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Voorwoord van de vertalers

Dit boek bevat nieuwe vertalingen van artikelen die, tenzij anders
vermeld, door H.P. Blavatsky zijn geschreven. De artikelen zijn chrono-
logisch gerangschikt. Bij elk artikel worden de oorspronkelijke bron en
titel vermeld; daarnaast wordt aangegeven waar het in H.P. Blavatsky:
Collected Writings (afgekort CW) is te vinden.

Op 4 artikelen na komen alle artikelen in dit tweede deel uit het tijd-
schrift The Theosophist, dat door Blavatsky was opgericht en waarvan
zij redactrice was.

Bij de keuze van artikelen ligt de nadruk op de religieuze, filo-
sofische en wetenschappelijke inhoud, maar het boek bevat ook artike-
len die historisch van belang zijn.
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Reincarnaties in Tibet

[‘Reincarnations in Tibet’, The Theosophist, maart 1882,
blz. 146-8; CW 4:8-19]

Europeanen weten zo weinig over wat er in Tibet en zelfs in het meer
toegankelijke Bhutan gebeurt, dat een Engels-Indiase krant — één van
die welke beweren verstand te hebben van elk onderwerp en beslist
alles bespreken, of ze er nu echt iets over weten of niet — de volgende
waardevolle informatie heeft gepubliceerd:

Het is misschien niet algemeen bekend dat de deb-raja! van Bhutan,
die in juni jongstleden is gestorven, maar wiens dood tot nu toe —
waarschijnlijk om ordeverstoringen te vermijden — is stilgehouden,
onze oude en zegevierende tegenstander van 1864-65 is. . . . De
regering van Bhutan bestaat uit een spiritueel hoofd — de dharma-
raja? genoemd, een incarnatie van Boeddha [?!'] die nooit sterft —
en een wereldlijk leider, de deb-raja, die alle macht in handen heeft.

Men kon nauwelijks een bewering hebben gedaan die van grotere
onwetendheid getuigt. Men kan aanvoeren dat ‘christelijke’ schrijvers
nog minder in Boeddha’s reincarnaties geloven dan de boeddhisten van
Ceylon [nu Sri Lanka], en zich daarom heel weinig erom bekommeren
of hun beweringen juist zijn of niet. Maar als dat het geval is, waarom
wordt zo’n onderwerp dan eigenlijk aangeroerd? Jaarlijks worden door
de regeringen grote bedragen uitgegeven om oude Aziatische manu-
scripten te verkrijgen en de waarheid over oude religies en volkeren te
leren kennen, en het getuigt niet van eerbied, noch voor de wetenschap,
noch voor de waarheid, om mensen die daarin geinteresseerd zijn, te
misleiden door de feiten lichtvaardig en minachtend te behandelen.

Op gezag van rechtstreekse informatie die in ons hoofdkwartier is
ontvangen, zullen we proberen een beter beeld van de omstandigheden
te geven dan tot dusver uit boeken kon worden verkregen. We hebben
onze informatie in de eerste plaats van enkele heel geleerde lama’s; in
de tweede plaats van een Europese reiziger die niet wil dat we zijn
naam noemen; en ten derde van een hoogopgeleide jonge Chinees,

'Noot vert.: je khenpo (rje-mkhan-po).
2Noot vert.: druk desi ("brug-sde-srid).
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opgegroeid in Amerika, die sindsdien de luxe van het wereldse leven
en de genoegens van de westerse beschaving heeft opgegeven voor de
relatieve ontberingen van een religieus en contemplatief leven in Tibet.
Laatstgenoemde twee heren zijn leden van onze Society, en laatst-
genoemde, onze ‘hemelse’ broeder, laat bovendien geen gelegenheid
voorbijgaan om met ons te corresponderen. Een boodschap van hem is
zojuist via Darjeeling ontvangen.

De vreemde mededeling over de Bhutanese dharmaraja, dat hij een
‘incarnatie van Boeddha’ zou zijn, spreken we hier tegen, en we zullen
slechts wijzen op een paar dwaze uitspraken die enkele bevooroor-
deelde schrijvers hebben gedaan.

Het was nooit algemeen bekend — en al helemaal niet in Tibet — dat
het spirituele hoofd van de Bhutanezen ‘een incarnatie van Boeddha
was die nooit sterft’. De ‘dugpa’s! of roodkappen’ behoren tot de oude
nyingmapa sekte, die zich verzette tegen de religieuze hervorming,
begonnen door Tsongkhapa tussen het eind van de 14de en het begin van
de 15de ecuw. Pas nadat een lama, die in de 10de eeuw uit Tibet naar de
Bhutanezen kwam, hen van het oude boeddhistische geloof — dat zo
sterk vermengd was met de bon-praktijken van de oorspronkelijke
bewoners — had bekeerd tot de shammar-sekte, vormden ze, in verzet
tegen de hervormde ‘gelugpa’s’, een stelsel van elkaar regelmatig op-
volgende reincarnaties. Maar het is niet Boeddha, of ‘Sangs-rgyas’ zoals
hij door de Tibetanen wordt genoemd, die in de dharmaraja incarneert,
maar een heel ander persoon, over wie we later zullen spreken.

Wat weten de oriéntalisten nu over Tibet, zijn bestuurlijke regering
en in het bijzonder over zijn religie en rituelen? Dat wat ze vernomen
hebben van de tegenstrijdige, en in elk geval onvolledige verklaringen
van enkele rooms-katholieke monniken, en van twee of drie moedige
ondeskundige reizigers, van wie, omdat ze de taal niet kenden, nauwe-
lijks verwacht kon worden dat ze zelfs maar een vluchtig overzicht van
het land zouden geven. De missionarissen, die in 1719 heimelijk Lhasa
waren binnengekomen,? mochten er korte tijd blijven, maar ze werden

1 De term dugpa ["brug-pa] is in Tibet afkeurend. Het komt van een wortel die
verbinden zou betekenen (zij die zich religieus aan het oude geloof verbinden);
terwijl de grootste sekte — de gelugpa (geelkappen) — en het volk het woord
gebruiken in de betekenis van dugpa, boosdoeners, tovenaars. De Bhutanezen
worden in heel Tibet en zelfs in sommige delen van Noord-India over het alge-
meen dugpa’s genoemd.

2Van de twaalf Capucijner broeders, die onder leiding van pater della Penna
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ten slotte met geweld Tibet uitgezet. De brieven van de jezuieten
Desideri en Johann Grueber, en in het bijzonder die van Fra della
Penna wemelden van de meest absurde beweringen.! Ze waren beslist
bijgelovig, nog veel bijgeloviger dan de onwetende Tibetanen zelf, aan
wie ze elke zonde toeschrijven, en men hoeft slechts deze brieven te
lezen om in hen die geest van geloofshaat te herkennen die door elke
christen, en in het bijzonder door de christelijke missionaris, voor de
‘heidenen’ en hun geloofsvormen wordt gekoesterd; een geest waar-
door ze volledig blind werden voor wat rechtvaardig is. En wanneer
kon er een betere gelegenheid worden gevonden om hun monastieke
chagrijn en wraakzucht te luchten dan in het geval van Tibet, het land
bij uitstek van mysterie, mystiek en afzondering? Naast deze enkele
bevooroordeelde ‘historici’ zijn er maar vijf andere Europeanen ooit in
Tibet geweest. Drie van hen — Bogle, Hamilton en Turner — drongen
niet verder door dan in haar grensstreken; Manning, de enige Euro-
peaan van wie bekend is dat hij in Lhasa is geweest,? stierf zonder haar
geheimen te hebben onthuld, door oorzaken die door zijn enige over-
levende neef, een geestelijke, werden vermoed, maar nooit zijn er-
kend; en Csoma de Koéros kwam nooit verder dan Zanskar en het
lamaklooster van Phéag-dal3.

Het regelmatige stelsel van de lama-incarnaties van ‘Sangs-rgyas’
(of Boeddha) begon met Tsongkhapa. Deze hervormer is niet de incar-
natie van een van de vijf hemelse dhyani’s, of hemelse boeddha’s —
zoals algemeen wordt verondersteld, zouden deze door Sakyamuni zijn

een missie in Lhasa vestigden, stierven er kort daarna negen, en slechts drie keer-
den terug om hun verhaal te doen. (Zie Narratives of the Mission of George
Bogle to Tibet, Clements R. Markham, Londen, 1876, blz. lix-1x.)

1Zie de appendix van Narratives, etc.

2We spreken over de 19de ecuw. Het is heel twijfelachtig of de beide missi-
onarissen Huc en Gabet ooit Lhasa binnenkwamen. De lama’s ontkennen het.

3We weten heel goed dat de naam algemeen als Phugtal wordt geschreven,
maar dat is onjuist. ‘Phugtal’ betekent niets, en de Tibetanen geven geen zinloze
namen aan hun heilige gebouwen. We weten niet hoe Csoma de Ko6ros hem spelt,
maar evenals in het geval van Pho-ta-la van Lhasa, dat losweg ‘Potala’ wordt
gespeld — ontleent het lamaklooster van Phég-dal zijn naam aan Phig-pa (phég,
‘uitstekend in heiligheid, als een boeddha, spiritueel’; en pa, ‘man, vader’), de
titel van ‘Avalokite$vara’, de bodhisattva die incarneert in de dalai lama van
Lhasa. De vallei van de Ganges, waar Boeddha predikte en leefde, wordt ook
‘Phig-yul’ genoemd, het heilige, spirituele land; het woord phég komt van de ene
wortel — phé of pho, een verbastering van Fo (of Boeddha), want het Tibetaanse
alfabet heeft geen letter F.
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Tsongkhapa (1357 — 1419)
geschapen, nadat hij naar nirvana was opgestegen — maar die van
‘Amita’, een van de Chinese namen voor Boeddha. De verslagen in de
gompa (het klooster) van ‘Tashilhunpo’ (door de Engelsen gespeld
Teshu Lumbo) laten zien dat Sangs-rgyas in Tsongkhapa incarneerde
wegens het grote verval waarin zijn leringen waren geraakt. Tot die tijd
waren er geen andere incarnaties geweest dan die van de vijf hemelse
boeddha’s en hun bodhisattva’s; ieder van de eerstgenoemden had vijf
van de laatstgenoemden geschapen (lees, met zijn spirituele wijsheid
overschaduwd). Er waren, en zijn nu, dus in totaal slechts 30 incarna-
ties — 5 dhyani’s en 25 bodhisattva’s. Aangezien Tsongkhapa, naast
veel andere hervormingen, necromantie verbood (die tot op de dag van
vandaag in de meest weerzinwekkende rituelen wordt beoefend door de
bons, de oorspronkelijke bewoners van Tibet, met wie de roodkappen
of shammars zich altijd hadden verbroederd), verzetten laatstgenoem-
den zich tegen zijn gezag. Deze daad werd gevolgd door een splitsing
tussen de beide sekten. Nadat ze zich volledig van de gelugpa’s hadden
gescheiden, vestigden de dugpa’s (roodkappen) — vanaf het begin een
grote minderheid — zich in verschillende delen van Tibet, hoofdzakelijk
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aan de grenzen, en vooral in Nepal en Bhutan. Maar, terwijl ze een
soort onafhankelijkheid behielden in het klooster van Sakya-dzong,
de Tibetaanse verblijfplaats van hun spiritueel (?) hoofd Konchok
Rinpoche, zijn de Bhutanezen vanaf het begin de schatplichtigen en
vazallen van de dalai lama’s geweest. In zijn brief aan Warren Hastings
in 1774 verzuimt de tashi lama, die de Bhutanezen ‘een ruw en onwe-
tend volk’ noemt, van wie de ‘deb-raja athankelijk is van de dalai
lama’, te zeggen dat ze ook de schatplichtigen van zijn eigen staat zijn
en dat ruim drieénhalve eeuw zijn geweest. De tashi lama’s werden
altijd als machtiger en hoger beschouwd dan de dalai lama’s.
Laatstgenoemden zijn de schepping van de tashi lama Ngawang Lob-
sang, de zesde incarnatie van Tsongkhapa, die zelf een incarnatie is van
Amitabha, of Boeddha. Deze hi€rarchie werd officieel in Lhasa gein-
stalleerd, maar ze ontstond pas in de tweede helft van de 17de eeuw.!

In het bijzonder interessante boek van C.R. Markham dat hierboven
werd genoemd, heeft de schrijver alle informatie verzameld die ooit
over dat terra incognita naar Europa was meegebracht. Het bevat één
passage die volgens ons in enkele woorden de onjuiste opvattingen van
de oriéntalisten over het lamaisme in het algemeen, en over het stelsel
van ononderbroken incarnatie in het bijzonder, samenvat.

In de tijd van Hsiian-tsangs reis vond het boeddhisme voor het
eerst zijn weg naar Tibet, zowel vanuit China als vanuit India; maar
het kwam daar in een heel andere vorm aan dan die waarin het
enkele eeuwen eerder Ceylon bereikte. Overleveringen, metafysi-
sche bespiegelingen en nieuwe dogma’s hadden de oorspronkelijke
geschriften onder een enorme laag meer recente verkondigingen
verborgen. Zo ontving Tibet een grote hoeveelheid waarheid, en kon
slechts een deel ervan opnemen voor de vestiging van een volks-
geloof. Omdat de oorspronkelijke geschriften naar Ceylon waren
overgebracht door de zoon van ASoka, was aan de toegewijde boed-
dhisten in India verkondigd dat hun Heer de vijf dhyani- of hemelse

IMarkham zegt in Tibet (inleiding, blz. xIvii): ‘Gendiin Drub, een andere
grote hervormer, was een tijdgenoot van Tsongkhapa: hij werd geboren in 1339
en stierf in 1474 [en werd dus 135 jaar oud]. Hij bouwde het klooster in
Tashilhunpo in 1445, en met deze volmaakte lama, zoals hij werd genoemd,
begon het stelsel van ononderbroken incarnatie. Hijzelf was de incarnatie van
bodhisattva Padmapani, en bij zijn dood gaf hij het bereiken van het boeddha-
schap op, opdat hij telkens opnieuw zou kunnen worden geboren voor het wel-
zijn van de mensheid. Toen hij stierf, werd een klein kind herkend als zijn
opvolger, omdat het bepaalde goddelijke kenmerken vertoonde.’
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boeddha’s had geschapen, en dat ieder van hen vijf bodhisattva’s, of
wezens die op weg naar het boeddhaschap zijn, had geschapen. Bij
de Tibetanen kreeg dit aspect van het boeddhistische geloof een
vaste plaats, en hun karakteristicke overtuiging is dat de bodhi-
sattva’s op aarde blijven bestaan ten bate van de mensheid, door in
een reeks mensen te leven van de wieg tot het graf. Dit kenmerk van
hun geloof werd geleidelijk ontwikkeld, en het duurde lang voordat
het zijn huidige vorm verkreeg;! maar de opvolging van geincar-
neerde bodhisattva’s was een idee dat het Tibetaanse denken vanaf
het begin aantrok. En zoals Max Miiller zei: ‘Het belangrijkste ele-
ment van de boeddhistische hervorming is altijd haar sociale en ethi-
sche normen geweest, niet haar metafysische theorieén. Die ethische
normen behoren zelf tot de volmaaktste die de wereld ooit heeft
gekend; en de invoering van het boeddhisme in Tibet bracht deze
zegening met zich mee.’2

De ‘zegening’ is gebleven en heeft zich over het hele land verspreid;
er is geen vriendelijker, meer zuiver-denkend, eenvoudiger en zonde-
vrezend volk dan de Tibetanen, welke laster de missionarissen ook over
hen verkondigen.? En toch is het verschil tussen het volkslamaisme en

Zijn ‘huidige’ vorm is de oudste, zoals we verderop proberen aan te tonen.
Een correcte analyse van welke religie ook wordt onmogelijk wanneer ze alleen
vanuit het volksgeloof wordt bekeken — zeker van het lamaisme, of het esoterisch
boeddhisme zoals het misvormd is door de tomeloze fantasie van de on-
geschoolde bevolking. Het verschil tussen het ‘lamaisme’ van de geleerde krin-
gen onder de geestelijkheid en het onwetende volk van hun parochianen is groter
dan het verschil tussen het christendom van een bisschop Berkeley en dat van een
hedendaagse Ierse boer. Tot nu toe hebben de oriéntalisten zich alleen maar
oppervlakkig op de hoogte gesteld van de geloofsvormen en rituelen van het
volksboeddhisme in Tibet, hoofdzakelijk door middel van de vervormende
brillenglazen van missionarissen die elke religie behalve die van henzelf uit haar
verband rukken. Hetzelfde is gedaan met het boeddhisme op Ceylon, waar de
missionarissen, zoals kol. Olcott opmerkt in het veel te korte voorwoord van zijn
Boeddhistische Catechismus, vele jaren lang de Singalezen hebben gehekeld
over de ‘kinderachtigheid en dwaasheid van hun religie’, terwijl datgene waar-
mee ze de draak steken in feite helemaal niet het orthodoxe boeddhisme is. De
boeddhistische folklore en sprookjes zijn de aanwassen van 26 eeuwen.

20p.cit., inleiding, blz. xlv-x1vi.

3De lezer hoeft in Markhams Tibet slechts de warme, onpartijdige en open-
hartige lof van Bogle en Turner over het karakter en de ethische reputatie van de
Tibetanen, en de enthousiaste lofrede van Thomas Manning aan het adres van de
dalai lama en zijn volk, te vergelijken met de brieven van de drie jezuieten in de
appendix, om tot een oordeel te kunnen komen. Terwijl de eerste drie heren,
onpartijdige vertellers die niet de bedoeling hebben de waarheid te verdraaien,
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het werkelijke esoterische of arahat-boeddhisme even groot als tussen
de aangestampte sneeuw op een weg in het dal en zuivere, maagdelijke
sneeuw die op een hoge bergtop glinstert.! We zullen enkele van die
verkeerde opvattingen over laatstgenoemde nu — voor zover mogelijk —
proberen te corrigeren.

Voordat duidelijk kan worden aangetoond dat de Bhutanezen met
geweld werden onderworpen, en hun dharmaraja de ‘incarnaties’ pas
mocht aanvaarden nadat deze waren nagegaan en erkend in Lhasa,
moeten we een terugblik werpen op de toestand van de Tibetaanse reli-
gie in de zeven eeuwen die aan de hervorming voorafgingen. Zoals
reeds is gezegd, was er tussen de 9de en 10de eeuw een lama naar
Bhutan gekomen uit Kham — die provincie die altijd een bolwerk en
een broeinest was geweest van de ‘shammar-’ of bon-rituelen? — en had
hen bekeerd tot wat hij boeddhisme noemde. Maar in die tijd begon de
zuivere religie van Sakyamuni al te vervallen tot dat lamaisme, of beter
gezegd fetisjisme, waartegen Tsongkhapa vier eeuwen later met alle
macht optrad. Hoewel er, sinds Tibet was bekeerd (met uitzondering
van een aantal shammars en bons), maar drie eecuwen waren voorbijge-
gaan, was het esoterisch boeddhisme toch veel eerder in het land door-
gedrongen. Het was al begonnen de oude volksrituelen te verdringen
sinds de tijd dat de brahmanen van India, die de overhand begonnen te
krijgen op Asoka’s boeddhisme, zich in stilte voorbereidden op verzet,
een verzet dat tot een hoogtepunt kwam toen het nieuwe geloof ten
slotte volledig uit dat land werd verdreven. De broederschap of ge-
meenschap van asceten, die bekend staat als de byang-chub — de ‘vol-

nauwelijks genoeg woorden kunnen vinden om hun voldoening over de
Tibetanen uit te drukken, kiezen de drie ‘mannen van God’ geen betere omschrij-
vingen voor de dalai lama’s en de Tibetanen dan ‘hun duivelse God de Vader’. . .
‘wraakzuchtige duivels’ . . . ‘demonen die weten hoe te veinzen’, die ‘lafhartig,
arrogant en trots’ zijn . . . “vuil en immoreel’, enz., en dit alles in naam van de
waarheid en de christelijke menslievendheid!

1Zoals pater Desideri aangeeft in één van zijn weinige juiste opmerkingen
over de lama’s van Tibet: ‘hoewel velen misschien weten hoe ze hun mysterieuze
boeken moeten lezen, kan niet één van hen ze verklaren’ — een opmerking, tus-
sen haakjes, die met evenveel recht zou kunnen worden toegepast op de christe-
lijke als op de Tibetaanse geestelijkheid. (Zie Tibet, blz. 306.)

2De shammar-sekte is niet, zoals ten onrechte wordt verondersteld, een soort
verwrongen boeddhisme, maar een vertakking van de bon-religie, die zelf een
ontaard overblijfsel is van de oude Chaldeeuwse mysterién, en een religie die
nu volledig op necromantie, tovenarij en waarzeggerij is gebaseerd. Dat ze
Boeddha’s naam erin hebben opgenomen, betekent niets.
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leerden’ en ‘volmaakten’ — bestond al voor het boeddhisme in Tibet
verspreid werd, en stond bekend als de broederschap van de ‘grote lera-
ren van de sneeuwbergen’ en werd aldus vermeld in de preboeddhisti-
sche boeken van China.

Het boeddhisme werd aan het begin van de 7de eeuw naar Bod-yul
gebracht door de vrome Chinese prinses Wencheng, die met de Tibe-
taanse koning Songtsen Gampo was getrouwd,! die door haar van
de bon-religie tot het boeddhisme werd bekeerd, en daarna een steun-
pilaar voor het geloof in Tibet was geworden, zoals Asoka dat negen
eeuwen eerder in India was geweest. Hij was het die volgens de
Europese oriéntalisten zijn minister — volgens de Tibetaanse histori-
sche verslagen zijn eigen broer, de eerste lama in het land — naar India
zond. Deze broer-minister kwam terug ‘met het grote geheel van waar-
heden dat in de geschriften van de boeddhistische canon besloten ligt;
hij vormde het Tibetaanse schrift op basis van het Devanagari uit
India, en begon met de Tibetaanse vertaling van de canon uit het
Sanskriet — deze canon was eerder uit het Pali, de oude taal van
Magadha, in het Sanskriet vertaald’.2

Onder de oude wet en voor de hervorming werd aan hoge lama’s
vaak toegestaan te trouwen, zodat ze konden incarneren in hun eigen
Sfamilielijn; dit gebruik werd door Tsongkhapa afgeschaft en hij legde
aan de lama’s het strikte celibaat op.

De lama onderrichter van Bhutan had een zoon, die hij met zich had
meegenomen. De lama had het volk beloofd te reincarneren in het eer-
ste mannelijke kind van deze zoon dat na zijn dood geboren werd.
Ongeveer een jaar na de gebeurtenis — zo luidt de religieuze legende —
werd de zoon door zijn Bhutanese vrouw met een drieling gezegend,
alle drie jongens! Onder deze lastige omstandigheden, die elke andere
casuist uit het veld zou hebben geslagen, werd de Aziatische metafysi-

'Een wijdverbreide overlevering zegt ons dat ze na tien jaar huwelijksleven,
met toestemming van haar echtgenoot, dit leven opgaf, en in het gewaad van een
non — een gelongma of ‘ani’ — het boeddhisme over het hele land predikte, zoals
verschillende eeuwen eerder prinses Sanghamitta, ASoka’s dochter, het in India
en Ceylon had gepredikt.

2Markham, Tibet, blz. xlv-xlvi. Maar wat hij niet zegt (want geen van de
schrijvers aan wie hij zijn informatie ontleende, wist het), is dat deze prinses
degene is van wie men aanneemt dat ze sindsdien in een reeks vrouwelijke lama’s
of rim ani — geliefde nonnen — is geincarneerd. Dorje Phagmo, over wie Bogle
spreekt — de halfzuster van zijn tashi lama en het hoofd van het nonnenklooster
bij het Yamdrok- of Palti-meer — was één van die reincarnaties.



REINCARNATIES IN TIBET 11

sche scherpzinnigheid volledig gedemonstreerd. De geest van de over-
leden lama, zo werd het volk verteld, incarneerde in alle drie de jon-
gens. De ene had zijn ‘Om’, de tweede zijn ‘Han’ en de derde zijn
‘Hung’. Of (in het Sanskriet): buddha — goddelijk denkvermogen;
dharma — stof of dierlijke ziel; en sangha — de vereniging van de twee
eerdergenoemde in onze wereld van verschijnselen. Deze zuiver boed-
dhistische lering werd door de sluwe Bhutanese geestelijkheid mis-
bruikt om des te beter aan hun doeleinden te beantwoorden. Zo werd
hun eerste lama een drievoudige incarnatie, drie lama’s, van wie één
zijn ‘lichaam’ zou hebben gekregen, de tweede zijn ‘hart’ en de derde
zijn woord of wijsheid.

Deze hiérarchie bleef met onverdeelde macht tot de 15de eeuw
bestaan, toen een lama, Dugpa Shabdrung genaamd, die verslagen was
door de gelugpa’s van Gendiin Drub!, Bhutan binnenviel aan het hoofd
van zijn leger van monniken. Nadat hij het hele land had veroverd, riep
hij zichzelf uit tot hun eerste dharmaraja of lama rinpoche — en daar-
mee introduceerde hij een derde ‘juweel’ tegenover de beide ‘juwelen’
van de gelugpa’s. Maar dit ‘juweel’ bereikte nooit de verhevenheid van
een majesteit, en hij werd al helemaal nooit beschouwd als een ‘juweel
van geleerdheid’ of wijsheid. Al heel snel na zijn proclamatie werd hij
verslagen door Tibetaanse soldaten, gesteund door Chinese troepen van
de geelkappen, en gedwongen een overeenkomst te sluiten. Een van de
bepalingen was dat hij spiritueel over de roodkappen in Bhutan mocht
heersen, op voorwaarde dat hij ‘erin toestemde na zijn dood in Lhasa
te reincarneren en ervoor te zorgen dat de wet voor altijd van kracht
blijft. Sindsdien werd niemand ooit tot dharmaraja uitgeroepen en
erkend, tenzij hij 6f in Lhasa 6f op het terrein van Tashilhunpo was
geboren. Een andere bepaling hield in dat de dharmaraja’s nooit zou-
den toestaan dat hun rituelen van tovenarij en necromantie in het open-
baar zouden worden uitgevoerd, en in een derde bepaling stond dat
jaarlijks een hoeveelheid geld zou worden betaald voor het onderhoud
van een klooster, met een daaraan verbonden school, waar de wezen
van de roodkappen en de bekeerde shammars zouden worden onder-
richt in de ‘goede leer’ van de gelugpa’s. Dat laatstgenoemden een

IDe bouwer en stichter van Tashilhunpo in 1445; de ‘volmaakte lama’
genoemd of panchen — het kostbare juweel, van de woorden pan-chen, ‘grote
leraar’, en rinpoche, ‘het onschatbare juweel’. Terwijl de dalai lama alleen gyalba
rinpoche is, of ‘juweel van koninklijke majesteit’, is de tashi lama van Shigatse
panchen rinpoche of het juweel van wijsheid en geleerdheid.
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zekere geheime macht moeten hebben gehad over de Bhutanezen, die
de meest vijandige en onverzoenlijke van hun roodkap-vijanden zijn,
blijkt uit het feit dat lama Dugpa Shabdrung werd wedergeboren in
Lhasa, en dat tot op de dag van vandaag de gereincarneerde dharma-
raja’s door de autoriteiten van Lhasa en Shigatse naar Bhutan worden
gezonden en daar worden geinstalleerd. Laatstgenoemden hebben niets
te maken met de regering, afgezien van hun spirituele autoriteit; ze
laten het wereldlijke bestuur geheel in handen van de deb-raja en de
vier penlops, in Indiase offici¢le documenten penlows genoemd, die op
hun beurt onder direct gezag staan van de autoriteiten in Lhasa.

Uit het bovenstaande zal men gemakkelijk kunnen opmaken dat
geen enkele ‘dharmaraja’ ooit als een incarnatie van Boeddha werd
beschouwd. De omschrijving dat laatstgenoemde ‘nooit sterft’, is al-
leen van toepassing op de twee grote incarnaties van gelijke rang: de
dalai en de tashi lama’s. Beiden zijn incarnaties van Boeddha, hoewel
eerstgenoemde in het algemeen wordt aangeduid als die van Ava-
lokite§vara, de hoogste hemelse dhyani. Voor degene die het raadsel-
achtige mysterie begrijpt, omdat hij een sleutel ervan heeft ontvangen,
is de gordiaanse knoop van deze opeenvolgende reincarnaties gemak-
kelijk te ontwarren. Hij weet dat Avalokitesvara en Boeddha één zijn,
want Amita-pho! (uitgesproken als Fo) of Amita-Boeddha is identiek
met eerstgenoemde. Wat de mystieke leer van de ingewijde ‘phag-pa’
of ‘heiligen’ (adepten) over dit onderwerp onderwijst, mag niet aan de
wereld in het algemeen worden onthuld. Het weinige dat kan worden
bekendgemaakt, zal men vinden in een artikel over de ‘heilige lha’, dat
we in ons volgende nummer hopen te publiceren.

!'In het Tibetaans betekent pho en pha — uitgesproken met een zachte geaspi-
reerde labiale klank — ook ‘man, vader’. Zo betekent pha-yul, ‘vaderland’; pho-
nya, ‘engel, boodschapper van goed nieuws’; pha-me, ‘voorouders’, enz.



Foto’s van geesten (boekbespreking)

[Chronicles of the Photographs of Spiritual Beings and Phenomena
Invisible to the Material Eye, by Miss G. Houghton, Londen, E.W. Allen,
1882’; The Theosophist, april 1882, blz. 179-80; CW 4:60-5]

Een aardig en opmerkelijk boek, ‘Geillustreerd met zes platen met 54
miniatuurreproducties van oorspronkelijke foto’s’. Het staat vol met
waardevolle getuigenverklaringen. Deze zijn afkomstig van enkele van
de belangrijkste wetenschappers en schrijvers van deze tijd, die alle-
maal getuigen van het feit dat er foto’s zijn en worden gemaakt van
‘geesten’, en dat hun min of meer schimmige vormen op het negatief
verschijnen nabij of rond de aanwezigen van zichtbaar vlees en bloed.
‘Zijne hoogheid, George, vorst van Solms,’ is een van de getuigen van
de verschijnselen. In een brief die is opgenomen in het voorwoord
merkt hij op:

De verschillende hypothesen die naar voren zijn gebracht over hoe
de foto’s van geesten kunnen zijn gemaakt, heb ik onderzocht, maar
geen daarvan is voldoende om de verschijnselen te verklaren . . . Ik
ken geen enkele mogelijke verklaring voor dit soort foto’s waarop
de figuur gedeeltelijk voor en gedeeltelijk achter de zittende persoon
is afgebeeld. — blz. vii

Een andere eminente getuige, A.R. Wallace, de natuurwetenschap-
per, geeft ook zijn mening:

Als iemand met kennis van fotografie zijn eigen glazen platen
neemt, de gebruikte camera en alle noodzakelijke onderdelen onder-
zoekt en het hele proces van het maken van een foto nauwlettend
volgt, en als er dan op het negatief een duidelijke vorm naast de aan-
wezige persoon verschijnt, is dit een bewijs dat daar iets is dat stra-
len met een fotochemische werking kan weerkaatsen of uitzenden,
iets dat voor de aanwezigen echter onzichtbaar is. . . . het feit dat er
figuren met een zo duidelijk en onmiskenbaar menselijk uiterlijk
verschijnen op foto’s die in een privéstudio zijn gemaakt door een
ervaren opticus en amateurfotograaf die al zijn apparatuur zelf
maakt, en zonder iemand anders erbjj . . . is een echt wonder.
— blz. 205-7

Precies; en het bewijs spreekt zo sterk in het voordeel van de echt-
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heid van dit interessante verschijnsel, dat als men de mogelijkheid
ervan betwijfelt men duidelijk een bekrompen domkop is. We twijfe-
len ook niet aan het feit van het verschijnsel. We denken eerder aan de
oorzaken die eraan ten grondslag liggen. Hoe meer we de in het in-
teressante boek van mej. Houghton verzamelde duidelijke, volkomen
logische en samenhangende bewijzen van de ooggetuigen bestuderen,
hoe meer we ze vergelijken met haar eigen getuigenis, en onze aan-
dacht dan richten op de illustraties in het boek, des te minder zijn we
bereid daarin het directe werk van geesten, dat wil zeggen van ont-
lichaamde ego’s, te zien. Dit is geen gekunstelde haarkloverij van voor-
oordelen of ontkenning bij voorbaat, zoals sommige van onze critici
misschien denken, maar de oprechte uitdrukking van nuchtere waar-
heid. De figuren die schijnbaar zonder fysieke oorzaak zo mysterieus
verschijnen, zijn volgens ons niet eens het werk van elementaren
of elementalen — waar de orthodoxe spiritist zo’n hekel aan heeft. We
vragen ons eenvoudig af waarom zulke foto’s die geen frauduleuze imi-
taties zijn — en zelfs als ze op een dag door de Royal Society als ver-
schijnsel worden erkend — noodzakelijkerwijs ‘beelden van geesten’
zouden moeten zijn, en niet iets anders? Waarom zouden de vormen die
verschijnen — vaak zijn het helemaal geen vormen, maar flarden vorm-
loos licht, waarin men even gemakkelijk figuren en gezichten en gelij-
kenissen kan ontdekken als in een voorbijdrijvende wolk, of zelfs in
een vuile vlek op een muur — waarom zouden ze eerder als de afbeel-
dingen van oorspronkelijke menselijke of andere geesten moeten wor-
den gezien dan als de weerspiegeling van wat reeds als beelden van
mensen en dingen is afgedrukt op de onzichtbare ruimte om ons heen?

Een min of meer geslaagde reproductie (waarbij de fotograaf zich
daarvan niet bewust is) van de gelaatstrekken van een overleden per-
soon op basis van een beeld dat al is afgedrukt op de aura van het
levende medium, of van de andere aanwezigen, zou geen oneerlijke
poging zijn om misbruik te maken van de goedgelovigen, maar een
authentiek verschijnsel. Als we ter wille van de redenering uitgaan van
deze hypothese, dan zou deze een goede verklaring geven voor de
‘figuur die gedeeltelijk voor en gedeeltelijk achter de zittende persoon
is afgebeeld’. Bovendien zou de theorie een verklaring geven voor elk
onbevredigend aspect van zulke foto’s, aspecten die tot nu toe onver-
klaarbaar zijn behalve door de theorie dat het bedrog is. De ‘dochter
van Jairus’ zou niet verschijnen in de aura van een hindoemedium, zelfs
niet als hij 1000 jaar voor een camera ging zitten. Maar de genoemde
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Chronicles of the Photographs of Spiritual Beings and
Phenomena Invisible to the Material Eye, blz. ii.

bijbelse figuur is een afbeelding die kan worden verwacht in aanwezig-
heid van een heel vroom protestants medium, van wie de gedachten
volledig door de Bijbel in beslag worden genomen; van wie het denken
vol is van de wonderen van Jezus Christus; en die na elke succesvolle
‘foto van een geest’ de ‘wijsheid van God’ bedankt door zijn naam te
zegenen en te prijzen. Een hindoe- of boeddhistisch medium zou uit
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een straal hemels licht boven zijn hoofd geen ‘lepel’ tevoorschijn roe-
pen, maar zijn vingers waarmee hij zijn voedsel eet. Maar de bijbelse
interpretatie die de schrijfster geeft (blz. 78 en 79) om het verschijnen
van de lepel te verklaren nadat ze een boekenlegger in de Bijbel had
gelegd (bij de passage die verwijst naar de 12 lepels van goud, het offer
van de koningen van Israél), is precies wat we mogen verwachten. Een
orthodoxe heiden zou op de foto evenmin ‘een voorstelling van de hei-
lige familie’, omringd door een groep wolken, laten verschijnen — een-
voudig omdat hij, die nooit aan laatstgenoemde familie heeft gedacht,
zo’n beeld niet, bewust of onbewust, voor de geest zou kunnen roepen;
dus, omdat zo’n beeld niet onzichtbaar rondom hem was afgedrukt, kon
er ook geen zichtbaar worden gemaakt. Als anderzijds in plaats daar-
van het beeld van een wild zwijn of een vis zou verschijnen, of dat van
een blauwe man die op een fluit speelt, en een hindoemedium in de
eerstgenoemden de twee avatara’s van Vishnu zou herkennen, en in
laatstgenoemde Krishna, dan betwijfelen we of een christelijke spiritist
eerlijk genoeg zou zijn om de juistheid van de symbolische interpreta-
tie te erkennen, of zelfs van de echtheid van de ‘geesten’, omdat geen
enkel christelijk medium in die twee avatara’s, of in een hemelsblauwe
god, gelooft.

Het meest opvallende kenmerk van het door ons besproken boek
zijn de geillustreerde platen. De miniatuurfoto’s zijn voor hun doel
hoogst waardevol. Ze doen volledig recht aan zowel het talent van de
kunstenaar als het doorzettingsvermogen en geduld dat de schrijfster
moest betonen voordat ze zulke goede resultaten kon verkrijgen. Als
foto’s van ‘geesten’ laten ze echter veel ruimte voor kritick, omdat ze
alles onverklaard laten, en de figuren zijn helemaal niet bevredigend.
Van plaat 1 tot plaat 6 vertonen de figuren van de geesten, op één of
twee uitzonderingen na, een vreemde overeenkomst en stijtheid. Te
beginnen met ‘mama die haar hand naar mij uitstrekt’ en eindigend met
‘Tommy’s grootmoeder’ (plaat 1) laten negen groepen in negen ver-
schillende houdingen aan ons ondeskundige oog in elke foto slechts
twee dezelfde personen zien: de schrijfster en een in een laken gehulde
geest — met onzichtbare gelaatstrekken. In alle gevallen is de geest ver-
pakt in de traditionele witte lijkwade, die door een correspondent in het
boek heel toepasselijk de ‘conventionele geest gehuld in een wit laken’
wordt genoemd. Waarom dat zo is, wordt niet voldoende verklaard
door de gegeven theorie (blz. 207) dat ‘de menselijke vorm moeilijker
is te materialiseren dan een gewaad’. Als ‘God in zijn wijsheid een
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geest-kracht . . . gebruikt om de zichtbare geestverschijning te laten
ontstaan’, zoals ons wordt verteld (blz. 21), dan schieten zowel de
kracht als de wijsheid enorm tekort in wat er van hen verwacht mag
worden. En zo niet, waarom dan zo’n slaafse kopie van de conventio-
nele geesten in toneelvoorstellingen?

Er worden door bekende en geleerde schrijvers overal in het boek
veel waardevolle, interessante en hoogst wetenschappelijke pogingen
tot verklaring gedaan en bewijzen aangereikt. Maar de opvatting waar-
mee we het het meest eens zijn, staat in de fragmenten uit het artikel
van John Beattie, ‘Philosophy of spirit-photography’, gepubliceerd in
het Spiritual Magazine van januari 1873. We zullen een paar regels
eruit citeren:

Al onze meest competente denkers in de grote scholen van de
natuurwetenschap . . . zijn gedwongen te concluderen dat er een
oneindige oceaan van ether bestaat, waarin alle stoffelijke substantie
zweeft, en door middel waarvan alle krachten naar de fysieke wereld
worden overgebracht. . . . In de fotografiec hebben we te maken met
puur fysieke omstandigheden. Is er enig bewijs dat bij het maken
van deze foto’s andere dan fysieke omstandigheden een rol hebben
gespeeld? . . . De foto’s van geesten die onder mijn toezicht werden
genomen, leverden mij veel bewijs dat er geen geest-substantie werd
gefotografeerd. De vormen waren vaag, maar op de foto’s scherpom-
lijnd . . . deze vormen zijn zodanig en hangen op zo’n uitzonderlijke
manier met elkaar samen dat zelfs een oppervlakkige onderzoeker
wel moet zien dat zo’n reeks vormen nooit door iemand kon zijn
bedacht die bedrog wilde plegen. . . . We horen dagelijks dat er foto’s
van geesten worden gemaakt, en veel ervan zouden zijn herkend als
afbeeldingen van vrienden. . . . Zijn deze foto’s iets anders dan stof-
felijke gelijkenissen, gevormd door spirituele wezens, van substan-
ties die, wanneer ze zo worden verdicht, heel actief energie kunnen
uitstralen? . . . Ik heb veel foto’s bekeken die een gelijkenis zouden
vertonen. Ik heb er nu twee voor me: dezelfde man staat op beide. Op
é¢én is er bij hem een zittende figuur half onder het tapijt, duidelijk
van een ets van een gezicht met een fype profiel precies zoals dat van
hem; op de andere staat een staande figuur, extreem lang en
onscherp. In beide gevallen wordt gezegd dat het zijn moeder is. . . .
Er is geen overeenkomst te zien tussen die twee. De zittende figuur
was duidelijk ontleend aan een tekening.

Ik noem dit alles om het idee te bestrijden dat de werkelijke geest
kan worden gefotografeerd. Tk heb een groot aantal van deze foto’s
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gezien die volgens mij echt zijn, maar in geen enkel geval heb ik
gezien dat ze de natuurlijkheid van echt leven weergaven. Boven-
dien kunnen we niet geloven dat spiritueel licht athangt van fysieke
wetten zoals reflectie, absorptie, enz., maar veeleer van toestanden
van het waarnemend bewustzijn. Als ik gelijk heb dan moet de foto-
grafie van geesten op het gebied van psychische verschijnselen een
belangrijke en nuttige plaats krijgen, d.w.z. als ze door goede bewij-
zen worden ondersteund, want zonder dat zijn alle manifestaties
waardeloos.

We zijn het van harte eens met alles wat hierboven is gezegd, maar
we zijn het volkomen oneens met één van de conclusies die Beattie
daaruit trekt. Tot dusver is de echtheid van het verschijnsel, genaamd
‘fotografie van geesten’, voldoende aangetoond. Maar voordat we dog-
matisch worden over de oorzaken van deze verschijnselen, moeten we
drie theorieén in overweging nemen, en die kiezen waarin niet alleen
niets over het hoofd wordt gezien, maar die op een heel bevredigende
manier de duidelijke tekortkomingen van de tot nu toe bereikte resul-
taten verklaart. De spiritisten beweren dat het foto’s van geesten zijn.
Onderzoekers die voorzichtiger zijn, met een instelling zoals die van
Beattie, denken eerder dat het ‘foto’s gemaakt door geesten’ zijn, waar-
bij de vorm van het object werd verkregen uit ontvankelijke onzicht-
bare substantie ‘door intelligente wezens van buitenaf en die voor hun
doel in een bepaalde vorm werd gegoten’. En wij (de occultisten) zeg-
gen dat ze objectieve kopie€n zijn van subjectieve beelden die op de
ether van de ruimte zijn afgedrukt, en voortdurend door onze gedach-
ten, woorden en daden worden uitgezonden. . . .

Het eindoordeel over de vraag wie van ons gelijk heeft en wie on-
gelijk, kan door de jury van het verstand pas worden uitgebracht nadat
betere en meer betrouwbare informatie wordt verkregen van de feiten,
en men beter bekend is met het onzichtbare heelal en de psychologie;
beide moeten zich bovendien volledig hebben losgemaakt en onathan-
kelijk zijn van alles wat op vooroordelen of sektarische kleuring lijkt.
Zolang ‘fotografie van geesten’, in plaats van als een wetenschap te
worden beschouwd, aan het publick wordt gepresenteerd als een
nieuwe openbaring van de God van Israél en Jacob, zullen heel weinig
nuchtere wetenschappers moeite willen doen om ‘Maria de Maagd, de
Moeder van onze Heer’, of zelfs ‘Johannes met een duif en drie ster-
ren in de nis boven hem’, aan een microscopisch onderzoek te onder-
werpen.



Nog een ‘orthodoxe’ vervolging!

[*Another ‘orthodox’ prosecution!’, The Theosophist,
april 1882, blz. 184-6; CW 4:71-6]

De Aziatische volkeren worden vaak ervan beschuldigd dat ze hard-
nekkig vasthouden aan hun oude gebruiken en gewoonten, en de minst
vooruitstrevende mensen in de wereld zijn. Er wordt aangevoerd dat
alleen door geleidelijke beschaving de nodige kracht wordt ontwikkeld
om redeloze vooroordelen te vernietigen. Alleen onderwijs kan een
volk dat weer opbloeit ervan overtuigen dat de wereld en alles daarin
vooruit moet, omdat het volk anders bij zijn oude gebruiken en
gewoonten in slaap zou vallen, door zijn buren zou worden voorbijge-
streefd, en in haar bewegingloze toestand de stagnatiedood zou moeten
sterven.

Dit alles en nog veel meer wordt gepredikt door de moralisten van
Europa en Amerika. Terwijl de meeste pioniers van de vooruitgang, de
pers en anderen, theoretisch die Duitse predikant imiteren die aan de
parochianen zijn naieve boodschap bracht en hen opdroeg ‘Doe wat ik
zeg en niet wat ik doe’, laten ze — helaas voor het praktische welzijn
van de mensheid — nooit na om degenen die het tweede deel van de
wijze raad opvolgen op de vingers te tikken. Noch de wet, noch de ont-
wikkelde samenleving, noch de meerderheid van het volk, houdt ooit
gelijke tred met de vooruitgang van de beschaving. In ieder geval niet
in die mate dat ze de goede resultaten daarvan laten zien door het nut
van een vernieuwing te bewijzen door haar praktische toepassingen.
Oude en stoffige wetten laat men zonder herziening of verbetering
voortbestaan; de fetisj aanbiddende samenleving wordt toegestaan en
zelfs aangemoedigd om de strijd aan te binden met iedereen die haar
onverbiddelijke oude afgoden, ‘publiek vooroordeel’ en ‘conventioneel
fatsoen’ genaamd, negeert, terwijl het gewone volk, het plebs, waarvan
de aangeboren eigenschap door de wet van het atavisme lijkt te zijn
gemodelleerd naar die van hun voorouders de schapen, slaafs en blin-
delings haar leider — de meerderheid — volgt en elke vernieuwer die
door de maatschappij wordt veroordeeld als een beeldenstormer van
hun geliefde werkwijzen, uit zijn leven probeert te bannen.

Zulke gedachten komen vanzelfsprekend op bij iemand die het
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nieuws leest over een andere recente vervolging en berechting van een
eerlijk en goed mens. Het slachtoffer is dit keer een van de meest
gerespecteerde leden van onze Society: een echte broeder van de grote
‘Broederschap van de mensheid’ — Charles E. Taylor, MD, een bekende
boekhandelaar en een heel succesvolle magnetiseur en homeopathische
genezer uit St. Thomas, West-Indi€.

Een paar jaar geleden werd dr. Henry Slade, een rustige onopval-
lende man, een echte gentleman in zijn manier van leven, en een eer-
lijke en oprechte spiritist, vervolgd, en hij ontsnapte ternauwernood aan
gevangenisstraf met dwangarbeid, met als enige misdaad dat hij een
schitterend medium was en omdat hij dit heel afdoende bewees aan
iedereen die van plan was deze bewering zelf te onderzoeken. Een oude
wet, die de zich ontwikkelende beschaving ruim een eeuw ongebruikt
in het archief had laten verstoffen, de wet tegen waarzeggerij en hand-
lijnkunde, werd uit zijn bergplaats gehaald tot grote schande van de
Britse wetgeving, en werd gebruikt als wapen om het medium klein te
krijgen. De wetgeving is maar al te vaak gebruikt als een gemakkelijke
dekmantel waaronder de onverdraagzaamheid in al haar veelvormige
gedaanten grinnikt en zich vrolijk maakt over haar triomf over de waar-
heid. In het geval van dr. Slade, was het het fanatisme van het dogma-
tische materialisme, onder het mom van de orthodoxe wetenschap, dat
voor korte tijd de feiten had verslagen, en dr. Slade werd veroordeeld
op grond van de bepalingen van die wijze oude wet.

Dit keer is het de onverdraagzaamheid van de professionele roof-
zucht, de jaloezie van een hebberige apotheker die triomfeert. In
december jl. is onze broeder, Charles E. Taylor, veroordeeld door de
rechtbank van St. Thomas, ‘wegens het toepassen van dierlijk mag-
netisme en het leveren van homeopathische geneesmiddelen’. Het is
waar, hij heeft eerstgenoemde jarenlang gratis toegepast, en hij heeft
honderden arme patiénten geholpen en genezen, aan wie de aanklager —
al zouden ze voor de deur van de apotheek van de genoemde apotheker
sterven — zijn allopathische medicijnen en pillen niet zou hebben ge-
geven zonder eerst daarvoor te zijn betaald, terwijl de beschuldigde aan
rijk en arm zijn homeopathische geneesmiddelen kosteloos verstrekte.
Bovendien bleek zijn behandeling, zoals wettelijk werd aangetoond,
nooit schadelijk te zijn voor degenen die door hem werden behandeld.

Maar wat doet het er allemaal toe! De apotheker is een wettelijk
bevoegde bloedzuiger van bloedende mensen en hun portemonnee, ter-
wijl Taylor slechts een onzelfzuchtige praktische weldoener van zijn
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medemensen is. De apotheker verlicht zijn klanten van het gewicht van
hun muntgeld, terwijl Taylor hen verlicht van hun pijn — al was het niet
even wettig, het was in ieder geval doeltreffend. Maar de wetgeving
moet gelegaliseerde roof toestaan, hoewel ze geen voorziening heeft
getroffen om ‘orthodoxe’ artsen en apothekers te dwingen hun geld
terug te betalen aan degenen die ze niet genezen, laat staan het leven
terug te geven aan degenen die ze gelegaliseerd kunnen doden tijdens
het uitoefenen van hun gelegaliseerde praktijk.

