exactitud de la 
afirmación de Cristo, "Yo Soy la Luz del Mundo".

IV.  El cuarto postulado sostiene que todas las vidas se manifiestan cíclicamente. Ésta es La Teoría del Renacimiento o de la 
reencarnación, demostración de la ley de periodicidad.

Tales son las grandes verdades subyacentes que constituyen la base de la Sabiduría Eterna o la existencia de la vida y el 
desarrollo de la conciencia, mediante la cíclica adquisición de la forma.

FUENTE: Extraído del Libro “Tratado Sobre Magia Blanca”



PUENTE  ELÉCTRICO

Introducción

“La Humanidad está constituida por todos los hombres individuales; en semejante síntesis, el trabajo está terminado”. 

por Robert Browning

Introducción y Objetivo

Desde el tiempo de Isaac Newton, la ciencia convencional ha perseguido tenazmente un modelo “solo gravitacional” del 
universo, viéndolo actualmente como una tumba de materia inanimada que explosionó y dio origen a la existencia a partir 
de la nada, y que está expandiéndose aceleradamente en todas direcciones sin objetivo ni propósito. Estas suposiciones 
han sido sostenidas con teorías cada vez más exóticas tales como el Big Bang, la Relatividad General, los Agujeros 
Negros, la Materia/Energía Negra y otras. Mientras tanto, las evidencias contrarias, que apoyan la visión esotérica de un 
universo como un organismo vivo, estable, eléctrico en su naturaleza y función, se han acumulado continuamente. 

La naturaleza eléctrica de los procesos universales es un tema que se observa en el trabajo del Maestro Tibetano, a través 
de los escritos de H.P. Blavatsky y de Alice A. Bailey, que intentan establecer un puente entre el conocimiento material 
del hombre y la ciencia de los iniciados. Es probable que esto también continúe en la próxima fase de las enseñanzas de 
la Sabiduría Eterna, que preparan a la humanidad para la energía del Amor en su forma dinámica, eléctrica que Cristo 
utilizará cuando Él reaparezca. 

Este aspecto eléctrico del Amor ayudará a poner las bases para “la síntesis de todos los hombres individuales” de la que 
habló Browning, a la que se alude en el siguiente pasaje de Psicología Esotérica, Vol. I: 

   “Anteriormente me referí al trabajo del séptimo rayo en conexión con los fenómenos de la electricidad mediante los 
cuales se coordina y vitaliza el sistema solar. Existe un aspecto del fenómeno eléctrico que produce cohesión, así como 
existe un aspecto que produce luz… Ésta será liberada en mayor medida en la Era de Acuario… Uno de los primeros 
efectos será el acrecentamiento de la comprensión de la hermandad y su verdadera base científica”.(Psicología Esotérica, 
Vol. I, pp 292-293)     

El Puente Eléctrico concierne al aumento de la comprensión de la ciencia de la fraternidad y a la relación entre la 
conciencia y los fenómenos eléctricos. Está consagrado a relacionar la ciencia esotérica y exotérica y a destacar los 
descubrimientos científicos que además revelarán la naturaleza eléctrica de la realidad y su relación con la perspectiva de 
la Sabiduría Eterna. La comprensión de la electricidad es la clave para integrar la ciencia en un todo unificado y 
proporcionar un fundamento magnético en el que el Plan Divino pueda profundizar sus raíces y la enseñanza esotérica 
futura pueda florecer a salvo. 

Invitamos a todos aquellos que estén interesados en la ciencia y en la filosofía a seguir el desarrollo constante del sitio El 
Puente Eléctrico, y a unirse a nosotros en la reflexión grupal y la meditación oculta sobre la interconexión eléctrica de 
toda la vida. La forma pensamiento viva así construida, puede ayudar a estimular el despertar científico y la revelación 
esperada desde hace tanto tiempo, concerniente a la relación de la humanidad con el todo universal. “El establecimiento 
de la hermandad como un hecho definido en la naturaleza” podrá entonces seguir como un corolario natural.

Reflexiones 

... únase a nosotros en la reflexión grupal sobre la interconexión eléctrica de toda la vida. 

   "Desde la partícula más pequeña a la formación galáctica más grande, una red de circuitos eléctricos conecta y unifica 
toda la naturaleza, organizando galaxias, dando energía a las estrellas, dando origen a los planetas y, en nuestro propio 
mundo, controlando el tiempo y animando a los organismos biológicos. No existen islas aisladas en un universo 
eléctrico". 

David Talbott and Wallace Thornhill 
    
         
   "Llegará Inevitablemente la época en la que el pensamiento mecanicista y atómico saldrá de la mente de todas las 



personas con sentido común, y en lugar de eso la dinámica y la química llegarán a verse en todos los fenómenos. Cuando 
eso ocurra, la divinidad de la Naturaleza viviente se desplegará ante nuestros ojos aún más claramente". 

Johann von Goethe 
    
         
   "Un Logos solar obtiene, por medio de la Voluntad, lo que el Logos planetario logra por medio de la sabiduría o budi, y 
el hombre en su pequeña escala por medio de manas. No obstante, como el Logos planetario y el hombre son parte de su 
gran todo, el fuego eléctrico de la voluntad también los compenetrará y se fusionará con el fuego solar de budi, aventando 
el fuego de la materia". 

Tratado sobre Fuego Cósmico, pp. 333-334 (ed. inglesa)

FUENTE: Nos disculpamos de antemano por haber perdido la fuente de este artículo, pues estaba en la 
computadora anterior que se nos rompió.
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LA ESTRUCTURA ESPIRITUAL DEL UNIVERSO

Los primeros versículos de este capítulo son ejemplos de algo que ya hemos observado; por la forma que los temas generales de 
la Enseñanza sobre los Misterios son introducidos en el diálogo. Veamos un segundo ejemplo en este capítulo.