Aan de andere kant is ze, nadat ze eenmaal voorzieningen heeft
getroffen voor de veiligheid van haar monopolisten, gedwongen beper-
kingen op te leggen aan al diegenen die hen in de weg staan. Zelfs als
deze, zoals in het hier besproken geval, bewijzen dat ze het lijden van
honderden en duizenden mensen hebben verlicht, meer dan één leven
hebben gered dat dierbaar is voor vrienden en familie, en daarmee
laatstgenoemden maanden- en jarenlange wrede mentale kwelling heb-
ben bespaard. Dit alles heeft in de ogen van de alwijze wetgeving en
het maatschappelijke vooroordeel natuurlijk geen enkele betekenis.

Christelijke wetgeving en christelijke verenigingen in hun overwe-
gend christelijke landen kunnen in de 19de eeuw gemakkelijk vergeten
dat de praktijk van genezing door ‘handoplegging’ en de ‘wonderen’
van het mesmerisme aan de basis liggen, en de hoekstenen vormen, van
hun geloof — zoals dat in de eerste eeuw ontstond. Omdat de samen-
leving zich geoefend had en gewend was om zich te wentelen in het
slijk van hypocrisie en valse voorwendselen, zou het nutteloos zijn om
te proberen haar te laten toegeven dat, als er ook maar enige logica en
consistentie in de wetten van haar respectieve landen zou zitten, zodra
zo’n geneeswijze illegaal wordt verklaard, en mesmerische ‘wonderen’
slechts als geklets in de ruimte worden beschouwd, hun geloof, dat op
zulke praktijken is gebaseerd, als eerste zou uiteenvallen, als een bouw-
werk dat door witte mieren volledig wordt uitgehold.

Deze flagrante tegenstelling tussen het geloof dat ze belijden en hun
bittere tegenstand, samen met een hardnekkig vooroordeel tegen die
oude manier van genezen — en dus tegen spiritisme en theosofie — zoals
blijkt in de christelijke samenleving en uit de christelijke wetgeving
zijn het logische gevolg van 15 eeuwen huichelarij en hypocrisie.

Bedenk dat de maatschappij het hoogst fatsoenlijk vindt om in iets
te geloven, en het theoretisch en in blind vertrouwen te aanvaarden,
terwijl ze het bespot en verwerpt wanneer de praktische mogelijk-
heden ervan worden aangetoond; en dat de wetgeving die o.a. de staats-
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religie moet beschermen en handhaven, niettemin de grootste minach-
ting toont voor, en in feite ongeloof in, de werking van dat wat de basis
vormt van de ‘wonderen’ die door hun Christus zouden zijn verricht —
alleen al deze feiten zouden enorm lachwekkend zijn, als de dagelijkse
gevolgen ervan niet zo droevig en dus pijnlijk voor de mensheid
waren. De rake opmerking in een preek van Henry Ward Beecher, dat
als Jezus zou terugkomen en zich in de straten van New York zou
gedragen zoals hij dat deed in die van Jeruzalem, hij in een gevange-
nis zou worden opgesloten, en door het stadsbestuur zou worden ge-
dwongen een vergunning voor goochelaar aan te vragen — is meer dan
00it van toepassing.

De wetgeving en de maatschappij met hun beschaving waarop ze
zich beroemen, gaan elke dag meer ‘lijken op witgepleisterde graven,
die er vanbuiten wel fraai uitzien, maar vol liggen met doodsbeenderen
en andere onreinheden’.! De paradox dat we nu alleen onder de atheis-
ten, de materialisten en de ongelovige ketters mensen aantreffen die de
christelijke ethiek in praktijk brengen, wordt al snel een onbetwistbare
stelling. Zo maakt de schandelijke onverdraagzaamheid gesteund door
de hand van de christelijke wetgeving opnieuw een slachtoffer.

‘Alleen allopaten, die tot een erkende universiteit behoren mogen
op deze (West-Indische) eilanden hun praktijk uitoefenen’, schrijft
Taylor ons. ‘Vroeger mocht zelfs een allopaat hier niet werken, tenzij
hij voor een examen was geslaagd bij de Raad van Kopenhagen. De
homeopathische eclectische of magnetiserende artsen mogen hier niet
werken — zelfs niet als ze gediplomeerd zijn, als ik die term mag ge-
bruiken; en de apotheker (de aanklager) verkoopt geen homeopathische
geneesmiddelen. Zo wordt de oude fabel van de man die anderen ego-
istisch weghoudt van iets dat voor hemzelf nutteloos is, herhaald . . . Ik
ben hem niet onvriendelijk gezind, maar er zijn grenzen.’

Dit bewijst dat de wetten van Kopenhagen even zorgvuldig moeten
worden herzien als die van bijna alle andere landen, en dat Dene-
marken, als het gelijke tred wil houden met de vooruitgang en bescha-
ving, nieuwe wetten even hard nodig heeft als in de dagen van haar
prins Hamlet. Zelfs Rusland schafte al in 1843 de wet af die homeo-
pathische artsen verbiedt hun eigen medicijnen te bereiden. In bijna
elke grote stad, over de hele wereld, zijn er homeopathische verenigin-
gen. Alleen al in Europa waren er in 1850 al ruim 3000 praktiserende

"Matth. 23:27.
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homeopaten, tweederde van hen woonde in Duitsland, Frankrijk en
Groot-Brittanni€; en in elke grote stad zijn er tal van apotheken, zie-
kenhuizen en luxe sanatoria gespecialiseerd in deze behandelmethode,
zelfs in Kopenhagen. Op dit moment vindt er een revolutie plaats in
de wetenschap, als gevolg van de bewijzen die door de beroemde prof.
Jaeger uit Stuttgart zijn gegeven van de wonderbaarlijke werking van
infinitesimale homeopathische doses. Homeopathie is dicht bij het
punt waar zal worden bewezen dat ze de meest krachtige geneeswijze
is. Cijfers kunnen niet liegen. We wijzen de bekrompen conservatieve-
lingen van St. Thomas op de nieuwe vinding van prof. Jaeger — een
heel eminente fysioloog — namelijk het instrument dat chronoscoop
wordt genoemd en door middel waarvan zijn neuroanalyses worden
verricht.

In het beginstadium van elke nuttige innovatie, neemt door het suc-
ces ervan de vijandschap van de tegenstanders alleen maar toe. In 1813
werd, na de terugtrekking van de geallieerde legers, het aantal tyfus-
patiénten in Leipzig zo groot dat het nodig was om ze over de artsen
van die stad te verdelen. De 73 patiénten die aan dr. Hahnemann — de
grondlegger van de homeopathische geneeswijze — waren toegewezen
en door hem op die manier werden behandeld, herstelden allemaal op
é¢én na, een heel oude man, terwijl 80% van de patiénten onder de zorg
van allopaten stierf. Om hun waardering voor de geleverde diensten te
tonen, werd dr. Hahnemann door de autoriteiten — daartoe aangezet
door de apothekers die samenspanden om eerstgenoemden zover te
krijgen dat ze tegen hem een oude wet weer in gebruik namen — ver-
bannen en gedwongen een toevlucht te zoeken in K&then op het grond-
gebied van de hertog van Anhalt. Laten we hopen dat dr. C.E. Taylor
ten slotte zijn beloning zal krijgen voor zijn onschatbare en belangeloze
diensten, zoals dr. Hahnemann dat kreeg voor zijn werk. Want, na ruim
30 jaar het voorwerp te zijn geweest van onophoudelijke aanvallen
door degenen van wie de geldelijke belangen zich verzetten tegen de
filantropische innovatie — zoals onze moderne allopaten zich nu verzet-
ten tegen zowel mesmerisme als homeopathie — leefde hij lang genoeg
om te zien dat Leipzig boette voor haar zonden en de schade aan zijn
reputatie herstelde door voor hem een standbeeld op te richten op een
van de stadspleinen.



Schijnbare ‘tegenstrijdigheden’

[‘Seeming ‘discrepancies”, The Theosophist, juni 1882,
blz. 225-6; CW 4:119-22]

Aan de redactrice van The Theosophist:

Ik heb de laatste tijd enkele avonden besteed aan het bestuderen
van uw bewonderenswaardige artikel, ‘Fragments of occult truth’,
dat veel meer aandacht verdient dan om het alleen maar oppervlak-
kig te lezen. Daarin wordt gesteld dat het overleden ego de kloof niet
kan overbruggen die zijn toestand scheidt van de onze, of dat het
niet kan afdalen naar onze sfeer en ons kan bereiken; dat het dingen
aantrekt, maar niet kan worden aangetrokken, of, kortom, dat geen
enkele GEEST van een overledene ons kan bezoeken.

In Isis (1:123-4) staat dat veel van de geesten die het medium
subjectief controleren, menselijke ontlichaamde geesten zijn, dat of
ze goed of slecht zijn grotendeels athangt van het morele karakter
van het medium, dat ze zich niet kunnen materialiseren, maar alleen
‘hun etherische weerspiegeling op de atmosferische golven projec-
teren’. Op blz. 125 staat: ‘Niet iedereen die dat wil kan menselijke
geesten aantrekken. Een van de sterkste aantrekkingskrachten van
onze overledenen is hun grote liefde voor mensen die ze op de aarde
hebben achtergelaten. Deze trekt hen onweerstaanbaar geleidelijk
in de stroom van het astrale licht die trilt tussen de persoon die ze
toegenegen zijn en de universele ziel.” Op blz. 419: ‘Soms, maar zel-
den, brengen de planeetgeesten . . . ze teweeg [subjectieve mani-
festaties], soms gebeurt dit door de geesten van onze overledenen,
geliefde vrienden’, enz.

Uit het voorafgaande lijkt het alsof beide leringen niet eens-
luidend zijn, maar het kan zijn dat er zielen in plaats van geesten
worden bedoeld, of dat ik de betekenis verkeerd heb begrepen.

Dergelijke moeilijke onderwerpen zijn nogal verwarrend voor
westerse studenten, in het bijzonder voor iemand die, zoals ik,
slechts een beginneling is, maar altijd dankbaar kennis te ontvangen
van degenen die in een positie verkeren om die te geven.

Met vriendelijke groet, enz.,
Caledonische theosoof
9 januari 1882
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Aantekening van de redactrice:

We zijn bang dat onze gewaardeerde broeder zowel wat er in Isis als
in de ‘Fragments of occult truth’ staat, verkeerd heeft begrepen. Op de
juiste manier gelezen is er geen enkele tegenspraak tussen de verklarin-
gen in laatstgenoemde en de geciteerde fragmenten uit /sis, maar beide
leringen zijn eensluidend.

Onze ‘Caledonische’ broeder denkt dat, omdat er in /Isis staat dat
‘veel van de geesten die het medium subjectief controleren, menselijke
ontlichaamde geesten zijn’, en in de ‘Fragments’, in de woorden van
onze criticus, dat ‘het ego de kloof niet kan overbruggen die zijn toe-
stand scheidt van de onze . . . niet kan afdalen naar onze sfeer, . . . of,
kortom, dat geen enkele GEEST van een overledene ons kan bezoeken’ —
de twee leringen met elkaar in tegenspraak zijn. We antwoorden:
‘Helemaal niet.” We herhalen beide uitspraken, en zullen ze verdedi-
gen. Hoewel in Isis in het inleidende hoofdstuk een poging werd
gedaan het grote verschil te laten zien dat bestaat tussen de termen
‘ziel” en ‘geest’ — de ene het overblijfsel van het persoonlijke EGO, de
andere de zuivere essentie van de spirituele INDIVIDUALITEIT — moest de
term ‘geest’ vaak worden gebruikt in de betekenis die de spiritisten
daaraan geven, en moesten ook andere soortgelijke gebruikelijke ter-
men worden gebruikt, omdat anders een nog grotere verwarring zou
ontstaan. De betekenis van de drie zinnen die door onze vriend werden
geciteerd, moet dus als volgt worden begrepen:

Op blz. 123, waar wordt gezegd dat veel van de geesten die het
medium subjectief controleren, ‘menselijke ontlichaamde geesten
zijn’, enz., moet het woord ‘controleren’ niet worden opgevat in de zin
van een ‘geest’ die bezit neemt van het organisme van een medium;
noch dat het, in alle gevallen een ‘geest’ is, want vaak is het maar een
schil in haar eerste stadium van ontbinding, wanneer het grootste deel
van de fysieke intelligentie en vermogens nog helder zijn en nog niet
zijn begonnen te desintegreren, of te vervagen. Een ‘geest’, of het spi-
rituele ego, kan niet afdalen naar het medium, maar het kan de geest
van laatstgenoemde naar zich toe trekken, en het kan dit alleen tijdens
twee intervallen doen — voor en na de ‘kiemperiode’. Het eerste inter-
val is de periode tussen de fysieke dood en het opgaan van het spiri-
tuele ego in die toestand die in de esoterische leer van de arhats
bekendstaat als ‘bardo’. We hebben dit vertaald als de ‘kiemperiode’,
en deze duurt een paar dagen tot enkele jaren, volgens het getuigenis
van de adepten. Het tweede interval duurt zolang de verdiensten van
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het oude ego dit wezen het recht geven om de vruchten van zijn be-
loning te oogsten in zijn nieuwe ego. Het gebeurt nadat de kiemperiode
voorbij is, en het nieuwe spirituele ego uit het oude wordt geboren
zoals de legendarische feniks uit zijn as. De plaats waar eerstgenoemde
verblijft, wordt door de occultisten van het noordelijke boeddhisme
‘devachan’ genoemd, waarbij het woord misschien overeenkomt met
het Paradijs of het Koninkrijk van de Hemel van de christelijke uit-
verkorenen. Na een tijd van gelukzaligheid, evenredig aan zijn ver-
diensten, wordt het nieuwe persoonlijke ego gereincarneerd in een
persoonlijkheid waarbij de herinnering aan zijn vorige ego natuurlijk
geleidelijk vervaagt, en hij kan niet langer ‘communiceren’ met zijn
medemensen op de planeet die hij, als de persoon zoals men hem
kende, voorgoed heeft verlaten. Na talloze reincarnaties, en op tal van
planeten en in verschillende sferen, zal er een moment aanbreken aan
het einde van het mahayuga of de grote cyclus, dat iedere entiteit zo
vergeestelijkt zal zijn dat ze, voor haar uiteindelijke opneming in het
Ene Al, de reeks van haar vroegere persoonlijke levens in volgorde zal
terugzien zoals de vele dagen in het leven van een mens.

De woorden — ‘dat of ze goed of slecht zijn grotendeels athangt van
het morele karakter van het medium’ — aan het einde van de eerste
geciteerde zin betekenen eenvoudig dit: het ego van een zuiver
medium kan worden aangetrokken tot, en zich een moment lang mag-
netisch (?) verenigen met, een echte ontlichaamde geest, terwijl de ziel
van een onzuiver medium slechts contact kan hebben met de astrale
ziel, of ‘schil’, van de overledene. De eerste mogelijkheid verklaart
die uiterst zeldzame gevallen van rechtstreeks schrift in het hand-
schrift van de overledene, en van berichten van de hogere klasse van
ontlichaamde intelligenties. We kunnen dus zeggen dat de persoon-
lijke ethiek van het medium een goede test is voor de echtheid van de
manifestatie. Zoals door onze vriend wordt geciteerd, is ‘grote liefde
voor mensen die ze op aarde hebben achtergelaten een van de sterkste
aantrekkingskrachten’ tussen twee liethebbende geesten — de be-
lichaamde en de ontlichaamde.

Waarom zou men dan denken dat de twee leringen ‘niet eens-
luidend’ zijn? We kunnen er ook van worden beschuldigd dat we ons te
vaag en te onzorgvuldig uitdrukken, en de vreemde taal waarin we
schrijven verkeerd gebruiken, dat we te veel ongezegd laten en ten
onrechte te veel rekenen op de gebrekkig ontwikkelde intuitie van de
lezer. Maar tussen de leringen in Isis en die uit de latere periode
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bestond nooit enig wezenlijk verschil, en dat kan ook niet, omdat beide
uit een en dezelfde bron voortkomen — de INGEWIIDE BROEDERS.

Theosofie en spiritisme

[‘Theosophy and spiritualism’, The Theosophist, augustus 1882,
blz. 272; CW 4:169-70]

Een correspondent uit Calcutta vraagt:

(a) Is occultisme een wetenschap die verwant is aan het spiritisme?

(b) Wat zijn de belangrijkste punten waarop theosofen en spiritisten
van mening verschillen?

(c) Kan een spiritist zichzelf een theosoof noemen zonder van
opvatting te veranderen? en vice versa?

(d) Ik begrijp dat u niet gelooft in het spiritisme — hoe kan het dan
dat een spiritist tot voorzitter van de Bengaalse afdeling van de Theo-
sophical Society is verkozen?

Hierop antwoorden we:

(a) Theosofie is een heel oude wetenschap, terwijl de paranormale
verschijnselen in het spiritisme heel recent zijn. Het spiritisme is nog
niet voorbij het stadium van experimenteel onderzoek.

(b) Het verschil zit in onze theorieén om de verschijnselen te ver-
klaren. Wij zeggen dat ze hoofdzakelijk, maar niet altijd, het gevolg
zijn van de werking van andere invloeden dan die van ontlichaamde
bewuste geesten van de doden. De spiritisten beweren het tegenover-
gestelde.

(c) Ja, veel uitstekende mensen zijn beide, en niemand hoeft van
opvatting te veranderen.

(d) We geloven in de verschijnselen, maar niet in de daarvoor
genoemde oorzaak — zoals hierboven opgemerkt. Omdat er voor men-
sen die lid willen worden geen religieus of ander criterium wordt ge-
hanteerd — behalve dat van een goed moreel karakter en van sympathie
voor de doeleinden van onze Society — was de verkiezing van de eer-
biedwaardige Babu Peary Chund Mittra, als voorzitter van onze
Bengaalse afdeling, niet alleen heel gepast, maar ook heel gewenst. Hij
is zeker de meest spiritistische theosoof en de meest theosofische
spiritist die we ooit hebben ontmoet.



De harmonische eigenschappen
van geuren'

[‘The harmonics of smell’, The Theosophist, augustus 1882,
blz. 283-4; CW 4:177-9]

Het oude spreekwoord ‘de werkelijkheid is vaak vreemder dan de ver-
beelding’, wordt opnieuw geillustreerd. Een Engelse wetenschapper —
prof. William Ramsay van University College, Bristol — heeft zojuist in
Nature (het nummer van 22 juni) een theorie bekendgemaakt om het
reukvermogen te verklaren, die waarschijnlijk veel aandacht zal trek-
ken. Gebaseerd op waarneming en experimenteel onderzoek verkon-
digt hij het idee dat geuren het gevolg zijn van trillingen vergelijkbaar
met die waardoor licht en warmte wordt ervaren, maar met een lagere
frequentie. De gewaarwording van geur, zo legt hij uit, wordt veroor-
zaakt door het contact van stoffen met de uiteinden van de reukzenu-
wen, die als een netwerk verspreid liggen over het slijmvlies dat het
bovenste deel van de neusholte bekleedt. De directe oorzaak van de
geur zijn de uiterst kleine haartjes van het neusslijmvlies die door
middel van buisvormige cellen met de zenuwen zijn verbonden. De
gewaarwording komt niet tot stand door contact met een vloeistof of
vaste stof, maar altijd door een gas. Zelfs in het geval van geurende
metalen, zoals messing, koper, tin, enz., wordt er bij gewone kamer-
temperatuur een vluchtig gas of een penetrante damp afgegeven. De
intensiteit van hun geur verschilt afthankelijk van het moleculaire
gewicht van het gas, waarbij de geur sterker is als dat gewicht groter is.
Wat de aard van de geur betreft, die hangt volgens hem af van de
harmonische eigenschappen van de trilling.

De aard van de toon van een viool verschilt van die van een fluit
door de verschillende harmonieén en boventonen, die eigen zijn aan
elk instrument. Ik zou de aard van geuren toeschrijven aan de har-
monische eigenschappen die verschillende substanties bezitten. . . .
Geur lijkt dus misschien op geluid omdat de aard ervan door zijn
harmonische eigenschappen wordt beinvloed. En zoals een piccolo

'Noot vert.: In De mahatma brieven aan A.P. Sinnett, blz. 111, wordt door
meester KH naar dit artikel verwezen.
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dezelfde kwaliteit heeft als een fluit, hoewel sommige van de tonen
zo hoog zijn dat ze buiten het bereik van het oor liggen, evenzo
danken geuren hun kwaliteit aan de harmonie van trillingen die, als
ze afzonderlijk optraden, niet zintuiglijk zouden kunnen worden
waargenomen.

Twee geluiden die tegelijk worden gehoord, zo merkt hij op, vor-
men een dissonant of een consonant, maar het oor kan ze onderschei-
den. Twee kleuren, daarentegen, laten één enkele indruk op het oog
achter, en het is twijfelachtig of we ze kunnen ontleden. ‘Maar geur
lijkt in dit opzicht op geluid en niet op licht. Want door oefening kan
men in een mengsel van geuren elk ingrediént onderscheiden’, en in
een experiment in een laboratorium ‘kan men met een mengsel van ver-
schillende ingrediénten dezelfde geur laten ontstaan’. Hij schijnt nogal
verbaasd te zijn over zijn eigen lef wanneer hij ‘met grote schroom’
de theorie naar voren brengt. Arme ontdekker, de olifantsvoet van de
Royal Society zou zijn tenen kunnen verpletteren! Het vraagstuk moet
volgens hem worden opgelost ‘door zorgvuldige meting van de ‘lijnen’
in het spectrum van warmtestralen, en het vaststellen van de basis-
beginselen die volgens deze theorie de oorzaak zouden zijn van geur’.

Het kan voor prof. Ramsay een troost zijn te weten dat hij niet de
eerste is die het pad bewandelt waarvan hij zo plotseling heeft ontdekt
dat het van zijn laboratoriumdeur omhoogkronkelt naar de heuvel van
roem. Ruim 20 jaar geleden werd in Amerika een roman gepubliceerd,
getiteld Kaloolah, door een zekere dr. Mayo, een bekend schrijver.
Daarin werd, onder andere, een vreemde stad beschreven, gelegen in
het hart van Afrika, waar de mensen in veel opzichten beschaafder en
volmaakter waren dan de huidige Europeanen. Bijvoorbeeld wat
betreft geur. De vorst van dat land neemt, om zijn bezoekers — de held
van het verhaal en zijn gezelschap — te vermaken, plaats achter een
groot instrument dat lijkt op een orgel, met buizen, kleppen, pedalen
en toetsen, en speelt dan een ingewikkelde compositie met harmo-
nieén van geuren in plaats van geluiden zoals bij een muziekinstru-
ment. En hij legt uit dat zijn volk door oefening hun reukzin tot zo’n
fijngevoeligheid heeft ontwikkeld dat ze door combinaties en contras-
ten van geuren net zoveel vreugde ervaren als Europeanen door de
‘harmonie van mooie klanken’. Het is dus overduidelijk dat dr. Mayo
wetenschappelijke kennis — of op zijn minst een intuitief begrip — had
van deze trillingstheorie van geuren, en dat zijn geur-harmonicon niet
zozeer het ongefundeerde product was van de verbeelding van een
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schrijver zoals de romanlezers het opvatten toen ze zo hartelijk lach-
ten om de dwaasheid ervan. Zoals men al zo vaak heeft kunnen con-
stateren, is het een feit dat de droom van de ene generatie de ervaring
van de volgende wordt.

Als onze zwakke stem zonder ontheiliging kon binnendringen in
zo’n heilige plaats als het laboratorium van het University College,
Bristol, dan zouden we Ramsay vragen om een blik te werpen —
slechts een steelse blik, met gesloten deuren, en wanneer hij alleen is —
op (het vereist moed om het woord uit te spreken!) op ... op ... de
occulte wetenschap. (We durfden nauwelijks dit vreselijke woord uit
te spreken, maar het is eruit, en de professor moet het horen.) Hij zal
dan merken dat zijn trillingstheorie zelfs ouder is dan dr. Mayo, want
ze was bekend aan de oude Indo-Europeanen en maakt deel uit van
hun filosofie van de harmonie van de natuur. Ze onderwezen dat er een
volmaakte correspondentie, of wisselwerking, tussen alle trillingen
van de natuur bestaat, en een heel nauwe relatie tussen de groep tril-
lingen die ons de indruk van geluid geven, en die andere groep trillin-
gen die ons de indruk van kleur geven. Dit onderwerp wordt tamelijk
uitgebreid behandeld in Isis ontsluierd (1:640). De oosterse adept
gebruikt deze kennis wanneer hij een onaangename geur omzet in elk
heerlijk parfum dat hij maar wenst. En zo wordt de moderne weten-
schap — na zo lang te hebben genoten van haar grap over de kinder-
lijke goedgelovigheid van de Aziaten die geloven in hun sprookjes
over de vermogens van hun sadhu’s — nu ten slotte gedwongen de
wetenschappelijke mogelijkheid van precies die vermogens door
experimenten in een laboratorium aan te tonen. ‘Wie het laatst lacht,
lacht het best’; de afgestudeerden van India zouden er goed aan doen
dit spreekwoord te onthouden.



Kristalkijken

[“Visions in the crystal’, The Theosophist, augustus 1882,
blz. 287-8; CW 4:180-1]

Tijdens een aantal van zijn lezingen heeft kol. Olcott een kristal laten
zien dat uit de bergen bij Gastein komt, en dat opmerkelijke eigen-
schappen heeft. Onze zeer gewaardeerde vriendin en collega, barones
Adelma von Vay, was zo vriendelijk het hem toe te sturen. Als iemand
die van nature over enige helderziendheid beschikt een tijdje in het
kristal staart, zal hij in het hart ervan een reeks visioenen zien verschij-
nen — landschappen, taferelen op zee en op het land, gezichten van
levende en dode personen, en soms berichten geschreven op boek-
rollen die vanzelf ontrollen, of afgedrukt in boeken die verschijnen en
vervolgens verdwijnen. Het experiment werd bij tientallen mensen uit-
geprobeerd, en slaagde in veel gevallen. Een hindoe zag, naast ver-
schillende taferelen, het gezicht van zijn overleden vader en werd door
het visioen diep geraakt. Niet iedereen kan deze beelden zien, en niet
iedereen die in zekere mate over een bewust helderziend vermogen
beschikt ziet ze even duidelijk. Er is heel wat geschreven over visioe-
nen in kristallen en spiegels, en sommige zieners — zoals de bekende
historische figuur dr. Dee — hebben grote publieke belangstelling ge-
wekt door hun echte of zogenaamde onthullingen. Een door kol. Olcott
van een oude Indiase legerofficier ontvangen brief is in dit verband
interessant:

Geachte kolonel,

Na uw vertrek hield ik het glas enige tijd in mijn hand, zonder
enig resultaat. Geleidelijk werd het zo heet dat ik dacht dat ik het zou
moeten loslaten. Al die tijd zag ik dat er in het kristal vreemde door-
zichtige vormen ontstonden. De temperatuur van het kristal werd
lager, en terwijl dit gebeurde, werden mijn hand en arm door zenuw-
trekkingen getroffen. Ik had nog steeds de spiegel (het kristal) in
mijn hand en zag kleuren met verschillende tinten, die allemaal heel
stralend waren en die zich in snel tempo met elkaar schenen te
vermengen, en voor een prachtig schimmenspel zorgden! Nadat de
kleuren waren vervaagd, verschenen dezelfde wolkachtige vormen
in de spiegel, en de temperatuur steeg opnieuw — deze keer zozeer
dat ik hem op de tafel moest laten vallen. Na een paar seconden nam
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ik hem weer in mijn hand en toen zag ik daarin tot mijn verbazing
het beeld van een man wiens gezicht mij heel bekend voorkomt,
maar waar ik hem gezien heb kan ik me op dit moment niet herinne-
ren. Nadat dit was verdwenen, kwam er een beeld van het kleine
kind dat ik had gezien voordat u vertrok, en ten slotte verschenen er,
als vage schaduwen, de hoofden van een vrouw en een kind, die ik
beide meende te herkennen. Op dat moment kregen mijn hand en
arm opnieuw last van zenuwtrekkingen, en het kristal belandde met
een sprong op de tafel.

Terugkijkend op deze korte, maar verrassende ervaringen met
het magische kristal waarmee u mij een uur lang alleen liet, kan ik u
vertellen, mijn beste kolonel, dat zijn kristallijne filosofie meer
omvat dan ik bereid was te erkennen; en als de duivel zich niet in dat
glas bevindt, dan zit ik er helemaal naast.

Ik kan eraan toevoegen dat, toen ik van de tafel opkeek om mijn
pijp verder te roken, ik dichtbij de klerenkast iemand zag staan. Het
was een oude man, en hij leek opvallend veel op degene die ik drie
jaar eerder in . . . had gezien. Hij keek enige tijd aandachtig naar mij,
en toen ik uit mijn stoel opstond, zwaaide hij met zijn hand, en op
hetzelfde moment scheen het alsof ik door iets werd geraakt, en ik
viel terug in de stoel. Toen ik weer op verhaal kwam en in de kamer
rondkeek, kon ik niets bijzonders ontdekken, behalve dat ik alleen
was met mijn eigen gedachten, en op de tafel lag het kristal, en het
schrijfgerei waarmee u wilde dat ik zou noteren wat ik misschien in
de duidelijk vergeestelijkte atmosfeer van uw kamer zag.

Met vriendelijke groet,
E.W.L.

Dit is iets meer dan alleen maar een geval van helderziendheid: er is
een element van mediumschap mee vermengd. De beelden die de offi-
cier in het kristal zag waren subjectief — resultaten van de verbeelding;
terwijl de figuur van de oude man waarschijnlijk die van een pisacha
was. Het is helemaal niet ongewoon dat mensen die zulke geestverschij-
ningen zien, een klap krijgen; een soortgelijk geval, waarbij verschil-
lende mensen werden geraakt, deed zich nog onlangs voor in Bombay.
We raden mensen met een gevoelige natuur, zoals onze vriend de offi-
cier, af om onderzoek te doen met kristallen of spiegels, of om met an-
deren spiritistische seances bij te wonen. Want ze zijn van nature
mediamiek, en onze opvatting over de gevaren van het beoefenen van
het mediumschap zonder enige kennis van de oosterse filosofie is eerder
al zo volledig uiteengezet dat het niet nodig is om die hier te herhalen.



Isis ontsluierd en The Theosophist
over reincarnatie

[‘Isis Unveiled and The Theosophist on re-incarnation’,
The Theosophist, augustus 1882, blz. 288-9; CW 4:182-6]

In Light (8 juli) citeert C.C.M. uit The Theosophist (juni 1882) een zin
die in de aantekening van de redactrice verscheen aan het eind van een
artikel, getiteld ‘Schijnbare tegenstrijdigheden’. Als hij zich daarna
wendt tot de boekbespreking van The Perfect Way in hetzelfde num-
mer, citeert hij uitvoerig ‘een gezaghebbende lering uit de latere peri-
ode’, zoals hij nogal sarcastisch eraan toevoegt. Dan volgt een lange
passage uit Isis. De drie citaten en opmerkingen van onze vriend luiden
als volgt:

Maar tussen de leringen in Isis ontsluierd en die uit de latere periode
bestond nooit enig wezenlijk verschil, en dat kan ook niet, omdat
beide uit een en dezelfde bron voortkomen — de INGEWIIDE BROEDERS.
— Opmerking van de redactrice in ‘Schijnbare tegenstrijdigheden’!

Nadat C.C.M. de aandacht van zijn lezers op bovenstaande verkla-
ring heeft gevestigd, gaat hij verder om, zoals hij denkt, de onjuistheid
ervan aan te tonen:

In de eerste plaats is reincarnatie — indien rekening wordt gehouden
met andere werelden naast deze — de gebruikelijke werkwijze van de
natuur. Maar reincarnatie in de volgende en hogere objectieve
wereld is één ding; reincarnatie op deze aarde is iets anders. Zelfs die
vindt telkens weer plaats tot de hoogste staat van de mensheid, zoals
die nu op deze aarde bekend is, wordt bereikt, maar niet daarna, en
hierin ligt de sleutel tot het mysterie. . . . Als een mens eenmaal door
opeenvolgende reincarnaties de hoogst mogelijk ontwikkeling van
het huidige ras heeft bereikt, zal zijn volgende reincarnatie tot de
eerste stadia van de volgende en hogere wereld behoren, waar de
eerste ontwikkelingsstadia veel hoger zijn dan de hoogste hier. De
verschrikkelijke fout die mensen die nu in reincarnatie geloven
maken, is dat ze veronderstellen dat er een terugkeer op deze aarde
kan zijn in lagere lichamelijke vormen. Dus niet dat de mens als

1Zie blz. 26-7.
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mens keer op keer op deze aarde reincarneert, want dat is als waar-
heid in de hierboven geciteerde passages heel duidelijk aangegeven.
(Boekbespreking van The Perfect Way in The Theosophist.)

En nu, wat Isis betreft:

‘We zullen nu enkele fragmenten geven van die mysterieuze
reincarnatieleer — wel te onderscheiden van metempsychose — die
we van een autoriteit hebben. Reincarnatie, d.w.z. het tweemaal ver-
schijnen van hetzelfde individu, of beter gezegd van zijn astrale
monade, op dezelfde planeet is geen regel in de natuur; het is een uit-
zondering, evenals het teratologische verschijnsel van een kind met
twee hoofden. Ze wordt voorafgegaan door een schending van de
wetten van harmonie in de natuur, en vindt slechts plaats wanneer de
natuur, terwijl ze haar verstoorde evenwicht probeert te herstellen,
de astrale monade, die door een misdaad of ongeluk uit de cyclus
van noodzakelijkheid was geslingerd, met geweld in het aardse
leven terugwerpt. Zo wordt bij een miskraam, bij kinderen die voor
een bepaalde leeftijd sterven, en bij kinderen die verstandelijk zwaar
gehandicapt worden geboren, het oorspronkelijke plan van de natuur
om een volmaakt mens voort te brengen verstoord. Terwijl dus de
grove stof van al die verschillende entiteiten bij de dood het lot te
wachten staat zich te verspreiden door het grote rijk van het zijn,
moeten de onsterfelijke geest en de astrale monade van het individu
— waarvan laatstgenoemde tot taak had een lichaam te bezielen, en
eerstgenoemde om zijn goddelijke licht op het lichamelijke gestel te
laten schijnen — voor de tweede keer proberen om het plan van de
scheppende intelligentie uit te voeren.

Indien het verstand zover is ontwikkeld dat het actiefis en onder-
scheidingsvermogen bezit, dan vindt er geen onmiddellijke rein-
carnatie op deze aarde plaats, want dan zijn de drie delen van de
drie-enige mens verenigd, en is hij in staat zijn weg te vervolgen.
Maar wanneer het nieuwe wezen niet verder is gekomen dan de
toestand van monade of wanneer, zoals bij de verstandelijk zwaar
gehandicapte, de drie-eenheid niet volledig is bereikt, dan moet de
onsterfelijke vonk die het verlicht, het aardse gebied opnieuw betre-
den, omdat zijn eerste poging werd verijdeld.

... Verder erkent dezelfde occulte leer een andere mogelijkheid,
zij het ook zo zeldzaam en zo vaag dat het werkelijk nutteloos is
haar te vermelden. Zelfs de moderne westerse occultisten ontkennen
die, hoewel ze in oosterse landen algemeen wordt aangenomen.’

Dit betreft de terugkeer, die zich nu en dan voordoet, van uiterst
verdorven menselijke geesten die tot de achtste sfeer zijn vervallen
— het is onnodig de passage uitvoerig te citeren. Afgezien van die
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zeldzame en twijfelachtige mogelijkheid erkent Isis — dat ik ge-
citeerd heb uit deel 1 (blz. 450-1) — slechts drie gevallen — een mis-
kraam, heel vroeg gestorven kinderen en verstandelijk zwaar
gehandicapten — waarin reincarnatie op deze aarde voorkomt.

Ik ben een onderzoeker van mysterieuze zaken die veel kan ver-
dragen, meer geneigd om mijn eigen domheid te hekelen dan om
‘schijnbare tegenstrijdigheden’ te gebruiken om ermee te spotten.
Maar per slot van rekening zijn twee en drie samen niet vier; zwart
is niet wit, en wat duidelijke en ondubbelzinnige verklaringen be-
treft is ‘ja’ evenmin gelijk aan ‘nee’. Als er iets is waarover ik vurig
verlang onderricht te worden, dan is het de waarheid over ditzelfde
onderwerp: reincarnatie. Ik hoop dat van mij, als een plichtsgetrouw
theosoof, niet verwacht wordt dat ik de verklaring uit Isis met die
van deze gezaghebbende recensent zal verzoenen. Maar er is één
troost. De talentvolle schrijfster van Isis kan de lering over dit
onderwerp, die daarin is opgenomen, niet helemaal zijn vergeten.
Daarom dicteerde ze beslist niet de verklaring van de recensent.
Indien ik het vermoeden mag uitspreken dat Kuthumi dicht achter
laatstgenoemde staat, dan is hij zeker niet, zoals kwaadwillig is
geopperd, een andere naam voor Madame Blavatsky. — C.C.M.

We hopen van niet — ter wille van Kuthumi. Mw. B. zou te ijdel en
te trots worden, als ze maar kon dromen van zo’n eer. Maar hoe waar
is de opmerking van de Franse klassieke schrijver: La critique est
aisée, mais [’art est difficile! — hoewel we ons meer geneigd voelen ons
hoofd oprecht bedroefd te laten hangen en uit te roepen: Et tu Brute!?
— dan oude waarheden te citeren. Maar, wat die (ook maar) ‘schijnbare
tegenstrijdigheid’ tussen de twee passages inhoudt — die alleen bestaat
voor iemand die niets weet over de occulte leer — zal zeker een myste-
rie zijn voor iedere oosterse occultist die het bovenstaande leest en die
aan dezelfde school als de recensent van The Perfect Way studeert.
Niettemin is dit laatste gekozen als wapen om ons mee te verslaan. Het
is voldoende om nr. 1 van de ‘Fragments of occult truth’ te lezen, en na
te denken over de zevenvoudige samenstelling van de mens waarin de
drieledige menselijke entiteit door de occultisten wordt verdeeld, om te
zien dat de ‘astrale’ monade niet de ‘spirituele’ monade is en vice versa.
Dat er geen enkele tegenstrijdigheid is tussen de beide verklaringen,
kan gemakkelijk worden aangetoond en zal hopelijk worden aan-

I'Vertaling: kritiek is gemakkelijk maar het is moeilijk om het beter te doen.
2Vertaling: Ook jij, Brutus!
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getoond door onze vriend de ‘recensent’. Van de passage die uit Isis is
geciteerd kan hooguit worden gezegd dat ze onvolledig, chaotisch,
vaag, misschien wat onbeholpen is, zoals veel andere passages in dat
boek, het eerste literaire product van een vreemdeling, die zelfs nu nau-
welijks kan pochen op haar kennis van de Engelse taal. Daarom zeggen
we opnieuw, tegenover de verklaring uit de zeer correcte en uitstekende
recensie van The Perfect Way, dat ‘reincarnatie d.w.z. het op dezelfde
planeet tweemaal verschijnen van hetzelfde individu — of beter gezegd
van zijn astrale monade (of de persoonlijkheid, zoals mensen die nu in
reincarnatie geloven beweren) — geen regel in de natuur is’ en dat ‘het
een uitzondering is’. Laten we nog eens proberen toe te lichten wat we
bedoelen.

De recensent spreekt over de ‘spirituele individualiteit’ of de
onsterfelijke monade zoals ze wordt genoemd, d.w.z. het zevende en
zesde beginsel in de ‘Fragments’. In Isis verwijzen we naar de per-
soonlijkheid of de eindige astrale monade, een samenstelling van
onweegbare bestanddelen, samengesteld uit het vijfde en vierde begin-
sel. Eerstgenoemde is, als emanatie van het ENE absolute, onvernietig-
baar; laatstgenoemde is als samenstelling eindig en gedoemd om
vroeg of laat te worden vernietigd met uitzondering van de meer ge-
spiritualiseerde delen van het vijfde beginsel (manas of denkver-
mogen), die geassimileerd worden door het zesde beginsel, wanneer
het het zevende volgt naar zijn ‘kiemperiode’, om wedergeboren of
niet wedergeboren te worden, al naar het geval, in de ariipaloka (de
vormloze wereld). De zeven beginselen, die, bij wijze van spreken,
een triade en een viertal vormen, of, zoals sommigen zeggen, een
‘samengestelde drie-eenheid’, onderverdeeld in een triade en twee
duaden, kunnen beter worden begrepen in de groepering van beginse-
len op de volgende bladzijde.

En nu vragen we — waar is de ‘tegenstrijdigheid’ of tegenspraak?
Of de mens nu goed, slecht of onverschillig was, groep 2 moet 6f
een ‘schil’ worden, of eens of verschillende keren reincarneren onder
‘bijzondere omstandigheden’. Er is in onze occulte leer een enorm
verschil tussen een onpersoonlijke individualiteit en een individuele
persoonlijkheid. C.C.M. zal niet reincarneren; evenmin zal hij in zijn
volgende incarnatie C.C.M. zijn, maar een heel nieuw wezen, geboren
uit de gedachten en daden van C.C.M.: zijn eigen schepping, het kind
en de vrucht van zijn huidige leven, het gevolg van de oorzaken die hij
nu voortbrengt. Zullen we dan met de spiritisten zeggen dat C.C.M.,
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Groep 1

7. Atman — zuivere geest
6. Buddhi — spirituele ziel of
verstand

Groep 2

5. Manas — denkvermogen of
dierlijke ziel
4. Kamariipa — verlangen- of

37

Geest

Spirituele monade of ‘indivi-
dualiteit’ — en haar voertuig.
Eeuwig en onvernietigbaar.

Ziel
Astrale monade — of het per-

soonlijke ego en zijn voertuig.
Overleeft groep 3, en wordt na

begeertevorm enige tijd vernietigd, tenzij ze,
zoals gezegd, onder bijzondere

omstandigheden reincarneert.

Groep 3 Lichaam

3. Linga$arira — astraal of
levenslichaam

2. Jiva — levensbeginsel

1. Sthiilasarira — lichaam

Samengesteld en fysiek, of het
‘aardse ego’. Deze drie sterven
altijd samen.

de mens die we kennen, zal reincarneren? Nee, maar wel dat zijn god-
delijke monade nog duizenden keren voor het einde van de grote
cyclus in verschillende menselijke vormen zal worden gekleed, en elk
daarvan is een nieuwe persoonlijkheid. Zoals een grote boom zich elke
lente met nieuwe bladeren tooit, om ze tegen de herfst te zien verwel-
ken en sterven, evenzo blijft de ecuwige monade tijdens de reeks klei-
nere cyclussen altijd dezelfde, maar verandert toch steeds en kleedt
zich in elk leven in een nieuw gewaad. De knop die het ene jaar niet
openging, zal het jaar daarna weer verschijnen; het blad dat zijn vol-
heid bereikte en een natuurlijke dood stierf, kan nooit aan dezelfde
boom opnieuw groeien. Toen we Isis schreven, werd ons niet toege-
staan in bijzonderheden te treden; vandaar de vage algemeenheden. Er
is ons gezegd dat we dit nu wel kunnen doen — en we doen zoals ons
is opgedragen.

En zo schijnt het dat ‘twee en drie’ per slot van rekening samen pre-
cies ‘vier’ zijn, indien de ‘drie’ ten onrechte voor dat getal werd gehou-
den. En we hebben over gevallen gehoord waarbij dat wat algemeen als
iets heel ‘zwarts’ werd beschouwd en veroordeeld — heel schokkend —
plotseling opnieuw ‘wit” werd, zodra er meer licht op kon schijnen.
Misschien breekt ooit de dag aan dat zelfs de vaak verkeerd begrepen
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occultisten in zo’n licht zullen worden gezien. Vaut mieux tard que
Jjamais!!

Intussen zullen we afwachten of C.C.M. ook passages uit dit ant-
woord in Light zal citeren.

Wat is stof en wat 1s kracht?
(Een antwoord)

Door een andere theosoof?

[‘What is matter and what is force?’, The Theosophist, september 1882,
blz. 319-24; CW 4:208-26]

[‘Een antwoord’ werd geschreven naar aanleiding van het artikel ‘Is
electricity matter or force?’, geschreven door ‘een theosoof’. In
laatstgenoemd artikel wordt Olcott bekritiseerd voor zijn bewering
dat elektriciteit stof is, terwijl de wetenschap beweert dat elektrici-
teit een kracht is. — Vertaler]

‘Als wetenschappelijk vraagstuk’ — dat, als zodanig, strikt binnen de
grenzen van de moderne materialistische wetenschap moet worden
gehouden — zou alle ‘discussie over dit onderwerp’, hoe ‘wenselijk’
ook, over het geheel genomen, vruchteloos blijken te zijn. Ten eerste,
omdat de wetenschap zich beperkt tot alleen de fysieke aspecten van
het behoud van energie of de wisselwerking van krachten; en, ten
tweede, omdat ik gezien de toon van het artikel van onze criticus be-
twijfel of hij bereid zou zijn — ondanks de eerlijke erkenning van de
wetenschap dat ze niets weet over de uiteindelijke oorzaken van de din-
gen — de volledige ongeschiktheid van sommige wetenschappelijke ter-
men toe te geven, zoals die door de dvija’s, de ‘tweemaal-geborenen’,
van de Royal Society werden goedgekeurd en door hun gemakkelijk
overtuigde bewonderaars gehoorzaam werden aanvaard. In onze eeuw
van vrijheid van denken en goedkope paradoxen heerst de partijgeest
oppermachtig, en de wetenschap is zo mogelijk zelfs onverdraagzamer

"'Vertaling: Beter laat dan nooit!
2Noot vert.: In The Letters of H.P. Blavatsky to A.P. Sinnett, blz. 8, zegt H.P.
Blavatsky dat dit antwoord werd geschreven door meester KH.
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geworden dan de theologie. Het enige standpunt dat een onderzoeker
van de esoterische filosofie in een discussie over de geschiktheid van
bepaalde moderne wetenschappelijke termen zonder bezwaar kan in-
nemen tegenover iemand die (duidelijk) een voorstander is van de
exacte wetenschap, is om laatstgenoemde met zijn eigen wapens te
bestrijden, maar zonder een centimeter van zijn eigen positie op te
geven. En dit is precies wat ik nu van plan ben.

Op het cerste gezicht bevat het artikel ‘Is electricity matter or
force?’ niet veel waarop geantwoord moet worden. Een bescheiden
vraagteken tussen haakjes, geplaatst achter het woord ‘waterstof”, in
een opsomming van de bestanddelen van de ‘lucht die we inademen’;
en de vraag die in de titel wordt gesteld, en die schijnbaar door een
reeks citaten van wetenschappelijke autoriteiten die elektriciteit graag
als ‘een kracht’ beschouwen, al is beslist, zijn het enige wat we erin
vinden. Maar dat is alleen op het ‘eerste gezicht’. Men hoeft het artikel
van onze vraagsteller niet erg grondig te bestuderen om in te zien dat
het een vraag oproept die voor theosofen van veel groter belang is dan
op het eerste gezicht lijkt. Deze is niet anders dan de volgende: ‘Weet
de voorzitter van de Society, die onder zijn aanhangers enkele grote
wetenschappelijke denkers van Europa en Amerika telt, niet veel meer
dan een domkop die zelfs zijn schoolboeken niet heeft bestudeerd, of
de inhoud ervan is vergeten?’ Deze stilzwijgende conclusie is heel ern-
stig en vraagt om zorgvuldige aandacht.

Nu valt nauwelijks te verwachten dat een verstandig mens die de
voorzitter persoonlijk kent, zijn tijd zou verspillen met te bewijzen dat
kol. Olcott niet onbekend kan zijn met dat wat elke schooljongen
geleerd wordt en weet; namelijk dat de lucht, het gasvormige fluidum
waarin we leven en dat we ademen, voornamelijk uit twee gassen
bestaat: een mengsel van zuurstof en stikstof. Noch heeft iemand een
prof. Tyndall nodig om hem van dit feit te overtuigen. Terwijl de spot
die in het vraagteken besloten ligt te verwachten zou zijn geweest
als het artikel door een vijand was geschreven, is het begrijpelijk dat ze
een theosoof schokt als hij ontdekt dat ze atkomstig is van een broeder-
lid. Geen lid kan van het feit onkundig zijn dat ‘de voorzitter-stichter
van de Theosophical Society’ nooit heeft geprobeerd om lezingen te
houden over een specifieck onderwerp dat tot de natuurwetenschap
behoort, wat het terrein van natuur- en scheikundigen is; evenmin heeft
‘de geleerde voorzitter’ beloofd nooit af te wijken van de orthodoxe ter-
minologie van de leden van de Royal Society. Als verkondiger en ver-
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dediger van de occulte wetenschappen is hij vrij om gebruik te maken
van het specifieke jargon van de oude filosofen. Het is eenvoudig
absurd om te moeten wijzen op dat wat vanzelfsprekend is: namelijk
dat de ‘bestanddelen van de lucht die we inademen’, die de spreker
opsomde niet de gewone lucht betreffen — want in dat geval zou hij
waarschijnlijk gezegd hebben: ‘scheikundige bestanddelen’, of zijn
‘samenstellende elementen’ — maar de hele atmosfeer, een van de vijf
oorspronkelijke elementen van de occulte filosofie, samengesteld uit
vele verschillende gassen.

Om beter te kunnen aantonen dat we het recht hebben om een hou-
ding van verzet aan te nemen tegen bepaalde willekeurige veronderstel-
lingen van de moderne wetenschap, en aan onze eigen inzichten vast te
houden, moet men mij toestaan een korte uiteenzetting te geven en
onze criticus aan enkele onweerlegbare feiten te herinneren. Het feit
alleen dat de moderne wetenschap de atmosfeer in een hele menigte
elementen heeft verdeeld en onderverdeeld, en deze voor haar eigen
gemak zo heeft genoemd, is geen dwingende reden waarom de occul-
tisten die terminologie zouden moeten aanvaarden. De wetenschap is er
tot nu toe niet in geslaagd zelfs ‘maar één van de vele enkelvoudige
stoffen te ontleden die ze ten onrechte ‘elementaire substanties’ noemt,
en die ze, omdat ze daarin niet is geslaagd, waarschijnlijk ‘elementair’
noemt. En of ze in de toekomst daarin nu wel of niet zal slagen, en dus
haar fout zal erkennen, wij occultisten beweren intussen dat de zoge-
naamde ‘oorspronkelijke’ atomen beter onder een andere naam kunnen
worden gespecificeerd. Met alle respect die we verschuldigd zijn aan
de wetenschappers — de termen ‘element’ en ‘elementair’, toegepast op
de uiteindelijke atomen en moleculen van de stof waarvan ze niets
weten, lijken niet in het minst te rechtvaardigen. De Royal Society zou
evengoed kunnen overeenkomen elke ster een ‘kosmos’ te noemen in
de veronderstelling dat elke ster een wereld is zoals onze planeet, en
dan de Ouden van onwetendheid te beschuldigen omdat ze slechts één
kosmos kenden — het grenzeloze oneindige heelal!

Tot nu toe erkent de wetenschap echter dat de woorden ‘element’ en
‘elementair’ — tenzij ze worden toegepast op oorspronkelijke beginselen,
of op zichzelf bestaande essenties waaruit het heelal zich heeft ont-
wikkeld — ongelukkige termen zijn; en merkt vervolgens op dat de
‘experimentele wetenschap zich alleen bezighoudt met gerechtvaardigde
conclusies op grond van waargenomen feiten, en niets te maken heeft
met elke andere essentie dan die welke ze kan zien, ruiken of voelen.’
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Prof. J.P. Cooke zegt ons dat de ‘wetenschap alle andere aan de meta-
fysici overlaat’. Deze krachtige taal die aantoont dat de wetenschappers
weigeren iets op goed geloof aan te nemen, laat dezelfde schrijver direct
volgen door een heel merkwaardige erkenning. ‘Onze theorie kan, ik
geef het toe, volkomen fout zijn’ zegt hij, ‘en het is mogelijk dat zulke
dingen als moleculen niet bestaan (!) . . . De nieuwe scheikunde neemt
als basishypothese aan dat de grootheden die we moleculen noemen
werkelijkheden zijn; maar dit is slechts een hypothese.’! We krijgen
hierdoor het vermoeden dat de exacte wetenschap van de scheikunde
evengoed als de transcendente metafysica iets op blind geloof moet aan-
nemen. Als de hypothese wordt aangenomen dan maken haar conclusies
haar tot een exacte wetenschap; als ze wordt ontkend dan valt de ‘exacte
wetenschap’ uiteen! In dit opzicht staat de natuurwetenschap dus niet
hoger dan de psychologie, en de occultisten hoeven niet erg bang te zijn
voor de dreigementen van hun heel exacte rivalen.

Beide staan op zijn minst op €én lijn. De scheikundige kan, hoewel
hij zijn onderverdeling van de moleculen verder doorvoert dan de
natuurkundige, evenmin als deze met afzonderlijke moleculen experi-
menteren. Men kan beiden zelfs eraan herinneren dat niemand van hen
ooit een afzonderlijke molecule heeft gezien. En terwijl ze zich erop
beroemen dat ze niets op geloof aannemen, geven ze toe dat ze de
onderverdeling van een molecule niet met het oog kunnen volgen, maar
‘haar met het verstand kunnen onderscheiden’.2 Wat doen ze dan méér
dan de occultisten, de alchemisten, de adepten? Terwijl zij met het “ver-
stand’ onderscheiden, beweert de adept dat hij gemakkelijk de deel-
baarheid tot in het oneindige kan onderscheiden van datgene wat zijn
rivaal van de exacte methoden een ‘elementair lichaam’ noemt, en hij
volgt haar met zowel zijn spirituele als zijn fysieke verstand.

Met het oog op al het voorafgaande beweer ik dat de voorzitter van
de Theosophical Society volledig het recht heeft de taal van de occul-
tisten te prefereren boven die van de moderne wetenschap. Maar zelfs
als we moesten erkennen dat de ‘bestanddelen’ in kwestie eenvoudig
tot de lucht behoren die we inademen, zoals die door die wetenschap
worden gespecificeerd, kan ik nog niet begrijpen waarom de spreker
‘waterstof” en de andere gassen niet had moeten noemen. Hoewel de
lucht strikt genomen uit twee gassen bestaat, is er daarnaast toch altijd

ICooke, The New Chemistry, 1876, blz. 75. Cursivering is van HPB.
20p.cit., blz. 89.



42 H.P. BLAVATSKY: GESELECTEERDE ARTIKELEN

een zeker percentage koolzuur en waterdamp aanwezig. En hoe zou,
als laatstgenoemde aanwezig is, ‘waterstof” buitengesloten kunnen
worden? Wil onze geleerde broeder beweren dat we nooit iets anders
dan zuurstof en stikstof inademen? De vriendelijke verzekering van de
wetenschap dat de aanwezigheid van andere gassen dan zuurstof en
stikstof in de atmosfeer als toevallige verontreinigingen moeten wor-
den beschouwd, en dat de verhouding tussen de twee elementen van de
lucht haast geen verschillen vertoont, of deze nu wordt genomen uit
dichtbevolkte steden of uit overvolle ziekenhuizen, is een van die
wetenschappelijke ficties die nauwelijks door de feiten wordt gesteund.
In elke besloten ruimte, op elke plaats die aan vervuilende uitwasemin-
gen is blootgesteld, in overbevolkte voorsteden en ziekenhuizen — zoals
onze criticus zou moeten weten — vermindert het aandeel van zuurstof
om plaats te maken voor stinkende gassen.!

Maar we moeten nu overgaan tot de belangrijkere vraag, en zien in
hoeverre de wetenschap gerechtigd is om elektriciteit als een kracht te
beschouwen, en kol. Olcott, samen met alle andere oosterse occultis-
ten, om te beweren dat ze ‘nog altijd stof” is. Voor we de discussie
openen moet men mij de opmerking toestaan dat omdat ‘een theosoof”
wetenschappelijk nauwkeurig wil zijn, hij moet bedenken dat elektri-
citeit volgens de wetenschap geen kracht is, maar slechts een van de
manifestaties daarvan: een vorm van activiteit of beweging. Haar lijst
van de verschillende soorten energie die in de natuur voorkomen, is
lang; en ze gebruikt veel verschillende namen om ze te onderscheiden.
Bij dat alles waarschuwt een van haar meest vooraanstaande adepten,
prof. Balfour Stewart? — een van de autoriteiten die hij tegen onze
voorzitter citeert — zijn lezers dat hun opsomming helemaal niet ab-
soluut of volledig is, ‘omdat ze niet zozeer de tegenwoordige staat van
onze kennis vertegenwoordigt, maar ons gebrek aan kennis, of beter
gezegd de grote onwetendheid over de uiteindelijke samenstelling van
de stof’. Die onwetendheid is zo groot dat de wetenschapper bij de
behandeling van warmte — een vorm van beweging die veel minder

'In Parijs, het centrum van de beschaving . . . bleek de lucht uit een van zijn
voorsteden enkele jaren geleden bij analyse slechts 13,79% zuurstof te bevatten
in plaats van de gebruikelijke 23%; ze bevatte 81,24% stikstof, 2,01% koolzuur
en 2,99% waterstofsulfide.

2The Conservation of Energy, 1874, hfst. 3, ‘The forces and energies of
nature’, blz. 78.



WAT IS STOF EN WAT IS KRACHT? 43

mysterieus is en beter wordt begrepen dan elektriciteit — erkent dat “als
warmte niet een soort beweging is, ze noodzakelijkerwijs een soort
stof moet zijn’, en voegt eraan toe dat de wetenschappers ‘de voorkeur
eraan hebben gegeven warmte als een soort beweging te beschouwen
boven het alternatief van een veronderstelde schepping van een bij-
zondere soort stof”.

En als dit zo is, wat garandeert ons dan dat de wetenschap niet op
een dag haar fout zal ontdekken en in overeenstemming met de occul-
tisten zal inzien en beweren dat elektriciteit ‘een vorm is van een bij-
zondere soort stof”?

Voor de al te dogmatische bewonderaars van de moderne weten-
schap de occultisten dus de les lezen omdat ze elektriciteit in een van
haar aspecten beschouwen als STOF — en beweren dat deze haar basis-
beginsel is — zouden ze eerst moeten aantonen dat de wetenschap zich
vergist als de erkende hogepriesters ervan haar onwetendheid erkennen
over wat nu precies kracht en wat stof is. Dezelfde professor in de
natuurwetenschap, Balfour Stewart, LLD, FRS, zegt bijvoorbeeld in zijn
lezingen over ‘het behoud van energie’ het volgende:

We weten niets, of bijna niets, over de uiteindelijke samenstelling
en eigenschappen van hetzij de organische of de anorganische stof,
[en] . . . in feite is het slechts een gemakkelijke classificatie, en
meer niet.!

Bovendien erkennen alle wetenschappers dat, hoewel ze een
bepaalde kennis van de algemene wetten bezitten, ze nog ‘geen kennis
hebben over afzonderlijke dingen op de gebieden van de natuurweten-
schap’. Ze vermoeden bijvoorbeeld ‘dat veel ziekten veroorzaakt wor-
den door organische kiemen’, maar ze moeten bekennen dat ze ‘over
deze kiemen niets weten’. En in het hoofdstuk ‘Wat is energie?’ ver-
bijstert dezelfde grote wetenschapper de leek die maar al te goed van
vertrouwen is, met de volgende erkenning:

Als onze kennis van de aard en de gewoonten van organische mole-
culen al klein is, dan is onze kennis van de kleinste moleculen van
de anorganische stof zo mogelijk nog geringer. . . . Het blijkt dus dat
we weinig of niets weten over de vorm of de afmetingen van de
moleculen, of over de krachten waardoor ze worden voortgedreven
... de allergrootste lichamen in het heelal delen met de allerkleinste

1Op.cit., blz. 2, 78.
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de eigenschap dat ze aan het onderzoek van de menselijke zintuigen
ontsnappen.!

Van de fysieke ‘menselijke zintuigen’ moet hij bedoelen, omdat hij
weinig, of niets, van enig ander zintuig weet. Maar laten we aandacht
schenken aan nog enkele erkenningen: deze keer van prof. Le Conte in
zijn artikel over ‘Correlation of vital with chemical and physical forces’:

Omdat men het verschil tussen kracht en energie in de hogere vor-
men van kracht en vooral op het gebied van het leven heel gebrek-
kig of helemaal niet heeft gedefinieerd . . . kan onze taal niet
nauwkeuriger worden voor onze denkbeelden op dit gebied veel hel-
derder zijn dan nu het geval is.?2

Zelfs over de bekende vloeistof — water — verkeert de wetenschap in
het onzekere of zuurstof en waterstof als zodanig in water bestaan, of
dat ze door een of andere onbekende en onbegrepen transformatie van
zijn substanties ontstaan.

‘Het is een onderwerp’, zegt J.P. Cooke, professor in de scheikunde,
‘waarover we kunnen speculeren, maar waarover we geen kennis be-
zitten. Tussen de eigenschappen van water en die van de twee gassen
bestaat ook niet de geringste overeenkomst.” Het enige wat ze weten is
dat water door een eclektrische stroom kan worden ontleed, maar
waarom het op die manier wordt ontleed en die gassen zich weer tot
water kunnen verbinden, of wat de aard is van wat ze elektriciteit noe-
men, enz., weten ze niet. Waterstof was bovendien tot voor kort een van
de zeer weinige substanties die alleen in gasvormige toestand bekend
zijn. Het is de lichtste vorm van stof die we kennen.3 Sinds de tijd dat
chloor door Davy en koolzuur door Thilorier onder een druk van 50
atmosfeer vloeibaar werden gemaakt, hebben vijf gassen — waterstof,
zuurstof, stikstof, koolzuurgas, en ten slotte stikstofdioxide — zich 60
jaar lang tegen elke manipulatie verzet. Theoretisch konden ze vloei-
baar worden gemaakt, maar er konden geen middelen worden gevon-
den waardoor dit praktisch kon worden gerealiseerd, hoewel Berthelot
ze aan een druk van 800 atmosfeer had blootgesteld. Waar echter Fara-
day en Dumas, Regnault en Berthelot faalden, behaalde enkele jaren

10p.cit., blz. 5-7.

2Balfour Stewart, Op.cit., appendix, blz. 172-3vn.

3Een kubieke meter lucht van 25 °C weegt ongeveer 1,2 kg, terwijl een
kubieke meter waterstof slechts 0,1 kg weegt.
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geleden een relatief onbekend wetenschappelijk onderzoeker, Cailletet,
een volledig succes. Op 16 december 1878 maakte hij zuurstof vloei-
baar in het laboratorium van de Ecole Normale, en op de 30ste van
dezelfde maand slaagde hij erin zelfs het weerbarstige waterstof vloei-
baar te maken. Raoul Pictet, uit Genéve, ging nog verder. Zuurstof en
waterstof werden niet alleen vloeibaar gemaakt, maar zelfs vast, zoals
het experiment aantoonde; op de straal die uit de buizen met de twee
gassen tevoorschijn kwam, werd elektrisch licht geworpen, en daarin
werden onbetwistbare tekenen van polarisatie gevonden, wat erop wijst
dat er vaste deeltjes in het gas zweven.!

Er is in de natuur geen atoom of het bevat latente of potentiéle elek-
triciteit die zich onder bekende omstandigheden manifesteert. De
wetenschap weet dat de stof iets wat ze kracht noemt, voortbrengt,
waarbij laatstgenoemde zich in verschillende vormen van energie
manifesteert — zoals warmte, licht, elektriciteit, magnetisme, zwaarte-
kracht, enz. — toch is diezelfde wetenschap tot op heden niet in staat
geweest, zoals we uit haar eigen hierboven gegeven erkenningen
weten, met enige zekerheid te bepalen, waar de stof eindigt en kracht
(of geest zoals sommigen haar noemen) begint. De wetenschap, die de
metafysica verwerpt en haar, zoals prof. Tyndall zegt, naar het terrein
van poézie en fictie verwijst, laat even vaak als een metafysicus haar
fantasie de vrije loop, en laat toe dat louter hypothesen een wedstrijd
houden op het veld van onbewezen speculaties. Dit alles doet ze, zoals
in het geval van de moleculaire theorie, zonder een betere reden aan te
voeren dan de paradoxale noodzaak voor de filosofie van elke weten-
schap om denkbeeldige grondbeginselen willekeurig te selecteren en
aan te nemen. Het enige aangevoerde bewijs voor het feitelijke bestaan
van die grondbeginselen is een zekere overeenstemming tussen deze en
waargenomen feiten. Wanneer wetenschappers dus denken dat ze een
zandkorrel tot in zijn laatste molecule opsplitsen, die ze siliciumoxide
noemen, hebben ze niet een werkelijk maar slechts een denkbeeldig en
puur hypothetisch recht om te veronderstellen dat, als ze de splitsing
voortzetten (wat ze natuurlijk niet kunnen), de molecule die zich in zijn
scheikundige bestanddelen (silicium en zuurstof) opsplitst, uiteindelijk
iets zou opleveren wat als twee elementaire lichamen moet worden
beschouwd — omdat de erkende autoriteiten die opvatting hebben!

! Artikel van Henry de Parville, een van de beste Franse populair-weten-
schappelijke schrijvers. — Journal des Débats.
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Noch een atoom silicium noch een atoom zuurstof kan verder wor-
den onderverdeeld in iets anders — zeggen ze. Maar de enige reden die
we voor zo’n vreemde overtuiging kunnen vinden is, dat ze het experi-
ment hebben uitgeprobeerd en — daarin niet zijn geslaagd. Maar hoe
kunnen ze zeggen dat een nieuwe ontdekking, een uitvinding van
nieuwe, verder geperfectioneerde apparaten en instrumenten, niet op
een dag hun ongelijk kan aantonen? Hoe kunnen ze weten of deze
lichaampjes, die nu ‘elementaire ATOMEN’ worden genoemd, niet op
hun beurt samengestelde lichamen of moleculen zijn, die, als ze met
nog grotere nauwkeurigheid worden ontleed, de werkelijke, oorspron-
kelijke, elementaire bolletjes blijken te bevatten, de grove omhulsels
van de nog fijnere atoomvonk — de levensvonk, de oorsprong van elek-
triciteit — die nog steeds STOF is! Terecht heeft Henry Khunrath, de
grootste van de middeleeuwse alchemisten en rozenkruisers, verklaard
dat de geest in de mens — en in elk atoom — als een schitterende vlam
is gehuld in een min of meer doorschijnend bolletje — dat hij de ziel
noemt. En omdat de wetenschappers erkend hebben dat ze niets weten
van (a) de oorsprong van stof of kracht; (b) noch van elektriciteit of
leven, en (c) dat hun kennis van de uiteindelijke moleculen van de
anorganische stof nul is; waarom, vraag ik, wordt van een onderzoeker
van het occultisme, waarvan de grote meesters misschien essenties
kennen die de professoren van de moderne materialistische school niet
kunnen ‘zien, ruiken of proeven’ — waarom wordt van hem verwacht
dat hij hun definities van wat STOF en KRACHT zijn, aanvaardt als het
laatste woord van de onfeilbare wetenschap?

‘De wetenschappers’, zegt onze criticus ons, ‘gebruiken licht,
warmte, magnetisme, elektriciteit en geluid als onderzoeksmiddelen’;
en tegelijkertijd verkondigt hij de nu ketterse stelling ‘dat deze ver-
schillende manifestaties van kracht onweegbaar zijn’. Ik moet aanvoe-
ren dat als hij over onweegbare middelen spreekt, hij tegen de decreten
van zijn eigen grote meesters zondigt. Laat hij de boeken over de
onlangs gereorganiseerde scheikunde die gebaseerd is op de ‘Wet van
Avogadro’ bestuderen, en dan zal hij tot de ontdekking komen dat de
uitdrukking onweegbare middelen nu als een wetenschappelijke absur-
diteit wordt beschouwd. De meest recente conclusies waartoe de
moderne scheikunde is gekomen, hebben haar blijkbaar ertoe gebracht
het woord onweegbaar te verwerpen, en af te rekenen met die leerboe-
ken van de pre-moderne wetenschap die de verschijnselen van warmte
en elektriciteit toeschrijven aan ijle vormen van stof. Ze beweren dat
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aan een lichaam niets kan worden onttrokken of toegevoegd zonder het
gewicht ervan te veranderen. Dit werd gezegd en geschreven in 1876
door een van de grootste scheikundigen van Amerika. Zijn ze door dit
alles iets wijzer geworden? Zijn ze in staat geweest de oude en taboe
verklaarde flogistontheorie van Stahl, Priestly, Scheele en anderen
door een meer wetenschappelijke te vervangen? Of zijn ze er, door tot
hun eigen tevredenheid te bewijzen dat het hoogst onwetenschappelijk
is om de verschijnselen van warmte en elektriciteit aan ijle vormen van
stof toe te schrijven, tegelijkertijd ook in geslaagd om aan te tonen wat
kracht, stof, energie, vuur, elektriciteit en LEVEN werkelijk zijn? Het
flogiston van Stahl — een verbrandingstheorie die door Aristoteles en
de Griekse filosofen werd onderwezen — zoals die werd uitgewerkt
door Scheele, de arme Zweedse apotheker, in het geheim een student
van het occultisme, die, zoals prof. Cooke over hem zegt, ‘in een jaar
meer aan onze scheikundige kennis toevoegde dan Lavoisier in zijn
hele leven’ — was niet alleen maar verbeelding, hoewel men Lavoisier
toestond haar taboe te verklaren en omver te werpen. Maar als de hoge-
priesters van de moderne wetenschap meer waarde zouden hechten aan
de essentie van de dingen dan aan wat niet meer dan generalisaties
zijn, dan waren ze misschien beter dan nu in staat de wereld iets meer
te zeggen over de ‘uiteindelijke samenstelling van de stof’. Het is alge-
meen bekend dat Lavoisier door het omverwerpen van de flogiston-
theorie geen enkel belangrijk feit aan onze kennis toevoegde maar
alleen ‘een grote generalisatie’.

De occultisten houden liever vast aan de basistheorieén van de oude
wetenschappen. Evenmin als de opstellers van de oude theorie kennen
ze aan het flogiston — dat zijn bijzondere naam dankt aan een van de
eigenschappen van akasa — een gewicht toe; iets wat niet-ingewijden
in het algemeen aan alle stof toekennen. En hoewel het voor ons een
beginsel, een goed gedefinieerde essentie, is, terwijl het voor Stahl en
anderen een ongedefinieerde essentie was, zagen zij het toch evenmin
als wij als stof in de betekenis die de huidige wetenschappers eraan
hechten. Zoals een van hun professoren het uitdrukt: ‘Interpreteer flo-
giston als energie en vervang in Stahls werk over scheikunde en
natuurkunde uit 1731 flogiston door energie en u heeft . . . onze grote
moderne leer van het behoud van energie’. Inderdaad, het is de ‘grote
moderne leer’, maar — plus iets anders, kan ik eraan toevoegen.
Nauwelijks een jaar nadat deze woorden waren uitgesproken, heeft de
ontdekking door prof. Crookes van de stralende stof — waarover later
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méér — al hun eerdere theorieén bijna volledig omvergeworpen.

‘Kracht, energie, fysiek middel, zijn eenvoudig verschillende woor-
den om dezelfde gedachte uit te drukken’, merkt onze criticus op. Ik
denk dat hij het mis heeft. Tot op heden zijn de wetenschappers het niet
eens over een naam voor elektriciteit, die een duidelijke en begrijpe-
lijke definitie zou geven van dit ‘heel mysterieuze middel’, zoals prof.
Balfour Stewart haar noemt. Terwijl laatstgenoemde verklaart dat elek-
triciteit of ‘elektrische aantrekking waarschijnlijk beschouwd kan wor-
den als in het bijzonder verwant aan die kracht die we scheikundige
affiniteit noemen’, en prof. Tyndall het alleen ‘een vorm van beweging’
noemt, beschouwt prof. A. Bain elektriciteit als een van de vijf belang-
rijkste machten of krachten in de natuur: ‘Eén is mechanisch of molair
(met betrekking tot een stoffelijk lichaam als geheel), de impuls van
bewegende stof’, de andere zijn ‘moleculair of in de moleculen be-
lichaamd’ — en worden eveneens verondersteld (?7?7) in beweging te zijn
— deze zijn warmte, licht, scheikundige kracht, elektriciteit.’! Tk ben
bang dat deze drie definities door een nauwkeurige analyse niet duide-
lijker zullen worden.

Een bepaalde conclusie die ‘een theosoof” trekt is eveneens opmer-
kelijk. Na ons eraan herinnerd te hebben dat er nu ‘nog geen weten-
schappelijk apparaat bekend is waarmee een lichtstraal kan worden
gewogen’, verzekert hij ons ‘dat kan worden aangetoond dat de uni-
versele ether van de wetenschap, die in een uiterst ijle toestand ver-
keert, enig gewicht heeft’. Deze bewering klinkt heel vreemd voor hen
die de ether als een realiteit beschouwen, en die wefen dat hij niet
opgesloten kan worden omdat hij de dichtste stof even gemakkelijk
doordringt als water een spons; en de veronderstelling kan door de
moderne wetenschap niet worden bevestigd. Als ze erin slaagt haar
zuiver hypothetische middenstof te wegen, waarvan het bestaan tot op
heden slechts een hypothese is die goed van pas komt om haar golf-
theorie te steunen, zullen we wel voor haar toverstaf moeten buigen.
Als onze broeder zo graag autoriteiten citeert, laat hij dan een volgende
keer dit aanhalen:

Of er zulke dingen als ethergolven zijn of niet . . . we stellen deze
afmetingen in onze verbeelding voor als golflengten . . . en iedere
natuurkundige zal bevestigen . . . dat hoewel onze theorie misschien

! Balfour Stewart, Op.cit., appendix, ‘The correlations of nervous and mental
forces’, blz. 205.
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alleen een hersenschim van onze wetenschappelijke dromen is, deze
grootheden, de afmetingen van iets moeten zijn.!

Na zo’n openlijke bekentenis wordt het enigszins moeilijk te ge-
loven dat de wetenschap kan bewijzen dat de universele ether ‘enig
gewicht heeft’.

Aan de andere kant betwijfelt onze criticus terecht of er ooit een
instrument is ontworpen ‘om een lichtstraal te wegen’; hoewel hij ten
onrechte licht ‘een kracht of energie’ blijft noemen. Nu wil ik beweren
dat — zelfs in strikte overeenstemming met de moderne wetenschap,
die, zoals we kunnen aantonen, haar onderwerpen in negen van de tien
gevallen een verkeerde naam geeft en dat vervolgens domweg erkent,
zonder de geringste poging te doen om haar misleidende termen te ver-
beteren — licht nooit als ‘een kracht’ werd beschouwd. Het is, zegt de
wetenschap, een ‘manifestatie van energie’, een ‘vorm van beweging’,
voortgebracht door een snelle trilling van de moleculen van een licht-
gevend lichaam en overgebracht door de ethergolven. Hetzelfde geldt
voor warmte en geluid, waarbij de overbrenging van laatstgenoemde
samen met de ethertrillingen athangt van de golvingen van een tussen-
liggende atmosfeer. Prof. Crookes dacht op een bepaald moment dat
hij had ontdekt dat licht een kracht is, maar hij ontdekte al snel zijn
fout. De verklaring van Thomas Young over de golftheorie van het
licht geldt nu evengoed als altijd, en toont aan dat wat we licht noemen
eenvoudig een indruk op het netvlies is, voortgebracht door de gol-
vende beweging van stofdeeltjes. Licht is dus evenals warmte, waar-
van het de kroon is — eenvoudig de schim of schaduw van stof in
beweging, de grenzeloze, eeuwige, oneindige RUIMTE, BEWEGING en
DUUR, de drie-ene essentie van wat de deisten God, en wij het ene ele-
ment noemen; geest-stof, of stof-geest, waarvan we de zevenvoudige
eigenschappen omschrijven in zijn drieledige abstracte vorm door de
gelijkzijdige driechoek. Hoewel de middeleecuwse theosofen en de
hedendaagse occultisten de spirituele ziel — het vahana [voertuig] van
de zevende, de zuivere, onstoffelijke vonk — ‘een vuur ontleend aan de
eeuwige oceaan van licht’ noemen, noemen ze haar in esoterische taal
ook ‘een trilling van de eeuwige beweging’; en laatstgenoemde kan
zeker niet buiten de stof bestaan. De wetenschappers hebben onlangs
‘een vierde toestand van de stof” ontdekt, terwijl de occultisten eeuwen
geleden al voorbij de zesde zijn doorgedrongen, en daarom niet con-

1Cooke, The New Chemistry, 1876, blz. 23-4.
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cluderen maar WETEN dat de zevende — de laatste — bestaat.

Als prof. Balfour Stewart probeert aan te tonen dat licht een ener-
gie of kracht is, citeert hij Aristoteles, en merkt op dat de Griekse
filosoof het denkbeeld schijnt te hebben gekoesterd dat ‘licht geen
lichaam of emanatiec van een lichaam is (want dat zou volgens
Aristoteles ook een soort lichaam zijn), en dat licht daarom een ener-
gie of een handeling is’. Hiertegen maak ik bezwaar en antwoord dat
als we ons geen beweging zonder kracht kunnen voorstellen, we ons
nog veel minder een ‘energie of handeling’ kunnen voorstellen die
eeuwig in de grenzeloze ruimte bestaat, of zich zelfs manifesteert, zon-
der een of ander soort lichaam. De opvattingen over ‘lichaam’ en ‘stof
van Aristoteles en Plato, de stichters van de twee grote rivaliserende
scholen van de oudheid, stonden in veel opzichten misschien tegen-
over elkaar, maar ze staan nog verder af van de opvattingen over
‘lichaam’ en ‘stof” van onze hedendaagse wetenschappers. De theoso-
fen van vroeger en nu, de alchemisten en rozenkruisers hebben altijd
beweerd dat ‘licht’, ‘warmte’, ‘geluid’ en ‘elektriciteit’ niet als op zich-
zelf bestaande dingen bestonden; en er zou in de natuur al helemaal
geen vacuiim kunnen bestaan. En nu bevestigen de resultaten van oud
en modern onderzoek volledig wat ze altijd hebben beweerd, namelijk
dat er in werkelijkheid niet zoiets als een ‘ultraviolette straal’, ‘een
lichtstraal” of een ‘warmtestraal’ bestaat. Er bestaat niets anders dan
stralende energie, of zoals een wetenschapper in de Scientific
American! het uitdrukt, stralende energiec — ‘een soort beweging, die
trillingen in de ruimte veroorzaakt van iets tussen ons en de zon — iets
dat we zonder het ten volle te begrijpen [inderdaad!] ‘ether’ noemen en
dat overal aanwezig is, zelfs in het vacuiim van een stralingsmeter’.
Deze zin is, hoe onduidelijk ook, niettemin het laatste woord van de
wetenschap. Nogmaals: ‘“‘actiniteit’, ‘licht’ of ‘warmte’ zijn slechts
verschillende namen die we aan een en dezelfde oorzaak, stralende
energie, geven.” En men zegt ons eveneens, dat de ultraviolette of ten
onrechte actinisch genoemde stralen, evenals die welke het oog ziet als
blauw of groen of rood, en die welke de thermometer voelt ‘allemaal
het gevolg zijn van één oorzaak — beweging van de ether’.

Omdat de zon en de ether boven alle twijfel stoffelijke lichamen
zijn, moeten noodzakelijkerwijs al hun gevolgen — licht, warmte,

IProf. S.P. Langley, ‘The sun’s radiant energy’, Scientific American, 26 juli
1879, blz. 53.
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geluid, elektriciteit, enz. — in overeenstemming met de definitie van
Aristoteles (zoals deze wordt aangenomen, maar enigszins verkeerd
wordt opgevat, door prof. Balfour Stewart) ook een ‘soort lichaam
zijn’, en dus — STOF.

Maar wat is stof in werkelijkheid? We hebben gezien dat het nau-
welijks mogelijk is elektriciteit een kracht te noemen, en toch wordt
ons verboden, op straffe van onwetenschappelijk genoemd te worden,
haar stof te noemen! Elektriciteit heeft geen gewicht — onderwijst ons
‘een theosoof” — en dus kan het geen stof zijn. Over beide kanten van
de zaak is heel wat te zeggen. De proef van Mallet, welke die van
Pirani (1878 ) bevestigde, toonde aan dat elektriciteit de invloed van de
zwaartekracht ondergaat, en dus enig gewicht moet hebben. Een recht
stuk koperdraad — met omlaag gebogen uiteinden — is in het midden aan
een van de armen van een gevoelige weegschaal bevestigd, terwijl de
omgebogen uiteinden in kwik gedompeld zijn. Als de stroom van een
sterke batterij door de draad wordt gevoerd door middel van het kwik,
gaat de arm waaraan de draad is bevestigd, hoewel ze in nauwkeurig
evenwicht is gebracht door een tegenwicht, waarneembaar omlaag,
ondanks de weerstand die door de opwaartse druk van het kwik wordt
veroorzaakt. De tegenstanders van Mallet die toen probeerden aan te
tonen dat de zwaartekracht niets te maken had met het feit dat de arm
omlaagging, maar dat dit te wijten was aan de wet van aantrekking tus-
sen elektrische stromen, en die daartoe de theorie van Barlow over
elektrische stromen naar voren brachten en Ampere’s ontdekking dat
elektrische stromen die in tegengestelde richting gaan, elkaar afstoten
en soms tegen de richting van de zwaartekracht in worden gedreven —
bewezen alleen dat de wetenschappers het zelden eens zijn, en dat de
vraag nog altijd openstaat. Dit roept echter een bijkomstige vraag op,
namelijk wat de ‘wet van de zwaartekracht is’. De huidige wetenschap-
pers nemen aan dat ‘zwaartekracht’ en ‘aantrekkingskracht’ volkomen
verschillende dingen zijn. Maar de dag is misschien niet ver meer
waarop de theorie van de occultisten dat de ‘wet van de zwaartekracht’
niet meer of minder is dan de ‘wet van aantrekking en afstoting’,
wetenschappelijk juist zal blijken te zijn.

De wetenschap mag natuurlijk, als ze dat graag wil, elektriciteit een
kracht noemen. Maar door haar in dezelfde groep te plaatsen als licht
en warmte, die geen krachten mogen worden genoemd, moet ze 6f toe-
geven inconsequent te zijn Of stilzwijgend erkennen dat ze ‘een soort
stof” is. Maar of elektriciteit gewicht heeft of niet, geen echte weten-
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schapper is bereid om aan te tonen dat er geen stof zo licht is dat ze niet
met onze tegenwoordige instrumenten gewogen kan worden. En dit
brengt ons direct tot de meest recente ontdekking — een van de grootste
van de wetenschap — ik bedoel de ‘stralende stof” van Crookes, of zoals
ze nu wordt genoemd: DE VIERDE TOESTAND VAN DE STOF.

Dat de drie aggregatietoestanden van de stof — vast, vloeibaar en
gasvormig — slechts zoveel stadia zijn van een onafgebroken reeks van
fysieke continuiteit, en dat de drie in elkaar overgaan of worden om-
gezet bij onmerkbare overgangen, hoeft geen verder bewijs, denken
we. Maar wat voor ons occultisten van groter belang is, is de erkenning
door diverse eminente wetenschappers in verschillende artikelen over
de ontdekking van die vierde toestand van de stof. Eén van hen zegt in
de Scientific American:

De veronderstelling dat de drie aggregatietoestanden het aantal
mogelijke toestanden van de stof niet uitputten, is niet onwaarschijn-
lijker dan de veronderstelling dat de mogelijkheden van het geluid
zich uitstrekken tot luchtgolven die voor ons gehoor onwaarneem-
baar zijn, of de veronderstelling dat er ethergolven kunnen zijn die
te snel of te langzaam zijn om door onze ogen als licht te worden
waargenomen.

En nu prof. Crookes erin geslaagd is gassen te verdunnen tot een
toestand die zo ijl is dat ze ‘redelijk goed kan worden beschreven als
ultra-gasvormig, en die een heel nieuw stel eigenschappen vertoont’,
waarom moet men de occultisten dan de les lezen, omdat ze verklaren
dat er voorbij die ‘ultra-gasvormige’ toestand nog meer toestanden van
de stof zijn, zo ultra-ijl, zelfs in hun grovere manifestaties — zoals elek-
triciteit in al haar bekende vormen — dat ze de wetenschappelijke zin-
tuigen nogal misleid hebben waardoor de wetenschappers elektriciteit
een kracht gaan noemen! Ze zeggen ons dat, als men de ijlheid van een
gas tot een zo hoge graad opvoert, zoals in de volmaakste vacuiims kan
worden bereikt, het aantal moleculen zo verminderd kan worden dat
hun botsingen onder gunstige omstandigheden zo gering in aantal wor-
den vergeleken met het aantal lichamen, dat ze niet langer een beslis-
sende invloed hebben op het fysieke karakter van de stof die wordt
waargenomen. Met andere woorden, ze zeggen dat ‘de vrij zwevende
moleculen, als ze de wetten van kinetische energie kunnen volgen zon-
der elkaar te verstoren, zullen ophouden de eigenschappen te vertonen
die kenmerkend zijn voor de gasvormige toestand, en een heel nieuw
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stel eigenschappen zullen aannemen. Dit is STRALENDE STOF. En daar-
achter ligt de oorsprong van elektriciteit — die nog altijd STOF is.

Zou het van onze kant te aanmatigend zijn om de lezer eraan te her-
inneren dat, als er een vierde toestand van de stof is ontdekt door prof.
Crookes en een vierde dimensie van de ruimte door prof. Zollner, die
beiden tot de voorhoede van de wetenschap behoren, het niet onmoge-
lijk is dat men na verloop van tijd een vijfde, zesde en zelfs een zevende
toestand van de stof zal ontdekken, en ook zeven zintuigen in de mens,
en dat de hele natuur uiteindelijk zevenvoudig zal blijken te zijn? Want
wie kan aan haar mogelijkheden grenzen stellen? Over zijn ontdekking
merkt prof. Crookes terecht op dat de verschijnselen die hij in zijn leeg-
gepompte buizen heeft onderzocht, aan de fysieke wetenschap een heel
‘nieuw onderzoeksterrein onthullen, een nieuwe wereld —

Een wereld waarin de stof in een vierde toestand bestaat, waarin de cor-
pusculaire theorie van het licht van kracht is, en waar het licht zich niet
altijd in een rechte lijn voortplant, maar waarin we nooit kunnen door-
dringen, en we tevreden moeten zijn om van buitenaf waar te nemen en
te experimenteren. !

Hierop zou de occultist kunnen antwoorden: ‘Ook al kunnen we
nooit met behulp van onze fysieke zintuigen daarin doordringen, we
zijn er al lang met onze spirituele zintuigen en in onze spirituele licha-
men binnengegaan en zelfs nog veel verder.’

En nu wil ik dit te lange artikel besluiten met de volgende over-
weging. De Ouden hebben hun mythen nooit verzonnen. lemand die
met de wetenschap van de occulte symboliek bekend is, kan altijd een
wetenschappelijk feit ontdekken achter het masker van overdreven fan-
tasie. Zo zou men als men de moeite nam de legende van Electra — een
van de zeven Atlantiden — in het licht van de occulte wetenschap te
bestuderen, al snel de werkelijke aard van elektriciteit ontdekken, en
begrijpen dat het weinig uitmaakt of we haar kracht of stof noemen,
omdat ze beide is; en tot dusver zijn beide termen, in de betekenis die
de wetenschap eraan toekent, onjuiste benamingen. We weten dat
Electra dochter is van Atlas, de titan, en zijn vrouw Pleione, de dochter
van de Oceaan. . . .

Zoals prof. Le Conte terecht opmerkt: ‘Veel van de beste weten-

I'William Crookes, ‘The Bakerian Lecture — On the illumination of lines of
molecular pressure, and the trajectory of molecules’, Phil. Trans. R. Soc. Lond.,
januari 1879, blz. 164.
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schappers maken het gebruik van de term levenskracht belachelijk als
een overblijfsel van bijgeloof, en toch gebruiken dezelfde mensen
woorden als zwaartekracht, magnetische kracht, scheikundige kracht,
fysieke kracht, elektrische kracht, enz.’,! en zijn al met al niet in staat
te verklaren wat leven, of zelfs elektriciteit, is; noch zijn ze in staat een
goede reden op te geven voor het bekende feit dat in het lichaam van
een dier dat door de bliksem is gedood, het bloed na de dood niet stolt.
De scheikunde toont aan dat elk atoom, zowel in de organische als
anorganische natuur, aan polarisatie onderhevig is, hetzij in zijn ato-
maire massa of als een eenheid, en dat de trage stof verbonden is met
zwaartekracht, licht met warmte, enz., en daardoor latente elektriciteit
moet bevatten. En toch staat diezelfde scheikunde erop om onderscheid
te maken tussen organische en anorganische stof, hoewel beide het
gevolg zijn van dezelfde mysterieuze energie, die bij haar occulte pro-
cessen in het laboratorium van de natuur altijd actief is, evenzeer in het
mineralenrijk als in het plantenrijk. Daarom beweren de occultisten dat
de filosofische opvatting over geest, evenals die over stof, moet berus-
ten op een en dezelfde basis van verschijnselen, en voegen daaraan toe
dat kracht en stof, geest en stof, of godheid en natuur, hoewel ze in hun
respectieve manifestaties als tegenpolen kunnen worden beschouwd, in
essentie en in feite één zijn, en dat het leven evenzeer in een dood als
in een levend lichaam, in de organische als in de anorganische stof,
aanwezig is. Dit is de reden waarom een occultist — terwijl de weten-
schap nog altijd bezig is, en daar eeuwig mee door kan gaan, om het
raadsel: “Wat is leven?’ op te lossen — zich kan veroorloven te weige-
ren die moeite te nemen, omdat hij beweert, met evenveel recht als elke
bewering van het tegendeel, dat het leven, hetzij in zijn latente of in
zijn dynamische vorm, overal is. Dat het even oneindig en onvernietig-
baar is als de stof zelf, omdat het een niet zonder de ander kan bestaan,
en dat elektriciteit de essentie en oorzaak is van het leven zelf.
Purusha bestaat niet zonder prakriti, noch kan prakriti of plastische
stof bestaan zonder purusha, of geest, levensenergie, LEVEN. Purusha en
prakriti zijn de twee polen van het ene eeuwige element, en zijn syno-
nieme en verwisselbare termen. Ons lichaam, als organisch weefsel, is
in feite ‘een veranderlijk samenstel van scheikundige krachten’, plus
een moleculaire kracht — zoals prof. Bain elektriciteit noemt — die er

I'Stewart, Op.cit., appendix, ‘Correlation of vital with chemical and physical
forces’, blz. 196.
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gedurende het leven dynamisch in woedt, en zijn deeltjes uiteenrukt bij
de dood, om zich na dat proces in een scheikundige kracht om te zet-
ten, en dan opnieuw op te staan als een elektrische kracht of leven in
elk individueel atoom. Daarom zal ze, of men haar nu kracht of stof
noemt, altijd de alomtegenwoordige proteus van het heelal blijven, het
ene element — LEVEN — geest of kracht aan haar negatieve, stof aan haar
positieve pool; eerstgenoemde het MATERIO-SPIRITUELE, laatstgenoemde
het MATERIO-FYSIEKE HEELAL — de natuur, svabhavat of ONVERNIETIG-
BARE STOF.

Dood en onsterfelijkheid

[‘Death and immortality’, The Theosophist, november 1882,
blz. 28-9; CW 4:250-6]

De volgende brief verwoordt een probleem waarop heel waarschijnlijk
ook andere lezers van de geciteerde passage dan onze correspondent
zijn gestuit.

Occulte fragmenten en het Boek van Kiu-te

Aan de redactrice van The Theosophist:

In het artikel over ‘de dood’ door wijlen Eliphas Lévi, in het
oktobernummer van The Theosophist,! zegt de schrijver dat ‘ten-
einde onsterfelijk in het goede te zijn men zich moet vereenzelvigen
met God; om onsterfelijk in het kwade te zijn, met Satan. Dit zijn de
twee polen van de wereld van de zielen; tussen deze twee polen
vegeteert en sterft het nutteloze deel van de mensheid zonder her-
innering.’” In uw verklarende aantekening over deze passage citeert
u het Boek van Kiu-te dat zegt:

‘Om de stroom van onsterfelijkheid in te gaan, of beter gezegd
voor zichzelf een eindeloze reeks wedergeboorten als bewuste enti-
teit te verzekeren, moet men een medewerker met de natuur worden,
ten goede of ten kwade, in haar werk van schepping en herschep-
ping, of in dat van vernietiging. Alleen van de nutteloze luilakken
ontdoet ze zich, door hen met geweld uit te werpen en ze met mil-
joenen tegelijk als zelftbewuste entiteiten te vernietigen. Dus, terwijl

IOktober 1881, blz. 12-15. Zie H.P. Blavatsky: Geselecteerde artikelen,
1:427-32.
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de goeden en zuiveren ernaar streven nirvana . . . te bereiken, zullen
de verdorven mensen daarentegen een reeks levens zoeken als
bewuste, duidelijk afgebakende bestaansvormen of wezens, die lie-
ver steeds lijden onder de wet van vergeldende rechtvaardigheid dan
hun levens op te geven als delen van het allesomvattende, universele
geheel. Terwijl ze zich goed bewust zijn dat ze nooit kunnen ver-
wachten uiteindelijke rust in zuivere geest of nirvana te bereiken,
hechten ze zich liever aan het leven in elke vorm, dan dat ze afstand
doen van dat ‘verlangen naar het leven’, of tanha, dat ervoor zorgt
dat een nieuwe verzameling skandha’s, of individualiteit, wordt
wedergeboren. . . . Er zijn door en door slechte en verdorven men-
sen die toch even verstandelijk en spiritueel op het kwade zijn
gericht, als spirituele mensen op het goede. De ego’s van zulke men-
sen kunnen de wet van algehele vernietiging nog eeuwenlang ont-
lopen. . . . Warmte en koude zijn de twee polen, namelijk goed en
kwaad, geest en stof. De natuur spuwt het ‘lauwe’ of ‘nutteloze deel
van de mensheid’ uit, d.w.z. vernietigt het.’

In hetzelfde nummer waarin het bovenstaande voorkomt, staan de
‘Fragments of occult truth’ en we vernemen daaruit dat er zeven enti-
teiten of beginselen zijn die een mens samenstellen. Wanneer de dood
plaatsvindt, worden de eerste drie beginselen (namelijk het lichaam,
de levensenergie en het astrale lichaam) ontbonden; en voor de vier
overblijvende beginselen ‘zijn er twee mogelijkheden’. Indien het
spirituele ego (zesde beginsel) zich tijdens het leven richtte op stof-
felijke zaken, dan gaat het na de dood verder met zich blindelings
vast te klampen aan de lagere elementen van zijn vroegere samenstel-
ling, en de ware geest maakt zich daarvan los en gaat ergens anders
heen, terwijl het spirituele ego ook uiteenvalt en ophoudt te bestaan.
Onder zulke omstandigheden blijven slechts twee entiteiten over (het
vierde en het vijfde, namelijk kamartipa en het fysieke ego), en de
schillen hebben lange perioden nodig om uiteen te vallen.

Als daarentegen het ego zich vooral op spirituele dingen heeft
gericht, zal het zich aan de geest hechten, en met deze overgaan naar
de aangrenzende wereld van gevolgen, en daar uit zichzelf met de
hulp van de geest een nieuw ego ontwikkelen dat wordt weder-
geboren (na een korte periode van vrijheid en geluk) in de eerst-
volgende hogere objectieve wereld van oorzaken.

De ‘Fragments’ leren dat er, met uitzondering van het geval van
de hogere adepten, twee toestanden zijn: Ten eerste die waarin de
geest verplicht is zijn band te verbreken; en ten tweede die waarin
de geest in staat is zijn band met het vierde, vijfde en zesde beginsel
voort te zetten. In beide gevallen vallen het vierde en vijfde begin-
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sel na een langere of kortere periode uiteen, en in het geval van spi-
rituele mensen ondergaat het spirituele ego een reeks van steeds
hogere geboorten, terwijl in het geval van heel slechte mensen er
geen spiritueel ego overblijft en het vierde en vijfde beginsel na ont-
zaglijk lange tijd eenvoudig uiteenvallen.

De ‘Fragments’ schijnen geen ruimte te laten voor een derde of
tussenliggend geval dat de toestand zou kunnen verklaren van Eli-
phas Lévi’s ‘nutteloze deel’ van de mensheid na de dood. Tk denk
ook dat er maar twee gevallen kunnen zijn: (1) de geest behoudt de
band, of (2) hij verbreekt de band. Wat wordt dan bedoeld met het
‘nutteloze deel van de mensheid’, dat, zoals u het voorstelt, met mil-
joenen tegelijk wordt vernietigd? Zijn ze een combinatie van minder
dan zeven beginselen? Dat kan niet het geval zijn, want zelfs de heel
slechte en verdorven mensen hebben ze alle zeven. Wat gebeurt er
dan met het vierde, vijfde, zesde en zevende beginsel in het geval
van het zogenaamde ‘nutteloze deel van de mensheid’?

Verder vertellen de ‘Fragments’ ons dat in het geval van slechte
mensen het vierde en vijfde beginsel eenvoudig uiteenvallen na lange
tijdperken, terwijl u in uw boven geciteerde aantekening zegt dat ze
‘een reeks levens zoeken als bewuste, duidelijk afgebakende bestaans-
vormen of wezens’, en ook schrijft u in de aantekening bij het woord
‘hel’, dat ze ‘een wereld van bijna absolute stof” is ‘en een die vooraf-
gaat aan de laatste in de ‘kringloop van noodzakelijkheid’, waaruit
‘geen verlossing is, want daar heerst absolute spirituele duisternis’.
Deze beide aantekeningen schijnen aan te geven dat in het geval van
verdorven mensen het vierde en vijfde beginsel opnieuw geboren wor-
den in lagere werelden en een reeks bewuste bestaansvormen hebben.

De ‘Fragments’ zijn, zoals wordt toegegeven, het product van de
‘broeders’, en wat ik daaruit na zorgvuldige bestudering kon op-
maken, is schijnbaar niet in overeenstemming met uw aantekenin-
gen die hierboven zijn geciteerd. Blijkbaar is er ergens een leemte,
en omdat het ‘nutteloze deel van de mensheid’ in zoverre is vermeld,
is een verdergaande verklaring over hen nodig om uw overigens
geleerde aantekening met de ‘Fragments’ te laten overeenstemmen.
Ik wil nog noemen dat bij elke stap de woorden ‘stof” en ‘geest’ de
meerderheid van uw lezers in verwarring brengen, en het is heel
belangrijk en nodig dat deze beide woorden naar tevredenheid wor-
den verklaard, zodat de gemiddelde lezer kan begrijpen waar het
verschil tussen beide ligt; wat er wordt bedoeld met stof die uit geest
emaneert, en of geest niet in zoverre beperkt wordt door emanatie
van stof daaruit.