El tema es la manifestación del Universo, o para hablar con mayor exactitud, la Estructura Espiritual del Universo, aunque nunca 
haya sido manifestada parcialmente. Esta Estructura ideal del Universo, de acuerdo a las Enseñanzas sobre los Misterios aquí 
desarrollados, se apoyan en lo Eterno, denominado en Sánscrito  “Parabrahama” y significa:” el Ser imperecedero, indivisible, 
inmanifestado e inmutable.

Dentro de éste Supremo Eterno surge el primer par o dualidad denominado aquí “Vida Consciente del Yo “por un lado y “Poder 
Emanador” por otro.
Estos pueden ser llamados aspectos positivo y negativo  del Primer Logos, utilizando el término griego. 
Mediante la acción de la primera Dualidad, tenemos otra manifestación que podemos denominar el Segundo Logos. 
Se divide nuevamente en positivo y negativo llamándose el primero “Espíritu Individual” y el último la “Existencia Superior”.

Ambos están sujetos a cambios y en cierto sentido, son el campo de Evolución: puesto que la vida manifestada consiste de las 
experiencias  del espíritu individualizado en contacto con la existencia, por medio de múltiples transformaciones, hasta que llega la 
hora de regresar al Seno del Espíritu Infinito.

A este “retorno” se refiere el Instructor  en Su afirmación: “Y quien al desprenderse de su cuerpo, piensa en Mí, en la hora 
postrera entra en Mi Ser.” Se nos ha dicho  que aquel que pone su corazón en lo Divino durante toda su vida, recordará a este 
Ser en el momento de abandonar el cuerpo. Donde esté guardado el tesoro, allí estará el corazón al llegar al fin.

La enseñanza de la estructura ideal del Universo está por consiguiente suplementada por la de los Días y Noches de Brahma; cada 
una dura mil años. Al abandonar  el Día, los seres manifestados siguen su destino; al llegar la “Noche” retornan de nuevo al seno. 
Pero existe el In manifestado que es inamovible, pues permanece  eternamente en la gran Paz.

Hacia el fin del capitulo octavo tenemos un pasaje, que así como está  puede ser incomprensible; concierne a los dos Caminos. 
En este capitulo, la paráfrasis ha sido en parte alterada del Upanishad original, y es la siguiente:

“Nacido en el fuego del nacimiento,  el hombre vive su etapa de vida, y así muere. Esto lo conduce a la pira, y en este fuego, los 
resplandecientes Poderes ofrecen al hombre como sacrificio; este hombre surge con los colores del sol. Aquellos que  saben esto y 
que en esta foresta veneran con fe y verdad, pueden en realidad elevarse en las llamas del fuego; desde las llamas van al día, 
desde el día a las semanas, iluminadas por la luna; desde las semanas iluminadas por la luna a los meses de estío, desde los 
meses de estío al mundo de los Poderes resplandecientes; del mundo de los Poderes resplandecientes al sol, del sol a los 
relámpagos y cuando han penetrado en los relámpagos, un Espíritu nacido de la Mente acercándose, los conduce a los mundos de 
lo Eterno, más allá de esos mundos de lo Eterno moran los más elevados, para ellos ya no ha retorno.

“Pero aquellos que conquistan los mundos por sacrificio, dádivas y penitencias, se elevan en el huno de la pira; desde el humo van 
a la noche, de la noche a las semanas sin luna, de las semanas sin luna a los meses de invierno, desde los meses de invierno, al 
mundo de los Padres, del mundo de los Padres a la Luna, conquistando la luna se convierten en alimento; Los Poderes 
resplandecientes los consumen mientras el señor lunar crece y mengua.
Cuando han cumplido su destino  retornan al éter, desde el éter al aire, desde el aire a la lluvia, desde la lluvia a la tierra  donde se 
transforman en alimento , entonces son sacrificados en el fuego  del hombre, nacidos en el fuego de la mujer, y elevándose de 
nuevo en este mundo, obtienen así su retorno.”

El fuego y el humo, el día y la noche, las semanas iluminadas o sin iluminar por la luna, verano e invierno, sol y luna, el mundo de 
los Poderes resplandeciente, el mundo de los Padres, son por decirlo así, los polos positivo y negativo de una serie de planos 
ascendentes. 



Aquellos que están limitados por la auto-búsqueda, personificados por los actos de la religión ritual, son atraídos en cada plano al 
polo negativo.

”En el mundo lunar”, el paraíso entre la muerte y el nacimiento, “su mérito” penetra en la sustancia del Yo Superior, y de este modo 
se les anuncia que serán consumidos por los Poderes resplandecientes. Y  cuando ha termino su tiempo en el paraíso, descienden 
nuevamente a través de los mismo planos, entonces simbolizados como éter, aire, agua, y tierra; y así vuelven a entrar en este 
mundo, a través de la auto-búsqueda, “quienes adoran en fe y en verdad en la foresta”, son atraídos, cuando mueren al polo 
positivo de cada plano, y así ascienden al sol y a la iluminación, donde los espera el Espíritu nacido de la Mente, que los conduce a 
los mundos de lo Eterno, de donde no vuelven jamás.

Compárense las palabras del Profeta  del “Apocalipsis”; “Al que venciere yo lo haré columna en el templo de mi Dios, y nunca más 
saldrá fuera; y escribiré sobre él, el nombre de mi Dios, el nombre de la ciudad de mi Dios…”

Bhagavad Gita, por Charles Johnston