N.D.K., lid van de TS
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«"x De schijnbare tegenstrijdigheid tussen de twee verklaringen die
onze correspondent citeert, betreft helemaal geen echte tegenspraak, en
evenmin is er een ‘leemte’ in de verklaring. De verwarring ontstaat
doordat gewone denkers, voor wie occulte denkbeelden ongebruikelijk
zijn, niet vertrouwd zijn met het onderscheid tussen de persoonlijke en
individuele entiteiten in de mens. In moderne occulte geschriften is al
vaak naar dit onderscheid verwezen, en ook in Isis zelf, waarin de ver-
klaringen van wel honderd mysteries maar halfverborgen liggen — in
vroegere werken over occulte filosofie waren ze volledig verborgen —
ze wachten slechts tot er wordt gebruikgemaakt van intelligentie die
wordt geleid door een beetje occulte kennis, om aan de dag te treden.
Toen Isis werd geschreven, dachten zij die de impuls gaven om het
boek voor te bereiden dat de tijd niet rijp was voor de gedetailleerde
verkondiging van een groot aantal waarheden die ze nu bereid zijn in
duidelijke taal mee te delen. Daarom werden de lezers van dat boek
veeleer voorzien van wenken, schetsen en aanduidingen van de filo-
sofie waarop het betrekking had, dan van systematische uiteenzet-
tingen. Zo wordt bovengenoemd denkbeeld, het verschil tussen de
persoonlijke en individuele identiteit, daarin aangestipt, zo niet volle-
dig uiteengezet. Daar wordt het standpunt gegeven van bepaalde filo-
sofen, waarmee, zoals men gemakkelijk inziet, de schrijfster instemt:
‘Mens en ziel moesten hun onsterfelijkheid veroveren door naar het
éénzijn op te stijgen, waarmee ze, indien ze slaagden, ten slotte werden
verbonden. . . . De individualisatie van de mens na de dood hing af van
de geest, niet van zijn ziel en zijn lichaam. Hoewel het woord ‘persoon-
lijkheid’, in de zin waarin het gewoonlijk wordt opgevat, iets absurds
is wanneer men het letterlijk toepast op onze onsterfelijke essentie, is
laatstgenoemde toch een afzonderlijke entiteit, en noodzakelijkerwijs
onsterfelijk en eeuwig.”! En wat verderop staat: ‘lemand kan onsterfe-
lijkheid hebben bereikt, en eeuwig hetzelfde innerlijke zelf blijven dat
hij op aarde was, maar dit betekent niet noodzakelijk dat hij de meneer
Smit of De Bruin moet blijven die hij op aarde was.?

Een volledige beschouwing van deze denkbeelden zal het probleem
oplossen waarop onze correspondent is gestuit. Eliphas Lévi spreekt
over persoonlijkheden — de ‘Fragments’ over individualiteiten. Wat de
persoonlijkheden betreft, is het ‘nutteloze deel van de mensheid’,

Vsis ontsluierd, 1:409.
20p.cit., 1:409.
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waarnaar Eliphas Lévi verwijst, het overgrote deel daarvan. De bljj-
vende instandhouding van een persoonlijke identiteit na de dood is een
heel zeldzame prestatie die alleen wordt geleverd door hen die zich
meester maken van de geheimen van de natuur en die hun eigen
bovenstoffelijke ontwikkeling aansturen. Op zijn geliefde symbolische
manier duidt Eliphas Lévi de mensen die erin slagen dit te doen aan als
degenen die onsterfelijk in het goede zijn door vereenzelviging met
God, of onsterfelijk in het kwade door vereenzelviging met Satan. Dat
wil zeggen, de instandhouding van de persoonlijke identiteit na de
dood (of beter gezegd die ver voorbij de dood gaat, waarbij we ons nu
een verklaring van dit onderscheid voorbehouden) wordt alleen vol-
bracht door adepten en tovenaars — waarbij de ene groep de hoogste
geheime kennis door heilige methoden en met welwillende motieven
heeft verworven, terwijl de andere ze door onheilige methoden en uit
onedele motieven heeft verkregen. Maar dat wat het innerlijk zelf
vormt — de zuiverder delen van de aardse persoonlijke ziel verenigd
met de spirituele beginselen, die de essentiéle individualiteit vormen —
is verzekerd van een doorgaand leven in nieuwe geboorten, ongeacht
of de persoon, van wie de aardse omgeving zijn huidige leefgebied is,
met hogere kennis wordt begiftigd, of dat hij zijn leven lang een dood-
gewoon mens blijft.

Deze leer kan niet worden behandeld als een die onmiddellijk aan-
sluit bij de inzichten van mensen van wie de opvattingen over onster-
felijkheid zijn verwrongen door de verachtelijke leer van de moderne
kerken. Weinig exoterische religies vragen van hun aanhangers om hun
verbeelding te verheffen boven de gedachte dat het leven na de dood
een soort verlenging van het leven hier op aarde is. Ze worden aange-
moedigd te geloven dat wanneer ze in dit leven goed zijn, ze tot in
‘eeuwigheid’ zullen voortleven in een of andere weelderige hemel,
alsof ze naar een of ander ver land werden gebracht, waar ze wonder-
baarlijk beschermd zijn tegen ziekte en verval, om voor altijd de
meneer Smit of De Bruin te blijven die ze ook voor hun verhuizing zijn
geweest. De opvatting is precies even absurd, wanneer men er dieper
over nadenkt, als die andere dat ze op grond van de verdiensten of zon-
den van dit korte leven — slechts een flits in de loop van de eeuwigheid
— in staat zullen zijn zich van oneindige gelukzaligheid te verzekeren
of zich de grootste verschrikking van een ecuwige straf op de hals te
halen. Doel en middelen, oorzaken en gevolgen, moeten in gepaste
verhouding tot elkaar blijven zowel in de werelden van de geest als in
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die van de stof. Het is onzin dat iemand die niet eerst zijn persoonlijk-
heid tot iets volkomen abnormaals heeft gemaakt, zou denken dat deze
redelijkerwijs kan worden beschouwd als eeuwig voortbestaand.

Het zou dwaas zijn zelfs maar te wensen dat ze zo zou kunnen
voortbestaan, want hoe kunnen mensen die een minderwaardig, ellen-
dig leven leiden, van wie de persoonlijkheid slechts een opeenhoping
van ongelukkige en onwaardige herinneringen is, gelukkig zijn, als ze
met hun ellende voor altijd een stereotype zouden worden dat eeuwig
in contrast staat met de betere persoonlijkheden van andere stereo-
typen. De herinnering van elk persoonlijk leven wordt werkelijk onuit-
wisbaar bewaard in de mysterieuze verslagen van elk bestaan, en de
onsterfelijke individuele spirituele entiteit zal op een dag — maar in een
zo verre tockomst dat het nauwelijks de moeite waard is daarover nu
veel na te denken — in staat zijn erop terug te zien, als op één van de
bladzijden in het grote levensboek dat hij tegen die tijd zal hebben
samengesteld. Maar laten we van deze heel transcendentale overden-
kingen terugkeren tot de lotsbestemmingen die meer direct voor de
deur staan voor de grote meerderheid van ons, over wie Eliphas Lévi
zo onbeleefd spreekt als ‘het nutteloze deel van de mensheid’ — alleen
nutteloos, laten we dit bedenken, met het oog op de huidige chaotische
omstandigheden in de wereld, niet met het oog op het innerlijk zelf dat
bestemd is om in de toekomst onder gunstiger omstandigheden heel
vaak actief van het leven en zijn ervaringen te genieten, zowel op deze
aarde als op hogere planeten.

De meeste mensen zullen maar al te zeer geneigd zijn te denken dat,
hoe onbevredigend de omstandigheden misschien ook zijn, die hun
tegenwoordige persoonlijkheden vormen, deze toch zichzelf zijn — ‘niet
veel zaaks, meneer, maar van mijzelf” — en dat de innerlijke spirituele
monaden, waarvan ze zich maar heel vaag bewust zijn, tegen de tijd dat
deze in nieuwe levens in heel andere omstandigheden verkeren, totaal
andere mensen zullen zijn, in het lot van wie die mensen nu niet gein-
teresseerd zijn. In feite zullen ze, als dat moment aanbreekt, het lot van
die mensen heel interessant vinden, evenzeer als hun eigen lot hun nu
interesseert. Maar terwijl we van dit deel van ons onderwerp afstappen,
is er nog enige troost voor zwakke broeders die de gedachte dat ze hun
tegenwoordige persoonlijkheid aan het einde van hun huidige leven
moeten opgeven te somber achten om te kunnen verdragen. Eliphas
Lévi’s uiteenzetting van de leringen is — wat de geciteerde passage
betreft — heel kort en gaat aan heel veel zaken voorbij die, vanuit het
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standpunt dat we nu innemen, van groot belang zijn. Als de grote occul-
tist over onsterfelijkheid spreekt, denkt hij aan de lange tijdsperioden
waarin een adept en een tovenaar zijn persoonlijkheid kan doen voort-
leven. Wanneer hij spreekt over de vernietiging na dit leven, gaat hij
aan een bepaalde tussenperiode voorbij, die misschien niet het over-
denken waard is in vergelijking met het immense totaal van het
bestaan, maar die niettemin zeker de aandacht waard is van mensen die
gehecht zijn aan het kleine stukje van hun levenservaring die de per-
soonlijkheid, waarover we gesproken hebben, belichaamt.

In verschillende artikelen die de laatste maanden in dit tijdschrift
zijn gepubliceerd, is verklaard dat de overgang van de spirituele
monade naar een wedergeboorte niet onmiddellijk volgt op haar bevrij-
ding van het lichaam van vlees dat het meest recent hier werd bewoond.
In kamaloka, of de atmosfeer van deze aarde, vindt de scheiding van de
twee groepen etherische beginselen plaats, en in de grote meerderheid
van de gevallen, waarin de vroegere persoonlijkheid — het vijfde begin-
sel —iets oplevert dat kan blijven voortbestaan en kan worden verenigd
met het zesde, gaat de spirituele monade die op die manier het bewust-
zijn van de vroegere persoonlijkheid voorlopig behoudt, over in een
toestand die devachan wordt genoemd, waar ze gedurende heel lange
perioden, vergeleken met die van het leven op aarde, een bestaan leidt
van pure voldoening en bewuste vreugde. Natuurlijk is deze toestand er
niet een van activiteit en evenmin van stimulerende contrasten tussen
vreugde en pijn, het ‘streven naar resultaten’ en succes, zoals de toe-
stand van het fysieke leven, maar het is er één waarin de persoonlijk-
heid waarover we spreken, blijft bestaan, voor zover dit verenigbaar is
met het niet voortduren van haar pijnlijke ervaringen. Vanuit deze toe-
stand wordt de spirituele monade wedergeboren in het volgende actieve
leven, en vanaf de dag van die wedergeboorte is het met de oude per-
soonlijkheid gedaan. Maar voor wie het denkbeeld ‘wedergeboorte’ en
een nieuwe persoonlijkheid niet aantrekkelijk is, zal de leer van deva-
chan — en bedenk dat deze ‘leringen’ een wetenschappelijk feit weer-
geven, waarvan de adepten hebben vastgesteld dat het even werkelijk
is als de sterren, hoewel het voor de meesten van ons even ver buiten
ons bereik ligt — zal de leer van devachan, zeggen we, voor mensen die
hun herinneringen aan het aardse bestaan niet allemaal tegelijk kunnen
opgeven, een warm plekje verschaffen om zich aan vast te houden.



Is zelfmoord een misdaad?

[‘Is suicide a crime?’, The Theosophist, november 1882,
blz. 31-2; CW 4:257-61]

De schrijver in de Londense Spiritualist van november, die de
‘Fragments of occult truth’ speculatieve verzinsels noemt, kan die
omschrijving volgens mij moeilijk toepassen op Fragment nr. 3, zo
voorzichtig wordt de hypothese over zelfmoord daarin naar voren
gebracht. Algemeen gesproken lijkt de hypothese best redelijk,
bevredigt ze ons intuitieve gevoel over de ethische wet van het
heelal, en past zowel bij onze gebruikelijke denkbeelden als bij die
welke we hebben ontleend aan de wetenschap. De conclusie die men
kan trekken uit de twee vermelde gevallen, namelijk dat van een
egoistische zelfmoordenaar aan de ene kant, en dat van een onzelf-
zuchtige aan de andere kant, is dat, hoewel de toestanden na de dood
misschien verschillen, het resultaat onveranderlijk slecht is, terwijl
het verschil alleen bestaat in de mate van straf. Het lijkt mij dat de
schrijver met deze conclusie niet aan alle mogelijke gevallen van
zelfmoord heeft gedacht. Want ik beweer dat in sommige gevallen
zelfopoftfering niet alleen te rechtvaardigen is, maar ook moreel
gewenst, en dat het resultaat van zo’n zelfopoffering onmogelijk
slecht kan zijn. Ik wil één geval naar voren brengen, dat misschien
uiterst zelden voorkomt, maar daarom niet per se een zuiver hypo-
thetisch geval is, want ik ken ten minste één mens, in wie ik geinte-
resseerd ben, die door gevoelens wordt gedreven die niet verschillen
van die welke ik nu zal beschrijven, en die heel dankbaar zou zijn
voor elk nieuw licht dat op dit duistere mysterieuze onderwerp zou
kunnen worden geworpen. (1)

Stel dus dat iemand, die ik M. zal noemen, lang en diep nadenkt
over de lastige vragen over de mysteries van het aardse bestaan, de
bedoeling daarvan en de hoogste plichten van de mens. Om zijn den-
ken te ondersteunen richt hij zich tot filosofische geschriften: vooral
die met de verheven leringen van Boeddha. Ten slotte komt hij tot
de conclusie dat het EERSTE en ENIGE doel van het bestaan is om onze
medemensen van dienst te zijn; dat wanneer hij hierin tekortschiet
dit betekent dat hij als bewust mens waardeloos is, en dat hij door
een leven zonder waarde voort te zetten, eenvoudig de energie ver-
spilt die aan hem is toevertrouwd, en die hij daarom niet mag ver-
spillen. Hij probeert nuttig te zijn, maar schiet bedroevend tekort.
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Wat is nu de oplossing? Bedenk dat hier geen ‘zee van moeilijk-
heden’ is waartegen men moet strijden, geen geschonden menselijke
wet waarvoor men bang moet zijn, geen verdiende aardse straf die
men wil ontlopen; in feite houdt deze zelfopoffering geen enkele
morele lafheid in. M. maakt eenvoudig een einde aan een bestaan dat
nutteloos is, en dat daarom niet aan zijn eigen oorspronkelijke doel
voldoet. Is zijn daad niet te rechtvaardigen? Of moet ook hij het
slachtoffer worden van een gedaanteverandering waardoor hij een
spook en pisacha wordt, en waartegen Fragment nr. 3 zo ernstig
waarschuwt? (2)

Misschien kan M. zich in zijn volgende leven van gunstiger
omstandigheden verzekeren, en daardoor beter in staat zijn het doel
van het zijn te verwezenlijken. Eigenlijk kan hij er nauwelijks slech-
ter aan toe zijn; want, behalve dat hij door een prijzenswaardig
motief gedreven wordt om plaats te maken voor iemand die van
meer nut zou kunnen zijn, heeft hij in dit specificke geval geen
enkele morele misdaad begaan. (3)

Maar dit is nog niet alles. Ik ga een stap verder en zeg dat M. niet
alleen nutteloos is, maar bepaald schadelijk. Naast zijn onvermogen
om goed te doen blijkt hij ook een enigszins rusteloze aard te heb-
ben die hem voortdurend aanspoort om te proberen goede dingen fe
doen. M. probeert het — zijn bestaan zou mensonwaardig zijn als hij
het niet deed — en ontdekt dat hij door zijn onvermogen meestal de
verkeerde dingen doet waardoor het mogelijk goede in feitelijk
kwaad verandert; dat heel veel mensen door zijn karakter, geboorte
en opvoeding betrokken raken bij de gevolgen van zijn misplaatste
ijver, en de wereld als geheel meer lijdt onder zijn bestaan dan dat
ze er baat bij heeft. Stel dat M. als hij tot zulke constateringen komt,
probeert de logische conclusie daaruit te trekken, namelijk dat hij,
omdat hij moreel verplicht is de ellende waaraan levende wezens op
aarde onderworpen zijn, te verminderen, een einde aan zijn leven
zou moeten maken, en daarmee het enige goede doet waartoe hij in
staat is. Is er dan sprake van enige morele schuld omdat er in zo’n
geval op de dood wordt vooruitgelopen? Ik zou beslist zeggen van
niet. Sterker nog, ik beweer — hoewel dit natuurlijk door iemand met
meer kennis kan worden gecorrigeerd — dat M. niet alleen het recht
heeft zijn leven te beéindigen, maar dat hij een slecht mens zou zijn
als hij het niet direct en zonder aarzelen deed, omdat zijn leven niet
alleen nutteloos is maar ook schadelijk. (4)

M. vergist zich misschien; maar stel dat hij sterft in de gelukkige
waan dat er in de dood al het goede, in het leven al het kwade is
waartoe hij in staat is; zijn er dan in zijn geval geen verzachtende
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omstandigheden, die sterk voor hem pleiten en hem helpen een val
in die verschrikkelijke afgrond te voorkomen, waardoor uw lezers
7o bang zijn geworden? (5) . . .

Een belangstellende

Aantekeningen van de redactrice:

(1) De ‘belangstellende’ is geen occultist, vandaar zijn bewering dat
zelfmoord in sommige gevallen ‘niet alleen te rechtvaardigen is, maar
ook moreel gewenst’. Evenmin als moord is deze ooit te rechtvaar-
digen, hoe gewenst hij soms misschien ook lijkt. De occultist, die de
dingen naar hun oorsprong en het uiteindelijke resultaat beoordeelt,
onderwijst dat de persoon die verklaart dat iemand onder welke om-
standigheden ook geroepen is een einde aan zijn leven te maken zich
schuldig maakt aan een even groot misdrijf en een even verderfelijke
drogreden als een volk dat zich het recht aanmatigt om in een oorlog
duizenden onschuldige mensen te doden onder het voorwendsel het
onrecht, dat het is aangedaan, te wreken. Al zulke redeneringen zijn de
vruchten van avidya die ten onrechte voor filosofie en wijsheid worden
gehouden. Onze vriend heeft het zeker bij het verkeerde einde als hij
denkt dat de schrijver van de ‘Fragments’ alleen tot zijn conclusies is
gekomen omdat hij niet aan alle mogelijke gevallen van zelfmoord
heeft gedacht. De gevolgen zijn in één opzicht zeker altijd dezelfde: en
er is slechts één algemene wet of regel voor alle gevallen van zelf-
moord. Maar juist omdat ‘de toestanden na de dood’ oneindig veel vari-
aties kennen, is het onjuist om te concluderen dat deze verschillen
alleen de mate van straf betreffen. Als het resultaat in elk geval bestaat
uit de noodzaak om de aangewezen tijd voor het bewuste bestaan uit te
leven, zien we niet in, hoe de ‘belangstellende’ tot zijn opvatting is
gekomen dat ‘het resultaat onveranderlijk slecht is’. Het resultaat is vol
gevaren; maar er is hoop voor bepaalde zelfmoordenaars, en zelfs in
veel gevallen een BELONING, indien het leven werd opgeofferd om
andere levens te redden en wanneer daarvoor geen andere mogelijk-
heid bestond. Laat hij alinea 7 op blz. 313 van The Theosophist van
september 1882 lezen en erover nadenken. Natuurlijk is het onderwerp
door de schrijver eenvoudig gegeneraliseerd. Om alle gevallen van
zelfmoordenaars en hun toestand na de dood uitvoerig te behandelen,
zou een boekenplank vol uit de bibliotheek van het British Museum
nodig zijn, niet alleen maar onze ‘Fragments’.

(2) We herhalen: niemand heeft het recht om een einde te maken aan



IS ZELFMOORD EEN MISDAAD? 65

zijn leven, alleen maar omdat het nutteloos is. Men zou evengoed de
noodzaak kunnen bepleiten om aan te sporen tot zelfmoord van alle
ongeneeslijke invaliden en gehandicapten die een voortdurende bron
van beproevingen zijn voor hun familie; en de ethische schoonheid
verkondigen van die wet die bij sommige primitieve stammen van
eilanden in de Grote Oceaan van kracht is, volgens welke ze met krijgs-
haftige eerbewijzen hun oude mannen en vrouwen ter dood brengen.
Het door de ‘belangstellende’ gegeven voorbeeld is ongelukkig ge-
kozen. Er is een enorm verschil tussen de mens die zijn leven beéindigt
uit afkeer van zijn voortdurende mislukkingen om goed te doen, uit
wanhoop om ooit nuttig te zijn, of zelfs uit angst om zijn medemensen
te schaden door in leven te blijven — en degene die het vrijwillig op-
geeft om de levens te redden die aan zijn zorg zijn toevertrouwd of hem
dierbaar zijn. De ene is een halftkrankzinnige mensenhater — de ander
een held en martelaar. De ene berooft zich van zijn leven, de ander
schenkt het als offer van menslievendheid en om zijn plicht te doen.

De kapitein die als enige overblijft aan boord van een zinkend
schip; de mens die zijn plaats afstaat aan jongeren en zwakkeren in een
boot waarin geen ruimte is voor iedereen; de dokter, de diacones en
verpleegster die niet wijkt van de zijde van de patiént die aan een
besmettelijke ziekte sterft; de wetenschapper die zijn gezondheid ver-
woest door hersenwerk en uitputting, en weet dat hij dat doet, maar
deze toch dag in dag uit, en nacht na nacht opoffert om een of andere
grote wet van het heelal te ontdekken — een ontdekking die een grote
zegen voor de mensheid kan betekenen; de moeder die zich voor een
roofdier werpt dat haar kinderen aanvalt om ze te beschermen en ze tijd
te geven om te vluchten — zij zijn allemaal geen zelfinoordenaars. De
impuls die hen ertoe brengt om op die manier in te gaan tegen de eer-
ste grote wet van de bezielde natuur — waarvan de eerste instinctieve
neiging is om het leven te behouden — is verheven en edel. En hoewel
ze allemaal in kamaloka de voor hen vastgestelde levensduur zullen
moeten uitleven, worden ze toch door iedereen bewonderd, en hun
nagedachtenis zal onder de levenden nog langer in ere worden gehou-
den. We hopen allemaal dat wij in soortgelijke omstandigheden de
moed zullen hebben om zo te sterven. Maar beslist niet zoals in het
geval van de mens die de ‘belangstellende’ als voorbeeld heeft geko-
zen. Ondanks zijn bewering dat zo’n zelfopoffering ‘geen enkele
morele latheid inhoudt” — noemen we dit beslist ‘morele latheid’ en
weigeren het een opoffering te noemen.
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(3 en 4) In de meeste gevallen is er veel meer moed voor nodig om
te leven dan om te sterven. Indien ‘M.’ denkt dat hij ‘bepaald schade-
lijk’ is, laat hij zich dan terugtrekken in het oerwoud of op een on-
bewoond eiland; of nog beter, in een grot of hutje in de buurt van een
grote stad, en dan, terwijl hij een kluizenaarsleven leidt — een leven dat
de mogelijkheid om iemand kwaad te doen, uitsluit — op een of andere
manier werken voor de armen, voor de hongerlijders, voor mensen die
in ellende verkeren. Als hij dat doet, kan niemand ‘betrokken raken bij
de gevolgen van zijn misplaatste ijver’, terwijl hij, als hij ook maar
over het geringste talent beschikt, velen goed kan doen door eenvou-
dige handenarbeid, verricht in een zo volledig mogelijke afzondering
en stilte die gezien de omstandigheden konden worden bereikt. Alles is
beter — zelfs al zou men een dwaze filantroop worden genoemd — dan
zelfmoord te plegen, de meest laffe daad van alle; het is natuurlijk iets
anders als dit in een vlaag van waanzin gebeurt.

(5) ‘Belangstellende’ vraagt of zijn ‘M.’ ook het slachtoffer moet
worden van een gedaanteverandering waardoor hij een spook en pisa-
cha wordt! Te oordelen naar de karakterschets die zijn vriend van hem
heeft gegeven, zouden we zeggen dat hij van alle zelfmoordenaars de
meeste kans heeft een spook van de seancekamer te worden. Hij heeft
dan misschien ‘geen enkele morele misdaad begaan’, maar het feit dat
hij een ‘rusteloze aard heeft die hem voortdurend aanspoort om te pro-
beren hier op aarde goede dingen te doen’ is geen reden waarom hij dat
ongelukkige lot (ongelukkig door de voortdurende mislukkingen) in
kamaloka zou ontlopen. Een ‘misplaatste ijver’ zal hem ongetwijfeld
naar verschillende mediums voeren. Omdat hij aangetrokken wordt
door het sterke magnetische verlangen van mediums en spiritisten, zal
‘M.” waarschijnlijk menen dat hij ‘moreel verplicht is de ellende waar-
aan levende wezens (mediums en gelovigen) op aarde onderworpen
zijn te verminderen’, en zal nogmaals niet alleen zichzelf maar ook de
mensen die hem aantrekken, de mediums, vernietigen.



Gedachten over Atlantis en
over inwijding!
[The Theosophist, november 1882, blz. 37-8; CW 4:262-6]

Atlantis, het verzonken continent, en bij uitstek het land van de ‘kennis
van goed en kwaad’ (vooral laatstgenoemde), en bewoond door het
vierde mensenras (wij zijn het vijfde) aan wie in de Popol Vuh (het
boek van de Guatemalteken) helderziendheid werd toegeschreven en
‘die alle dingen onmiddellijk wisten’. Eliphas Lévi verwijst naar de
geheime overlevering, onder occultisten, over de grote strijd die plaats-
vond in die verre prehistorie van Atlantis, tussen de ‘zonen van God’ —
de ingewijde adepten van Sambhala (ooit een prachtig eiland in de
binnenzee van het Tibetaanse plateau, en nu een even mooi land, een
oase omringd door dorre woestijnen en zoutmeren) — en de Atlantiérs,
de boze tovenaars van Thevetat.2 Het is een ingeburgerd geloof bij de
oosterse, en vooral de Mongoolse en Tibetaanse, occultisten dat tegen
het einde van elk ras, wanneer de mensheid in die cyclus het hoogte-
punt van haar kennis bereikt, ze zich verdeelt in twee verschillende
groepen; de ene groep bestaat uit de ‘zonen van het licht” en de andere
uit de ‘zonen van de duisternis’, of de ingewijde adepten en de geboren
tovenaars of — mediums. Tegen het einde van dat ras, wanneer hun
gemengde nakomelingen de eerste pioniers leveren van een nieuw en
hoger ras, komt de laatste en ultieme strijd waarin de ‘zonen van de
duisternis’ meestal worden vernietigd door een grote natuurramp — het-
zij door vuur of water. Atlantis verzonk, vandaar de conclusie dat dat
deel van de mensheid van het vijfde ras dat zal bestaan uit ‘geboren
tovenaars’ tijdens de toekomstige grote ramp zal worden vernietigd
door vuur.

In de christelijke legende is de ‘verlosser’ de ‘inwijder’ die zijn
leven opoffert voor het voorrecht om zijn leerlingen enkele grote waar-
heden te onderwijzen. Hij die het raadsel van de christelijke sfinx

"Noot vert.: Deze tekst staat in twee voetnoten van Blavatsky bij het artikel
‘Gleanings from Eliphas Lévi’.
2Zie Isis ontsluierd, 1:728-33.
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oplost, ‘wordt de meester van het absolute’ eenvoudig omdat het groot-
ste mysterie van alle oude inwijdingen — van vroeger, nu en in de toe-
komst — hem duidelijk wordt gemaakt en aan hem wordt onthuld. Wie
de allegorie letterlijk neemt, zal er zijn hele leven niets van snappen, en
wie haar onthult aan het onwetende volk, verdient straf voor zijn
gebrek aan onderscheidingsvermogen in zijn streven om ‘parels voor
de zwijnen te werpen’.

The Theosophist — die slechts gelezen wordt door intelligente men-
sen die, wanneer ze het begrijpen, bewijzen dat ze zoveel van de
geheime kennis verdienen als aan hen kan worden gegeven — is het
toegestaan om een hint te geven. Laat hem die het mysterie van de alle-
gorie van zowel de sfinx als het kruis wil doorgronden, de inwijdings-
rituelen van de Egyptenaren, Chaldeeén, oude joden, hindoes, enz.,
bestuderen. Hij zal dan de betekenis ontdekken van het woord ‘verzoe-
ning’ — dat veel ouder is dan het christendom — en ook die van ‘de doop
met bloed’. Op het laatste moment van de hoogste inwijding, wanneer
de inwijder het laatste mysterieuze woord had onthuld, moest of de
hi€rofant of de ‘pasgeborene’, de waardigste van de twee, sterven, om-
dat twee adepten met dezelfde macht niet tegelijk moeten leven, en er
is geen plaats op aarde voor wie volmaakt is.

Eliphas Lévi zinspeelt op het mysterie in zijn boeken zonder het te
verklaren. Toch spreekt hij over Mozes, die op mysterieuze wijze sterft,
en verdwijnt van de top van de berg Pisga nadat hij ‘zijn handen had
gelegd’ op Adron, die was ingewijd; over Jezus die sterft voor de disci-
pel ‘van wie hij hield’, Johannes de schrijver van de Apocalyps, en over
Johannes de Doper — de laatste van de echte nazars! van het Oude
Testament, die men, in de onvolledige, tegenstrijdige en verdraaide
evangelieverslagen, later laat sterven door een gril van Herodias, en, in
de geheime kabbalistische documenten van de nabateeérs, zichzelf laat
aanbieden als een zoenoffer na het ‘dopen’ (dat wil zeggen, inwijden)
van zijn uitverkoren opvolger in de mystieke Jordaan. In deze docu-
menten wordt Aba, de Vader, na de inwijding de Zoon; en de Zoon
volgt de Vader op en wordt tegelijkertijd Vader en Zoon, geinspireerd
door Sophia-Achamoth (geheime wijsheid), later omgevormd tot de
Heilige Geest. Maar deze opvolger van Johannes de Doper was niet
Jezus, zeggen de nazarenen. Maar hierover een andere keer.

Tot op de dag van vandaag wordt de inwijding aan de andere kant

1Zie Isis onstluierd, 2:154.
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van de Himalaya gevolgd door de tijdelijke dood (van drie tot zes
maanden) van de leerling, en vaak van de inwijder; maar de boeddhis-
ten vergieten geen bloed, want ze hebben daarvan een afschuw, want ze
weten dat bloed ‘boze machten’ aantrekt.

De tantrische Sastra’s zeggen dat bij de inwijding van de
Chhinnamasta tantrika’s (van chhinna ‘afgehakt’ en masta ‘hoofd’ — de
godin Chhinnamasta wordt afgebeeld met een afgehakt hoofd) de
adept, zodra hij de hoogste graad van volmaking heeft bereikt, zijn
opvolger moet inwijden en moet sterven, waarbij hij zijn bloed offert
als een verzoening voor de zonden van zijn broeders. Hij moet ‘zijn
eigen hoofd athakken met zijn rechterhand, en dit in zijn linkerhand
vasthouden’. Drie stromen bloed gutsen uit de onthoofde romp. Een
van deze wordt gericht op de mond van het afgehakte hoofd (*. . . mijn
bloed is werkelijk om te drinken’ — het bevel in Johannes dat zijn dis-
cipelen zo choqueerde), de andere is gericht op de aarde als een offer
van het zuivere, zondeloze bloed aan moeder aarde; en de derde gutst
naar de hemel als getuige voor deze ‘zelfopoffering’. Dit heeft een
diepe occulte betekenis die alleen bekend is aan de ingewijden; het
christelijke dogma verklaart allesbehalve de waarheid; de quasi-gein-
spireerde ‘schrijvers van The Perfect Way’ onthullen de waarheid veel
meer dan alle christelijke commentatoren, ook al hebben ze haar onvol-
maakt omschreven.
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Een mysterieus volk

[‘A mysterious race’, The Theosophist, januari 1883, blz. 82-3;
CW 4:287-90]

Toen we reisden van de aanlegplaats — aan het Madras ‘Buckingham
Canal’ — naar Nellore, liet men ons voor het eerst kennismaken met de
ervaring om 24 km af te leggen in comfortabele moderne rijtuigen die
elk energiek werden voortgetrokken door een dozijn sterke, vrolijke
mannen, die we aanzagen voor gewone hindoes van een van de lagere
kasten of paria’s. Het contrast van deze luidruchtige, blijkbaar geluk-
kige mannen, met onze palankijndragers, die ons zojuist 90 km over de
zanderige, hete vlakte tussen Pedaganjam aan hetzelfde kanaal en
Guntur hadden gedragen, was een grote verademing. Deze palankijn-
dragers, zo werd ons verteld, behoren tot de kaste van de wasmannen.
Ze werken dag en nacht, zonder regelmatige slaap, en verdienen maar
een paar pice per dag, en wanneer de pice het geluk heeft om een anna
te worden, kunnen ze zich de luxe permitteren van een moddersoep
gemaakt uit bolsters en beschadigde rijst, die door hen ‘peperwater’
wordt genoemd. Natuurlijk dachten we dat onze menselijke rijtuigpaar-
den dezelfde soort mensen zijn als de palankijndragers. We werden snel
uit de droom geholpen, en door een van onze broederleden — Kashava
Pillai, secretaris van onze Theosophical Society in Nellore — verteld dat
de twee klassen niets met elkaar gemeen hebben. De palankijndragers
zijn hindoes van een lage kaste, en de mannen die de rijtuigen voort-
trekken — Yanadi’s. De informatie die we over deze stam ontvingen was
7o interessant dat we deze nu aan onze lezers doorgeven, zoals we die
toen hebben ontvangen.

Wie zijn de Yanadi’s?

Het woord Yanadi is een verbastering van het woord ‘anadi’ (abori-
ginals), wat betekent ‘zonder begin.” De Yanadi’s leven meestal in het
Nellore district, Madras Presidency, langs de kust. Ze zijn onderver-
deeld in twee klassen: (1) Cappala of Challa, ‘kikkereters’, ‘afvaleters’,
en (2) de eigenlijke Yanadi’s, of de ‘goede Yanadi’s’. De eerste klasse
leeft als regel gescheiden van de Sudra-bevolking van het district, en
verdient zijn brood met zwaar werk. In plaats van vee om karren en rij-
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tuigen te trekken, worden de Cappala in dienst genomen, want paarden
zijn heel schaars en in dit district te duur om te onderhouden. De
tweede klasse, of eigenlijke Yanadi’s, wonen deels in dorpen en deels
in de jungle; ze helpen de boeren bij de landbouw, en bij alle andere
agrarische activiteiten.

Niettemin staan beide klassen bekend om hun mysterieuze kennis
van de occulte eigenschappen van de natuur, en worden als ervaren
magiérs beschouwd.

Beide houden van jagen, vooral op ratten en borstelratten. Ze van-
gen veldmuizen door te graven, en vissen eenvoudig met hun handen
zonder zoals gewoonlijk een vishaak of net te gebruiken. Ze behoren
tot het Mongoolse ras, hun kleur varieert van lichtbruin tot een heel
donkere sepia tint. Hun kleding bestaat uit een stuk stof om rond het
hoofd te wikkelen, en een ander rond hun middel. Ze leven in kleine
ronde hutten met een diameter van ongeveer 2,5 m, en een ingang van
ongeveer 45 cm breed. Voordat ze de hutten bouwen, trekken ze grote
cirkels rond de plaats waar de hutten moeten komen, en mompelen
bepaalde magische woorden die kwade geesten, invloeden en slangen
ervan zouden weerhouden om hun woningen te naderen. Ze planten
rond hun hutten bepaalde kruiden die de kracht zouden bezitten om gif-
tige reptielen op een afstand te houden. Het is echt verbazingwekkend
om te ontdekken dat er in die kleine hutjes twee dozijn mensen wonen,
want een Yanadi heeft zelden minder dan een dozijn kinderen. Hun
dieet bestaat voornamelijk uit ratten, borstelratten, veldmuizen, cangi,
guano, en wat rijst — zelfs wilde wortels dienen vaak als voedsel. Hun
fysieke kenmerken worden voor een groot deel verklaard door hun
dieet. Veldmuizen verklaren gedeeltelijk waarom ze ieder zoveel kin-
deren hebben. Ze bereiken een hoge leeftijd, en het komt slechts heel
zelden voor dat men een man met grijze haren ziet. Dit wordt toege-
schreven aan het zetmeel in de cangi die ze dagelijks drinken, en het
natuurlijke en zorgeloze leven dat ze leiden.

Opmerkelijk is hun grondige kennis van de occulte geneeskracht
van wortels, groene kruiden en andere planten. Ze kunnen de genees-
kracht aan deze planten onttrekken, en de meest dodelijke vergiften van
giftige reptielen neutraliseren, en zelfs heel woeste cobra’s blijken hun
schild te laten zakken voor een bepaald groen blad. De namen, identi-
teit en de kennis van deze planten houden ze heel geheim. Er zijn geen
gevallen bekend dat een van hen ooit door een slang is gebeten, al leven
ze in de jungle en op de meest onveilige plekken, terwijl een dodelijke
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slangenbeet bij de hogere klassen regelmatig voorkomt. Bezetenheid
door een duivel komt heel zelden voor onder hun vrouwen. Ze maken
een heel effectieve remedie, of beter gezegd een afkooksel, getrokken
uit meer dan honderd verschillende wortels, en er wordt gezegd dat het
onberekenbare kracht bezit om elke ziekte te genezen.

In uiterst dringende gevallen en bij dodelijke ziekten raadplegen ze
hun ziener (vaak één voor 20 of 25 families), die hun beschermgod
oproept door op een trommel te slaan, terwijl een vrouw daarbij zingt,
en voor hen een vuur brandt. Na een uur of twee raakt hij in een trance,
of brengt hij zichzelf in een bepaalde toestand, waarin hij de oorzaak
van de ziekte kan vertellen, en een bepaalde geheime remedie kan
voorschrijven, waardoor, wanneer daarvoor is geboet en deze is toege-
past, de patiént geneest. Er wordt verondersteld dat de geest van de
overledene, wiens naam ze hebben onteerd, of de godheid die ze heb-
ben verwaarloosd, hen door middel van de ziener vertelt waarom ze
door een ramp werden getroften, van hen eist dat ze beloven zich in de
toekomst goed te gedragen, en na advies te hebben gegeven, verdwijnt.
Niet zelden hebben mensen van hoge kaste, zoals brahmanen, een
beroep op hen gedaan om zulke informatie te verkrijgen, en hen met
succes geraadpleegd. De ziener laat zijn haar groeien en laat bij zijn
hoofd geen scheermes toe. De Yanadi’s scheren hun hoofd met de
scherpe kant van een stuk glas. Bij de ceremonies van de naamgeving
van een kind, bij een huwelijk en reizen, en andere soortgelijke zaken,
worden ze eveneens geraadpleegd.

Ze bezitten een scherpe reukzin, of beter gezegd gevoeligheid,
waarmee ze kunnen zien waar een vogel die ze nodig hebben zich
bevindt, of waar het dier waar ze op jagen zich verbergt. Ze worden
ingezet als bewakers en wachters op grond van het zeldzame vermogen
dat ze hebben om een dief of een vreemdeling te vinden en op te spo-
ren op basis van zijn voetafdruk. Stel dat een vreemdeling hun dorp
’s nachts heeft bezocht, dan kan een Yanadi dat constateren door een-
voudig naar de voetsporen te kijken.



Redenen om te vasten

[‘The rationale of fasts’, The Theosophist, januari 1883,
blz. 88; CW 4:296-7]

[Een reactie op de brief van een correspondent]

De reden om te vasten ligt voor de hand. Als er iets is dat de wilskracht
van de mens méér verlamt en daarmee vatbaar maakt voor fysieke en
morele aftakeling, dan is het overmatig eten: ‘Gulzigheid is van de
zeven doodzonden de ergste.” Swedenborg, een geboren ziener, vertelt
ons in zijn ‘De stank van onmatigheid’, hoe zijn geest-vrienden hem
berispten voor een toevallige fout die leidde tot overeten.

Het gebruik om te vasten gaat hand in hand met de erkende feest-
dagen. Wanneer de levensenergieén te veel onder druk komen te staan
door overbelasting van het spijsverteringsstelsel, dan is de enige en
beste remedie om het enige tijd rust te gunnen en zich zoveel mogelijk
te laten herstellen. De uitgeputte grond moet men braak laten liggen
voordat deze een nieuwe oogst kan opleveren. Het vasten werd eenvou-
dig ingesteld om de slechte gevolgen van het overeten te corrigeren. De
juistheid hiervan blijkt uit het feit dat het vasten geen gewoonte is bij
boeddhistische priesters, maar dat er van hen wordt verlangd dat ze de
middenweg bewandelen en dus elke dag van hun leven ‘vasten’.

Een lichaam dat verstopt en overvol raakt met voedsel, van welke
aard ook, gaat altijd samen met een versuft verstand, en de vermoeide
natuur vraagt om de rust van slaap. Ook is er een groot verschil tus-
sen het effect op de geest van stikstothoudend voedsel, zoals vlees, en
niet-stikstothoudend voedsel, zoals fruit en groene groenten. Bepaalde
soorten vlees, zoals rundvlees, en groenten, zoals bonen, zijn altijd ver-
boden geweest voor studenten van het occultisme, niet omdat een van
deze heiliger of minder heilig was dan andere, maar omdat hun magne-
tisme een verzwakkende en belemmerende invloed heeft op de ‘spiri-
tuele mens’, hoewel ze misschien heel voedzaam zijn en het lichaam in
stand houden.



De boemannen van de wetenschap

[‘The bugbears of science’, The Theosophist, februari 1883, blz. 105-8;
april 1883, blz. 169-70; mei 1883, blz. 193-4; CW 4:307-25]

Het fanatisme van volledige ontkenning is vaak hardnekkiger, gevaar-
lijker, en altijd veel moeilijker om mee om te gaan en te bestrijden dan
dat van louter veronderstellingen. Vandaar — als een gevolg waarover
terecht wordt geklaagd — het geleidelijke en gestage afbrokkelen van
eeuwenoude idealen; het dagelijks oprukken en de groeiende supre-
matie van het extreme fysicomaterialistische! denken; en het, door het

TAl zijn de termen ‘fysicomaterialisme’ en haar tegenhanger ‘spirito-’ of
‘metafysicomaterialisme’, misschien nieuw bedachte woorden, ze zijn strikt
noodzakelijk in een publicatie zoals The Theosophist en voor zijn huidige niet-
Engelse redactrice. Als ze niet duidelijk genoeg zijn, hopen we dat C.C.M. of een
andere vriend betere zullen voorstellen. In één opzicht zijn alle boeddhisten en
ook alle occultisten en zelfs de meeste ontwikkelde spiritisten, strikt genomen,
materialisten. Het hangt helemaal af van de uiteindelijke en wetenschappelijke
beslissing over de aard of essentie van KRACHT. Zullen we zeggen dat kracht
geest is, of dat geest een kracht is? Is laatstgenoemde fysiek of spiritueel, stof of
GEEST? Als laatstgenoemde iets is, dan moet het stoffelijk zijn, anders is het
slechts een pure abstractie, een niet-iets. Er bestaat niet iets dat een invloed kan
uitoefenen op een gedeelte van de fysieke — objectieve of subjectieve — kosmos
wat niet stoffelijk is. Het denkvermogen — waarvan de enorme potentiéle kracht
elke dag meer en meer wordt ontdekt — zou geen enkel gevolg kunnen teweeg-
brengen als het niet stoffelijk was; en zij die in een persoonlijke God geloven,
moeten zelf ook erkennen dat de godheid om zijn werk te doen stoffelijke kracht
moet gebruiken om een fysiek gevolg teweeg te brengen, 6f beweren dat er won-
deren zijn, wat absurd is. Zoals A.J. Manley, uit Minnesota, terecht opmerkt in
een brief:

‘Ik heb me nooit kunnen voorstellen of kunnen begrijpen dat een gevolg,
waarvoor beweging of kracht nodig is, door ‘niets’ zou worden voortgebracht. De
bladeren van het bos worden door het kleinste briesje in beweging gebracht, maar
als de wind wegvalt, dan houden de bladeren op met bewegen. Zolang er gas
blijft stromen uit de buis, zal je een schitterend licht hebben als er een lucifer bij
wordt gehouden; sluit de toevoer af en het prachtige verschijnsel houdt op. Houd
een magneet in de buurt van een kompas, en de naald wordt erdoor aangetrok-
ken; verwijder de magneet en de naald zal weer haar normale toestand aannemen.
Door wilskracht dwingt de hypnotiseur zijn proefpersoon om verschillende han-
delingen te verrichten, maar de proefpersoon keert weer in zijn normale toestand
terug wanneer de wilskracht niet langer word uitgeoefend.

Ik heb bij alle fysieke verschijnselen waargenomen dat wanneer de stuwende
kracht wordt ingetrokken, de verschijnselen altijd ophouden. Uit deze feiten con-
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grootste deel van de westerse samenleving, koppige verzet tegen, en
het negeren van, die occulte feiten en verschijnselen die worden ge-
steund door de minderheid, en die door laatstgenoemden even over-
tuigend worden bewezen als een wiskundige vergelijking. Wat het
onderzoek van de natuur betreft wordt ons vaak gezegd dat de weten-
schap wel de vijand moet zijn van elke metafysische beschouwing, en
van occulte verschijnselen in al hun vele vormen; en dus onder andere
van MESMERISME en HOMEOPATHIE.

Het is heel onredelijk, denken we, om de schuld volledig bij op-
rechte wetenschap te leggen. Echte wetenschap — d.w.z. kennis zonder
onverdraagzaamheid, vooroordelen, of egoisme — probeert slechts alle
rommel die door generaties van valse priesters en filosofen is ver-
zameld uit de weg te ruimen. Schijngeleerdheid — d.w.z. oppervlakkige
kennis van verwaande, bekrompen, egoistische en onverdraagzame
mensen — die niet in staat is feiten te onderscheiden van valse schijn,
gromt, zoals een hond die blaft tegen de maan, bij de nadering van alles
dat buiten de grenzen van haar beperkte werkterrein valt. Echte weten-
schap maakt strikt onderscheid tussen feiten en overhaaste conclusies,
en de echte wetenschapper zal bijna nooit iets ontkennen waarvan het
mogelijke bestaan eenmaal voor hem is aangetoond. Alleen de onwaar-
dige beoefenaars van de wetenschap, die misbruik maken van haar
naam en gezag en haar verlagen door haar te maken tot een schild
waarachter ze hun bekrompen vooroordelen de vrije hand geven, moe-
ten zich verantwoorden voor het achterhouden van de waarheid — iets

cludeer ik dat de voortbrengende oorzaken stoffelijk moeten zijn, hoewel we ze
niet zien. Nogmaals, als deze verschijnselen door ‘niets’ werden voortgebracht,
zou het onmogelijk zijn om de voortbrengende kracht in te trekken, en de mani-
festaties zouden nooit ophouden. Als zulke manifestaties ooit hebben bestaan,
dan moeten ze noodzakelijkerwijs eeuwigdurend zijn.’

In aansluiting op bovenstaande redenering wordt het voor ons dus hoogst
noodzakelijk — anders worden we voortdurend beschuldigd van inconsistentie, zo
niet dat we onszelf tegenspreken — om een duidelijk onderscheid te maken tus-
sen die materialisten die, hoewel ze geloven dat er buiten de stof niets kan
bestaan hoe gesublimeerd de toestand van laatstgenoemde ook is, toch geloven
in verschillende subjectieve krachten die de wetenschap onbekend zijn, alleen
omdat ze nog niet door haar zijn ontdekt, pure sceptici, en die transcendentalis-
ten die, terwijl ze de spot drijven met de majesteit van waarheid en feiten, tegen
de logica ingaan door te zeggen dat ‘voor God niets onmogelijk is’, dat hij een
buitenkosmische godheid is die het heelal uit het niets schiep, nooit onderworpen
was aan wetten, en buiten alle fysieke wetten om een wonder kan teweegbrengen
en wanneer hij dat maar wil, enz.
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wat vaak gebeurt. Op hen is de kritische opmerking van toepassing die
onlangs door een Duitse arts werd gemaakt: ‘hij die iets bij voorbaat
afwijst en weigert het eerlijk te onderzoeken, verdient het niet om
wetenschapper, en zelfs niet om een eerlijk mens, te worden genoemd’
(G. Jaeger).

De beste remedie om een onbevooroordeelde wetenschapper van
zijn chronisch ongeloof te genezen, is om aan te tonen dat diezelfde
onwelkome feiten die hij tot nu toe in naam van de exacte wetenschap
had ontkend, met die wetenschap overeenstemmen, en worden ge-
steund door het bewijs van haar eigen onweerlegbare wetten. Een goed
bewijs hiervan vormt de lijst van eminente figuren die dapper de feiten
en verschijnselen van het moderne spiritisme verdedigden — of zelfs
‘met wapens en bepakking’ naar het ‘vijandige’ kamp zijn overgelo-
pen — zodra ze ontdekten dat deze een wetenschappelijke werkelijkheid
zijn. Er is geen nauwkeurige waarnemer voor nodig maar eenvoudig
een onbevooroordeelde geest, om in te zien dat koppige, onnadenkende
scepsis, die geen middenweg kent en niet openstaat voor compro-
missen, al op zijn retour is. De grove opvattingen van Biichner en
Moleschott over de stof hebben een natuurlijke opvolger gekregen in
de extreme grillen van het positivisme, door Huxley zo treffend betiteld
als ‘rooms-katholicisme minus christendom’, en de extreme positi-
visten hebben nu plaatsgemaakt voor de agnostici.

Ontkenning en fysicomaterialisme zijn de eerste twee voortbrengse-
len van de jonge exacte wetenschap. Naarmate de matrone in jaren en
wijsheid groeit, zal ze zich, zoals Saturnus, gedwongen zien haar eigen
kinderen te verslinden. Het compromisloze fysicomaterialisme wordt
naar zijn laatste verschansingen gedreven. Het ziet zijn eigen ideaal —
indien een krankzinnig verlangen om alles wat binnen het gebied van
ons beperkte zichtbare heelal bestaat om te zetten in iets dat met behulp
van onze fysieke zintuigen kan worden gezien, gevoeld, geproefd,
gemeten, gewogen, en ten slotte ingeblikt, een ‘ideaal’ kan worden
genoemd — verdwijnen als mist door het licht van lastige feiten, en door
de dagelijkse ontdekkingen op het gebied van de onzichtbare en
ongrijpbare stof waarvan de sluier door elk van die nieuwe ontdekkin-
gen steeds verder wordt uiteengescheurd. Het grimmige ideaal trekt
zich steeds verder terug; en de onderzoekers van die gebieden waar de
stof — die tot nu toe onderworpen was gemaakt aan, en binnen bereik
lag van de mentale waarneming door, onze fysieke hersenen — aan de
controle van beide ontsnapt en haar naam verliest, verliezen eveneens



80 H.P. BLAVATSKY: GESELECTEERDE ARTIKELEN

snel hun houvast. Het hoge voetstuk waarop de grove stof tot nu toe is
geplaatst begint helemaal af te brokkelen. Dagons voeten bezwijken
onder het gewicht van de nieuwe feiten die dagelijks worden verzameld
door onze wetenschappelijke ontkenners; en terwijl de populaire afgod
zijn voeten van klei heeft laten zien, en zijn valse priesters hun ‘gezich-
ten van koper’, erkennen zelfs Huxley en Tyndall, twee van onze groot-
ste natuurwetenschappers, dat ze een droom hebben gehad, en (in
Crookes) hun Daniél vonden om deze uit te leggen door aan te tonen
dat ‘stralende stof” bestaat.

De afgelopen jaren is er z6 onopvallend een mysterieus woorden-
spel gespeeld, een wetenschappelijk gegoochel door het verschuiven
en verwisselen van termen, dat dit nauwelijks de aandacht van niet-
ingewijden heeft getrokken. Als we de stof personifieerden, dan zou-
den we kunnen zeggen dat ze op een mooie ochtend wakker werd en
zich in KRACHT bleek te hebben veranderd. Zo werd de fundering van
het bolwerk van grove fysieke stof ondermijnd; en als Tyndall gewoon
volkomen eerlijk was geweest, hij had zo langzamerhand zijn be-
roemde Belfast manifest moeten parafraseren, en zeggen: ‘In KRACHT
vind ik de belofte en latente mogelijkheid van elke levensvorm.” Vanaf
die tijd begon de heerschappij van kracht, en raakte de STOF, die zich
plotseling genoodzaakt zag om zijn suprematie op te geven, geleidelijk
in vergetelheid. De materialisten hebben zich stilzwijgend en onopval-
lend omgevormd tot energisten.

Maar de oude conservatieve wetenschappers zullen zich niet zo
gemakkelijk tot nieuwe ideeén laten verleiden. Jarenlang hebben ze de
term kracht niet aan de stof willen toekennen, en nu weigeren ze de aan-
wezigheid van eerstgenoemde te erkennen — zelfs wanneer deze door
veel van hun eminente collega’s op logische gronden wordt erkend — in
de verschijnselen die optreden bij hypnose, in het mesmerisme en in
de homeopathie. Het potenti€le vermogen van kracht probeert men te
beperken in overeenstemming met oude vooroordelen. Zonder in te
gaan op die groep manifestaties die te mysterieus en abnormaal zijn om
door de meerderheid van het meestal onwetende en altijd onverschillige
publiek gemakkelijk te worden begrepen (hoewel het bestaan ervan
wordt bevestigd door die lichten van de wetenschap, genaamd Wallace,
Crookes, Zollner, enz.), zullen we alleen enkele van de eenvoudiger te
verifiéren, maar evenzeer afgewezen, feiten beschouwen. We doelen
op bovengenoemde takken van de psychofysiologische wetenschap, en
zullen zien wat verschillende geleerden — buiten de Royal Society van
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London — te zeggen hebben. We zijn van plan om enkele experimen-
ten van dr. Charcot met hypnotisme — het oude mesmerisme onder zijn
nieuwe naam — en experimenten van de beroemde dr. Gustav Jaeger
met homeopathie, te bespreken samen met bepaalde argumenten en
commentaar daarop door bevoegde en onpartijdige Franse, Duitse en
Russische wetenschappers. Zo kan men zien dat mesmerisme en
homeopathie worden besproken en gesteund door de beste medische
en kritische deskundigen, en kan men ontdekken hoeveel beide
‘wetenschappen’ al recht op erkenning hebben verworven.

Door een nicuwe naam te geven aan een oud feit wordt de aard van
dat feit niet veranderd, evenmin als nieuwe kleding iemand verandert.
Hoewel mesmerisme nu ‘hypnotisme’ en ‘elektrobiologie’ wordt ge-
noemd, is het niettemin hetzelfde dierlijk magnetisme dat aan het begin
van de 19de eeuw op alle academies van geneeskunde en wetenschap
werd weggefloten. De wonderbaarlijke experimenten die onlangs in
ziekenhuizen door de wereldberoemde dr. Charcot, in Parijs, en door
prof. Heidenhain, in Duitsland, werden gedaan, moeten niet onbekend
blijven aan onze lezers, evenmin als de nieuwe methode — neuro-
analyse genoemd, uitgevonden door prof. G. Jaeger, een vooraanstaand
zo0loog en fysioloog uit Stuttgart — om de werkzaamheid van homeo-
pathie te onderzoeken.

Maar is ook maar een van deze wetenschappen en feiten werkelijk
nieuw? We denken van niet. Mesmerisme, evenals dr. Charcots meta-
loscopie en xiloscopie waren aan de Ouden bekend. Maar later, bij de
eerste dageraad van onze beschaving en verlichting, werden ze af-
gewezen door de wijsneuzen van die tijd als iets dat te mystiek en
onmogelijk is.! Wat de homeopathie betreft: similia similibus curantur

I Tot zulke ‘onmogelijke’ feiten behoren de verschijnselen van hypnose, die
onlangs zo’n opwinding hebben veroorzaakt in Duitsland, Rusland en Frankrijk,
evenals de verschijnselen (die tot dezelfde soort behoren) die door dr. Charcot bij
zijn hysterische patiénten werden voortgebracht en waargenomen. Tot laatst-
genoemde verschijnselen moeten we ook die rekenen die door de zogenaamde
metaloscopie en xiloscopie zijn teweeggebracht. Metaloscopie omvat de in de
geneeskunde nu duidelijk vastgestelde feiten waaruit blijkt dat verschillende
metalen en een magneet, eenvoudig door deze in contact te brengen met de huid
van de patiént, een karakteristieke invloed hebben op het dierlijk organisme: elk
heeft een ander effect. Xiloscopie is de naam die wordt gegeven aan dezelfde
soort effecten voortgebracht door verschillende soorten hout, met name door de
kinabast. Metaloscopie heeft al het leven geschonken aan metalotherapie — de
wetenschap van het gebruik van metalen om te genezen. De genoemde ‘onmoge-
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(het gelijke wordt door het gelijke genezen) was al in de begintijd van
de geneeskunde als mogelijke wet bekend. Hippocrates spreekt erover,
en later Paracelsus en Haller, en zelfs Stahl en een aantal andere
bekende scheikundigen van zijn tijd hebben er niet alleen op gezin-
speeld, want een aantal van hen hebben haar beslist onderwezen, en
verschillende patiénten erdoor genezen.

Zoals alchemie scheikunde is geworden, evenzo zullen mesmerisme
en homeopathie en de rest uiteindelijk erkende takken van de ortho-
doxe geneeskunde worden. De experimenten van dr. Charcot met hys-
terische patiénten hebben in de wereld van de geneeskunde bijna een
revolutie veroorzaakt. Hypnose is een verschijnsel dat in deze tijd alle
denkers bezighoudt, en veel vooraanstaande artsen verwachten dat ze —
nu de grondtoon ervan door die eminente arts uit Parijs zo luid is aan-
geslagen — in de nabije toekomst een wetenschap zal worden die voor
de mensheid van groot belang is.

De recente waarnemingen in een andere richting, door prof.

lijkheden’ beginnen als feiten te worden erkend, maar een Russische medische
encyclopedie noemt ze ‘monsterlijk’. Hetzelfde lot wacht andere takken van de
occulte wetenschap van de Ouden. Hoewel ze tot nu toe werden afgewezen,
begint men ze nu —hoewel nog steeds met tegenzin — te accepteren. Prof. Ziggler
uit Geneve heeft de invloed van metalen, van kinine en van sommige delen van
levende organismen (de oude fascinatie voor bloemen) op planten en bomen zo
goed als bewezen. Ziggler toont aan dat de plant genaamd drosera, waarvan de
quasi-onzichtbare haartjes gedeeltelijk kunnen bewegen en die volgens Darwin
tot de insectenetende planten behoort, zelfs op afstand wordt beinvloed door
dierlijk magnetisme en door bepaalde metalen met behulp van verschillende ge-
leiders. En een kwart eeuw geleden meldt Adolphe Didier, de beroemde Franse
somnambule en schrijver, dat een kennis van hem veel succes had bij de experi-
mentele toepassing van de mesmerische aura op bloemen en vruchten om hun
groei, kleur, smaak en geur te verbeteren. Mw. C.L. Hunt, die dit feit instemmend
citeert in haar nuttige Compendium of Mesmeric Information, zegt (blz. 180vn)
dat er ‘personen zijn die geen bloemen kunnen dragen of aanraken, omdat ze dan
onmiddellijk beginnen te verdorren en verleppen, alsof de vitaliteit van de plant
door die persoon daaraan wordt onttrokken, in plaats van in stand gehouden’.

Om de bovenstaande opmerkingen van westerse deskundigen te bevestigen
hoeven onze brahmaanse lezers alleen maar te worden herinnerd aan de uitdruk-
kelijke waarschuwing van hun oude siitra’s dat als iemand een brahmaan die op
weg is naar de rivier of het bassin voor zijn ochtend-piija (gebeden) zelfs maar zou
groeten, die brahmaan de bloemen die hij volgens ritueel gebruik draagt onmid-
dellijk moet weggooien, naar huis moet terugkeren en verse bloemen halen. De
eenvoudige verklaring is dat de magnetische stroom die naar hem gericht wordt
door degene die groet de aura van de bloemen besmet waardoor de bloesems niet
langer hun functie bij de mystieke occulte ceremonie kunnen vervullen.
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Heidenhain, in wat hij het ‘telefonische experiment’ noemt, is nog een
bewijs van de geleidelijke ontdekking en acceptatie van middelen die
tot nu toe tot de occulte wetenschap behoorden. De professor laat zien
dat door het plaatsen van een hand op de linkerkant van het voorhooftd,
en de andere op het achterhoofd van de proefpersoon, laatstgenoemde,
als hij voldoende is gehypnotiseerd, woorden herhaalt die door de
proefnemer worden gesproken. Dit is een heel oud experiment. Wan-
neer de hoge lama van een college van chela’s in Tibet een leerling wil
dwingen om de waarheid te spreken, legt hij zijn hand over het linker-
oog van de beschuldigde en de andere op zijn hoofd, en dan is geen
macht in de wereld in staat om de woordenstroom die van de lippen van
de jongen komt tegen te houden. Hij moet spreken. Hypnotiseert of
mesmeriseert de lama hem?

Als al deze feiten zo lang zijn verworpen, is dat alleen op grond van
hun nauwe verband met de occulte wetenschap, met MAGIE. Ze worden
niettemin geaccepteerd, ook al is dat met tegenzin. Dr. Riopel, uit de
Verenigde Staten, die erkent dat het onderwerp hypnose ‘zo interessant
is dat er alle reden is om metafysici aan te moedigen hun onderzoek
voort te zetten’, besluit zijn artikel niettemin met de volgende merk-
waardige paradox:

Een onderwerp dat voor het eerst aan het licht werd gebracht door
Gall, die het feit wilde vaststellen dat het spraakorgaan een bepaalde
plaats in de hersenen heeft, en later ook door Marc Dax en
Bouillaud, en nog later door Broca en veel andere eminente onder-
zoekers, wordt nu onder de naam ‘hypnose’ gepresenteerd om de
mysteries van het spiritisme en zijn zogenaamde relaties met de
psychologie te verklaren. (Phrenol. Journ.)

‘Zogenaamde relaties’ lijkt een gelukkig gekozen aanduiding en
slaat de spijker op zijn kop. Het is al te laat om te proberen transcen-
dentale psychologie van het gebied van de wetenschap uit te sluiten, of
om de verschijnselen van de spiritisten daarvan te scheiden, hoe onjuist
hun orthodoxe verklaringen misschien ook lijken. De vooroordelen die
in de samenleving nog overal bestaan tegen de conclusies van het spi-
ritisme, het mesmerisme en de homeopathie, zijn te absurd om er hier
serieus aandacht aan te schenken, want ze zijn vervallen tot idiote
koppigheid. En de reden daarvan is eenvoudig deze: een lang bestaand
respect voor een opvatting wordt ten slotte een gewoonte, en laatst-
genoemde wordt even snel omgevormd tot een overtuiging van haar
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onfeilbaarheid, en al snel wordt het voor zijn aanhanger een dogma.
Wereldse handen moeten daarvan afblijven!

Welke redelijke gronden zijn er, bijvoorbeeld, om de mogelijke
invloed te betwisten van de impulsen van de wil van het ene organisme
op de handelingen van een ander organisme, zonder dat die wil door
woorden of gebaren tot uitdrukking wordt gebracht?

Vormen de verschijnselen van onze wil [vraagt een bekende
Russische schrijver] en van zijn constante invloed op ons eigen
organisme niet een groot raadsel voor de wetenschap? En toch, wie
heeft er ooit aan gedacht om te betwisten of te betwijfelen dat de
werking van de wil bepaalde veranderingen teweegbrengt in ons
fysieke gestel, of dat de invloed op afstand van de aard van bepaalde
stoffen op die van andere niet een wetenschappelijk erkend feit is.
[Jzer dat gemagnetiseerd wordt, begint op afstand te werken; draden
die gemaakt zijn om elektrische stroom te geleiden, gaan elkaar
op afstand beinvloeden; alle voorwerpen die verhit worden tot ze
gloeien, zenden over enorme afstanden zichtbare en onzichtbare
stralen uit, enz. Waarom zou de WIL — een impuls en een energie —
niet evenveel potenti€le kracht hebben als warmte of ijzer? Er kan
dus even wetenschappelijk worden bewezen dat veranderingen in de
toestand van ons organisme duidelijke veranderingen in een ander
organisme kunnen teweegbrengen.

Er kunnen nog betere redenen worden gegeven.

Het is een bekend feit dat kracht in een organisme kan worden ver-
zameld en zogezegd een voorraad kan vormen van wat potentiéle
energie wordt genoemd; de warmte en het licht die door de verbran-
ding van hout, kolen, enz., vrijkomen, vertegenwoordigen namelijk
eenvoudig de afgifte van energie die door zonnestralen naar de aarde
is gebracht, en door de plant is opgenomen en opgeslagen tijdens het
proces van haar groei en ontwikkeling. Elke soort gas is een reser-
voir van energie, dat zich manifesteert in de vorm van warmte zodra
het wordt samengeperst, en vooral tijdens de omzetting van het gas
in een vloeibare toestand. De zogenaamde ‘Canton-fosfor’ (een
praktische toepassing hiervan zijn klokken die in het donker licht
geven) heeft de eigenschap licht te absorberen dat het later in het
donker weer uitzendt. Mesmeristen verzekeren ons — en we zien
geen geldige reden waarom het niet zo zou zijn — dat op dezelfde
manier de impulsen van hun wil kunnen worden gehecht aan een
stoffelijk voorwerp, dat ze zal absorberen en opslaan tot het door
dezelfde wil gedwongen wordt om ze weer uit te zenden.
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Maar er zijn minder ingewikkelde en zuiver wetenschappelijke ver-
schijnselen waarvoor geen menselijk organisme nodig is om mee te
experimenteren; experimenten die gemakkelijk zijn te verifi€ren, en die
niet alleen heel krachtig het bestaan aantonen van de mysterieuze kracht
waarover mesmeristen beweren te beschikken en waarmee adepten elk
occult verschijnsel kunnen voortbrengen, maar die ook dreigen die
Chinese muur van botte ontkenning, die door de natuurwetenschap is
opgericht tegen de invasie van zogenaamde occulte verschijnselen,
absoluut en voor altijd tot de laatste steen af te breken. We bedoelen
de experimenten van Crookes en Guitford met stralende stof, en dat
heel ingenicuze instrument dat door eerstgenoemde werd uitgevonden
en de elektrische radiometer werd genoemd. Iedereen die iets daarover
weet kan zien hoezeer ze onze beweringen waarmaken en bevestigen.
Crookes doet, bij zijn waarnemingen van moleculaire activiteit in ver-
band met de radiometer (de moleculen worden in beweging gebracht
door middel van straling die warmte-effecten teweegbrengt) de vol-
gende ontdekking. Als de elektrische stralen — die zijn voortgebracht
door een inductievonk, waarbij elektriciteit vanuit de negatieve pool
stroomt naar een ruimte met een heel ijl gas — op een strook platina wor-
den gericht, smelt deze! De energie van de stroom wordt dus naar een
substantie overgebracht via wat redelijkerwijs een vacuiim kan worden
genoemd, en brengt daarin een grote temperatuursverhoging teweeg,
een warmte die metalen kan laten smelten. Die ruimte bevat alleen een
beetje gas in een heel ijle toestand. Wat is dan het medium dat de ener-
gie uitzendt? En hoeveel, of beter gezegd hoe weinig van die stof is er
nodig om het tot een medium te maken en te zorgen dat het de druk van
zo’n enorme hoeveelheid kracht of energie kan weerstaan? Maar hier
zien we juist het tegenovergestelde van wat we zouden verwachten. Hier
wordt de krachtoverbrenging alleen dan mogelijk wanneer de hoeveel-
heid van de stof tot een minimum wordt beperkt.

De mechanica leert ons dat de hoeveelheid energie wordt bepaald
door het gewicht van de massa van de stof in beweging en de snelheid
van haar beweging; en bij een kleinere massa moet de bewegings-
snelheid aanzienlijk worden verhoogd als we hetzelfde effect willen
bereiken. Vanuit dit oogpunt, en gezien deze uiterst kleine hoeveelheid ijl
gas, zijn we — om de enorme omvang van het effect te kunnen verklaren —
genoodzaakt een bewegingssnelheid te verwezenlijken die alle grenzen
van ons voorstellingsvermogen te boven gaat. In het kleine apparaat van
Crookes staan we oog in oog met een oneindigheid die voor ons even
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ondenkbaar is als die welke in de diepten van het heelal moet bestaan.
Hier hebben we de oneindigheid van snelheid; daar de oneindigheid van
ruimte. Zijn deze twee transcendente dingen geest? Nee, ze zijn beide
STOF, maar zijn de twee polen van dezelfde eeuwigheid.

2
Homeopathie en mesmerisme

Jaren geleden begonnen homeopaten ons te vertellen dat een uiterst
kleine dosis van een stof nodig is om heel belangrijke effecten op dier-
lijke organismen teweeg te brengen. Ze gingen zover dat ze beweerden
dat met het verlagen van de dosis een evenredige toename van het
effect werd verkregen. De aanhangers van deze nicuwe ketterij werden
als bedriegers en misleide dwazen beschouwd, en voortaan als kwak-
zalvers behandeld.

Niettemin zou de homeopathie het voorbeeld dat wordt verschaft
door Crookes’ experimenten met stralende stof en de elektrische radio-
meter en dat nu een erkend feit in de moderne natuurwetenschap is,
kunnen aanvoeren als een stevige basis om op te staan. Afgezien van
zo’n ingewikkeld mechanisme als het menselijk organisme, kan de
zaak experimenteel worden geverifieerd voor elke anorganische stof.
Bovendien zou volgens ons geen enkele onpartijdige denker bereid zijn
het effect van homeopathische geneesmiddelen bij voorbaat te ontken-
nen. Het argument van de ontkenner — ‘Ik begrijp het niet, dus het kan
niet’ — is volkomen afgezaagd.

Alsof de oneindige mogelijkheden van de natuur volledig worden
overzien door het beperkte begripsvermogen van ons dwergen!
[roept de schrijver van een artikel over Jaegers neuroanalyse en
homeopathie uit]. Laten we onze verwaande pretenties om elk ver-
schijnsel te kunnen begrijpen buiten beschouwing laten [voegt hij
eraan toe], en in gedachten houden dat, indien voor een juist begrip
de verificatie van een feit door waarneming en experiment een eer-
ste vereiste is, de volgende en heel belangrijke vereiste de diep-
gaande studie is — met behulp van diezelfde experimenten en
waarneming — van de verschillende omstandigheden waaronder men
dat feit zich kan laten voordoen. Alleen wanneer we strikt aan deze
methode voldoen, kunnen we hopen — en zelfs dat niet altijd — dat we
het verschijnsel volledig kunnen beschrijven en begrijpen.
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We geven nu een aantal van de beste argumenten die door deze en
andere onpartijdige schrijvers ter verdediging van homeopathie en
mesmerisme naar voren worden gebracht.

De belangrijkste factor voor de ontdekking en het duidelijke begrip
van een bepaald natuurgeheim is analogie. Wanneer een nieuw ver-
schijnsel aansluit bij verschijnselen die al zijn ontdekt en onderzocht is
dit de eerste stap op weg naar het begrijpen ervan. En de analogieén die
we om ons heen vinden hebben allemaal de neiging de mogelijkheid
van de grote kracht die geclaimd wordt voor de uiterst kleine medici-
nale doses te bevestigen in plaats van tegen te spreken. Uit waarneming
blijkt in de meeste gevallen dat hoe meer een stof wordt gereduceerd
tot haar eenvoudigste vorm, hoe minder complex ze is, des te meer
energie ze kan opslaan, d.w.z. dat ze juist in die toestand het meest
actief wordt.

Water wordt gevormd uit ijs, stoom uit water, door opname van
warmte; stoom verschijnt hier, om zo te zeggen, als het reservoir van
energie, en wanneer laatstgenoemde wordt verbruikt tijdens de omzet-
ting van stoom terug in water, blijkt ze in staat om mechanische arbeid
te verrichten, zoals het verplaatsen van zware massa’s, enz.

Een scheikundige zou zeggen dat hij in de meeste gevallen een
kracht moet aanwenden om aan substantie energie te geven. Zo is er
bijvoorbeeld veel meer energie nodig om stoom in haar samenstellende
delen, waterstof en zuurstof, te laten overgaan dan voor de omzetting
van water in waterdamp; waterstof en zuurstof blijken dus relatief
enorme reservoirs van krachten te zijn. Deze voorraad komt bij de
omzetting van die damp in water, of tijdens het combineren van water-
stof en zuurstof, tot uitdrukking in de vorm van een warmte-effect of in
de vorm van een explosie, d.w.z. de beweging van massa’s.

Wanneer we onze aandacht op die scheikundig homogene substan-
ties, of zogenaamde elementen, richten, zien we opnieuw dat de elemen-
ten met het kleinste gewicht de grootste scheikundige werking vertonen.
Dus als in de meeste gevallen wordt geconstateerd dat hoe eenvoudiger
en ijler een stof is geworden, des te groter de krachten daarin zijn —
waarom, vragen we, moeten we dan dezelfde eigenschap of hetzelfde
verschijnsel ontkennen waar de massa’s van de stoffen als gevolg van
hun minuscule omvang aan onze directe waarneming en nauwkeurige
meting ontsnappen? Moeten we vergeten dat groot en klein relatieve
begrippen zijn, en dat het oneindige evenzeer bestaat en voor onze zin-
tuigen onbereikbaar is of het nu op grote of op kleine schaal is?
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Terwijl we al deze argumenten die alleen door wetenschappelijke
methoden kunnen worden onderzocht even buiten beschouwing laten,
richten we ons nu op veel eenvoudiger bewijsmateriaal dat meestal
wordt afgewezen juist omdat het zo gewoon is en door iedereen kan
worden waargenomen. leder mens weet hoe weinig van een bepaalde
geur nodig is zodat iedereen haar ruikt. Zo kan bijvoorbeeld een mus-
kusbolletje met zijn geur een grote ruimte vullen, waarbij er deeltjes
van die geurstof overal in de atmosfeer aanwezig zijn, zonder dat er
enige afname van de massa of het gewicht van dat bolletje waarneem-
baar is. We hebben in ieder geval geen middelen om zo’n afname — als
die er is — te bevestigen. We weten ook allemaal welke sterke effecten
door bepaalde geuren op gevoelige organismen kunnen worden
teweeggebracht, en dat deze kunnen leiden tot stuiptrekkingen, flauw-
vallen, en zelfs tot een gevaarlijke coma. En als de mogelijkheid van de
invloed van uiterst kleine hoeveelheden van bepaalde reukstoffen op de
reukzenuw in dit stadium van wetenschappelijk onderzoek niet hoeft te
worden betwijfeld, welke reden hebben we dan om de mogelijkheid
van een soortgelijke invloed op onze zenuwen in het algemeen te ont-
kennen? In het ene geval wordt de indruk die door de zenuwen wordt
ontvangen gevolgd door onze volledige bewustheid van dit feit; in het
andere ontsnapt ze aan het getuigenis van onze zintuigen; maar in beide
gevallen kan er sprake zijn van het feit dat zo’n invloed aanwezig is,
en, hoewel ze buiten het bereik van het directe bewustzijn ligt, kan
worden erkend dat ze tot uitdrukking komt door bepaalde verande-
ringen die plaatsvinden in onze organische functies zonder laatstge-
noemde — zoals allopaten vaak doen — aan toeval of het effect van blind
geloof toe te schrijven. Iedereen kan het kloppen van zijn hart voelen,
en zich daarvan bewust worden, terwijl de wormachtige beweging van
de darmen door niemand wordt gevoeld; maar wie zal daarom ontken-
nen dat in het leven van een organisch wezen de ene beweging even
belangrijk is en even objectief bestaat als de andere?

Zo wordt de invloed van de homeopathische doses volkomen aan-
nemelijk en zelfs waarschijnlijk; en de genezing van ziekten door
occulte middelen — mesmerische strijkbewegingen en uiterst kleine
doses van minerale en plantaardige stoffen — zou voor iedereen behalve
de conservatieve en ongeneeslijke apostelen van de ontkenning als een
vastgesteld en goed gecontroleerd feit moeten worden aanvaard.

Voor een onpartijdige waarnemer is het duidelijk dat beide partijen
tot de orde moeten worden geroepen. De homeopaten, voor hun totale
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afwijzing van allopathische methoden, en hun tegenstanders omdat ze
hun ogen sluiten voor de feiten, en voor hun onvergeeflijke ontkenning
bij voorbaat van wat ze graag zonder verificatie als kwakzalverij en
oplichterij beschouwen. Het is vanzelfsprekend dat de twee methoden in
de niet al te verre toekomst in de medische praktijk harmonisch zullen
worden gecombineerd. Natuur- en scheikundige processen vinden in elk
levend organisme plaats, maar laatstgenoemde worden beheerst door de
werking van het zenuwstelsel dat op de eerste plaats komt. Pas wanneer
een stof in een grotere of kleinere hoeveelheid in een organisme wordt
gebracht, wordt haar rechtstreekse, grove, mechanische of scheikundige
effect duidelijk; en dan werkt ze snel en op een directe manier, en neemt
deel aan dit of dat proces, en werkt zoals ze in een kolf in een laborato-
rium zou werken, of zoals een mes in de hand van een chirurg kan wor-
den gebruikt. In de meeste gevallen heeft ze alleen een indirecte invloed
op het zenuwstelsel. Door de kleinste onvoorzichtigheid zal een allopa-
thische dosis, terwijl het het ene proces weer op orde brengt, een ander
proces ontregelen. Maar er is een ander middel om het verloop van
levensprocessen te beinvloeden: indirect, maar niettemin heel krachtig.
Dit middel betreft een directe, bijzondere inwerking op dat wat die pro-
cessen beheerst — namelijk onze zenuwen. Dit is de methode van de
homeopathie. De allopaten zelf moeten vaak middelen gebruiken die
gebaseerd zijn op deze homeopathische methode, en dan erkennen ze
dat ze volgens een puur empirisch principe te werk moesten gaan.

We kunnen hiervan het volgende voorbeeld geven: de werking van
kinine bij regelmatig terugkerende malariakoorts zal niet homeo-
pathisch zijn: er moet genoeg van die stof worden gegeven om het
bloed, zogezegd, in die mate te vergiftigen dat de micro-organismen die
door hun aanwezigheid de symptomen van malariakoorts veroorzaken,
worden gedood. Maar in alle gevallen waarin kinine als een tonic moet
worden toegediend, moet zijn versterkende werking eerder aan de
homeopathische dan aan de allopathische invloed worden toegeschre-
ven. Artsen zullen dan een dosis voorschrijven die vrijwel homeo-
pathisch zal zijn, al zullen ze dat niet graag erkennen. Ook al kan het
gegeven voorbeeld strikt geredeneerd onvolledig en in zijn details mis-
schien onjuist zijn, toch geloven we dat het aantoont dat de onuitroei-
bare ontkenning bij voorbaat van het effect van een homeopathische
behandeling, eerder het gevolg is van onnauwkeurig onderzoek naar de
analogieén die wetenschappelijke gegevens laten zien, dan van onver-
biddelijke regels gebaseerd op deze gegevens.
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De recente en interessante experimenten van de bekende zodloog en
fysioloog uit Stuttgart — de reeds genoemde prof. G. Jaeger — leveren
een schitterende en triomfantelijke bevestiging van de gerechtvaar-
digde conclusies van de homeopathie. Volgens de schrijver vestigen de
door hem verkregen resultaten, als ze op de juiste manier cijfermatig
worden geinterpreteerd, ‘de homeopathie in één klap als een tak van de
medische wetenschap, gebaseerd op exacte fysiologische gegevens en
in geen enkel opzicht inferieur aan de allopathische methoden’. Prof.
Jaeger noemt zijn methode neuroanalyse. We zullen deze in ons vol-
gende nummer behandelen, zoals ze uiteengezet is in zijn brochure
getiteld ‘cijfers bewijzen’ (Zahlen beweisen), en fragmenten geven van
de beste besprekingen ervan door wetenschappers.

3

Nu volgt een samenvatting van verschillende besprekingen van dr.
Jaegers neuroanalyse in verband met homeopathie.

De neuroanalyse is gebaseerd op de toepassing van het apparaat dat
bij artsen bekendstaat als de chronoscoop, en waarvan het doel is om
uiterst kleine tijdsintervallen te meten:! één naald maakt 5 tot 10
omwentelingen in een seconde. Vijf omwentelingen zijn voldoende
voor een neuroanalytisch experiment. Deze naald kan ogenblikkelijk in
beweging worden gezet door het onderbreken van de galvanische
stroom, en even ogenblikkelijk worden gestopt door deze weer te laten
stromen. Zo groot is de gevoeligheid van het instrument dat een chro-
noscoop met tien omwentelingen per seconde in staat is om de tijd te
meten die een bewegende kogel uit een pistool nodig heeft om 30 cm
te overbruggen. Dit experiment gaat als volgt: tijdens de vlucht raakt
de kogel de draad, en sluit de stroom af, en 30 cm verder breekt ze een
andere draad, en schakelt zo de stroom helemaal uit. Tijdens deze onge-
looflijk korte tijd wordt de naald al in beweging gebracht en heeft een
bepaald deel van zijn omloop afgelegd.

De neuroanalyse bestaat uit de meting van dat waarvoor astronomen
hun eigen term hebben, maar dat dr. Jaecger Nervenzeit — ‘zenuwtijd’ —
noemt.

Indien iemand, terwijl hij het moment waarneemt waarop een
bepaald signaal wordt gegeven, dat moment moet vastleggen met een

I Bijvoorbeeld de duur van lichtindrukken op het netvlies.
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teken — zeg het buigen van zijn vinger — dan zal er tussen het genoemde
signaal en het buigen van de vinger een zeker tijdsverloop zijn voordat
de indruk op het zenuwweefsel van het oog via de oogzenuw de herse-
nen bereikt, en vandaar via de motorische zenuwen een signaal zendt
naar de spieren van de vinger. Deze duur, of dit tijdsverloop, wordt
zenuwtijd genoemd. Om deze door middel van de chronoscoop te be-
rekenen, moet men zorgvuldig de positie van de naald waarnemen; en
terwijl men deze geen moment uit het oog verliest, moet men met een
langzaam wuivend handgebaar de galvanische stroom onderbreken,
en zo de naald in beweging brengen. Zodra laatstgenoemde beweging
wordt waargenomen, stopt de experimentator deze snel door de blok-
kade van de stroom op te heffen, en neemt de positie van de naald
opnieuw waar. Het verschil tussen de twee posities zal de exacte
‘zenuwtijd’ geven in zoveel fracties van een seconde.

De duur van de ‘zenuwtijd’ hangt ten eerste af van het geleidings-
vermogen van het zenuw- en spierstelsel op dat moment; dit vermogen
is volkomen onathankelijk van onze wil. En ten tweede hangt deze af
van de intensiteit van de aandacht en de kracht van de impuls van de
wil van de experimentator; hoe sterker de wil of het verlangen is, hoe
groter de aandacht, des te korter is de ‘zenuwtijd’. Om de tweede fac-
tor te vereenvoudigen is een oefening nodig door middel waarvan een
gewoonte wordt ontwikkeld die in de fysiologie bekendstaat als de wet
van de gecoordineerde bewegingen of van bijna gelijktijdige actie. Dan
zal één enkele impuls van de wil voldoende zijn om twee handelingen
te verrichten — die van het onderbreken van de galvanische stroom en
die van het weer vrijgeven ervan. Van deze twee handelingen die aan-
vankelijk beide doelbewust worden verricht, zal de tweede door mid-
del van oefening en gewoonte een reflexbeweging worden, zogezegd
instinctief, en automatisch op de eerste volgen. Zodra de gewoonte is
gevormd, zal de ‘zenuwtijd’ die door de chronoscoop wordt berekend
erg weinig afthangen van de wil, en geeft deze vooral de snelheid aan
waarmee de prikkels via de zenuwen en spieren reizen.

Tot nu toe werd in het algemeen alleen aan de gemiddelde hoeveel-
heid ‘zenuwtijd’ aandacht besteed; maar dr. Jaeger heeft waargenomen
dat deze aan aanzienlijke schommelingen onderhevig was, wanneer de
ene waarneming de andere snel opvolgde. Als we na elkaar honderd
chronoscopische metingen van ‘zenuwtijd’ doen, met korte intervallen
van bijvoorbeeld tien of twintig seconden, krijgen we getallenreeksen
die aanzienlijk van elkaar verschillen, waarbij de veranderingen in de
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grootte van deze getallen, d.w.z. de fluctuaties in de duur van de
zenuwtijd, heel karakteristiek zijn. Ze kunnen volgens een bepaalde
grafische methode worden weergegeven door een curve. Laatst-
genoemde geeft de resultaten weer van alle metingen, de een na de
ander, en is door dr. Jaeger de ‘detail-curve’ genoemd. Daarnaast heeft
hij een andere curve geconstrueerd die de getallen weergeeft van het
gemiddelde van elk tiental achtereenvolgende waarnemingen. Het
gemiddelde van tien waarnemingen noemt hij Dekadenziffer of ‘deca-
dengetal’. Zo geven de neuroanalytische curven ons getalsmatig een
algemeen beeld van de toestand van ons zenuwstelsel wat betreft het
vermogen daarvan om prikkels te geleiden, en de karakteristicke
schommelingen in dat geleidingsvermogen. Door op deze manier de
toestand van het zenuwstelsel te bestuderen, kan men gemakkelijk
beoordelen hoe en in welke mate het beinvloed wordt door bepaalde
externe en interne factoren, en omgekeerd kunnen, omdat hun invloed
onder vergelijkbare omstandigheden onveranderlijk dezelfde is, door
de karakteristieke toestand van het geleidingsvermogen van het zenuw-
stelsel heel nauwkeurige conclusies worden getrokken over de aard van
de factoren die tijdens de genoemde chronoscopische meting op de
zenuwen van invloed zijn geweest.

De experimenten van Jaeger en zijn leerlingen tonen aan dat de neu-
roanalytische curve — die hij ‘psychogram’ noemt — enerzijds verandert
door elke invloed die van buitenaf op het organisme inwerkt, en ander-
zijds door alles wat het van binnenuit beinvloedt, zoals plezier, woede,
angst, honger of dorst, enz. Bovendien worden er overeenkomstig elk
zo’n invloed of effect unieke karakteristicke curven gevormd.
Anderzijds krijgt een en dezelfde persoon die onder dezelfde omstan-
digheden aan experimenten wordt onderworpen, onder invloed van een
bepaalde stof die in zijn organisme wordt gebracht, telkens een identiek
psychogram. Het meest interessante en belangrijke kenmerk van de
neuroanalyse ligt in het feit dat de keuze van de middelen die worden
gebruikt om verschillende stoffen aan het menselijk organisme toe te
dienen, hierbij van geen belang is: elke vluchtige stof die wordt inge-
nomen, geeft dezelfde resultaten wanneer ze gewoon wordt ingeademd,
waarbij het niet uitmaakt of ze wel of geen geur heeft.

Om te zorgen dat de experimenten voor vergelijkingsdoeleinden
altijd resultaten opleveren, is het strikt noodzakelijk om veel aandacht
te besteden aan het eten en drinken van de persoon met wie wordt geéx-
perimenteerd, aan zowel zijn geestelijke als fysieke toestand, en ook
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aan de zuiverheid van de atmosfeer in de kamer waar de experimenten
plaatsvinden. De ‘curven’ laten onmiddellijk zien of de patiént met
betrekking tot alle omstandigheden in dezelfde neuroanalytische dispo-
sitie verkeert als tijdens de eerdere experimenten. Geen enkel ander
instrument is beter geschikt om de grote gevoeligheid van het mense-
lijk organisme aan te tonen. Zo is bijvoorbeeld één druppel alcohol die
op een gelakte tafel wordt gemorst, zoals dr. Jacger aantoont, genoeg
om ervoor te zorgen dat de geur van lak — die de ruimte vult — de getal-
len van het psychogram aanzienlijk verandert en de voortgang van het
experiment belemmert.

Er zijn verschillende soorten psychogrammen. Het reuk-psycho-
gram wordt door hem het osmogram genoemd naar het Griekse woord
osmose, een vorm van moleculaire aantrekking. De osmogrammen zijn
het meest waardevol omdat ze verreweg de beste en duidelijkste resul-
taten opleveren. ‘Zelfs metalen’, zegt Jaeger, ‘blijken voldoende vluch-
tig te zijn om veelzeggende osmogrammen op te leveren.” Hoewel het
onmogelijk is om de werking van stoffen die in de maag zijn gebracht
te stoppen, kan de werking van een stof die wordt ingeademd ge-
makkelijk worden gestopt. De hoeveelheid stof die nodig is voor een
osmogram is heel klein; en, wanneer we de enorme homeopathische
verdunningen buiten beschouwing laten, is de hoeveelheid niet echt
van betekenis. Als bijvoorbeeld alcohol moet worden ingeademd,
maakt het geen verschil voor het resultaat of deze het oppervlak beslaat
van een vierkante centimeter of dat van een groot bord.

We zijn van plan in het volgende nummer! te laten zien dat Jaegers
ontdekkingen van deze nieuwe toepassing van de chronoscoop veel
licht werpen op de homeopathie in het algemeen, en in het bijzonder
op de betwijfelde werkzaamheid van uiterst kleine doses in talloze
verdunningen.

'Noot vert.: Dit plan schijnt nooit te zijn uitgevoerd.



De heilige kumbum-boom

[‘The sacred tree of Kumbum’, The Theosophist, maart 1883,
blz. 130-1; CW 4:347-51]

Twee moedige lazaristen-missionarissen, die verbonden waren aan de
rooms-katholieke missie in Peking, begonnen 37 jaar geleden aan de
hopeloze onderneming om door te dringen tot in Lhasa en het christen-
dom te prediken onder de onwetende boeddhisten. Hun namen waren
Huc en Gabet; het verhaal van hun reizen toont aan dat ze extreem
moedig en enthousiast zijn geweest. Dit heel interessante boek over
hun reizen verscheen meer dan 30 jaar geleden in Parijs, en is sindsdien
al twee keer in het Engels vertaald en volgens ons ook in andere talen.
We houden ons nu niet bezig met de waarde van het boek in het al-
gemeen, maar beperken ons tot dat gedeelte van de Amerikaanse uit-
gave waar de schrijver, Huc, de prachtige ‘boom met de tienduizend
afbeeldingen’ beschrijft die ze zagen in het lamaklooster van Kumbum,
of Kounboum, zoals ze het spellen. Huc vertelt ons dat de Tibetaanse
legende verklaart dat toen de moeder van Tsongkhapa, de beroemde
boeddhistische hervormer, hem bestemde voor het religieuze leven, en
volgens gewoonte ‘zijn haar afsneed en het weggooide, daaruit een
boom groeide die op elk van zijn bladeren een Tibetaans schriftteken
droeg’.! In de vertaling van Hazlitt staat een meer letterlijke (hoewel
nog altijd niet exacte) weergave van het origineel, en daaruit citeren we
de volgende interessante gegevens:

Op elk van de bladeren stonden goed gevormde Tibetaanse
schrifttekens, allemaal groen van kleur, sommige wat donkerder,
sommige wat lichter dan het blad zelf. Aanvankelijk verdachten we
de lama’s van bedrog, maar na elk detail nauwkeurig te hebben
onderzocht, konden we daarvan geen enkel spoor ontdekken. De
schrifttekens leken allemaal deel uit te maken van het blad zelf,
evenals de nerven; de tekens stonden niet op alle bladeren op de-
zelfde plaats; op één blad stonden ze bovenaan, op een ander in het
midden, op een derde onderaan of aan de zijkant; de jongere blade-
ren gaven de schrifttekens slechts in een gedeeltelijke toestand van
vorming weer. De schors van de boom en zijn takken, die lijken op

IC.M. Huc, Recollections of a Journey through Tartary, Thibet, and China,
vert. P. Sinnett, New York, 1852, deel 2, blz. 84.
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die van een plataan, zijn ook bedekt met deze tekens. Als u een stuk
van de oude schors verwijdert, dan vertoont de jonge bast daaronder
de vage contouren van tekens in een ontkiemende staat, en wat heel
eigenaardig is, deze nieuwe schrifttekens zijn niet zelden verschil-
lend van die welke ze vervangen. . . .

De boom met de tienduizend afbeeldingen leek ons heel oud.
Zijn stam, die drie mensen met uitgestrekte armen nauwelijks kon-
den omvatten is niet meer dan 2,5 m hoog; de takken schieten niet
omhoog maar spreiden zich uit in de vorm van een pluim van veren
en zijn heel borstelig; sommige ervan zijn dood. De bladeren zijn
altijd groen, en het roodachtige hout heeft een heerlijke geur, zo
ongeveer als kaneel. De lama’s vertelden ons dat in de zomer, tegen
de tijd van de achtste volle maan, de boom grote rode bloemen
draagt die bijzonder mooi zijn.!

Abbé Huc zelf omschrijft het bewijsmateriaal met veel meer gloed.
‘Deze schrifttekens’, zegt hij, ‘zijn in hun soort zo volmaakt dat de
lettergieterijen van Didot niets bevatten om ze te overtreffen.” Laat de
lezer dit onthouden, omdat we reden hebben om erop terug te komen.
En hij zag op — of beter gezegd in — de bladeren niet alleen schriftte-
kens maar ‘religieuze volzinnen’, gedrukt door de natuur zelf op het
chlorofyl, de zetmeelrijke cellen en houtachtige vezels! Bladeren, twij-
gen, takken, stam — ze droegen allemaal die prachtige geschriften op
hun oppervlak, aan de buiten- en de binnenkant, laag op laag, en geen
twee op elkaar liggende tekens waren identiek. ‘Maar denk niet dat
deze op elkaar liggende lagen dezelfde afdrukken herhalen. Nee, in-
tegendeel; want elke lamina die u optilt vertoont zijn eigen specifieke
vorm. Hoe kunt u dan denken dat ermee geknoeid is? Ik heb mijn best
gedaan om in die richting het geringste spoor van menselijk bedrog te
ontdekken, en mijn verbijsterde geest kon geen enkele verdenking
waarmaken.” En wie zegt dat? Een toegewijde christelijke missionaris,
die juist naar Tibet ging om te bewijzen dat het boeddhisme onwaar is
en zijn eigen geloof waar, en die het geringste bewijs dat hij ter onder-
steuning van zijn stelling de autochtone bevolking had kunnen voor-
houden, gretig zou hebben aangegrepen. Hij zag en beschrijft andere
wonderen in Tibet — die in de Amerikaanse editie zorgvuldig zijn weg-
gelaten, maar die door een aantal van zijn fanatiek orthodoxe critici
worden toegeschreven aan de duivel. In Isis ontsluierd zijn een aantal

'C.M. Huc, Travels in Tartary, Thibet, and China, vert. W. Hazlitt, Londen,
3de ed., 1856, blz. 324-6.
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van deze wonderen beschreven en besproken, met name in deel 1, waar
we hebben geprobeerd om aan te tonen dat ze overeenstemmen met de
wetten van de natuur.

Het onderwerp van de kumbum-boom is ons in herinnering gebracht
door een overzicht in Nature, deel 27, blz. 171, door A.H. Keane, over
het door Kreitner zojuist gepubliceerde verslag van de expeditie naar
Tibet onder leiding van graaf Szechenyi, een Hongaarse edelman, in
1877-80. Het gezelschap maakte een excursie vanuit Sining-fu naar het
klooster van Kumbum ‘om het bijzondere verslag van Huc over de
beroemde boom van Boeddha te controleren’. Ze vonden

geen afbeelding (van Boeddha) op de bladeren, noch schrift-
tekens, maar een ondeugende glimlach speelde rond de mond-
hoeken van de oudere priester die ons begeleidde. In antwoord
op onze vragen vertelde hij ons dat de boom langgeleden echt
bladeren met de afbeelding van Boeddha had voortgebracht,
maar dat het wonder nu een zeldzame gebeurtenis was. Slechts
enkele door God begunstigde mensen hadden het voorrecht om
zulke bladeren te ontdekken.

Dit zegt genoeg over deze getuige: een boeddhistische priester, van
wie de religie onderwijst dat er geen mensen worden bevoorrecht door
een God, dat er geen wezen bestaat zoals een God die gunsten verleent,
en dat ieder mens oogst wat hij gezaaid heeft, niets meer en niets min-
der — die men zulke onzin laat zeggen: dit laat zien wat het getuigenis
van deze onderzoeker waard is voor zijn geliefde sceptische weten-
schap! Maar het lijkt erop dat zelfs de ondeugend lachende priester hen
vertelde dat goede mensen de wonderbaarlijke schrifttekens op blade-
ren kunnen zien en in feite zien, en dus maakt Kreitner onbewust het
verhaal van abbé Huc meer waarschijnlijk in plaats van minder.

Zelfs als we de waarheid van het verhaal niet persoonlijk hadden
kunnen verifiéren, dan moeten we toch erkennen dat het heel waar-
schijnlijk is dat het verhaal klopt, omdat de bladeren van de kumbum-
boom door pelgrims naar alle uithoeken van het Chinese rijk zijn
meegenomen (zelfs Kreitner geeft dit toe), en als het hier om bedrog
zou gaan, zou dat genadeloos door de vele Chinese tegenstanders van
het boeddhisme aan het licht zijn gebracht. Bovendien biedt de natuur
veel bevestigende analogieén. Op bepaalde schelpen uit de Rode Zee
(?) zouden de letters van het Hebreeuwse alfabet zijn afgedrukt, op
bepaalde sprinkhanen zouden bepaalde letters van het Engelse alfabet
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te zien zijn, en in The Theosophist, deel 2, blz. 91, heeft een Engelse
correspondent uit Licht mehr Licht een verslag van Scheffer vertaald,
over enkele Duitse vlinders (Vanissa Atalanta) waarop heel duidelijk de
cijfers van het jaar 1881 staan. De vitrines van onze moderne entomo-
logen wemelen ook van de exemplaren die laten zien dat de natuur bij
dieren voortdurend voorbeelden van de vreemdste mimicry van vor-
men uit het plantenrijk voortbrengt — bijvoorbeeld rupsen die eruit zien
als boomschors, mossen en dode takken, insecten die niet kunnen wor-
den onderscheiden van groene bladeren, enz. Zelfs de strepen van de
tijger zijn een mimicry van de stengels van de junglegrassen waarin hij
zich schuilhoudt. Al deze verschillende gevallen steunen de waar-
schijnlijkheid van het verhaal van Huc over de kumbum-boom, omdat
ze aantonen dat het heel goed mogelijk is dat de natuur zelf, zonder een
wonder, plantengroei voortbrengt in de vorm van leesbare letters.

Dit is ook de mening van een andere correspondent van Nature,
W.T. Thiselton Dyer, die, in het nummer van 4 januari van dat degelijke
tijdschrift, na het opsommen van het bewijsmateriaal tot de conclusie
komt dat ‘er in de tijd van Huc werkelijk een boom met tekens op de
bladeren bestond, die in de verbeelding van de vromen op Tibetaanse
schrifttekens leken’. Hoezo vromen? Hij moet niet vergeten dat we het
getuigenis hebben, niet van enkele vrome en goedgelovige Tibetaanse
boeddhisten, maar van een gezworen vijand van dat geloof, Huc, die
naar Kumbum ging om het bedrog aan het licht te brengen, die ‘in die
richting zijn best heeft gedaan om het geringste spoor van menselijk
bedrog te ontdekken’, maar wiens ‘verbijsterde geest geen enkele ver-
denking kon waarmaken’. Dus tenzij Kreitner en Dyer het motief van
de oprechte abbé kunnen aangeven om te liegen ten nadele van zijn
eigen religie, moeten we hem beschouwen als een onberispelijke en
belangrijke getuige.

De boom met schrifttekens van Tibet is een feit; en bovendien staan
de inscripties op de bladcellen en vezels in SENZAR, of de heilige taal
die door de adepten wordt gebruikt, en in hun totaliteit omvatten ze de
hele dharma van het boeddhisme en de wereldgeschiedenis. Dat de
overeenkomst met werkelijke alfabetische schrifttekens denkbeeldig
zou zijn, wordt door de erkenning van Huc dat ze zo prachtig volmaakt
zijn ‘dat de lettergieterijen van Didot (een beroemd grafisch bedrijf in
Parijs) niets bevatten om ze te overtreffen’, volledig uitgesloten. En
wat Kreitners bewering betreft dat de boom tot de seringen behoort,
Hucs beschrijving van de kleur en de kaneelachtige geur van het hout,
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en de vorm van de bladeren, laten zien dat dit onmogelijk is. Misschien
kende die ondeugende oude monnik het veel voorkomende mesme-
risme en heeft hij graaf Szechenyi’s gezelschap ‘gebiologeerd’ zodat
ze zagen en niet zagen wat hij wilde, zoals wijlen prof. Bushell zijn
Indiase proefpersonen deed denken dat ze zagen wat hij wilde dat ze
zouden zien. Af en toe ontmoet men zulke ‘grappenmakers’.

Een meningsverschil met de theosofen

[‘A word with the theosophists’, The Theosophist, maart 1883,
blz. 143-5; CW 4:357-65]

De volgende brieven verschenen onlangs in de Poona Observer. Als er
in de eerste brief niet enkele flagrante onjuistheden hadden gestaan —
het lijkt bijna een hopeloze zaak om die uit het denken van het grote
publiek te verdrijven — zou ze geen bespreking waard zijn. Maar omdat
een theosoof die vermoeiende taak op zich nam, publiceren we deze
nog eens samen met het antwoord.

Aan de redacteur van de Poona Observer:

Geachte heer,

De theosofen verlangen ernaar om alle bestaande religies omver
te werpen, en vooral en in de eerste plaats de christelijke religie, en
nemen het daarbij niet zo nauw met de gebruikte middelen. Niets is
zo vergezocht en absurd als hun pogingen om Jezus Christus en de
apostel Paulus te identificeren met de oude adepten in het occul-
tisme. De apostel van de heidenen werd tot het christendom bekeerd
door een wonderbaarlijke gebeurtenis, toen hij op weg was naar
Damascus. Hij was toen een woeste soldaat en was actief betrokken
bij een wrede vervolging van de christenen; na zijn bekering veran-
derde zijn hele levensloop, en werd hij een vurige verbreider van het
nieuwe geloof. Misschien zegt men dat hij een occultist was toen hij
zijn brieven schreef, en dat hij, toen hij was opgegaan naar de hemel
en hem dingen werden getoond die mensen niet mogen vermelden,
eenvoudig in een staat van zelf-geinduceerde mesmerische slaap
verkeerde, en zijn ziel had losgemaakt van zijn lichaam om enige
tijd in de gebieden van de spirituele wereld rond te dwalen; maar als
dat zo is, dan zag en hoorde hij blijkbaar dingen waardoor hij ging
geloven in leringen die door de Tibetaanse occultisten worden ver-
worpen, namelijk een geloof in een persoonlijke godheid en in de
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goddelijkheid van Christus, enz. De poging om te bewijzen dat
Christus een adept is, is even absurd. Christus gaf zijn leven op en
nam het weer op, heeft doden tot leven gewekt en genas alle moge-
lijke kwaadaardige ziekten door aanraking of het gesproken woord,
en verrichtte andere grote wonderen; niet groot in de zin dat ze op
grote schaal werden verricht, maar door de aard ervan. Wat betreft
de broden en de vissen, het maakt niet uit of er van vijf broden vijf-
duizend of zes broden werden gemaakt, er was niettemin wonder-
baarlijke kracht voor nodig; een glas water dat kan worden omgezet
in een glas wijn, betekent hetzelfde als wanneer een grote hoeveel-
heid water was veranderd en een groot gezelschap van wijn was
voorzien. Om de theorie te steunen dat Christus en Paulus adepten
waren, moeten de feiten uit hun leven worden genegeerd en ook de
leringen die ze zouden hebben onderwezen.

Sommige theosofen hebben deze problemen waarschijnlijk inge-
zien, en schijnen te denken dat de gemakkelijkste manier om ze op
te lossen is door te ontkennen dat personen zoals Paulus en Christus
ooit hebben bestaan. Verstandige mensen moeten zich afvragen: Zijn
zulke filosofen betrouwbare gidsen?

ZERO

#*% We denken dat ‘Zero’ de theosofische denkbeelden over
Christus verkeerd heeft begrepen. De theosofen ontkennen, voor
zover we weten, de mogelijkheid van de goddelijkheid van Christus
niet; ze beweren alleen maar dat hij zo’n volmaakt mens was dat hij
de hoogst mogelijke vorm van het aardse bestaan had bereikt; met
andere woorden, iets dat zoveel met de godheid overeenkomt, dat hij
daarvan niet is te onderscheiden. ‘Zero” heeft misschien gehoord van
de basisgedachte van de theosofen dat niets onmogelijk is. Dus zou
het ontkennen van de goddelijkheid van de verlosser in strijd zijn
met hun eigen wachtwoord. — Redacteur, Poona Observer

Een meningsverschil met ‘Zero’

(Een antwoord van een theosoof)

In de Poona Observer van 26 januari haast een zekere ‘Zero’ zich
om Christus en Paulus te verdedigen tegen de ‘theosofen’, die noch
individueel noch als groep ooit van plan waren om een van beide aan
te vallen, en uit tegen die theosofen een aantal beschuldigingen. Of dit
pseudoniem nu het getal nul betekent, zoals het wordt gedefinieerd in
woordenboeken, of het punt waar water bevriest volgens de thermo-
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meters van Celsius en Réaumur wordt overgelaten aan de intuitie van
de lezer, en ik neig tot de eerste mogelijkheid omdat deze beter past bij,
en overeenkomt met, deze christelijke Don Quichot die tegen wind-
molens vecht. Een theosoof is zo vrij om enkele wilde uitspraken van
de correspondent van de Poona Observer te corrigeren.

Hij beschuldigt de theosofen van de volgende wandaden:

(a) Ze hebben het verlangen om ‘alle bestaande religies . . . vooral
de christelijke omver te werpen’, en ‘nemen het daarbij niet zo nauw
met de gebruikte middelen’;

(b) ‘Hun pogingen om Jezus Christus en de apostel Paulus te iden-
tificeren met de oude adepten in het occultisme’ zijn vergezocht en
absurd;

(¢) Ze ontkennen, ‘zoals sommige theosofen dat doen, dat personen
zoals Paulus en Christus ooit hebben bestaan’.

Aan de rest van de brief, en vooral aan zijn tegenargumenten die een
weefsel zijn van onverdedigbare en onhistorische veronderstellingen,
gebaseerd op een persoonlijk en blind geloof in zijn eigen specifieke
godsdienst — en die dus voor niemand een bewijs zijn behalve voor een
christen — kan geen serieuze aandacht worden geschonken door iemand
die ‘wonderen’ bij voorbaat afwijst als iets dat volledig buiten de wet-
ten van de natuur ligt. Laat ‘Zero’ bedenken dat er tussen een verschijn-
sel dat, hoe bijzonder het ook is, niettemin gebaseerd is op zulke
wetten, en een wonder van de soort die hij noemt als bewijs tegen de
uitgangspunten van de theosofen, een onoverbrugbare kloof ligt, die
enerzijds wordt bewaakt door experimentele natuurwetenschap en
anderzijds door eenvoudig gezond verstand. Een paar woorden zullen
ons standpunt duidelijk maken. Geen theosoof-occultist zal ooit de
mogelijkheid ontkennen dat ‘vijf broden zes broden worden’ of zelfs
‘vijfduizend’. In het eerste geval kan het verschijnsel worden teweeg-
gebracht door wat onder praktiserende kabbalisten bekendstaat als ex-
osmose, in het tweede door een hypnotiserende maya, een betovering,
te werpen over het publiek. Maar geen enkele theosoof, afgezien van
een beginneling of groentje (mensen die dingen op blind geloof aan-
nemen en tegen de ingevingen van het gezonde verstand in, en daarmee
laten zien dat ze ongeschikt zijn voor het occultisme), zal ooit de
opstanding van een lichaam dat echt dood is als een feit accepteren, of
de incarnatie van God in een duif — en waarom zouden christenen in dat
geval lachen om de Siamese witte olifant? — of ‘een onbevlekte ont-
vangenis’; en ook niet het wonder van de ‘hemelvaart’, d.w.z. dat een
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fysiek menselijk lichaam feitelijk wordt opgeheven naar de hemel en
daarin verdwijnt. Na deze korte uitleg zal ik de drie genoemde beschul-
digingen weerleggen — de enige punten die aandacht verdienen omdat
ze de gewone lezer verkeerde ideeén geven over onze Society in het
algemeen.

(1) Welk recht heeft ‘Zero’ om ‘de theosofen’ zo radicaal ervan te
beschuldigen dat ze ‘het niet zo nauw nemen met de gebruikte midde-
len’? De eerste theosoof die hij ontmoet zou op de beschuldiging kun-
nen reageren door de aanklager eenvoudig eraan te herinneren dat in
‘het huis van zijn Vader vele woningen zijn’; met andere woorden dat
de Theosophical Society alleen al in India 53 afdelingen heeft. En dat
de Society dus uit duizenden leden is samengesteld, van bijna elke
bekende nationaliteit en van elk geloof, en dat ze zich nooit bemoeit
met de respectieve religieuze overtuigingen van die leden; en dat er in
haar gelederen een aantal even goede christenen zijn als ‘Zero’ (ja zelfs
geestelijken). Dit toont aan dat ‘Zero’s’ beschuldiging van de theosofen
als groep absurd is en uiteenspat. Maar zelfs als men toegeeft dat er
enkele theosofen zijn die ernaar verlangen dat hun doel wordt ver-
wezenlijkt en proberen de theosofie, dat wil zeggen een universele
broederschap, op een stevige basis te vestigen, en die unaniem geloven
in wat volgens hen de ene waarheid is, en ernaar zouden streven ‘om
alle bestaande [dogmatische] religies omver te werpen’; en zelfs al zou-
den die het bestaan van Christus en Paulus ontkennen (wat niet het
geval is zoals ik zal bewijzen); waarom zou zo’n beleid dan als ge-
wetenlozer worden gezien dan het identieke beleid dat door het grote
aantal fanatieke christenen in het algemeen en de missionarissen in het
bijzonder met veel meer ijver wordt gevolgd? Is er volgens ‘Zero’ in
India ook maar één christelijke priester die zou aarzelen om ‘alle
bestaande religies omver te werpen’, behalve zijn eigen? Of die terug-
houdend zou zijn om het bestaan van de hindoegoden te ontkennen, of
in woord en druk iedere andere goddelijke avatara dan Christus als een
‘mythe’ af te keuren; of ervoor zou terugschrikken om openlijk, of in
besloten kring, over Zarathoestra en Krishna, Boeddha en Mohammed,
en de lange reeks ‘heidense’ wonderen verrichtende verlossers en ri-
shi’s, profeten en yogi1’s als ‘wereldbedriegers’ en fraudeurs te spreken?
Wanneer een dominante religie een inquisitie voortbrengt, en, nu haar
macht afneemt, schrijvers laat opstaan zoals Eerw. Hastie uit Calcutta —
die misbruik maakt van de natuurlijke bedeesdheid van een volk, van
het gebrek aan eenheid en solidariteit in denken en handelen, het in zijn
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meest heilige overtuigingen beledigt, op zijn religie spuugt, en modder
gooit naar de eer van zijn vrouwen — dan is het ongepast dat de aanhan-
gers van die religie zeggen dat de volgelingen van andere geloofsover-
tuigingen ‘het niet zo nauw nemen met de gebruikte middelen’.

(2) We laten het aan elke onpartijdige denker over om te beoordelen
of Jezus niet meer eer wordt bewezen door de theosofen, die in hem, of
in het ideaal dat hij belichaamt, een volmaakte adept zien (de hoogste
van zijn tijdperk), een sterfelijk wezen dat ver boven de niet-ingewijde
mensheid staat, dan door de christenen, die van hem een onvolmaakte
zonnegod, een verlosser en avatara hebben gemaakt, die niet beter is,
en in verschillende opzichten lager staat, dan sommige avatara’s die
aan hem voorafgingen.

Geen enkele theosoof die ooit aandacht aan het christendom heeft
geschonken — onze ‘heidense’ leden kan het natuurlijk niets schelen of
Christus en Paulus al of niet hebben geleefd — heeft ooit het bestaan van
de apostel, die een historische figuur is, ontkend. Sommigen van ons,
bijvoorbeeld enkele geleerde christelijke mystici onder onze Britse
theosofen, ontkennen alleen maar de Jezus van de evangelién — die
geen historische figuur is, ondanks ‘Zero’ en de priesters — maar gelo-
ven in een ideale Christus. Anderen zijn geneigd om de echte Jezus te
zien in de adept die in de oudste talmud en ook in sommige christelijke
boeken wordt genoemd, en bekendstaat als Jeshu ben Panthera.! Ze
zeggen dat ze — omdat het beste gezaghebbende bewijs voor het
bestaan van de Christus uit de evangelién dat door de krampachtige en
wanhopige pogingen van de kerk ooit werd voorgelegd aan de beslis-
sende toets van kritische analyse, heel zwak is en aan alle kanten pro-
blemen oplevert — de oplossing van het vraagstuk vinden in het
getuigenis van de joden en zelfs van Irenaeus. Ze stellen dat deze Jeshu
(of Jehoshua) de zoon was van een vrouw genaamd Stada (alias

'Epiphanius geeft in de 4de eeuw n.Chr. in zijn boek tegen Ketterijen
(Panarion, boek 3, haer. 68:7) de volgende genealogie van Jezus:

Jacob (PanthTra genoemd) =
\ \
Maria = Joseph Cleophas

Jezus

(Zie Gerald Massey’s ‘Jesus and the records of his time’, The Spiritualist,
maart 1878.)
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Miriam) en van Panthera, een Romeinse soldaat; dat hij leefde van 120-
70 v.Chr.;! een leerling was van rabbi Jehoshua ben Perachiah, zijn
oudoom, met wie hij tijdens de vervolging van de joden door Alex-
ander Jannaeus (koning van de joden in 106 v.Chr.) naar Alexandrié
vluchtte, waar hij in de Egyptische mysteri€n of magie werd ingewijd,>
en dat hij bij zijn terugkeer naar Palestina werd beschuldigd van kette-
rij en tovenarij, werd berecht, ter dood veroordeeld en opgehangen aan
de boom van schande (het Romeinse kruis) buiten de stad Lud of
Lydda.? Deze historische figuur (even historisch als ieder ander) was
werkelijk een groot adept.

Wat Paulus betreft, ik ken niemand die hem ooit aanzag voor een
adept, en (omdat zijn geschiedenis vrij goed bekend is) onze occul-
tisten al helemaal niet. Hij was een eenvoudige tentenmaker (geen
‘woeste soldaat’, zoals ‘Zero’ hem beschrijft), en werd eerst een ver-
volger van de nazarenen, daarna een bekeerling en een fanaticus.
Paulus is de werkelijke stichter van het christendom, de hervormer
van een kleine groep, een kern die werd gevormd uit de essenen, de
nabateeérs, de therapeuten en andere mystieke broederschappen (de
Theosophical Societies van het oude Palestina), en die drie eeuwen
later, namelijk onder Constantijn, werden omgevormd tot ‘christenen’.
Paulus’ visioenen, van het eerste tot het laatste, wijzen er meer op dat
hij een medium was dan een adept, want om een adept te worden vergt
jarenlange studie en voorbereiding en een officiéle inwijding onder een
bevoegde hi€rofant.

Omdat de derde beschuldiging logischerwijs wordt weerlegd door
de bovengenoemde bewijzen die de inconsistentie van de eerste twee
beschuldigingen laten zien, zou ik de zaak kunnen afronden en volle-
dig verwerpen. En mocht ‘Zero’ volharden in het verdedigen van zijn
Christus van de evangelién tegen degenen die hem een mythe noemen,
gebaseerd op de historische Jeshu van Lydda, dan zou ik hem willen
vragen het volgende voor ons te verklaren:

(1) Hoe komt het dat Philo Judaeus, de meest nauwkeurige en meest

1Zie Irenaeus, Tegen ketterijen, 2:22:5. Irenaeus beweert stellig dat Johannes
(van het vierde evangelie) ‘zelf de informatie verstrekte’, en dat ‘alle ouderlin-
gen de uitspraak bevestigden’ dat ‘Jezus predikte van zijn veertigste tot zijn vijf-
tigste levensjaar’.

2Zie de Gemara (commentaren) van de Babylonische talmud, Mishnah
Sanhedrin (11:107b) en Mishnah Sotah (9:47a).

3Zie Babylonische Gemara op de Mishnah, verhandeling Shabbath, 67-104.
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geleerde van de historici die tijdgenoten waren van de Jezus van de
evangelién; een man die 10 jaar eerder werd geboren dan Jezus en die
15 jaar na de dood van Jezus stierf; iemand die vanuit Alexandrié, waar
hij woonde, Jeruzalem in zijn lange carriére verschillende keren heeft
bezocht, en die slechts enkele jaren na de vermeende kruisiging naar
Jeruzalem moet zijn gekomen; kortom, een schrijver die bij de be-
schrijving van de verschillende religieuze sekten en organisaties van
Palestina er goed op let om er geen een over te slaan, zelfs niet die
welke nauwelijks het vermelden waard zijn — hoe komt het dan, vraag
ik, dat Philo Judaeus nooit ook maar iets gehoord heeft over een Jezus,
een kruisiging, of een andere gebeurtenis die in verband zou staan met
de zogenaamde feiten van het theologische christendom?

(2) Waarom worden de zestien beroemde tekstregels van Josephus
over Christus, regels die als een vlek op een gewaad verschijnen, en
geen enkel verband hebben met het voorafgaande onderwerp of met de
regels die in de tekst erop volgen, waarom worden deze regels door de
meeste christelijke theologen verworpen? De overduidelijke vervalsing
wordt door hen toegeschreven aan Eusebius, bisschop van Caesarea,
die ‘prins van de patristische leugenaars’ en ‘oneerlijke schrijvers’,
zoals hij door baron Bunsen, Niebuhr, dr. Lardner, en verschillende
anderen wordt genoemd? En als deze autoriteiten allemaal ongelijk
hebben, en de regels niet zijn ingelast, zoals zij denken, hoe komt het
dan dat Paley zelf, een schrijver die zozeer eropuit is dat zijn A View of’
the Evidences of Christianity zal worden aanvaard, betreurt en erkent
dat het ‘bewijs’ (in Josephus) verre van bevredigend is, en heel moei-
lijk te aanvaarden. Temeer omdat Josephus — nadat de vervalser hem
Jezus had laten herkennen als ‘de messias van de joden’ en hem zo’n
eerbied voor Jezus had laten betonen dat hij hem nauwelijks een mens
durfde te noemen — op tachtigjarige leeftijd stierf, als een koppige,
orthodoxe jood, die een minachtend stilzwijgen bewaarde over, zo niet
geheel onbekend was met, de komst of de kruisiging van de messias of
iets wat daarmee verband hield!

(3) Hoe zou ‘Zero’ het feit verklaren dat de Mishnah over Jezus en
de kruisiging volledig zwijgt en daarmee duidelijk onbekend is? De
Mishnah, begonnen door Hillel veertig jaar voor Christus, bewerkt en
uitgebreid (tot ongeveer het begin van de derde eeuw van onze jaar-
telling) in Tiberias, aan de Zee van Galilea, het centrum van activiteit
van de bijbelse apostelen en van Christus’ wonderen; de Mishnah, die
een ononderbroken verslag bevat van alle ketters en rebellen tegen het



EEN MENINGSVERSCHIL MET DE THEOSOFEN 105

gezag van de joodse Sanhedrin, van het jaar 40 v.Chr. tot ongeveer 237
n.Chr; kortom, een dagboek van het doen en laten van de synagoge en
de geschiedenis van de farizeeén, diezelfde mensen die ervan worden
beschuldigd dat ze Jezus hebben gedood. Hoe kan het dan dat niet een
van de vooraanstaande rabbi’s, schrijvers van de Mishnah, ooit van
Jezus schijnt te hebben gehoord, of een woord fluistert ter verdediging
van zijn sekte die wordt beschuldigd van godsmoord, maar dat ze in
feite over die grote gebeurtenis volledig zwijgen? Dat is een vreemde
veronachtzaming van ‘universeel erkende feiten’!

Over de opmerking van de redacteur van de Poona Observer heb ik
maar een paar woorden te zeggen. Die theosofen die de christelijke
kerkgeschiedenis (?) en literatuur hebben bestudeerd, en over het on-
derwerp hebben gelezen, ontkennen, met uitzondering van een paar
christenen, nadrukkelijk niet alleen de goddelijkheid maar zelfs ‘de
mogelijkheid van goddelijkheid van de [bijbelse] Christus’. Het is vol-
ledig juist dat ‘de basisgedachte van de theosofen is dat niets onmoge-
lijk is’; maar alleen voor zover het niet in strijd is met het gezonde
verstand, en er geen wonderen, in de theologische betekenis van het
woord, worden verkondigd. Want anders, als we eenmaal geloven in
Jozua’s macht over de baan van de zon, Jona’s reis in de buik van de
walvis, of het weer tot leven komen van het halfvergane lichaam van
Lazarus, zie ik niet in waarom we daar zouden moeten stoppen.
Waarom zouden we in zo’n geval, om niet inconsequent te zijn, niet
ons vaste geloof in Hanuman, de aap-god, en zijn strategische talenten,
verkondigen; in de arhat die de berg Meru op het puntje van zijn vin-
ger liet draaien; of in de feitelijke prenatale periode van Gautama
Boeddha gevolgd door zijn geboorte in de vorm van een witte olifant.
Wij theosofen willen, zonder ‘in strijd te handelen met ons wacht-
woord’, de scheidslijn trekken op dat punt waar een psychofysiek ver-
schijnsel ophoudt dat te zijn en een belachelijke absurditeit wordt — een
wonder, waarvan we er in de Bijbel zoveel vinden. En nu herhalen we
‘Zero’s’ woorden en kunnen eveneens zeggen: Laat alle ‘verstandige
mensen’ zich afvragen: Wie — de christenen of de theosofen — zijn de
meest ‘filosofische’ en betrouwbare ‘gidsen’?

— Een theosofische eenheid



Bestaan de rishi’s nog?

[‘Do the rishis exist?’, The Theosophist, maart 1883,
blz. 146; CW 4:365-7]

Het voorbeeld van de parsi wiens brief u in The Theosophist van
januari 1882 heeft gepubliceerd, heeft me ertoe gebracht te vragen
of er onder de BROEDERS van de Himalaya ook hindoe-mahatma’s
zijn. Met de term hindoe bedoel ik iemand die gelooft in de Veda's
en in de goden die erin worden beschreven. Als die er niet zijn, zou
dan een broeder van de 1ste graad! zo vriendelijk willen zijn om de
hindoegemeenschap in het algemeen en de hindoetheosofen in het
bijzonder te laten weten of enkele van de oude hindoe-rishi’s nog
steeds in vlees en bloed bestaan? Omdat de adept-BROEDERS van
de Himalaya het onzichtbare heelal hebben onderzocht, moeten
ze noodzakelijkerwijs de rishi’s kennen als ze nu bestaan. De over-
levering zegt dat in het bijzonder de volgende zeven figuren onster-
felijk zijn, althans voor de huidige kalpa: Asvatthaman, Bali, Vyasa,
Hanuman, Vibhishana, Kripa, Parasurama.
Een hindoetheosoof

Aantekening van de redactrice:

In antwoord op de eerste vraag kunnen we onze correspondent
berichten dat er onder de broeders van de Himalaya mahatma’s zijn die
hindoes zijn — d.w.z. geboren uit hindoe- en brahmaanse ouders en
die de esoterische betekenis van de Vedas en de Upanishads erkennen.
Ze zijn het eens met Krishna, Boeddha, Vyasa, Suka, Gaudapada en
Sankaracharya die van mening zijn dat het Karmakanda van de Veda s
voor zover het de spirituele vooruitgang van de mens betreft van geen
enkel belang is. Onze vraagsteller zal er goed aan doen om in dit ver-
band het bekende advies van Krishna aan Arjuna in herinnering te
roepen. ‘De inhoud van de Veda s heeft betrekking op de drie guna’s, o
Arjuna, bevrijd uzelf van deze guna’s.” Sankaracharya’s onverzettelijke
standpunt tegenover de Piirva Mimamsa is te goed bekend om hier spe-
ciaal vermeld te hoeven worden.

Hoewel de broeders van de Himalaya de esoterische betekenis van

IDit hoeft niet door een chela te worden beantwoord, behalve dan de redac-
trice. — Een hindoetheosoof.
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de Vedas en de Upanishads erkennen, weigeren ze de machten en
andere spirituele entiteiten die in de Veda s genoemd worden, als goden
te erkennen. De taal die in de Veda s gebruikt wordt is allegorisch en dit
feit wordt door enkele van de grootste Indiase filosofen volledig
erkend. Onze correspondent zal moeten bewijzen dat de Veda s werke-
lijk ‘goden beschrijven’, zoals ze bestaan, voor hij ons redelijkerwijs
kan vragen om te verklaren of onze meesters in zulke goden geloven.
We twijfelen er sterk aan of onze correspondent echt bereid is om seri-
eus te beweren dat Agni vier horens, drie benen, twee hoofden, vijf
handen en zeven tongen heeft zoals hij volgens de Veda s zou bezitten,
of dat Indra overspel pleegde met de vrouw van Gautama. We verwij-
zen onze geleerde correspondent naar Kumarila Bhatta’s uitleg van
laatstgenoemde mythe (en het is volgens hem slechts een mythe) en
naar Patafijali’s opmerkingen over de diepe esoterische betekenis van
de vier horens van Agni, ter ondersteuning van onze bewering dat de
Veda's in werkelijkheid helemaal geen goden beschrijven zoals onze
vraagsteller heeft verondersteld.

In antwoord op de tweede vraag zijn we niet bereid om te zeggen
dat ‘de oude hindoe-rishi’s nog steeds in vlees en bloed bestaan’, hoe-
wel we onze eigen redenen hebben om te geloven dat sommige van de
grote hindoe-adepten van de oudheid af en toe in Tibet en Tartarije zijn
gereincarneerd en nog reincarneren; ook is het voor ons helemaal niet
gemakkelijk om te begrijpen hoe ooit redelijkerwijs kan worden ver-
wacht dat onze broeders van de Himalaya bij hun onderzoek van het
‘onzichtbare heelal’ hindoe-rishi’s ‘in vlees en bloed’ zouden ontdek-
ken, omdat astrale lichamen gewoonlijk niet uit die aardse materialen
zijn opgebouwd.

De overlevering waarop onze correspondent doelde is niet letterlijk
waar; welk verband bestaat er dan tussen de genoemde zeven figuren
en de hindoe-rishi’s? Hoewel we ons niet geroepen voelen om een ver-
klaring van de desbetreffende overlevering vanuit ons eigen standpunt
te geven, geven we hier een paar aanwijzingen waardoor onze lezers de
werkelijke betekenis kunnen ontdekken van de inhoud van het Rama-
yana en Mahabharata.

Asvatthaman heeft een onsterfelijke slechte naam verworven.

Parasurama’s wreedheid maakte hem onsterfelijk, maar men denkt
niet dat hij nu in vlees en bloed leeft; er wordt algemeen beweerd dat
hij een soort bestaan in vuur zou hebben, maar niet noodzakelijkerwijs
in wat een christen ‘de hel” zou noemen.
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Bali is eigenlijk geen individu. Het beginsel dat wordt aangeduid
met die naam zal men kennen als de esoterische betekenis van een tri-
vikrama-avatara beter wordt begrepen.

Vyasa is onsterfelijk in zijn incarnaties. Laat onze gerespecteerde
broeder tellen hoeveel Vyasa’s er van begin tot eind zijn geweest.

Hanuman was noch een mens noch een aap: het is een van de ver-
mogens van het 7de beginsel van de mens (Rama).

Vibhishana. In feite geen rakshasa, maar de verpersoonlijking van
sattvaguna dat onsterfelijk is.

Kripa’s betrekking tot A§vatthaman zal de aard van zijn onsterfe-
lijkheid duidelijk maken.

Het vermogen om te genezen

[‘The power to heal’, The Theosophist, april 1883,
blz. 158-60; CW 4:380-6]

Het is een opvallende illustratie van de onvolmaaktheid van ons hui-
dige stelsel van geneeskunde dat er onder artsen bijna unaniem scepsis
heerst over het vermogen om zieken door mesmerische methoden te
genezen. De meesten verklaren dat het onmogelijk is, en degenen die
volhouden dat het een feit is worden afgeschilderd als weinig beter dan
kwakzalvers. Dit vertoon van kleinzielige wrok is voor de meerderheid
niet genoeg: ze doen hun best om de meer onbevooroordeelde minder-
heid te intimideren en te verbannen. En ze vinden meer dan gewillige
bondgenoten in de theologen die hun bijzondere voorrechten verde-
digen en, terwijl ze beweren dat zij in opdracht van God genezen,
beschuldigen ze alle leken die door mesmerische methoden genezen
ervan bedriegers of tovenaars te zijn. Het is bedroevend om in de lite-
ratuur van het mesmerisme zoveel te moeten lezen over de bevooroor-
deelde onrechtvaardigheid van de medische stand tegen zulke knappe
wetenschappers als Gregory, Ashburner, Elliotson en Von Reichen-
bach. Men kan zijn verontwaardiging niet bedwingen als men ziet hoe
professionals door een gevoel van bekrompen egoisme geen grenzen
kennen en de ethische code verwringen.

Het geval van Newton, de Amerikaanse genezer, van wie duizenden
mesmerische genezingen zijn opgetekend waaronder gevallen waarbij
de meest wanhopige kwalen werden verholpen, is heel frappant. Deze
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man heeft in openbare gebouwen van veel Amerikaanse steden, en ook
in Londen, niet tientallen maar honderden zieke mensen eenvoudig
door handoplegging genezen. Zijn vermogen was zo groot dat hij door
een woord en een gebaar de pijn kon verdrijven van alle mensen die
opstonden nadat hij iedereen die pijn lijdt had gevraagd om op te staan.
Zeventien jaar geleden verklaarde hij in het openbaar dat hij tot die tijd
150.000 zieken had genezen; wat zijn huidige totaal is — want hij ge-
neest nog steeds mensen — kunnen we niet zeggen, maar het moet meer
zijn dan het totaal van alle spontane genezingen door middel van alle
‘heilige bronnen’ en heiligdommen en zogenaamde genezers in onze
geschiedenis.

Een boek! door A.E. Newton, een gerespecteerde man uit Massa-
chusetts, dat in 1879 verscheen, bevat het verslag van enkele dui-
zenden gevallen van mensen die werden genezen door het enorme
paranormale vermogen van dr. Newton. Uit een openbare lezing van
laatstgenoemde (zie blz. 113-4) vernemen we dat er ‘bij genezing aan
een van beide kanten vertrouwen moet zijn. Een genezer moet iemand
met veel vertrouwen, veel energie, zijn; sympathiek en vriendelijk;
een man die zichzelf trouw is; een gespierde man, met een sterke,
positieve en vastberaden wil. lemand die over veel van deze eigen-
schappen beschikt zal succes hebben.” Toen de lezing was afgelopen,
gaf hij een praktisch voorbeeld van zijn genezende kracht. Hij zei:
‘Nu vraag ik aan iedereen in de zaal die pijn lijdt om op te staan —
alleen degenen met acute pijn.” Ongeveer 20 mensen stonden op, en
de doctor strekte zijn armen krachtig naar voren en zei: ‘Uw pijn is nu
weg.” Daarna ‘verzocht hij degenen van wie de pijn was verdwenen
om te gaan zitten, en ze gingen allemaal zitten’. Zijn kracht was soms
zo overweldigend dat hij een verlamde, een patiént met een klomp-
voet, een dove of een blinde alleen maar hoefde aan te raken om ze ter
plekke te genezen, en hij heeft er toen op één dag 2000 aangeraakt
en genezen.

De pastoor van Ars, een goede Franse priester, die in 1859 stierf,
genas dertig jaar lang zoals Newton; in die periode werd hij door
20.000 patiénten uit alle lagen van de bevolking en uit alle landen in
Europa bezocht. Dr. Ennemoser vertelt in zijn interessante History of
Magic over Gassner, een rooms-katholieke priester uit de tweede helft

' The Modern Bethesda, or The Gift of Healing Restored, geredigeerd door
A.E. Newton, New York, Newton Pub. Co., 1879.
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van de 18de eeuw die duizenden met behulp van de volgende kunst-
grepen genas:

Hij droeg een scharlakenrode mantel en om zijn nek een zilveren
ketting. In zijn kamer was gewoonlijk een raam aan de linkerkant,
en een kruisbeeld aan de rechterkant. Met zijn gezicht naar de

patiént raakte hij het zieke lichaamsdeel aan . . . riep de naam van
Jezus aan . . . iedereen die verlangde om te worden genezen moet
geloven . . . hij bedekte het aangetaste lichaamsdeel met zijn hand,

en wreef daarna krachtig over het hoofd en de nek.!

In onze tijd hebben de rooms-katholieken wonderbaarlijke genezin-
gen op grote schaal nieuw leven ingeblazen: in Lourdes, Frankrijk, is
hun heilige bron waar honderden kreupelen hun stokken en krukken als
tekenen van hun genezing hebben achtergelaten; hetzelfde is aan de
gang in de parochiekerk in Knock, lerland, en vorig jaar waren er
tekenen dat dezelfde troefkaart zou worden gespeeld door de vis-ver-
zamelende priesters van Colombo, Ceylon. In feite heeft de rooms-
katholieke kerk op dit gebied altijd beweerd het monopolie te hebben
en zorgde ervoor dat deze eenvoudige psychische wet haar hielp als
bewijs voor haar theocratische onfeilbaarheid. Die nuttige verzamelaar
van waardevolle paranormale feiten, chevalier G. des Mousseaux,
bespeelde deze pauselijke cello met grote ijver. Volgens hem worden
alle mesmerische genezingen door de duivel verricht.

Wanneer magnetisme wordt toegepast op de ziekten van het lichaam,
dan leert de ervaring als een onfeilbare waarheid dat het deze niet
geneest zonder acute pijn te veroorzaken, of zonder gevaar voor het
leven, dat het vaak vernietigt! De genezingen ervan gaan tergend
langzaam; volledige genezing is een uitzondering; de ziekte die het
uit het ene orgaan verdrijft, komt vaak terug in een ander orgaan met
een ergere en nog hopelozer kwaal, en de ziekten die erdoor worden
verdreven hebben de neiging om wreed terug te keren.2

Zijn verschillende boeken bevatten verslagen van honderden geval-
len waarin de duivel zijn satanische macht heeft getoond door zieken
te genezen en allerlei wonderen te verrichten. En om ons het meest
onweerlegbare bewijs te geven dat het mesmerische fluidum zich in
alle tijden op dezelfde manier heeft gemanifesteerd, verzamelt hij uit

1J. Ennemoser, The History of Magic, 1854, deel 2, blz. 274.
2 La magie au 19me siécle, Parijs, Henri Plon, 1864, blz. 327.
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de geschriften van de Ouden de getuigenissen die ze hebben opgete-
kend. Niets zou meer sarcastisch kunnen zijn dan dat hij de Academies
van Wetenschappen en de medische stand aanklaagt voor hun domme
ongeloof over het optreden van deze wonderen. Elke intelligente psy-
choloog zou deze schrijver moeten bestuderen, hoezeer hij ook zou
moeten lachen om zijn katholieke vooroordeel en om het feit dat hij
onvoorwaardelijk zijn toevlucht neemt tot de theorie van een niet-
bestaande duivel om de weldadige kracht die zoveel filantropen in alle
tijden hebben gebruikt om ziekten te genezen, weg te redeneren.

Het is helemaal niet waar dat mesmerische genezingen tijdelijk zijn
of dat één ziekte verdwijnt alleen om plaats te maken voor een ergere.
Indien de mesmerist gezond en deugdzaam is en zijn vermogen goed
beheerst, en het gestel van de patiént de neiging heeft om gunstig te
reageren op de mesmerische aura, zal de gezondheid van de patiént
effectief worden hersteld. En dit leidt ons tot de opmerking dat dr.
Newton de helende werking van vertrouwen niet voldoende heeft uit-
gelegd noch zijn verband met de genezende kracht van de mesmerist.
De bekende analogie van de wet van elektrische en magnetische gelei-
ding maakt alles duidelijk. Als een metalen voorwerp dat geladen is
met positieve elektriciteit, in contact wordt gebracht met een negatief
geladen voorwerp, dan wordt het positieve fluidum van het eerste voor-
werp overgebracht naar het tweede. Het verschijnsel van de donder en
bliksem is hiervan een voorbeeld. Als twee lichamen met eenzelfde
lading bij elkaar komen, stoten ze elkaar af. Pas dit toe op het mense-
lijk lichaam. Een persoon met een goede gezondheid is geladen met
positieve vitaliteit — prana, od, aura, elektromagnetisme, of hoe je het
verder zou willen noemen; iemand met een slechte gezondheid is nega-
tief geladen; de positieve vitaliteit, of het gezonde element, kan door
een inspanning van de wil van de genezer worden overgebracht naar
het ontvankelijke zenuwstelsel van de patiént; ze raken elkaar aan, het
fluidum stroomt, het evenwicht in het gestel van de zieke wordt her-
steld, het wonder van de genezing vindt plaats, en verlamden gaan
lopen, blinden zien, doven horen, stommen gaan spreken, en chroni-
sche lichamelijke klachten verdwijnen in een ogenblik!

Als er naast de gezondheid, de wilskracht, de wetenschappelijke
kennis, en het welwillende mededogen van de genezer, bij de patiént
ook vertrouwen, passiviteit, en de vereiste aantrekkende polariteit
bestaan, dan is het effect nog sneller en verbazingwekkender. Als het
vertrouwen ontbreekt, maar er is wel de benodigde polaire ontvanke-
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lijkheid, dan is genezing nog altijd mogelijk. En als er bij de patiént
alleen een groot en onwankelbaar vertrouwen is in de kracht van een
genezer, of van een heilige relikwie, of van de aanraking van een hei-
ligdom, van water uit een bron, of van een bedevaart naar een bepaalde
plaats en een bad in een heilige rivier, van bepaalde ceremonién, of van
het herhalen van toverformules of van een amulet dat om de hals wordt
gedragen — van een van deze en nog veel andere middelen die kunnen
worden genoemd — dan zal de patiént zichzelf genezen enkel door de
kracht van zijn daarvoor openstaande vertrouwen.! En dit herstellende
vermogen van de natuurkrachten staat in de medische boeken bekend
onder de naam vis medicatrix naturae — de helende kracht van de
natuur. Het is heel belangrijk dat degene die een ziekte probeert te
genezen een absoluut en onvoorwaardelijk vertrouwen heeft in (a) zijn
vermogen, en (b) zichzelf.

'In dat uitstekende tijdschrift, The Times of Ceylon, staan in het nummer
van 7 februari de volgende feiten die de herstellende kracht van de verbeelding
illustreren:

‘Ik heb onlangs een verslag gelezen van wat een ‘geloofsgenezing” wordt
genoemd die plaatsvond met de beroemde Sir Humphry Davy toen deze nog een
jongeman was. Davy stond op het punt een verlamde patiént met zuurstof te
behandelen — ‘maar voor het inademen ervan begon, plaatste Davy een thermo-
meter onder de tong van de patiént om zijn temperatuur te registreren. De man
was hiervan erg onder de indruk en verklaarde heel enthousiast dat hij daardoor
al veel werd geholpen. Toen hij de bijzondere invloed van de verbeelding van de
man zag, deed Davy niet veel meer dan van dag tot dag de thermometer onder
zijn tong te plaatsen, en na korte tijd verklaarde hij hem genezen.’ Ik ken een vol-
maakte geloofsgenezing van een wanhopig geval van dysenterie in één van onze
plantage-districten door dr. Baylis, een arts die toen goed bekend was, die voor
eigen rekening werkte in de Kallibokke vallei en in het district Knuckles. Hij was
net terug van een bezoek aan India, en had de leiding overgelaten aan zijn assis-
tent, en was bij zijn terugkeer erg van streek toen hij hoorde dat een patiént op
wie hij erg was gesteld, de vrouw van een landheer, vreselijk leed aan dysente-
rie, en dat men verwachtte dat ze nog maar een of twee dagen zou leven, en bijna
op haar sterfbed lag. Ze was geleidelijk weggezakt door de slopende gevolgen
van de vreselijke ziekte, en er kon niets meer worden gedaan want de dokter vond
dat hij al het mogelijke al had gedaan. Hij wilde de patiént opzoeken voor haar
dood, en ging onmiddellijk naar het landgoed, en toen ze hem zag gaf ze aan heel
blij te zijn en zei op zachte toon dat ze wist dat ze zou herstellen nu hij was ge-
komen om voor haar te zorgen, omdat ze het volste vertrouwen in hem had. Op
haar verzoek bleef hij in het huis, maar haar medicatie werd niet aangepast.
Vreemd genoeg begon ze onmiddellijk te herstellen, en na een week was ze in
staat om met hem in de tuin te wandelen.

Dit was het resultaat voor de patiént. In het denken van de arts had de gene-
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Om de genezende aura uit zichzelf te projecteren moet hij tijdelijk
al zijn gedachten op zijn patiént concentreren, en met ijzeren vastbera-
denheid WILLEN dat de ziekte wijkt en het zenuwstelsel van de patiént
weer gezond wordt. Het doet er niet toe wat zijn religieuze overtuiging
is, of dat hij de naam van Jezus, Rama, Mohammed, of Boeddha aan-
roept; hij moet geloven in zijn eigen macht en kunnen, en het aanroe-
pen van de naam van de stichter van zijn specifieke sekte helpt alleen
om hem het nodige vertrouwen te geven om succes te garanderen.
Vorig jaar genas kol. Olcott in Ceylon meer dan 50 verlamden, in elk
van deze gevallen gebruikte hij de naam van Boeddha. Maar als hij
geen kennis van mesmerische wetenschap had gehad, en het volste ver-
trouwen in zijn paranormale vermogen en in de gerespecteerde guru
van wie hij de leerling is, dan zou hij zijn eenvoudige religieuze for-
mule voor zijn patiénten vergeefs hebben uitgesproken. Hij behandelde
boeddhisten, en daarom was het aanroepen van de naam Sakyamuni in
hun geval even noodzakelijk als het gebruik van de naam Jezus voor
pater Gassner en de vele andere genezers van de rooms-katholieke kerk
die van tijd tot tijd zieken hebben genezen. En een andere reden om
deze te gebruiken was dat de sluwe jezuieten van Colombo voorberei-
dingen treffen om de argeloze Singalezen ervan te overtuigen dat hun
nieuwe bron in de buurt van Kelanie door de maagd Maria was begif-
tigd met heel wonderbaarlijke genezende krachten.

Degenen die zich, na het lezen van onze opmerkingen, misschien
geroepen voelen om zieken te genezen, moeten bedenken dat al het
genezende magnetisme dat door hun wil gedwongen wordt naar het
lichaam van hun patiénten te gaan, uit hun eigen gestel komt. De hoe-
veelheid waarover ze beschikken, kunnen ze geven; meer niet. En
omdat het in stand houden van de eigen gezondheid een eerste plicht
is, moeten ze nooit proberen te genezen, tenzij ze een overschot aan
vitaliteit hebben dat ze kunnen missen, méér dan nodig is om hun
dagelijkse taken te verrichten en hun gestel in goede conditie te hou-

zing tot gevolg dat hij alle vertrouwen in de effectiviteit van de geneeskunde ver-
loor; hij verliet de allopathie die hij als een hersenschim beschouwde, en legde
zich toe op de homeopathie als de enige echte praktijk, en verloor noodzakelij-
kerwijs veel van zijn patiénten; en uiteindelijk verliet hij het land en vestigde zich
in Californi€ als een boer, waar hij een paar jaar geleden verdronk. Wijlen dr.
Baylis was in veel opzichten een wonderlijk begaafd mens, maar, zoals veel
andere intelligente mensen, heel impulsief. Hij neigde ertoe in het boeddhisme te
geloven en noemde een van zijn kinderen in feite Boeddha.’
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den. Anders zouden ze snel instorten en zelf invaliden worden. Pas
nog is een genezer uit Londen gestorven als gevolg van het onvoor-
zichtig verspillen van zijn levenskracht. Om dezelfde reden moet
men niet proberen om mensen te genezen als men de middelbare
leeftijd heeft bereikt: het gestel heeft dan niet hetzelfde herstellende
vermogen als in de jeugd. Een oude man kan in atletieckwedstrijden
niet concurreren met de jeugd, en bij het genezen van zieken kan hij
evenmin hopen met hen te wedijveren; het is heel dom om dat te pro-
beren, en als men dit van hem verlangt duidt dit op onwetendheid en
egoisme.

We brengen deze gedachten naar voren omdat er van vele kanten
is verzocht dat kol. Olcott hen zou bezoeken en in het openbaar de
zieken zou genezen zoals hij dat in Ceylon heeft gedaan. Men moet
niet vergeten dat hij nu een man van over de 50 is en dat hij is belast
met een hoeveelheid offici€éle taken waaronder iedereen zou bezwij-
ken die niet zoals hij door uitzonderlijke invloeden wordt gesteund.
Bovendien moeten we bedenken dat er in heel India tienduizenden
aan ziekten lijden, en dat als hij bekendstaat als genezer hij er zeker
van kan zijn dat hij in elke stad door de menigte zal worden lastigge-
vallen en bijna aan stukken worden gescheurd. Als in een kleine
plaats zoals Galle zich elke dag twee tot driechonderd patiénten ver-
drongen in het gebouw van ons hoofdkwartier, de weg vol stond met
karren, draagbaren en strompelende kreupelen, en de voorzitter vaak
geen tijd kon vinden om voor 5 uur ’s middags zelfs een kopje thee
te drinken, hoe zou het dan zijn in onze Indiase steden, die bijen-
korven van mensen waar uit elke straat een stroom van invaliden zou
komen? Als hij, evenals Newton, zijn hele leven genezingen had ver-
richt, en door aanraking kon genezen, dan zou het anders zijn. Het
enige wat hij kan doen is wat hij heeft gedaan, namelijk aan leden
van de Theosophical Society die daarvoor in aanmerking komen de
geheimen van het mesmerisme te leren, op voorwaarde dat het nooit
als middel zal worden gebruikt om geld te verdienen of een of ander
sinister doel te dienen.



Waar komt de term maanziek vandaan?

[*Whence the name ‘lunatic’?’, The Theosophist, april 1883,
blz. 171-2; CW 4:396-8]

Het is algemeen bekend dat maanstralen een heel schadelijke invloed
hebben; en onlangs werd dit feit het onderwerp van een heel levendige
discussie tussen enkele wetenschappers in Duitsland. Artsen en fysio-
logen beginnen eindelijk in te zien dat de dichters hen in de val hebben
gelokt. Ze zullen hopelijk al snel ontdekken dat oosterse occultisten
meer echte kennis over het ware karakter van onze verraderlijke satel-
liet bezitten dan de westerse astronomen met al hun grote telescopen.
In feite is ‘de schone Diana’, de ‘koningin van de nacht’, zij die in ‘ver-
hulde majesteit’

haar weergaloze licht ontsluierde,
en haar zilveren mantel over het duister wierp,!

de ergste, want geheime, vijand van haar suzerein?, en de kinderen daar-
van, zowel plantaardige en dierlijke als menselijke. Zonder het punt van
haar occulte en over het algemeen onbekende eigenschappen en werkin-
gen aan te roeren hoeven we slechts die kwaliteiten die aan de weten-
schap en zelfs aan het grote publiek bekend zijn, op te sommen.

De maan heeft in meer dan één opzicht een verderfelijke uitwerking
op de mentale en lichamelijke gesteldheid van de mens. Geen ervaren
kapitein zal zijn bemanning toestaan tijdens volle maan aan dek te sla-
pen. Onlangs werd door een lange reeks zorgvuldig uitgevoerde expe-
rimenten zonder twijfel bewezen dat niemand — zelfs al bezit hij
opmerkelijk sterke zenuwen — langere tijd in een door de maan ver-
lichte kamer kan zitten, liggen of slapen zonder zijn gezondheid te
schaden. ledere opmerkzame huishoudster, iedere huisknecht weet dat
levensmiddelen van welke soort ook in maanlicht veel sneller zullen
verrotten en bederven dan wanneer ze in volledige duisternis worden
bewaard. De theorie dat de oorzaak hiervan niet in de specifieke scha-
delijkheid van de maanstralen ligt, maar in het bekende feit dat alle aan
breking onderhevige en weerkaatste stralen een schadelijke invloed

1]. Milton, Paradise Lost, 4:608-9.
2Noot vert.: opperleenheer, in dit geval de aarde.
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hebben, is achterhaald. Deze hypothese geeft geen verklaring voor de
volgende gevallen. Zo stierven op 21 januari 1693 tijdens de maans-
verduistering drie keer zoveel zieken op die dag dan op de dag ervoor
of op de dagen erna. Lord Bacon viel meestal bewusteloos neer bij
het begin van elke maansverduistering en kwam pas weer bij bewust-
zijn als deze voorbij was. Karel VI werd in 1399 krankzinnig bij elke
nieuwe maan en bij het begin van de volle maan.

Men heeft ontdekt dat bij een aantal zenuwziekten het begin van een
aanval met bepaalde maanfasen samenvalt, vooral bij epilepsie en neu-
ralgie — waarvoor, zoals we weten, de zon het enige geneesmiddel is.
Na een gedachtewisseling van vele dagen kwamen de wijze heren in
Duitsland tot geen betere oplossing dan de stilzwijgende bekentenis:
‘Hoewel het een nagenoeg vaststaand feit is dat er een of ander myste-
rieus en schadelijk verband bestaat tussen het nachtelijke hemel-
lichaam en de meeste ziekten van mensen en zelfs dieren en planten,
kunnen we op dit moment toch niet vaststellen waarin de oorzaak van
zo’n verband ligt.’

Natuurlijk niet. Wie van deze grote artsen en fysiologen zou niet
sinds zijn jongensjaren geweten hebben dat in het oude Griekenland
een alom verbreid geloof bestond dat de magiérs, en met name de
bezweerders en tovenaars van Thessali€, een onbedwingbare macht
over de maan hadden, zodat ze haar, puur door de kracht van hun
bezweringsformules, naar wens naar beneden konden halen en daar-
door haar eclipsen teweegbrachten? Maar dat is het enige wat ze weten,
tenzij hun overtuiging dat dit domme bijgeloof helemaal nergens op
gebaseerd is, ook daartoe wordt gerekend. Misschien hebben ze gelijk,
en is in hun geval onwetendheid een zegen.

In ieder geval moeten occultisten niet vergeten dat de Isis van de
Egyptenaren en de Griekse Diana of Luna identiek waren; dat beiden
de wassende maan op het hoofd of op de koehorens dragen, waarbij
laatstgenoemde het symbool van de nieuwe maan zijn. Meer dan één
diepzinnig mysterie van de natuur wordt zorgvuldig verborgen door
de ‘sluiers’ van Isis en Diana, die beiden de vermenselijkte symbolen
— of godinnen — van de natuur waren, waarvan de priesters in de lan-
den waar deze beiden werden vereerd, de grootste en machtigste
adepten waren. Het feit alleen dat in de tempel van Diana in Aricia
een priester dienst deed die altijd zijn voorganger moest doden, is
veelbetekenend voor een onderzoeker van het occultisme; want het
toont aan dat in de tempels van Diana (de grootste en meeste vereerde
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van alle godinnen van Rome en Griekenland), van die van Efeze (een
van de zeven wereldwonderen) tot de genoemde tempel in Aricia,
dezelfde mysterieuze inwijdingen plaatsvonden als in de heilige tem-
pels van de Egyptische Isis: d.w.z. de inwijder moest, nadat hij de
godin had ontsluierd, of aan de neofiet de naakte waarheid had
getoond, sterven. We verwijzen de lezer naar onze noot op blz. 38 in
het novembernummer van The Theosophist van 1882, in het artikel:
‘Gleanings from Eliphas Lévi’.!

Devachan
[‘Devachan’, The Theosophist, mei 1883, blz. 202; CW 4:443-5]

Vraag van R. Hartmann. lid van de TS, Georgetown, Colorado:

In het artikel ‘Dood en onsterfelijkheid’? staat dat in de toestand
die devachan wordt genoemd, de spirituele monade lange tijd een
bestaan leidt van pure voldoening en bewuste vreugde, maar zonder
activiteit, zonder het stimulerende contrast tussen vreugde en pijn,
zonder iets na te streven of tot stand te brengen.

Maar hoe kan een bewust bestaan zonder activiteit of doel vol-
doening of vreugde opleveren? Zou dan de vernietiging niet te ver-
kiezen zijn boven zo’n toestand van nietsdoen? In de christelijke
hemel wordt tenminste met palmbladeren gewuifd en op de harp
gespeeld, weliswaar weinig voldoening schenkend, maar is dat niet
beter dan niets? Wilt u dit nader verklaren?

Aantekening van de redactrice:

Op de vraag van onze correspondent werd al vooruitgelopen in de
belangrijke appendices toegevoegd aan het onlangs gepubliceerde
‘Fragment’ over devachan.? Wie spirituele toestanden van welke aard
ook beseffen wil, moet zich boven het gebied van fysieke gewaar-
wordingen verheffen. Spirituele zaken kan men niet met de ogen van
het vlees waarnemen; men kan subjectieve verschijnselen niet goed

1Zie blz. 67-9 in dit deel van H.P. Blavatsky: Geselecteerde artikelen.

2The Theosophist, november 1882, blz. 29. Zie blz. 55-61 van dit deel van
H.P. Blavatsky: Geselecteerde artikelen.

3 The Theosophist, maart 1883, blz. 131-7. Dit ‘Fragment’ bevat hoofdzake-
lijk een parafrase van de leringen die in brief 25 van De mahatma brieven aan
A.P. Sinnett werden gegeven.
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begrijpen door middel van uitsluitend verstandelijke beschouwingen
die verband houden met onze fysieke zintuigen.

‘Hoe kan een bewust bestaan zonder activiteit of doel enige voldoe-
ning of vreugde opleveren?’ Als men in plaats hiervan zou vragen, ‘hoe
kan een bewust bestaan zonder sport of jacht enige vreugde opleve-
ren?’, zou dit het onjuiste denkbeeld dat aan die vraag ten grondslag
ligt illustreren. De verlangens van de dierlijke, of zelfs van de lichame-
lijke mens zijn niet van blijvende aard. De behoeften van het denkver-
mogen verschillen van die van het lichaam. Tijdens het fysieke leven
doordringt een steeds terugkerend verlangen naar verandering ons
bewustzijn met de gedachte dat er geen blijvende voldoening kan be-
staan zonder allerlei bezigheden en genoegens. Ten volle te beseffen
hoe één enkel vleugje spiritueel bewustzijn gedurende behoorlijk lange
perioden de aandacht van een spirituele entiteit kan vasthouden — waar-
bij deze niet alleen tevreden is, maar in vervoering verkeert — is waar-
schijnlijk alleen mogelijk voor mensen die al in dit leven bepaalde
innerlijke vermogens hebben ontwikkeld, die bij de meeste mensen nog
sluimeren.

Maar intussen kan onze correspondent misschien enige voldoening
vinden in het feit — zoals de laatste tijd in verschillende artikelen over
dit onderwerp is toegelicht — dat één soort verscheidenheid in hoge
mate voorkomt in devachan, namelijk de verscheidenheid die vanzelf
ontstaat uit eenvoudige onderwerpen waarvan de trillingen tijdens het
leven in gang zijn gezet. In devachan is bijvoorbeeld een enorme toe-
name van kennis mogelijk voor de spirituele entiteit die tijdens het
leven ermee is begonnen om zulke kennis na te streven. Er kan een
geest in devachan niets overkomen waarvan de grondtoon niet tijdens
het leven is aangeslagen; de omstandigheden van een subjectief bestaan
zijn zodanig dat er geen impulsen of gedachten van buitenaf kunnen
binnenkomen. Maar zodra de gedachtezaadjes zijn geplant, de gedach-
testromen eenmaal op gang zijn gebracht (de beeldspraak kan naar
wens worden aangepast), kunnen deze zich in devachan eindeloos ont-
wikkelen; want daar zijn het zesde zintuig en het zesde beginsel onze
leermeesters; en in dat gezelschap kan er geen afzondering bestaan, in
de betekenis die de fysicke mens aan dit woord hecht. Het spirituele
ego, onder leiding van zijn eigen zesde beginsel, hoeft niet bang te zijn
voor verveling; het is even onwaarschijnlijk dat het zou verlangen naar
een poppenhuis of een kegelspel als naar de palmbladeren en harpen
van de middeleeuwse hemel.



De religie van de toekomst

[“The religion of the future’, The Theosophist, mei 1883,
blz. 205-6; CW 4:451-3]

Occultisme leert ons dat denkbeelden die op essentiéle waarheden zijn
gebaseerd eeuwig cyclisch bewegen, rondgaan en de ruimte vullen bin-
nen de omtrek van de grenzen opgelegd aan onze wereld en het zonne-
stelsel met planeten; dat ze, zoals Plato’s eeuwige, onveranderlijke
essenties, de zintuiglijk waarneembare wereld doordringen, de gedach-
tewereld doordringen; dat ze, in tegenstelling tot scheikundige affini-
teiten, worden aangetrokken tot en geassimileerd door, homogene
universele denkbeelden in de hersenen van bepaalde mensen (uit-
sluitend het product van de menselijke geest, zijn gedachten en in-
tuitie); dat ze in hun eeuwige stroom hun perioden van intensiteit en
activiteit hebben, en ook hun perioden van morbide inactiviteit. Tijdens
eerstgenoemde, en wanneer op een bepaald punt van de wereld een
sterke impuls aan een van die essenti€éle waarheden wordt gegeven, en
er een krachtig contact ontstaat tussen soortgelijke eeuwige essenties,
tussen de innerlijke denkwereld van een filosoof en het gebied van denk-
beelden buiten hem, worden verwante zielen op verschillende plaatsen
beinvloed, en identieke denkbeelden zullen worden gegenereerd en in
vaak bijna identieke bewoordingen tot uitdrukking komen.

De juistheid van deze leer werd door moderne occultisten vaak vast-
gesteld, en er wordt op dit moment nog eens aangetoond dat het iets
meer is dan slechts een aannemelijk vermoeden. Een correspondent
van een krant van deze tijd, de Indian Mirror, die vanuit Itali€ schrijft
(zie het nummer van 31 maart 1883), vertelt ons dat hij sinds hij naar
Florence is gekomen, het geluk heeft gehad

om kennis te maken met een man uit Philadelphia, in de Verenigde
Staten, die een werk heeft geschreven, getiteld ‘De religie van de
toekomst’, dat nog in manuscript is. Deze man, de schrijver, groeide
op als een quaker, maar zou door die groep nu niet als orthodox wor-
den beschouwd. Zijn opvattingen zijn door zijn reizen in Engeland,
Duitsland en elders zo wezenlijk gewijzigd, dat ze nu als onortho-
dox zouden worden beschouwd.

De korte samenvatting van het manuscript van ‘De religie van de
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toekomst” — die door de correspondent was gemaakt — trok onze aan-
dacht. De naam van de quaker wordt niet genoemd; maar als ons was
verteld dat het werk geschreven was door onze ‘leken-chela’, die, wat
de door hem uiteengezette basisleringen betreft, de trouwe amanuensis
van één van de meesters van de Himalaya is — dan zouden we dat als
een feit hebben geaccepteerd. Het is heel waarschijnlijk dat wanneer
‘De religie van de toekomst’ in zijn geheel wordt gelezen, men meer
dan één bladzijde, en misschien hoofdstuk, zal vinden die de juist gein-
formeerde occultist als grotesk en heterodox zullen toeschijnen. Maar
al kan het in de details fouten bevatten, het is, voor zover wij het begrij-
pen, in zijn essenti¢le denkbeelden volkomen juist. Laat onze studen-
ten van de occulte wetenschap het zelf beoordelen.

De bijzondere stelling van ‘De religie van de toekomst’ is dat stof en
leven beide eeuwig en onverwoestbaar zijn; dat het universele leven
het hoogste wezen is, niet noodzakelijkerwijs almachtig, maar met
vermogens die oneindig ver uitgaan boven alles waarvan we ons op
aarde een begrip kunnen vormen; dat de mens wanneer hij door
morele zuiverheid gereed wordt voor opneming, wordt opgenomen
in dit universele leven of hoogste wezen, maar, tot die morele zuiver-
heid is bereikt, vele keren op aarde moet verschijnen, en dat de som
van alle ervaringen van de edelste bezielde wezens, uit alle delen
van het heelal, voortdurend wordt toegevoegd aan de intelligentie
van het universele leven.

We hebben de meest opvallende passages cursief gedrukt. De eso-
terische leer van de arhats zegt, in duidelijke taal en met toelichting, dat
(1) “stof en leven beide eeuwig en onverwoestbaar zijn’, want ze zijn
één en identiek; de zuiver subjectieve — en daarom (voor de natuur-
wetenschap) onbewijsbare en oncontroleerbare — stof wordt het ENE
leven, of wat gewoonlijk ‘geest’ wordt genoemd. (2) Over de hypothe-
tische godheid (of God als een persoonlijk wezen) als iets dat onbereik-
baar en onbegrijpelijk is voor de logica en het verstand, wordt nooit
gespeculeerd of iets onderwezen — want de occulte wetenschap neemt
niets aan op geloof — ze wordt gerangschikt onder de hoogste abstrac-
ties, en waargenomen en aanvaard in wat we ‘UNIVERSEEL LEVEN’ noe-
men. (3) Ze is alleen almachtig door middel van, en in samenhang met,
de onveranderlijke eecuwige natuurwetten, die dus de basis vormen
voor het leven, maar ze is op zich niet ‘noodzakelijkerwijs almachtig’.
(4) Dat de mens pas wordt opgenomen in, en één wordt met het univer-
sele leven, of parabrahman, nadat hij volledig is gezuiverd, d.w.z. niet
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meer in de ban verkeert van de stof en het gebied van de zintuigen heeft
overstegen, is een leer die door boeddhistische, hindoeistische en ook
andere oude Aziatische filosofieén wordt erkend; en ook (5) dat de
mens ‘vele keren op aarde moet verschijnen’, tot zijn dubbele evolu-
tie — ethisch en fysiek — wordt voltooid tijdens de zeven ronden, en hij
de uiteindelijke volmaking heeft bereikt. Laatstgenoemde lering wordt
in de latere ‘Fragments of occult truth’ door ‘leken-chela’ zorgvuldig
verklaard. (6) En als laatste, ‘de som van alle ervaringen’ van de mens
uit alle delen van het heelal ‘wordt voortdurend toegevoegd aan de
intelligentie van het universele leven’ — betekent eenvoudig deze basis-
lering van de geheime wetenschap: ‘“UNIVERSELE INTELLIGENTIE is het
totaal, of de verzameling, van alle intelligenties van het heelal, uit ver-
leden, heden en toeckomst.” Het is de oceaan van intelligentie gevormd
uit ontelbare druppels intelligentie, die daaruit voortkomen en erin
terugkeren. Als ze allemaal eruit zouden worden weggenomen, tot de
laatste druppel toe, dan zou er geen oceaan meer zijn.” (Book of the
Arhats, deel 4, blad 39.)

Een paar gedachten over enkele wijze
woorden van een wijs mens

[‘A few thoughts on some wise words from a wise man’, The
Theosophist, juni 1883, blz. 213-7; CW 4:493-503]

In een artikel in de 7atva Bodhini Patrika, ‘The essential religion’,
geschreven door Babu Rajnarain Bose, de bekende Brahmo-samajist,
en dat hij inleidt met een citaat uit de Trust Deed of Adi Brahmo Samdj
van Rammohan Roy, ‘waarin een aanbeveling staat met betrekking tot
versterking van de banden van eenheid tussen mensen van alle religi-
euze overtuigingen’ — maakt Bose de volgende wijze opmerkingen.

We moeten ons gedrag bepalen door steeds naar de essentie van
religie te kijken. We zijn geneigd deze uit het oog te verliezen in de
nevelen van de sektarische vooroordelen, partijdigheid en harts-
tocht. We zijn geneigd deze te vergeten in het vuur van de religieuze
discussie, wanneer we worden meegesleept in het filosofische
betoog, in de opwinding van religieuze verrukking en wanneer we
helemaal opgaan in het naleven van ceremoniéle voorschriften. . . .
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We zijn er zo op gefixeerd onze eigen specifieke meningen over
niet-essentiéle punten van religie aan anderen op te dringen dat we
denken dat ze noodzakelijk zijn voor de verlossing. We zijn geneigd
te vergeten dat we zelf niet onfeilbaar zijn, dat onze eigen opvat-
tingen over alle onderwerpen van menselijk belang 20 jaar geleden
niet precies dezelfde waren als die welke we nu hebben, noch zullen
we over 20 jaar precies dezelfde opvattingen hebben. We zijn
geneigd te vergeten dat alle leden van onze eigen sekte of groep, als
ze eerlijk onthullen wat ze allemaal denken, over alle onderwerpen
met betrekking tot religie niet precies dezelfde opvattingen hebben
als wij. We zijn geneigd te vergeten dat de religieuze opvattingen
van de mens zich ontwikkelen, en ze zullen over een eeuw niet
dezelfde zijn als nu. Wij, theisten, hebben evenveel recht om te zeg-
gen dat mensen van andere religies, die wat religieuze kennis betreft
minder ver gevorderd zijn dan wij, niet zullen worden verlost, als
theisten die eeuwen later leven zullen hebben om te zeggen dat wij,
de huidige theisten, op grond van onze fouten niet zullen worden
verlost. Een feilbaar mens kan niet met goed fatsoen een dogmaticus
zijn. We moeten onze religieuze en morele plichten meer bewust
vervullen en de aandacht van mensen vestigen op die plichten in
plaats van dogmatisch onze eigen meningen over bepaalde punten
van de religieuze leringen aan anderen op te dringen.

Geleerde verhandelingen over theologie en controverses op het
gebied van de religie zijn op zich nuttig, maar ze vormen niet de
echte religie tegenover God. Een mens ‘die een bezoek brengt aan
de in nood verkerende weduwe en haar vaderloze kinderen en die
zichzelf vrijhoudt van wereldse smetten,” d.w.z. vrij van ondeugd,
dat is echte religie. . . . Sommige mensen beschouwen optochten,
feestdagen en religieuze muziek als de alfa en omega van religie. Op
zich hebben ze ongetwijfeld nut, maar ze zijn niet de alfa en omega
van religie. Het leven is de alfa en omega van religie. . . .

We moeten niet alleen ons eigen gedrag bepalen door naar de
essentie van religie te kijken, maar, terwijl we het geloof dat we belij-
den uitdragen, moeten we de aandacht van mensen meer richten op
de liefde voor God en de liefde voor de medemens dan op leerstellige
punten. We gedragen ons moreel verwerpelijk tegenover God als we
meer nadruk leggen op de schil dan op de kern van religie.

Echte religie maakt kerkelijke organisatie onmogelijk. Er kan
geen sekte van ‘echte religieuze mensen’ bestaan. Echte religie is
niet het exclusieve eigendom van een bepaalde sekte of kerk. Ze is
het gemeenschappelijke bezit van alle sekten en kerken. De leden
van alle sekten en kerken moeten hun gedrag bepalen overeenkom-
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stig haar voorschriften. . . . Trouwens, als een aantal mensen zich
verenigt en zich ‘echte religieuze mensen’ noemt, dan zouden ze een
specifieke opvatting over de godheid en de toekomstige staat moe-
ten hebben en een specifieke vorm van verering volgen. Door deze
specifieke opvatting en specifieke vorm van verering zouden ze
onmiddellijk als een sekte worden bestempeld. Deze specificke
opvattingen over God, de toekomstige staat en vormen van verering
leiden tot religieuze sekten onder de mensheid. leder individueel
mens kan niet vermijden toe te treden tot een sekte die overeenstemt
met zijn eigen specifieke overtuigingen.

In de wereld moeten er altijd verschillen tussen religies bestaan.!
Om Parker te citeren: ‘Zoveel mensen zoveel theologieén.’ Zoals het
onmogelijk is om de verschillen tussen gezichten weg te nemen en
alle gezichten precies op elkaar te laten lijken, evenzo is het moei-
lijk om verschillen tussen religies weg te nemen. Verschillen tussen
religies hebben in de wereld altijd bestaan, en zullen er altijd zijn
zolang de wereld bestaat. Het is onmogelijk om alle mensen te over-
tuigen van een en dezelfde religie. Een koning merkte eens op: ‘Het
is onmogelijk om alle horloges precies gelijk te laten lopen. Hoe kan
ik dan alle mensen overtuigen van mijn mening?’ Er zullen altijd
verschillende bloemen bestaan in de tuin van religie, elk met een
eigen bijzondere geur, waarbij het theisme de geurigste is. Als we dit
in gedachten houden, moeten we alle religies tolereren, hoewel we
tegelijkertijd de religie die we als waarheid beschouwen verspreiden
door middel van argumenten en kalme overreding. We moeten zelfs
zulke agnostische religies tolereren als de Vedanta en het boed-
dhisme omdat ze de volgende leringen verkondigen: de leer van het
bestaan van God — hoewel de aanhangers van die religies geloven
dat Hij onpersoonlijk is; de leer van de yoga of omgang met Hem
waartoe mensen door liefde voor God zouden moeten worden gedre-
ven; en de leer van liefde voor de mens, of ethiek. Sommige mensen
spreken over het boeddhisme als een atheistische religie. Zelfs als
het waar zou zijn dat het boeddhisme een stelsel van zuiver atheisme
is, wat het niet is, is de uitdrukking ‘atheistische religie’ een con-
tradictio in terminis. Er kan geen enkele religie zijn als ze is
losgemaakt van God. Later onderzoek heeft bewezen dat in het
boeddhisme het denkbeeld van een God niet ontbreekt zoals vroeger
werd gedacht.2 We moeten alle religies tolereren. We moeten alle
religies beschouwen, die allemaal in meerdere of mindere mate

I'We verschillen hierover van mening met onze goede vriend. — Red.
2We geloven dat dit een grote fout is als gevolg van de eenzijdige gevolgtrek-
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waarheid bevatten, zoals God zelf ze beschouwt, die zich verheugt
over de waarheid die in elke religie besloten ligt en de fouten ervan
toeschrijft aan menselijke onvolmaaktheid. . . .

Dit zijn de meest edele en verzoenende woorden die ooit door
Brahmo-samajisten van India werden uitgesproken. Ze zouden een
wereld van goed moeten doen, als woorden van wijsheid niet gewoon-
lijk gedoemd zijn om de ‘stem van een roepende in de woestijn’ te
worden. Maar zelfs in deze vriendelijk uitgesproken zinnen, zo vol
welwillendheid en goodwill voor alle mensen, onderscheiden we toch
(we hopen vurig dat Babu Rajnarain Bose onze oprechtheid zal verge-
ven) een ondertoon van een zeker sektarisch, en dus egoistisch gevoel,
iets waartegen onze Society zich krachtig moet verzetten.

“We moeten alle religies tolereren, hoewel we tegelijkertijd de reli-
gie die we als waarheid beschouwen verspreiden’, wordt ons verteld.
Het is onze pijnlijke plicht om deze woorden te analyseren, en we
beginnen met de vraag waarom moeten we dat? Vanwaar de noodzaak
om onze eigen persoonlijke opvattingen, onze tijdelijke overtuigingen,
aan andere mensen op te leggen, van wie men mag aannemen dat ze,
ieder afzonderlijk — tot het tegendeel is aangetoond — een even goed
onderscheidings- en beoordelingsvermogen bezitten als dat waarmee
wijzelf denken begiftigd te zijn? We zeggen tijdelijke overtuigingen en
baseren dit op wat de schrijver zelf erkent. ‘“We zijn geneigd te verge-
ten’, vertelt hij zijn lezers, ‘dat we zelf niet onfeilbaar zijn, dat onze
opvattingen . . . 20 jaar geleden niet precies dezelfde waren als die
welke we nu hebben, noch zullen we over 20 jaar precies dezelfde
opvattingen hebben’, en ‘dat alle leden van onze eigen sekte of groep

. over alle onderwerpen met betrekking tot religie niet precies
dezelfde opvattingen hebben als wij.” Juist. Waarom laten we dan niet
het denken van onze broeders van andere religies en geloofsovertuigin-
gen hun eigen weg volgen in plaats van het geforceerd te leiden — hoe
kalm de overreding ook is — naar een groef die wijzelf over twintig jaar
misschien verlaten?

Maar, misschien worden we door de gewaardeerde schrijver eraan
herinnerd dat toen hij die zinnen schreef, hij slechts naar de ‘niet-essen-
tiéle punten’ — of sektarische dogma’s verwees, en niet naar wat hij

kingen en overijlde conclusies van sommige oriéntalisten zoals Lillie, de schrij-
ver van Buddha and Early Buddhism. Een eeuwig, allesdoordringend beginsel is
niet hetzelfde als wat gewoonlijk ‘God’ wordt genoemd. — Red. Theosophist
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graag de ‘essentiéle’ punten van religie noemt, namelijk geloof in God
of theisme. We antwoorden dan door vervolgens te vragen of deze laat-
ste stelling — een stelling dient te rusten op haar eigen intrinsicke
waarde en onmiskenbaar bewijs — of deze stelling, ondanks het feit
dat ze tot voor kort bijna algemeen werd aanvaard, beter is bewezen, of
op een steviger basis berust dan een van de bestaande dogma’s die
door niemand anders worden erkend dan door degenen die het ge-
zag aanvaarden waaruit ze zijn voortgekomen? Zijn in dit geval zo-
wel stellingen als dogma’s, het ‘essentiéle’ als het ‘niet-essentiéle’, niet
eenvoudig de respectieve conclusies en het resultaat van ‘feilbare den-
kers’? En kan men stellen dat het theisme zelf — met zijn huidige ruwe
denkbeelden over een intelligente persoonlijke godheid die een beetje
beter is dan een bovennatuurlijk bewust groot mens — over 20 jaar niet
alleen een wat ruimer en edeler aspect zal hebben bereikt, maar zelfs
een duidelijk keerpunt dat de mensheid naar een veel hoger ideaal zal
leiden door de wetenschappelijke waarheden die ze dagelijks en bijna
elk uur verwerft? We redeneren nu vanuit een strikt agnostisch stand-
punt en baseren wat we zeggen uitsluitend op de woorden van de
schrijver zelf. En we beweren dat de hoofdpremisse van zijn algemene
stelling die als volgt kan worden geformuleerd — ‘een persoonlijke God
bestaat, terwijl dogma’s al of niet waar kunnen zijn’ — eenvoudig wordt
aangenomen, maar nooit is bewezen, want het bestaan van God was, is,
en zal altijd een onbewijsbare stelling blijven, en daarom hebben zijn
conclusies hoe correct ze ook zijn afgeleid uit de minor of de tweede
premisse, geen algemene geldigheid. Het syllogisme is correct en de
redenering geldig — maar alleen naar het oordeel van de theisten.
Zowel de atheist als de agnosticus zal protesteren, met de logica en
rede aan zijn kant. Hij zal zeggen: Waarom zou u anderen niet hetzelfde
recht verlenen dat u voor uzelf opeist? Maar hoe zwaarwegend onze
argumenten ook zijn en hoe kalm onze overreding ook is, geen enkele
theist zou zich niet gekwetst voelen als we zouden proberen hem over
te halen zijn theisme te verwerpen en de religie of filosofie ‘die wij als
waar beschouwen’ te aanvaarden — namelijk een ‘godloos’ boeddhisme,
of een diep filosofisch en logisch agnosticisme. Zoals onze gewaar-
deerde tijdgenoot het uitdrukt, ‘is het onmogelijk om de verschillen
tussen gezichten weg te nemen en alle gezichten precies op elkaar te
laten lijken’. Is de gedachte ooit in hem opgekomen dat het even moei-
lijk is om de aangeboren verschillen in mentale inzichten en vermogens
volledig te laten verdwijnen, laat staan om de eindeloze variaties van
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de menselijke natuur en het menselijk denken met elkaar te verzoenen
door ze onder één standaard samen te brengen? Die eindeloze variaties
worden dan misschien gedwongen hun natuurlijke kanaal te verlaten en
naar een kunstmatig kanaal gedreven. Maar zoals een masker, hoe ste-
vig ook bevestigd op je gezicht, ervan kan worden afgerukt door de eer-
ste sterke windvlaag die eronder komt, evenzo zullen de overtuigingen
die op die manier kunstmatig zijn geindoctrineerd de neiging hebben
om op een dag hun natuurlijke loop te hervatten — de nieuwe stof die
op het oude kledingstuk was aangebracht wordt eraf gerukt, en ‘de
scheur wordt nog groter’.

We zijn het eens met hen die denken dat de natuur het proces dat in
de hovenierskunst bekendstaat als enting nooit heeft bedoeld, en even-
min de bedoeling heeft gehad dat de denkbeelden van één mens moeten
worden geént op die van een ander, want als dat het geval zou zijn dan
zou ze — als ze werkelijk door intelligentie werd geleid — alle vermogens
van de menselijke geest, en van alle planten, homogeen hebben gescha-
pen, wat niet het geval is. En omdat geen enkele plant ertoe kan worden
gebracht om kunstmatig te groeien en te bloeien op een andere plant die
niet van nature tot dezelfde soort behoort, zo zal geen enkele poging om
onze opvattingen en overtuigingen over te dragen op personen met men-
tale en intellectuele vermogens die van de onze verschillen — zoals de
ene soort plant verschilt van de andere soort — ooit slagen.

De inspanningen van de zendelingen die een paar honderd jaar lang
gericht waren op de kerstening van de bewoners van India, zijn een
goed voorbeeld hiervan en laten de onvermijdelijke mislukking zien
van elke poging die op zo’n drogredenering is gebaseerd. Bij maar heel
weinig van de Indiérs slaagde het proces van enting echt, terwijl de
grote meerderheid de neiging heeft om terug te keren naar hun oor-
spronkelijke wortels, die van een rasechte pantheistische hindoe, en
zich vastklampt aan de kaste en de goden van zijn voorvaderen zoals
een plant trouw blijft aan zijn oorspronkelijke soort. ‘Liefde voor God
en liefde voor de medemens is de essentie van religie’, zegt Babu
Rajnarain Bose elders, en hij nodigt de mensen uit hun aandacht niet
langer te richten op de schil van religie — het ‘niet-essentiéle’ — maar
deze te concentreren op de kern — het essentiéle. We betwijfelen of we
ooit onze liefde voor de medemens bewijzen door hem te beroven van
een fundamenteel en essentieel voorrecht: dat van onbelemmerde en
volledige vrijheid van zijn denken en geweten. Door vervolgens zoals
de schrijver te zeggen dat
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niets de wereld zoveel kwaad heeft gedaan en niets tot zoveel bloe-
dige oorlogen en vurige vervolgingen heeft geleid als religieus fana-
tisme en dogmatisme over niet-essenti€le punten van religie.

gebruikt men het wapen van de logica en de feiten tegen zijn eigen
redenering. Bijvoorbeeld, welke religie heeft ooit méér ‘liefde voor
God en liefde voor de medemens’ verkondigd dan het christendom —
zelfs ‘liefde voor alle mensen als onze broeders’, en toch welke ge-
loofsovertuiging heeft ooit het christendom in bloeddorst en wreed-
heid, in intolerantie, overtroffen en heeft zelfs alle andere religies
verdoemd! ‘Welke misdaden heeft ze (religie in het algemeen) niet
begaan?’ roept prof. Huxley uit als hij Lucretius citeert, en verwijzend
naar het christendom voegt hij eraan toe ‘wat een wreedheden zijn er
begaan in de naam van Hem die zei: ‘Heb uw vijanden lief; gezegend
zijn de vredestichters’, en zo veel andere edele dingen.” Deze religie
van liefde en menslievendheid is gebouwd op de meest gigantische
holocaust van slachtoffers, het resultaat van het onrechtmatige, zondige
verlangen om alle mensen te overtuigen van één denkwijze, in ieder
geval van één ‘essentieel’ punt in hun religie — het geloof in Christus.

We erkennen volledig dat het de plicht van ieder eerlijk mens is om
door ‘argumenten en kalme overreding’ te proberen ieder mens op
andere gedachten te brengen die afdwaalt van het ‘essentiéle’ van uni-
versele ethiek, en van de gewoonlijk erkende standaard voor moreel
handelen. Maar laatstgenoemde is het gemeenschappelijke bezit van
alle religies, en van alle eerlijke mensen, ongeacht hun opvattingen. De
beginselen van de werkelijke ethische code, beproefd door de stan-
daard van recht en rechtvaardigheid, worden door de eerlijke atheist en
de eerlijke theist even volledig erkend en gevolgd; religie en vroom-
heid hebben, zoals aan de hand van statisticken kan worden aan-
getoond, heel weinig te maken met onderdrukking van ondeugd en
misdaad. Een duidelijk onderscheid moet worden gemaakt tussen de
uiterlijke praktijk van iemands morele en maatschappelijke verplichtin-
gen, en die van de echte intrinsieke deugd die alleen omwille van die
deugd wordt beoefend. Werkelijke ethiek berust niet bij het belijden
van één bepaald geloof of overtuiging, laat staan bij het geloof in goden
of een God, maar hangt veeleer af van de mate van onze eigen indivi-
duele inzichten over de directe invloed ervan op menselijk geluk in het
algemeen, en dus op ons eigen persoonlijke welzijn.

Maar zelfs dit is beslist niet alles. ‘Zolang een mens wordt onder-
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wezen en toegestaan om te geloven dat hij rechtvaardig moet zijn
omdat anders de sterke hand van de wet hem zal straffen, of zijn buur-
man wraak zal nemen’; dat hij verdraagzaam moet zijn, omdat klagen
zinloos is en zwakte alleen tot minachting leidt, dat hij gematigd moet
zijn, zodat zijn gezondheid goed zal blijven en al zijn lusten hun inten-
siteit behouden, en dat als hij zijn plicht vervult zijn vrienden hem een
wederdienst zullen bewijzen, als hij zijn land verdedigt hij zichzelf ver-
dedigt, en dat hij door zijn God te dienen voor zichzelf een ecuwig
leven van geluk in het hiernamaals verwerft — zolang hij volgens zulke
beginselen handelt, zeggen we, is deugd geen deugd, maar in feite het
toppunt van EGOISME. Hoe oprecht en vurig het geloof van een theist
ook is, als hij, terwijl hij zijn leven afstemt op wat hij graag zijn god-
delijke wetten noemt, zijn gedachten niet in de eerste plaats richt op het
voordeel voor zijn medemens dat voortvloeit uit zo’n ethische manier
van handelen, en pas daarna aan zichzelf denkt, blijft hij op zijn best
een vrome egoist; en we beweren dat het geloof in en de angst voor
God bij de mens voornamelijk is gebaseerd op — en zich ontwikkelt en
groeit in verhouding tot — zijn egoisme, zijn angst voor straf en slechte
resultaten alleen voor zichzelf, zonder de geringste interesse voor zijn
medemens.

We zien dagelijks dat de theist, hoewel hij ethiek definieert als het
afstemmen van het menselijk handelen op goddelijke wetten, geen
greintje deugdzamer is dan de gemiddelde atheist of ongelovige die een
deugdzaam leven eenvoudig beschouwt als de plicht van iedere eerlijke
weldenkende mens zonder een moment te denken aan een beloning
daarvoor in het leven na de dood. Het schijnbaar tegenstrijdige feit dat
iemand die niet in zijn voortbestaan na de dood gelooft, in de meeste
gevallen een leven leidt dat niettemin in overeenstemming is met de
hoogste regels van ethiek, is niet zo abnormaal als het op het eerste
gezicht lijkt. De atheist, die maar in één bestaan gelooft, wil graag dat
de herinnering aan zijn leven bij zijn familie en het nageslacht zo smet-
teloos mogelijk is, en zelfs tot eer strekt voor degenen die nog niet
geboren zijn. In de woorden van de Griekse stoicijnen: ‘moeten we niet
hier — al werden al onze medemensen weggevaagd, en was er geen ster-
felijk of onsterfelijk oog overgebleven om iets goed te keuren of te ver-
oordelen — in onze borst een rechter hebben om te vrezen, en een vriend
om ons raad te geven?’ Het atheisme is evenmin als het theisme de
mens aangeboren. Beide groeien, en ontwikkelen zich, in hem samen
met zijn vermogens om te redeneren, en worden ofwel versterkt of
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verzwakt door overwegingen en conclusies op basis van feitelijk
bewijsmateriaal. Kortom, beide zijn volledig toe te schrijven aan het
ontwikkelingsniveau van zijn emotionele aard, en de mens is niet méér
verantwoording verschuldigd omdat hij een atheist is dan omdat hij een
theist is geworden. Beide termen worden volledig verkeerd begrepen.

Velen worden goddeloos genoemd niet omdat ze een slechtere maar
omdat ze een andere religie hebben dan hun buren, zegt Epicurus.
Moslims zijn grotere theisten dan de christenen, en toch worden ze
door laatstgenoemden ‘ongelovigen’ genoemd, en veel theosofen wor-
den als atheisten beschouwd, niet omdat ze de godheid ontkennen,
maar omdat ze over dit altijd onbekend blijvende beginsel enigszins
ongebruikelijke gedachten hebben. De theist die gelooft in andere
levens of in een toekomstig leven vormt een sterk contrast met de
atheist. Omdat gebed, berouw en offergaven volgens de leringen van
zijn geloof de zonde in de ogen van de ‘alles vergevende, liefdevolle
en barmhartige Vader in de hemel’ kunnen wegnemen, krijgt hij alle
hoop — die toeneemt in verhouding tot de oprechtheid van zijn geloof —
dat zijn zonden hem zullen worden vergeven. Zo is de ethische barriere
tussen de gelovige en de zonde heel zwak, als we dit vanuit het stand-
punt van de menselijke natuur beschouwen. Hoe zekerder een kind is
van de liefde van zijn ouders voor hem, des te gemakkelijker vindt hij
het om de geboden van zijn vader te overtreden. Wie zal durven ont-
kennen dat de belangrijkste, zo niet de enige, oorzaak van de helft van
de ellende waarmee het christendom kampt — vooral in Europa, het
bolwerk van zonde en misdaad — niet zozeer ligt in de menselijke ver-
dorvenheid als wel in haar geloof in de goedheid en oneindige barm-
hartigheid van ‘onze Vader in de hemel’, en vooral in het zoenoffer van
Christus?

Waarom zouden de mensen niet denken dat ze de beker van het
kwaad ongestraft kunnen leegdrinken — althans wat de gevolgen in het
hiernamaals betreft — wanneer de ene helft van de bevolking wordt aan-
geboden om voor haar zonden absolutie te kopen voor een kleine som
geld, en de andere helft slechts hoeft te geloven en zijn vertrouwen te
stellen in Christus om een plaats in het paradijs veilig te stellen — al is
hij een moordenaar die deze keuze pas maakt wanneer hij naar de galg
wordt gebracht! De openbare verkoop van aflaten voor het plegen van
misdaden enerzijds, en de verzekering die de dienaren van God geven
dat de gevolgen van de ergste zonden door God naar goeddunken kun-
nen worden weggenomen anderzijds, zijn volgens ons meer dan vol-
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doende om de misdaad en zonde op het hoogste niveau te houden. Hij
die niet van de deugd en het goede houdt omwille van de deugd en het
goede, en niet het kwaad om het kwaad mijdt, zal zich ongetwijfeld met
laatstgenoemde inlaten als een direct gevolg van zijn verderfelijke
geloof. Men zou die deugd moeten verachten die alleen door voorzich-
tigheid en angst wordt ingegeven.

We zijn overtuigd van het feitelijke bestaan en de filosofische nood-
zaak van ‘karma’, d.w.z. van die wet van onvermijdelijke vergelding,
het niet af te wenden gevolg van elke oorzaak die door ons wordt
gelegd, beloning en straf in strikte overeenstemming met onze hande-
lingen, en we beweren dat omdat niemand verantwoordelijk kan wor-
den gesteld voor de religieuze overtuigingen van een ander — en die
ander en zijn overtuigingen gaan hem niets aan — die eeuwige zucht om
alle mensen die we ontmoeten te bekeren tot onze eigen manier van
denken en respectieve geloofsovertuigingen, een heel laakbare handel-
wijze wordt. Met uitzondering van de bovengenoemde gevallen van de
universeel erkende ethische code, waarvan het bevorderen of verwaar-
lozen een rechtstreekse invloed heeft op het wel en wee van de mens,
hebben we geen recht om invloed uit te oefenen op de opvattingen van
onze medemensen over zuiver transcendentale en onbewijsbare vraag-
stukken, de speculaties van onze emotionele aard. Niet omdat een van
deze respectieve overtuigingen op zich in een of ander opzicht schade-
lijk of slecht zijn, integendeel, want elk ideaal dat ons dient als vertrek-
punt en leidende ster op het pad van goedheid en zuiverheid, moet
vurig worden nagestreefd, en even standvastig worden gevolgd, maar
juist op grond van die verschillen en eindeloze verscheidenheid van
menselijke temperamenten, waarop de gerespecteerde Brahmo-sama-
jist in de hierboven geciteerde passage zo uitstekend heeft gewezen.

Want, zoals hij terecht aangeeft, niemand van ons is onfeilbaar, en
‘de religieuze opvattingen van de mens ontwikkelen zich’ (en ver-
anderen, voegt hij eraan toe), terwijl die ontwikkeling eindeloos is en
heel waarschijnlijk op een dag onze diepste overtuigingen van gisteren
omverwerpen, en, zoals historisch en dagelijks wordt bewezen, ‘heeft
niets zo veel kwaad gedaan’ als de grote verscheidenheid van tegen-
strijdige geloofsovertuigingen en sekten die slechts hebben geleid tot
bloedige oorlogen en vervolgingen, en het afslachten van het ene deel
van de mensheid door het andere. Het wordt daardoor duidelijk en een
onmiskenbaar feit dat we door aan die sekten bekeerlingen toe te voe-
gen nog méér antagonisten krijgen die vechten en zichzelf aan stukken
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laten scheuren, zo niet nu dan wel in de nabije toekomst. En in dit geval
worden wij verantwoordelijk voor hun daden.

Evangelisatie en bekering zijn de vruchtbare zaden die worden
gezaaid voor het plegen van toekomstige misdaden, het odium theo-
logicum dat aanzet tot religieuze haat — die zowel betrekking hebben op
het ‘essenti€le’ als het niet-essenti€le van elke religie — en zijn heel pro-
ductief als bedreiging voor de vrede van de mensheid. In het christen-
dom, waar op elke straathoek hongerlijders schreeuwen om hulp, waar
armoede, en het directe gevolg, ondeugd en misdaad, het land vervul-
len met ellende, worden jaarlijks miljoenen en miljoenen besteed aan
dit nutteloze en schandelijke werk van het bekeren. Nog maar een paar
decennia terug verzetten de bisschoppen zich tegen de bouw van spoor-
wegen op grond van het feit dat het een daad van rebellie tegen God
zou zijn die wil dat de mens niet zo snel gaat als de wind, en tegen de
invoering van de telegrafie omdat het een verleiding van de voorzienig-
heid zou zijn, en zelfs tegen de toepassing van anesthetica bij bevallin-
gen ‘onder het voorwendsel’ — zo vertelt prof. Draper ons — ‘dat het een
goddeloze poging is om te ontsnappen aan de vloek die in Genesis 3:16
aan alle vrouwen wordt opgelegd’.

Maar diezelfde bisschoppen aarzelen niet om — met die fraaie incon-
sequentie die altijd het kenmerk van de christelijke kerken is geweest —
zich te bemoeien met het werk van de voorzienigheid wanneer het de
‘heidenen’ betreft. Als de voorzienigheid heeft besloten dat men vrou-
wen moet laten lijden voor de zonde van Eva, dan moet deze ook heb-
ben gewild dat een mens die als een heiden wordt geboren dat moet
blijven zoals vooraf werd beschikt. Denken de zendelingen dat ze wij-
zer zijn dan hun God, en moeten proberen om zijn fouten te corrigeren;
en rebelleren ook zij dan niet tegen de voorzienigheid, en de mysteri-
euze wegen daarvan? Maar afgezien van de dingen die voor hen even
duister zijn als voor ons, en als we slechts het praktische aspect van de
zogenaamde ‘bekering’ beschouwen, dan zeggen we dat hij die — onder
het dubieuze voorwendsel dat omdat iets voor hem de waarheid is, het
ook voor alle anderen de waarheid moet zijn — werkt aan de bekering
van zijn medemensen, gewoon bezig is met het onheilige werk van het
kweken en opvoeden van toekomstige Kains.

In feite zou onze ‘liefde voor de mens’ sterk genoeg en voldoende
intuitief moeten zijn om in ons die vonk van egoisme te smoren die de
belangrijkste motor vormt in ons verlangen om onze eigen religieuze
opvattingen en standpunten aan onze broeder en medemens op te drin-
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gen en die wij (voorlopig) ‘misschien als waar beschouwen’. Het is een
edele gedachte om een waardig ideaal te hebben, maar het is nog ede-
ler om dit in praktijk te brengen, en waar is die wijze en onfeilbare
mens die aan een ander mens kan laten zien, zonder enige kans om zich
te vergissen, wat of wie zijn ideaal zou moeten zijn? Indien, zoals de
theist ons verzekert — ‘God alles in allen is’ — dan moet hij zich in elk
ideaal bevinden, van welke aard ook, zolang het niet botst met de
erkende ethiek, en niet kan worden aangetoond dat het tot slechte resul-
taten leidt. Dus, of dit ideaal God is, het streven naar waarheid, de
mensheid als geheel, of, zoals John Stuart Mill zo uitstekend heeft
bewezen, gewoon ons eigen land, wanneer de mens in naam van dat
ideaal niet alleen daarvoor werkt, maar zelf een beter mens wordt, en
daardoor een voorbeeld schept van ethisch handelen en goedheid dat
anderen kunnen navolgen, wat doet het er voor zijn medemens dan toe
of dit ideaal een denkbeeldige utopie is, een abstractie, of zelfs een
levenloos voorwerp in de vorm van een afgod, of een stuk klei?

We moeten ons niet bemoeien met de natuurlijke voorkeuren van
het religieuze of niet-religieuze denken van de mens, evenmin als we
ons moeten bemoeien met zijn privégedachten, omdat we anders meer
kwaad dan goed doen, en het verdienen om door hem vervloekt te wor-
den. Als religies zo onschadelijk en zo onschuldig waren als de bloe-
men waarmee de schrijver ze vergelijkt, dan zouden we niets tegen hem
in te brengen hebben. Laat iedere ‘tuinman’ slechts zijn eigen planten
verzorgen zonder ongevraagd zijn eigen variéteit aan die van andere
mensen op te dringen, en iedereen zal tevreden blijven. Het theisme
heeft, zoals het meestal wordt opgevat, ongetwijfeld zijn eigen bijzon-
dere schoonheid, en kan voor een vurige theist heel goed ‘de geurigste
bloem in de tuin van religie’ lijken. Een atheist vindt deze misschien
niet beter dan een stekelige distel, en de theist heeft evenmin het recht
om hem op die mening aan te spreken dan een atheist het recht heeft de
theist te veroordelen wegens zijn afschuw van het atheisme. Ondanks
al haar schoonheid is het een ondankbare taak om te proberen een roos
op een distel te enten, want in negen van de tien gevallen zal de roos
zijn geur verliezen, en beide planten zullen hun vorm verliezen en een
monsterlijke hybride worden. In de samenhang van de natuur heeft
alles zijn juiste plaats, zijn specifieke doel, en dezelfde mogelijkheden
voor het goede als voor het kwade in verschillende graden — als we haar
maar haar natuurlijke loop laten hebben. De geurigste roos heeft vaak
de scherpste dorens, en de bloemen van de distel laten, wanneer ze zijn
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vermalen en verwerkt tot een zalf, de wonden die door haar wrede
dorens zijn veroorzaakt het beste genezen.

Naar onze mening zijn de enige ‘essentiéle punten’ van de religie
van de mensheid: deugd, ethiek, broederlijke liefde, en vriendelijkheid
en sympathie voor ieder levend wezen, hetzij mens of dier. Dit zijn de
gemeenschappelijke programmapunten die onze Society aan iedereen
aanbiedt om zich op te baseren; de meest fundamentele verschillen
tussen religies en sekten zinken in het niet bij het enorme probleem om
de mensheid te verzoenen, om alle verschillende rassen te verenigen
in één familie, en om ze allemaal ervan te overtuigen dat het in deze
wereld vol lijden hoogst noodzakelijk is om gevoelens van broeder-
lijke sympathie en verdraagzaamheid, zo niet van werkelijke liefde, te
ontwikkelen. Terwijl ons motto luidt ‘in deze basisbeginselen — één-
heid; in niet-essentiéle zaken — volledige vrijheid; in alle dingen —
menslievendheid’, zeggen we aan iedereen gezamenlijk en aan ieder
afzonderlijk, ‘houd u aan de religie van uw voorvaderen, welke dat
ook is, als u zich daarmee verbonden voelt, broeder; denk met uw
eigen hersenen, als u die heeft; wees in elk geval uzelf, wat u ook bent,
tenzij u werkelijk een slecht mens bent. En vergeet vooral niet dat een
wolf in zijn eigen huid oneindig veel eerlijker is dan hetzelfde dier in
schaapskleren.’

De religie van Zarathoestra in het licht
van de occulte filosofie

[‘Zoroastrianism in the light of occult philosophy’, The Theosophist,
juni en juli 1883, blz. 224-6, 240-4; CW 4:513-34]

Uit de volgende brief die ons is toegestuurd door een parsi publiceren
we de alinea’s met zijn vragen in de volgorde van het origineel, maar
gescheiden zodat onze antwoorden begrijpelijker zullen zijn. Dit werkt
altijd gemakkelijker en hopelijk helpt het de lezer om een veel duide-
lijker begrip te vormen van zowel de gestelde vragen als de gegeven
antwoorden, dan wanneer we de brief zonder enige onderbreking had-
den gepubliceerd of de vragen zoals gewoonlijk hadden beantwoord
door de lezers naar voetnoten te verwijzen.
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Wilt u of een van uw medewerkers mij vertellen of de religie van
Zarathoestra, gezien vanuit het standpunt van de occulte filosofie,
op zichzelf monotheisme, pantheisme, polytheisme of atheisme is?
Uit de geleerde lezing van kol. Olcott over ‘De geest van de religie
van Zarathoestra’! heb ik dit niet kunnen opmaken.

Het antwoord hangt af van hoe de vraag wordt gesteld. Als ons
wordt gevraagd wat de religie van Zarathoestra is — vaag en zonder
onderscheid de leer van de magiérs, mazdeisme, vuuraanbidding en
parsisme genoemd — dan antwoorden we: ‘ze is alles wat u zegt’. Ze is
‘monotheisme, pantheisme, polytheisme’, en zelfs ‘atheisme’, wanneer
ze tegenover het moderne theisme wordt gesteld; haar respectieve ken-
merken hangen af van het tijdperk waarop wordt gedoeld. Dus, als we
in grote lijnen de oorsprong van deze religie moesten beschrijven van-
uit het standpunt en op gezag van de occulte leringen, zouden we haar
bij haar oorspronkelijke naam noemen, die van de religie van de
magiérs.

De eerste ontwikkeling ervan kunnen we plaatsen in die uitgestrekte
streken die in de lengte (van oost naar west) het hele gebied beslaan
tussen de Zee van Ochotsk en de Perzische Golf, en dat een breedte
heeft zoals van de onverkende woestijnen tussen de bergen van de
Himalaya en van de Altai. We zouden haar dateren in een tijdperk dat
voor de moderne wetenschap onvoorstelbaar is, en daarom door ieder-
een, behalve de moedigste en ruimdenkendste antropologen, wordt
afgewezen. We hebben niet het recht om in dit tijdschrift het juiste aan-
tal jaren of beter gezegd eeuwen bekend te maken, sinds — volgens de
leringen van de geheime wetenschap — de eerste zaden van de religie
van de magiérs werden gezaaid door de hand van het WEZEN dat als taak
heeft om de mensenrassen die achtereenvolgens opnieuw tot leven
komen op elke planeet na haar periodieke ‘verduistering’, op te voeden,
tot ontwikkeling te brengen en bij hun onzekere schreden te begelei-
den. Ze gaat terug tot de begindagen van ons specificke manvantara.
De zaden gezaaid onder het eerste ‘wortelras’ begonnen te ontkiemen
in hun jonge hersenen, groeiden, en aan het eind van het tweede ras
begonnen ze vrucht te dragen. Tijdens het derde? ontwikkelden ze zich

'Noot vert.: Gehouden in Bombay, 14 februari 1882.

2[emand die de ‘Fragments of occult truth’ heeft bestudeerd weet dat ons hui-
dige ras het vijfde is, en dat we er nog twee moeten doorlopen voor we het einde
van onze ontwikkeling bereiken — op deze planeet.
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volledig tot wat onder occultisten bekendstaat als de ‘boom van kennis’
en de ‘boom van het leven’; de werkelijke betekenis van beide is later
door zowel de aanhangers van Zarathoestra als de christenen jammer-
lijk verminkt en verkeerd geinterpreteerd.

Maar we kunnen onze correspondent meedelen dat we onweerleg-
baar kunnen bewijzen dat de leer van de magiérs, in de dagen dat ze
volgroeid was en in praktijk werd gebracht,! ‘atheisme’ was. Dit was
vele eeuwen voor de eerste van de twaalf grote religies, haar directe
afstammelingen — genoemd en vaag beschreven door Muhsin-Fani in
de Dabistan — ooit het licht zag, en zelfs veel eerder dan de eerste aan-
hangers van de religie van Hushang verschenen, die volgens Sir W.
Jones, ‘veel ouder is dan die van Zarathoestra’,2 de profeet van de
tegenwoordige parsi’s. In ieder geval zou ze nu zo worden beschouwd
door degenen die Kapila en Spinoza, Boeddha en onze MAHATMA'S,
Brihaspati (van de Charvaka’s) en de huidige aanhangers van de
Advaita, allemaal zonder onderscheid nastika’s of atheisten noemen. Er
werd door de echte magiérs3 beslist nooit een leer onderwezen over een

1“In de middeleeuwen was er niets bekend over het mazdeisme, behalve de
naam van de stichter ervan, die van een magiér werd omgevormd tot een tove-
naar en meester van de verborgen wetenschappen’, zegt James Darmesteter (The
Zend-Avesta, 1880, 1:xiii), die over eerstgenoemde zoveel weet als voor zijn exo-
terische wetenschap mogelijk is; maar omdat hij helemaal niet op de hoogte is
van het bestaan van de esoterische wetenschap, weet hij helemaal niets over
laatstgenoemde en maakt daarom grote blunders. Men kan geen magha, een
magiér-priester, zijn zonder tegelijkertijd een ‘tovenaar’, zoals het nu weinig ver-
heffend wordt genoemd, te zijn. Maar hierover later meer.

2 Asiatic Researches, Calcutta, 1790, deel 2, blz. 48-9.

3Men moet niet denken dat we hier spreken over de ‘magiérs’ in het alge-
meen, of we ze nu beschouwen als een van de stammen van de Meden (?) zoals
sommige oriéntalisten (Darmesteter bijvoorbeeld) geloven, die vertrouwen op
een vage uitspraak van Herodotus, of, zoals wij, als een priesterkaste vergelijk-
baar met de brahmanen. We verwijzen alleen naar hun ingewijden. De oorsprong
van de brahmanen en magié€rs in de nacht van de tijd is één, leert de geheime leer
ons. Eerst waren ze een hiérarchie van adepten, van mensen die goed thuis zijn
in fysieke en spirituele wetenschappen en met grote occulte kennis, van verschil-
lende nationaliteiten, allemaal celibatair levend, en die hun gelederen uitbreiden
door overdracht van hun kennis aan vrijwillige neofieten. Toen hun aantal te
groot werd om binnen ‘Airyana-Vaeja’ te blijven, verspreidden de adepten zich
wijd en zijd, en we kunnen hun spoor volgen wanneer ze in elk deel van de
wereld andere hiérarchieén vestigen volgens het model van de eerste, waarbij
elke hiérarchie groeit, en ten slotte zo groot wordt dat toelating moet worden
beperkt; de ‘half adepten’ gingen terug naar de wereld, trouwden en legden de
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persoonlijke God, een reusachtig mens en meer niet — (hoewel wel een
aantal zogeheten goddelijke wezens werd en nog steeds wordt erkend).
Daarom zou Zarathoestra — de zevende profeet (de dertiende volgens
de Desatir, waarvan de samenstellers de veertien Zara-Ishtars,! de
hogepriesters en ingewijden van de Chaldeeuwse aanbidding van
magiér-hiérofanten, hebben verward en door elkaar gehaald) — worden
beschouwd als een atheist in de moderne zin van het woord. Alle orién-
talisten met Haug voorop zijn het erover eens dat in de oudste, of het
tweede deel van de Yasna, niets wordt gezegd of vastgelegd over de
leer over God, noch over welke theologie dan ook.

Vanuit het standpunt van de occulte filosofie heeft de lezing licht
geworpen op veel onduidelijkheden en tegenstrijdigheden in de
Avesta. Maar ze ging er niet diep op in, waardoor ik ervan overtuigd
ben dat de jongeren die de kolonel toesprak, er niet veel wijzer van
worden. Kan iemand me vertellen of de kolonel bedoelde dat de
parsi-jongeren, om hun religie te begrijpen, yoga en occultisme
moeten bestuderen?

eerste basis voor de wetenschap van de ‘linkerhand’ of tovenarij, het misbruik
van de heilige kennis. In het derde stadium worden de leden die tot de echte adep-
ten behoren met elk tijdperk kleiner in aantal en meer terughoudend; de toelating
gaat gepaard met nieuwe moeilijkheden. We beginnen de oorsprong van de
tempelmysteri€n te zien. De hi€rarchie splitst zich in twee delen. De weinige uit-
verkorenen, de hi€rofanten — het imperium in imperio (de staat in een staat) —
leven nog celibatair; de exoterische priesters maken van het huwelijk een wet,
een poging om de lijn van adepten voort te zetten door erfelijke afstamming, en
schieten daarin jammerlijk tekort. Zo zien we brahmanen en magiérs, Egyptische
priesters en Romeinse bisschoppen en augurs die het huwelijksleven opleggen en
religieuze clausules bedenken om de noodzaak ervan te bewijzen. Het is niet
nodig de lezer eraan te herinneren, en te herhalen, wat aan zijn eigen kennis van
de geschiedenis, en zijn intuities, kan worden overgelaten. In onze tijd vinden we
de afstammelingen, de erfgenamen van de oude wijsheid, verspreid over de hele
wereld in kleine geisoleerde en onbekende gemeenschappen, waarvan de doel-
stellingen verkeerd worden begrepen, en waarvan de oorsprong is vergeten; en in
slechts twee religies, het resultaat van de leer van die priesters en hi€rofanten uit
het verleden. Laatstgenoemden zijn te vinden in de armzalige restgroepen die
respectievelijk brahmanen en dasturs of mobeds worden genoemd. Maar er is
nog steeds een kern overgebleven, al wordt dit krachtig ontkend, van de erfgena-
men van de oorspronkelijke magiérs, van de vedische magha en de Griekse
magos — de priesters en de goden uit het verleden; en de laatste van hen die zich
in het christelijke tijdperk openlijk en opstandig manifesteerde was Apollonius
van Tyana.
1Zie Isis ontsluierd, 2:150-1.
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Onze voorzitter heeft nooit bedoeld dat ze ‘yoga’ moeten beoefe-
nen. Het enige waartoe hij hen aanspoorde was dat ze voor ze hun eigen
religie bespotten, waarover ze zo weinig wisten, en voor ze moderne
agnostici of materialisten in hart en nieren zouden worden, de religie
van Zarathoestra als een filosofie moeten bestuderen, en in het licht van
de esoterische wetenschap — die hen als enige de waarheid zou kunnen
leren door de juiste betekenis van de verschillende zinnebeelden en
symbolen te geven.

De geleerde kolonel zei dat de parsi’s de erfgenamen zijn van de
Chaldeeuwse kennis, en dat de Chaldeeuwse en de Hebreeuwse kab-
bala veel licht zouden werpen op de betekenis van de Avesta. Kan
iemand me vertellen waar en in welke taal deze boeken zijn te vin-
den, en of deze werken niet eveneens zozeer allegorisch zijn dat men
de occulte filosofie nodig heeft om hun ware betekenis te begrijpen?

De spreker verkondigde een feit. De parsi’s zijn, meer nog dan de
brahmanen, de erfgenamen van de Chaldeeuwse wijsheid, want ze zijn
de directe, hoewel laatste, volgelingen van de Indo-Europese magiérs.
De occultisten houden zich weinig bezig met het schijnbare probleem
dat de ‘Chaldeeuwse’ magiérs met al hun priesters en ingewijden — of ze
nu Meden, Scythen of Babyloniérs zijn — volgens de oriéntalisten van
Semitische oorsprong zijn, terwijl de oude Iraniérs Indo-Europeanen
zijn. De indeling van deze volkeren in Turaniérs, Akkadiérs, Semieten
en wat al niet, is op zijn best arbitrair.

Het woord ‘Chaldeeuws’ heeft niet zozeer betrekking op de bevol-
king of inwoners van Chaldea, maar op ‘chaldeisme’, de oudste weten-
schap van astrologie en occultisme. En in die zin zijn de volgelingen
van Zarathoestra de echte erfgenamen van Chaldeeuwse wijsheid, ‘het
licht dat in de duisternis schijnt’, hoewel de (moderne) ‘duisternis het
niet heeft begrepen’, en de parsi’s zelf weten nu niets daarover.

De Hebreeuwse kabbala is slechts de luide echo van de Chal-
deeuwse; een echo die toen hij door de gangen van de tijd bewoog
onderweg allerlei vreemde geluiden oppikte die werden vermengd
met de oorspronkelijke grondtonen die nog voor de aan de huidige
niet-ingewijde generaties bekende tijdperken werden aangeslagen,
en zo de latere onderzoeker van de Hebreeuwse kennis bereikte als
een verwarde en ietwat vervormde stem. Toch kan men er veel uit
leren als men het nodige geduld en doorzettingsvermogen heeft,
want hij zou eerst de Gematria, Notaricon en Themura moeten
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leren.! Als de spreker het over de kabbala heeft, bedoelt hij daarmee
de universele, niet een specifiek, esoterisch stelsel dat al is aangepast
aan een latere exoterische geloofsovertuiging, zoals de huidige
joodse geheime wetenschap. Het woord ‘kabbala’ is afgeleid van een
Hebreeuwse wortel die ontvangst van kennis betekent, en praktisch
gezien verwijst het naar alle oude stelsels die mondeling werden
overgeleverd, en is zeer nauw verwant aan het Sanskriet ‘smriti’ en
‘$ruti’, en het Chaldeeuwse ‘Zend’.2

Voor de parsi of hindoe die dit gaat onderzoeken zou het weinig nut
hebben om alleen de Hebreeuwse of zelfs de Chaldeeuwse kabbala te
bestuderen, omdat de boeken daarover die nu nog bestaan of in het
Hebreeuws of in het Latijn zijn geschreven. Maar er zou een groot deel
van de waarheid aan het licht worden gebracht als beiden zich zouden
toeleggen op de studie van de identieke kennis die verborgen ligt in de
exoterische symboliek van zowel de Zend-Avesta als de brahmaanse
boeken. En dit kunnen ze doen door een kleine vereniging te vormen
van intelligente serieuze onderzoekers van de symboliek, vooral de
Zend- en Sanskrietgeleerden. Enkele gevorderde chela’s van onze
Society zouden de esoterische betekenis en de namen van de benodigde
werken aan hen kunnen geven.

De kolonel beveelt aan om gebeden te vertalen. Bedoelt hij dat ver-
talingen van gebeden in hun huidige vorm de jongeren meer duide-
lijkheid zullen geven? Zo niet, doelt hij er dan op dat de betekenis
van de hele Zend-Avesta begrijpelijk en filosofisch kan worden
gemaakt met de hulp van een echte occultist?

Dat is precies wat hij bedoelde. Door een juiste vertaling of beter

'De joodse methoden om de Schrift op haar verborgen betekenis te onder-
zoeken.

2Natuurlijk wordt het woord ‘Zend’, zoals de oriéntalisten hebben ontdekt, in
geen enkele taal, dood of levend, gebruikt en behoorde het nooit tot een van de
talen of dialecten van het oude Perzi€ (zie Farhang-i-Jahangiri, het Perzische
woordenboek.) Het betekent, zoals in één opzicht juist is gezegd, ‘een commen-
taar of toelichting’, maar het betekent ook iets waarvan de oriéntalisten geen idee
lijken te hebben, namelijk het ‘weergeven van het esoterische in exoterische
zinnen’, de sluier die wordt gebruikt om de juiste betekenis te verbergen van de
Zen-(d)-zar teksten, de priestertaal die de ingewijden van het oude India gebrui-
ken. Deze is nu nog te vinden in een aantal niet te ontcijferen inscripties, en
wordt tot op de huidige dag nog steeds gebruikt en bestudeerd in de geheime
gemeenschappen van de oosterse adepten, en wordt door hen — athankelijk van
de plaats — Zend-zar en Brahma- of Deva-Bhdashya genoemd.
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gezegd een juiste uitleg van hun liturgische gebeden, en een eerste ken-
nis van de echte betekenis van zelfs een paar van de meest belangrijke
symbolen — in het algemeen die welke de huidige Zend-geleerden het
meest zinloos en absurd toeschijnen, zoals de hond, die in parsi-cere-
monies! zo’n belangrijke rol speelt — zou de jonge ‘parsi daarmee de
sleutel tot de echte filosofie verwerven die ten grondslag ligt aan hun
‘mythen en armzalig bijgeloof’, zoals ze door de zendelingen worden
genoemd, die graag in plaats daarvan hun eigen verzinsels aan de
wereld willen opdringen.

Het gebed is weerzinwekkend voor de uitgangspunten van de atheis-
ten. Hoe verzoent de geleerde kolonel dan zijn advies aan de parsi’s
om hun gebeden meer ter harte te nemen? Denkt hij ook dat de
occulte filosofie de gebeden in de Zend-Avesta, gericht aan de zon,
de maan en bijna alle zogeheten zuivere dingen van de schepping,
zal rechtvaardigen? Als hij denkt dat het richten van de aandacht op

1'Vergelijk de zogenaamde ‘Akkadische formules van het exorcisme’ van de
vroegste periode waarmee de oriéntalisten bekend zijn (in feite heel recente peri-
oden) en waartoe de collectie amuletten behoren met de meeste van de waarschu-
wingen in de Vendidad (fargard 13) met betrekking tot de hond. Het lijkt bijna
ongelooflijk dat zelfs de minst intelligente onder de Zend-geleerden niet zou
inzien dat bijvoorbeeld vers 49 (163) van dezelfde fargard, waarin staat: ‘Want
geen huis dat is gemaakt door Ahura zou op aarde kunnen blijven bestaan [in dit
geval is het ‘huis’ — niet de aarde — door Ahura gemaakt], zonder mijn twee hon-
den, de herdershond en de huishond’ — niet werkelijk naar deze dieren kan ver-
wijzen. De hierop gegeven toelichting (Saddar, 31) is absurd en belachelijk. Het
is niet zoals ze zegt dat ‘zonder de honden geen enkel stuk vee zou blijven
bestaan’, maar dat de hele mensheid, begiftigd als ze is met de hoogste verstan-
delijke vermogens onder de intelligenties van het dierenrijk, onder leiding van
Angra-mainyu, elkaar fysiek en spiritueel zou vernietigen, zonder de aan-
wezigheid van de ‘honden’ — de hoogste twee spirituele beginselen. De hond
Vanghapara (de egel, zegt de toelichting!) ‘het goede schepsel onder de schepse-
len van de Goede Geest die van middernacht [onze tijd van onwetendheid] tot
zonsopkomst [spirituele verlichting] eropuit gaat en duizenden wezens van de
Kwade Geest doodt’ (fargard 13:1), is ons spirituele geweten. Hij die het ‘doodt’
(de stem ervan in zich smoort) zal de weg over de Chinvat-brug (die naar het
paradijs leidt) niet vinden. Vergelijk deze symboliek met die van de Akkadische
talismans. Zelfs in de vertalingen door G. Smith, ook al zijn ze verwrongen, blijkt
dat de zeven honden — die worden beschreven als de ‘blauwe’, de ‘gele’, de
‘gevlekte’, enz. — allemaal verwijzen naar dezelfde zeven menselijke beginselen
als in de classificatie van het occultisme. De hele verzameling zogenaamde
‘Akkadische formules van het exorcisme’ staat vol met verwijzingen naar de
zeven kwade en de zeven goede geesten die onze beginselen zijn in hun twee-
ledige aspect.
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zulke voorwerpen de bevrijding van wereldse verlangens en gedach-
ten bevordert, denkt hij dan ook dat de huidige generatie in deze
standpunten of gebeden zal geloven, of zich erdoor laat leiden?

Kol. Olcott was ‘voor zover we weten’ nooit een atheist, maar een
esoterisch boeddhist die een persoonlijke God verwerpt. Noch was een
echt gebed — d.w.z. wanneer iemand zijn wil intens richt op gebeurte-
nissen (die gewoonlijk door blind toeval worden teweeggebracht) om
ze te sturen — voor hem ooit weerzinwekkend. Zelfs gebeden zoals ze
gewoonlijk worden opgevat zijn volgens hem niet ‘weerzinwekkend’,
maar eenvoudig nutteloos, zo niet absurd en belachelijk zoals in het
geval van gebeden het te laten regenen of de regen te laten ophouden,
enz. Met ‘gebed’ bedoelt hij wiL, het verlangen of het gebod, magne-
tisch tot uitdrukking gebracht om de een of andere zaak die gunstig
voor onszelf of anderen is, te laten gebeuren. De zon, de maan en de
sterren zijn in de Avesta allemaal symbolen — vooral de zon; laatst-
genoemde is het concrete en meest geschikte symbool van het ene uni-
versele levengevende beginsel, terwijl de sterren een essentieel
onderdeel van de occulte wetenschappen zijn. Yima ‘bad’ nooit, maar
ging eropuit om ‘de zon te ontmoeten’ in de uitgestrekte ruimte van de
hemelen, en bracht ‘de wetenschap van de sterren’ mee terug, en
‘drukte op de aarde het gouden zegel af’, en dwong (daardoor) de
Spenta-armaiti (de geest van de aarde) om af te dalen en schapen en
runderen en mensen voort te brengen (fargard 2:10).

Maar omdat niet iedereen in onze tijd ‘de wetenschap van de ster-
ren’ kent, en er niet veel Zend-geleerden zijn, is de beste werkwijze
die men kan volgen om ten minste een begin te maken door de ‘ge-
beden’ te vertalen. De spreker had, voor zover we weten, niet de
bedoeling om iemand te adviseren om te geloven in, of ‘zich te laten
leiden door’, de nu bestaande gebeden in hun huidige liturgische,
exoterische vorm. Maar omdat ze nu op een papegaaiachtige manier
worden gepreveld, en voor de overgrote meerderheid onbegrijpelijk
blijven, is het juist belangrijk dat ze goed worden vertaald, want
anders zullen ze ten slotte tot onverschilligheid en afkeer leiden, en
binnenkort aan de vergetelheid moeten worden prijsgegeven. Het
woord ‘gebed’ kreeg zijn huidige betekenis van een smeekbede aan
een hoogste of een lager goddelijk wezen pas toen zijn eens algemeen
bekende en werkelijke esoterische betekenis verduisterd was geraakt
door een exoterische sluier; daarna verdween deze al snel achter de
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ondoordringbare schil van een slecht verteerd antropomorfisme.

De magiér kende geen hoogste ‘persoonlijke’ individualiteit. Hij
erkende slechts Ahura — de ‘heer’ — het 7de beginsel in de mens — en
‘bad’, dat wil zeggen spande zich in tijdens de uren van meditatic om
zijn andere beginselen — die athankelijk zijn van het fysieke lichaam en
steeds onder invloed staan van Angra-mainyu (of stof) — op te nemen
in, en zich te verenigen met, het enige zuivere, heilige en eeuwige be-
ginsel in hem, zijn goddelijke monade. Tot wie kon hij anders bidden?
Wie was ‘Ormuzd’ anders dan de belangrijkste Spenta-mainyu, de
monade, ons eigen god-beginsel in ons? Hoe kunnen de huidige parsi’s
hem opvatten als de ‘ene hoogste God’ onathankelijk van de mens, ter-
wijl er zelfs in de treurige overblijfselen van de heilige boeken van het
mazdeisme genoeg staat om aan te tonen dat hij nooit zo werd opgevat.
Ze staan vol met zijn tekortkomingen, zijn gebrek aan macht (tijdens
zijn athankelijke individualiteit in verband met de mens), en zijn
vaak voorkomende mislukte pogingen. Hij wordt aangesproken als de
‘maker van de stoffelijke wereld’ bij elke vraag die Zarathoestra hem
stelt. Hij roept de hulp in van Vayu (de Heilige Geest van de maz-
deeén), ‘de god-veroveraar van het licht (of ware kennis en spirituele
verlichting), de vernietiger van de duivels (begeerten) die volledig uit
licht bestaat’,! tegen Angra-mainyu; en, bij de geboorte van Zara-
thoestra smeekt hij Ardvi-Stra Anahita? dat de pasgeborene hem niet
moet verlaten, maar hem moet bijstaan in zijn eeuwige strijd met
Ahriman.

Het aanbod van Ahura-Mazda om Yima (de eerste mens) instructies
te geven, wordt afgewezen. Waarom? ‘Want’, zoals hij antwoordt, ‘Ik
werd niet geboren, ik werd niet onderwezen om de prediker en de
drager van uw religie te zijn’.3 Nee, hij werd niet geboren, vertelt de
occulte wetenschap ons, want uit wie kon hij zijn geboren? Hij was
immers de eerste mens (laten de huidige antropologen en fysiologen

Yashts, 15:3.

2Als de Europese sanskritisten en Zend-geleerden het ons niet kwalijk
nemen, zouden we hen willen vragen om te vertellen, als ze het weten, wie de
mazdeische godin Ardvi-Siira Anahita was? We beweren, en kunnen bewijzen
wat we zeggen, dat de genoemde personage die door Ahura werd gesmeekt, en
Sarasvati (de brahmaanse godin van de geheime of occulte wijsheid) identick
zijn. Waar blijft de filosofie als de hoogste God, ‘het almachtige en alwetende
AL, het door hemzelf geschapen wezen om hulp vraagt?

3Fargard 2:3 (7).
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het uitleggen als ze dat kunnen). Maar hij werd geévolueerd uit een
reeds bestaande vorm, en had als zodanig nog geen behoefte aan de
wetten en leringen van zijn 7de beginsel. De ‘hoogste’ en ‘almachtige’
vindt het goed! Hij laat hem alleen maar beloven dat hij zal zorgen voor
zijn schepsels en hen gelukkig zal maken, een belofte die wordt ver-
vuld door ‘de zoon van Vivanghat’. Geeft dit niet aan dat Ahura-Mazda
iets is wat alleen door de occulte leer kan worden verklaard en beschre-
ven? En laat het ons niet wijselijk zien dat Ahura onze eigen innerlijke,
werkelijke persoonlijke God is en dat hij ons spirituele licht en de
‘schepper van de stoffelijke wereld’ is? Dat wil zeggen, hij is de archi-
tect en vormgever van de microkosmos — de mens — wanneer laatst-
genoemde weet hoe hij Angra-mainyu, of kama — lust of stoffelijke
verlangens — moet weerstaan door te vertrouwen op hem die hem over-
schaduwt, Ahura-Mazda of de spirituele essentie.

Ahura-Mazda roept ‘Vayu’ op, die in de mazdeische occulte be-
tekenis het universele, en ook het individuele, licht van de mens is.
Vandaar zijn gebed tot ‘Vayu’, dat Zarathoestra, het wezen dat de waar-
heid zal onderwijzen aan zijn volgelingen, de kant moet kiezen van
hem, Ahura, en hem helpen om tegen Ahriman te strijden. Zonder die
hulp is zelfs ‘hij’ (ons 7de beginsel) niet bij machte om de mens voor
zichzelf te behoeden, want Ahriman is de allegorische voorstelling van
de lagere menselijke beginselen, zoals Ahura-Mazda die is van de
hogere.

Denk vervolgens aan de symbolische allegorie van Yima, de verte-
genwoordiger van het eerste ongeboren mensenras van deze, onze
vierde ronde.! Hij is bij zijn eerste herontwaken tot leven te spiritueel,
te zeer onbekend met kwaad, om al behoefte te hebben aan de waar-
heden van de heilige wetenschap, de gemeenschappelijke basis van alle
grote religies. Daarom weigert ‘de grote herder’, Yima, de instructies
van Ahura, want Ahriman is nu nog machteloos over de onschuld van
de kindertijd, die onverantwoordelijk is en onbewust van moreel en
fysiek gevaar. Hij ‘houdt (spirituele) dood en ziekte weg’ van zijn volk,
en ‘vergroot de aarde drie keer’, want het wortelras vermenigvuldigt
zich en ‘splitst zeventig maal zeven onderrassen’ af. Maar Zarathoestra
aanvaardt en vereert Ahura-Mazda in de Vendidad en elders, omdat
deze profeet — waarbij de naam als algemene titel wordt beschouwd —
de vertegenwoordiger van het laatste deel van het rweede ras is. En

1Zie ‘Fragments of occult truth’.
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laten de parsi-wiskundigen nu berekenen hoe lang geleden de eerste
Zara-Ishtar, of Zarathoestra, leefde, en laten ze het echte mazdeisme
bestuderen, niet de latere uitwassen waarmee het in de loop van de
cyclussen van de tijdperken en rassen werd overwoekerd.

Wie van de Zarathoestra’s was de echte wetgever van het Chal-
deeuwse mazdeisme? Zeker niet hij, tegen wie Ahura-Mazda zegt: ‘De
schone Yima . . . o heilige Zarathoestra, was de eerste sterveling, voor
u ... met wie ik, Ahura-Mazda, sprak, aan wie ik de religie van Ahura
onderwees, de religie van Zarathoestra.”! Het onderwijzen van de wet
van Zarathoestra aan dezelfde Zarathoestra, en lang voor die
Zarathoestra werd geboren, doet denken aan Mozes die men in zijn
Pentateuch zijn eigen dood en begrafenis laat vertellen.

Als Ahura in de Vendidad ‘de schepper van de stoffelijke wereld’ is,
dat wil zeggen de microkosmos, de mens, dan is Yima de echte schep-
per van de aarde. Daar wordt hij afgeschilderd als meester van Spenta-
armaiti, de geest van de aarde, en, door de kracht van zijn aangeboren,
niet aangeleerde, licht en kennis, eenvoudig omdat Angra-mainyu niet
aanwezig is — die later komt — dwingt hij ‘de aarde om groter te wor-
den en om schapen en runderen en mensen te dragen wanneer ze dat
willen en wensen, zoveel als hij wilde’.2 Ahura-Mazda is ook de vader
van Tistrya, de regen schenkende god (het 6de beginsel), die de uitge-
droogde bodem van het 5de en 4de vruchtbaar maakt, en ze helpt om
door hun eigen inspanningen goede vruchten te dragen, dat wil zeggen
door te proeven van Haoma, de boom van het eeuwige leven, door mid-
del van spirituele verlichting. Ten slotte wordt Ahura-Mazda het hoofd
en de vader van de zes ‘amesha spentas’ genoemd — of van de zes
beginselen waarvan hij het zevende is — en daarmee wordt de zaak vol-
komen duidelijk. Hij is ‘Ahura’ of beter gezegd Asura — de ‘levende
geest in de mens’; de eerste van zijn twintig verschillende namen die
hij geeft is*Ahmi’, ‘Ik ben’.

Kol. Olcott heeft de ‘parsi-jongeren’ aanbevolen om hun gebeden te
bestuderen, om hen te doordringen van het grote belang om deze ene
God in wie Humate, Hukhte en Huvareshte? — de edele belichaming
van alle menselijke en sociale normen — zijn geconcentreerd en die
deze uitstraalt, te erkennen en erop te vertrouwen (en zich daarom in

'Fargard 2:2 (4).
2Fargard 2:11.
3 Zuiverheid van spreken, zuiverheid van handelen, zuiverheid van denken.
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‘gebed’ erop te richten). Het is heel waarschijnlijk, zoals Darmesteter
denkt, dat ‘Herodotus in de vijfde eeuw v.Chr. misschien de magiérs
precies dezelfde gathas heeft horen zingen die tegenwoordig door de
mobeds in Bombay worden gezongen’. Maar het is heel onwaarschijn-
lijk dat ze zoals ze nu worden gezongen ook maar iets meer zijn dan de
‘schillen’ van de oude gathas, want de bezielende geest is eruit ontsnapt
om er nooit meer in terug te keren, tenzij deze krachtig opnieuw tot
leven wordt gewekt door het herstellende vermogen van de ‘occulte
wetenschap’.

Wil de geleerde kolonel zo vriendelijk zijn te zeggen of de Zend-
Avesta volgens hem de echte voorschriften van Zarathoestra weer-
geeft, of dat ze grote verminkingen en aanvullingen bevat die
werden gemaakt voor en nadat ze werd opgeschreven?

We denken dat we hierop kunnen antwoorden, omdat de opvattin-
gen van de kolonel dezelfde zijn als de onze — we hebben namelijk
onder dezelfde meester gestudeerd en weten dat hij deze standpunten
met ons deelt — namelijk dat de Zend-Avesta nu alleen het algemene
stelsel, zogezegd de dode letter, van de voorschriften van Zarathoestra
vertegenwoordigt. Ook al zijn de oriéntalisten het erover eens dat het
grootste deel van de Avesta van voor de Sassaniden is, toch schrijven
ze geen duidelijke periode toe aan de oorsprong ervan.

Zoals Darmesteter het goed verwoordt, zijn de ‘heilige boeken van
de parsi’s de ruines van een religie’. De Avesta die werd herzien en in
het Pahlavi vertaald door Ardeshir Babakan, en die bleef bestaan tot de
laatste dagen van de Sassanidische dynastie, is niet de Avesta van de
tegenwoordige parsi’s, met zijn talloze interpolaties en willekeurige
commentaren, noch was de Avesta van Ardeshir identiek met die welke
werd uitgebracht en aan Gushtasp werd gegeven door Zara-Ishtar (de
13de profeet van de Desatir), noch is die van laatstgenoemde helemaal
dezelfde als de oorspronkelijke Zend, hoewel zelfs deze slechts de exo-
terische versie van de Zen-Zara leringen was. Zoals Burnouf laat zien,
blijkt de Pahlavi-versie bijna in alle gevallen vreemd af te wijken van
de ‘werkelijke betekenis’ van de oorspronkelijke (?) Zend-tekst, terwijl
die ‘werkelijke betekenis’ evenveel van de esoterische tekst afweek (of
zullen we zeggen — werd versluierd?). Dit had als goede reden dat de
Zend-tekst eenvoudig een geheime code van bepaalde woorden en uit-
drukkingen is waarover de oorspronkelijke samenstellers het eens
waren geworden, en waarvan alleen de ingewijden de sleutel hebben.
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De westerse geleerden kunnen zeggen: ‘de sleutel tot de Avesta is niet
de Pahlavi maar de Veda 5’, maar het antwoord van de occultist is: ‘ja,
maar de sleutel tot de Vedas is de geheime leer.” Eerstgenoemden
beweren heel terecht dat ‘de Veda s uit dezelfde bron komen als de
Avesta’; de beoefenaars van het occultisme vragen: ‘Kent u zelfs maar
het ABC van die bron?’

Om te laten zien dat de occultisten gerechtvaardigd zijn in hun
oneerbiedige opmerking, is één voorbeeld voldoende. In §7 van de
inleiding (hoofdstuk 4) van deel 1 van de Zend-Avesta — de Vendidad,
maakt J. Darmesteter de volgende opmerking: ‘De voorouders van de
Indo-Iraniérs waren ertoe gekomen te spreken van zeven werelden, de
hoogste God werd vaak zevenvoudig gemaakt, evenals de werelden
waarover hij heerste. . . . De zeven werelden werden in Perzi€ de zeven
KARSHVAR van de aarde: de aarde is verdeeld in zeven KARSHVAR, waar-
van er slechts één aan de mens bekend en voor hem toegankelijk is, de
ene waarop wij leven, namelijk ‘hvaniratha’, en dat komt erop neer dat
ze zeggen dat er zeven aarden zijn.’! Laatstgenoemde opvatting wordt
natuurlijk aan onwetendheid en bijgeloof toegeschreven. We zijn er
ook niet zo zeker van dat deze opvatting niet zal worden gedeeld door
degenen onder onze lezers die noch chela’s zijn, noch ‘Fragments of
occult truth’ hebben gelezen. Maar we laten het aan de ‘leken-chela’s’
en anderen over om te beoordelen of deze zevenvoudige indeling (zie
fargard 9) niet het ABC van de occulte leringen is. De overeenkomst
die wordt gevonden tussen de uitspraken van Plutarchus over zoroas-
trisme en Anquetils vertaling van de Avesta, toont alleen aan dat die
vertaling juist is; het bewijst helemaal niet dat Plutarchus de juiste
versie van de geheime betekenis van de religie van Zarathoestra gaf.
Sir W. Jones heeft misschien terecht uitgeroepen dat de Avesta van
Anquetil, die zo vol staat met dwaze verhalen en zulke absurde wetten,
niet het werk van zo’n wijze als Zarathoestra zou kunnen zijn!

De eerste Zara-Ishtar was een Mediér, geboren in Rae, zeggen de
Grieken, die het tijdperk waarin hij leefde 5000 of 6000 jaar voor de
Trojaanse oorlog plaatsen, terwijl volgens de verslagen van de geheime
leer deze ‘eerste’ de ‘laatste’ of zevende Zarathoestra was (de 13de van
de Desatir) — hoewel hij werd gevolgd door nog een Zuruastara of
Suryacharia (later, als gevolg van een natuurlijke verandering van de
taal, omgevormd tot Zuryaster en daarna tot Zarathoestra), die leefde in

1 The Zend-Avesta, 1880, 1:lix&vn.
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de dagen van de eerste Gushtasp (niet de vader van Darius, zoals som-
mige wetenschappers denken).!

Laatstgenoemde is geheel onjuist ‘de grondlegger’ van het huidige
monotheistische parsisme genoemd, want behalve dat hij slechts een
vernieuwer en de vertegenwoordiger van deze filosofie was, was hij de
laatste die een wanhopige poging deed om de zuivere religie van de
magiérs in ere te herstellen. Het is bekend dat hij naar Shiz is gegaan,
naar de berg Zebilan naar de grot waarheen de ingewijden van de
magiérs gingen; en dat hij, toen hij daaruit weer tevoorschijn kwam,
terugkeerde met de Zend-Avesta die opnieuw was vertaald en door
hemzelf van commentaar was voorzien. Dit oorspronkelijke commen-
taar, zo wordt beweerd, bestaat nog steeds onder andere oude werken
in de geheime bibliotheken. Maar de kopieén ervan — die de wereld van
niet-ingewijden nu bezit — vertonen even weinig overeenkomst ermee
als het huidige christendom met dat van zijn stichter. En als ons wordt
gevraagd, zoals vaak is gebeurd: Indien er in feite mensen zijn die de
juiste versie van de echte leringen van Zarathoestra kunnen geven,
waarom doen ze dat dan niet? Dan antwoorden we: ‘omdat in onze tijd
heel weinig mensen deze zullen geloven’. In plaats van de mensen ten
goede te komen zouden ze de aanhangers van die waarheden slechts
benadelen. En wat betreft het informeren van de wereld over de plaats
die bekendstaat als Airyana-Vaeja, hoeven we slechts te wijzen op
de zin in fargard 1, waarin Ahura-Mazda tegen Spitama ‘de meest
welwillende’ zegt dat hij elk land — ook al had het geen enkele char-
mes — dierbaar maakte voor zijn bewoners, want anders zou ‘iedereen
Airyana-Vaeja zijn binnengedrongen’ (1:2).2

"Het is nu een achterhaalde theorie dat koning Vishtaspa (of Gushtasp) de
vader van Darius zou zijn, en dus leefde in 600 v.Chr. Vishtaspa was de laatste in
de lijn van de Kaianische vorsten die in Bactri€ regeerden; en Bactri€ werd ver-
overd door de Assyriérs in 1200 v.Chr. Onze vroege Zend-geleerden maken zich
schuldig aan meer dan één van dat soort grove fouten. Zo laat men Hystaspes
in de geschiedenis de magiérs verpletteren, en opnieuw de zuivere religie van
Zarathoestra introduceren, alsof dat twee verschillende religies waren, en tege-
lijkertijd wordt op het graf van Darius of Darayavush een inscriptie aangetroffen
waarin staat dat hij (de vernietiger van de religie van de magiérs!) zelf ‘leraar en
hiérofant van de magie’, of van de magiérs, was! (Zie Isis ontsluierd, 2:164-6.)

2Waarom zien we Zarathoestra in de Bundahishn een offer brengen in ‘Iran-
Veg’ — een verminkte naam voor Airyana-Vaeja, en waar of wat was dit land?
Hoewel sommige oriéntalisten het ‘geen echt land’ noemen, en anderen het iden-
tificeren met het stroomgebied van de Aras, heeft laatstgenoemde niets te maken
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We kunnen onze lezers niet volledig tevredenstellen, en daarom
kunnen we maar heel weinig zeggen. Als onze opvatting onze corres-
pondent op een of andere manier kan helpen, zijn we bereid deze met
hem te delen, en zeggen dat het, ondanks de Zend-geleerden en orién-
talisten, onze overtuiging is dat de Perzische theologen van het laatste
deel van de Sassanidische dynastie niet alleen hun heilige boeken vol-
ledig hebben verminkt, maar dat zij, als gevolg van de invloed van de
farizeeén en de rabbi’s tijdens zowel de voorchristelijke als de nachris-
telijke perioden in Perzi€ en Babyloni€, van de joden minstens zoveel
hebben overgenomen als laatstgenoemden van hen. Terwijl de heilige
boeken van de farizeeén hun engelenleer en andere beschouwingen te
danken hebben aan de Babyloniérs, danken de huidige toelichtingen op
de Avesta hun antropomorfe schepper, evenals hun ruwe denkbeelden
over hemel en hel, ontegenzeglijk aan de joden.

De geleerde kolonel zal de parsi’s een grote dienst bewijzen als
hij bereid is te zeggen wat hij denkt van het volgende fragment uit
The History of the Conflict between Religion and Science door
W. Draper:

‘Perzié€ had, zoals het geval is met alle rijken van lange duur, veel
veranderingen van religie doorgemaakt. Ze had het monotheisme
van Zarathoestra gevolgd; had vervolgens het dualisme aanvaard en
dat ingewisseld voor de leer van de magiérs. In de periode van de
Macedonische expeditie erkende ze één universele intelligentie,
de schepper, onderhouder en bestuurder van alle dingen, de diep
heilige essentie van de waarheid, de gever van al het goede. Deze
mocht niet worden weergegeven door een beeld of een gesneden
vorm.

met Airyana-Vaeja. De laatste Zarathoestra heeft misschien de oevers van de
Aras gekozen, en hij heeft die in feite gekozen, als bakermat van zijn pas weder-
geboren religie; maar die bakermat kreeg een kind dat elders was wedergeboren
en grootgebracht, namelijk in Airyana-Vaeja (de ware ‘kiem van de arya’s’, die
toen al wat edel en waar is, waren), en die plaats is identiek met de Sambhala van
de hindoes en de arhats, een plek die nu eveneens als mythisch wordt beschouwd.
In fargard 2:21 (42) roept Ahura-Mazda ‘een vergadering bijeen van de hemelse
yazata’s’, en Yima, de eerste mens, ‘van de uitstekende stervelingen’, in Airyana-
Vaeja — ‘in de verre landen van de rijzende zon’, zegt het Boek van de getallen
van de Chaldeeén, geschreven aan de Eufraat. Die parsi’s die oren hebben, laten
ze horen, en hun conclusies trekken; en, misschien, kan ook worden vastgesteld
dat de brahmanen die uit het noorden naar India kwamen en alle kennis van
geheime wijsheid met zich meebrachten uit een plaats kwamen die nog noorde-
lijker lag dan het Manasarovar meer.
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In de laatste jaren van het rijk kregen de beginselen van de
magiérs geleidelijk steeds meer de overhand boven die van
Zarathoestra. De religie van de magiérs was in wezen een verering
van de elementen. Hiervan werd vuur beschouwd als de meest waar-
dige vertegenwoordiger van het opperwezen.” (blz. 15-16.)

Kol. Olcott zou waarschijnlijk antwoorden dat prof. Draper gelijk
had met betrekking tot de vele fasen die de grote religie van Perzié
— als we haar zo moeten noemen — had doorgemaakt. Maar Draper
noemt met name alleen monotheisme, dualisme, en de religie van de
magiérs — een verfijnd soort Visishtadvaita — en verering van vuur of
van de elementen, terwijl hij tientallen geleidelijke veranderingen had
kunnen opsommen. Bovendien begint hij zijn opsomming aan de ver-
keerde kant. Als monotheisme ooit de religie van de Perzen is geweest,
dan is het nq, niet in de periode van Zarathoestra.

De Zend-Avesta bevat, op enkele uitzonderingen na, niets wat in
essentie verschilt van wat de Veda s bevatten. De goden, de rituelen,
de ceremonies, de vorm van de gebeden en de gebeden zelf, zijn
slechts een weerspiegeling van de Vedas. Toen Zarathoestra zich
van de brahmanen afscheidde, was dit beslist niet alleen om het-
zelfde pantheisme of polytheisme in een andere taal over te nemen.
De leer van Zarathoestra moet noodzakelijkerwijs iets totaal anders
zijn. Sommigen zeggen misschien dat hij afweek van de afgoden-
dienst van de brahmanen; maar ik denk dat de geschiedenis kan
bewijzen dat de brahmanen afgoden vereerden voordat ze Ariana
verlieten. Lijkt het er niet eerder op dat de magiérs die de religie
van Zarathoestra volgden, alles van hun naaste buren, de brahma-
nen, overnamen en het opsierden met de huidige en ongetwijfeld
betrouwbare naam Zarathoestra, waarbij ze misschien onder invloed
van het veranderde algemeen verbreide bijgeloof van die tijd de
echte leer van Zarathoestra vergaten. De geleerde kolonel of uzelf,
of een van uw medewerkers, van wie de kennis — zonder te willen
vleien — heel benijdenswaardig is, zal de parsi’s een grote dienst
bewijzen als hij zo vriendelijk is te zeggen wat volgens hem de echte
leer van Zarathoestra was.

In onze eerdere verklaringen is volgens ons genoeg gezegd om te
laten zien wat we werkelijk van ‘de echte leer van Zarathoestra’ den-
ken. Alleen in zeldzame niet-liturgische fragmenten zoals de Hadhokht
Nask kunnen de echte leringen van Zarathoestra Spitama, of die van de
oorspronkelijke religie van de magiérs nog worden gevonden, en zelfs
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deze moeten worden gelezen als een heilige code waarop een sleutel
moet worden toegepast. Dus, elk woord in de leringen die in de
Hadhokht worden gegeven en die betrekking hebben op het lot van
onze ziel na de dood, heeft zijn occulte betekenis.

Het is niet juist om zelfs over de latere versies van de Zend-Avesta
te zeggen dat de goden, gebeden en rituelen allemaal ‘slechts een weer-
spiegeling van de Veda's’ zijn. Noch de brahmanen, noch de volge-
lingen van Zarathoestra hebben iets van elkaar overgenomen. Met
uitzondering van de uitdrukking zervan akarana in haar latere beteke-
nis van ‘grenzeloze’ tijd, in plaats van de ‘grenzeloze’ geest, de ‘ene
eeuwigheid’, uitgelegd in de zin van de brahmaanse chakra of einde-
loze cirkel, is er niets uit de Vedas overgenomen. De Veda's en de
Zend-Avesta zijn atkomstig uit dezelfde school. Het is dus vanzelfspre-
kend dat ze dezelfde symbolen gebruiken, die verschillend worden uit-
gelegd, maar niettemin dezelfde esoterische betekenis hebben.

Prof. Max Miiller noemt de parsi’s ‘de onterfde zonen van Manu’,
en verklaart elders dat de volgelingen van Zarathoestra en hun voor-
ouders uit India vertrokken tijdens de vedische periode, en dat dit ‘even
zeker kan worden bewezen als dat de inwoners van Massilia uit
Griekenland zijn vertrokken’.! We willen de hypothese beslist niet in
twijfel trekken, maar zoals hij haar geeft, is ze slechts een persoonlijke
mening. De volgelingen van Zarathoestra hadden zich zonder twijfel
‘in India gevestigd voordat ze naar Perzi¢ emigreerden’, en keerden
eeuwen later weer terug naar Aryavarta, toen ze inderdaad ‘onder de
invloed van het veranderde volksgeloof kwamen, en de echte leringen
van Zarathoestra vergaten’. Maar deze theorie snijdt aan twee kanten.
Want ze toont noch aan dat ze niet samen en tegelijkertijd met de eer-
ste brahmanen India zijn binnengekomen, die daar vanuit het verre
noorden waren gekomen, noch dat laatstgenoemden zich niet hadden
‘gevestigd’ in Perzié, Medi€, Babylonié en elders voor ze emigreerden
naar het land van de zeven rivieren.

Tussen Zarathoestra, de oorspronkelijke insteller van de verering
van de ‘zon’, en Zarathoestra, de oorspronkelijke uitlegger van de
occulte eigenschappen en transcendentale krachten van het goddelijke
(promethische) vuur, ligt een afgrond van eeuwen. Laatstgenoemde
was een van de eerste hiérofanten, een van de eerste athravans (pries-
ters, of leraren van het ‘vuur’), terwijl de Zarathoestra van ‘Gushtasp’

V' Chips from a German Workshop, 1867, deel 1, blz. 86.
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z0’n 4000 jaar v.Chr. leefde. Bunsen plaatst Zarathoestra in Bactri€¢ en
de emigratic van de Bactriérs naar de Indus in 3784 v.Chr. En deze
Zarathoestra onderwees niet wat hij had geleerd ‘van’, maar samen
met, de brahmanen, d.w.z. in Airyana-Vaeja, want dat wat identiek is
met brahmaanse symboliek wordt alleen gevonden in de vroege Veda s,
niet in een van de latere commentaren; over de Veda s zelf kan zelfs
worden gezegd dat ze, hoewel ze werden samengesteld in het land van
de zeven rivieren, al ecuwen tevoren in het noorden bestonden. Dus als
iemand verantwoordelijk moet worden gesteld voor het onder ‘invloed
komen van het veranderde volksgeloof” van de brahmanen, dan zijn het
niet de volgelingen van Zarathoestra van die tijd, maar is het in feite
Hystaspes die, na ‘de brahmanen van Boven India’ te hebben bezocht,
zoals Ammianus ons vertelt — en door hen te zijn geinstrueerd, de reeds
verminkte eredienst van de magiérs doordrenkte met hun latere ritue-
len en denkbeelden.

Hargrave Jennings, een mysticus, heeft vuur aangeprezen als het
beste symbool om te aanbidden, maar hij zegt nergens dat een vuur-
symbool dat als zodanig en als een van de geschapen elementen
rechtstreeks wordt aanbeden, zoals in de Zend-Avesta gebeurt, op
een of andere manier verdedigbaar is. De geleerde kolonel verdedigt
in zijn lezing over de geest van de religie van Zarathoestra de vuur-
aanbidders, maar denkt hij echt dat ze rechtstreeks bidden tot vuur
zoals hierboven vermeld? Vuuraanbidding is overgenomen uit de
Vedas.

We denken van niet. Vuuraanbidding, of beter gezegd eerbied voor
vuur, was in het verre verleden universeel. Vuur en water zijn de ele-
menten waarin, zoals de occulte wetenschap onderwijst, de actieve en
passieve voortbrengende krachten van het heelal respectievelijk zijn
geconcentreerd. Hippocrates zegt: ‘Alle levende wezens . . . dieren en
mensen hebben hun oorsprong in de twee beginselen, waarvan de wer-
king verschilt maar het doel overeenkomt. Ik bedoel vuur en water. . . .
Vader vuur geeft aan alle dingen leven, maar moeder water voedt ze.’!
Heeft onze vriend die zo’n duidelijke minachting voor de symbolen
van zijn eigen religie schijnt te hebben, ooit die van andere mensen
bestudeerd? Is hem ooit verteld dat er nooit een religie heeft bestaan die
geen eerbied betoonde aan de zon en het vuur als de meest geschikte

1 Peri diaites, 1:3.
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symbolen van het /even, en dus van het levengevende beginsel; dat
zelfs nu alle geloofsovertuigingen op onze aardbol (waaronder het
christendom) in hun rituelen die eerbied hebben bewaard, hoewel de
symbolen in de loop van de tijd zijn veranderd en misvormd?

Het enige essenti€le verschil tussen de huidige parsi-mobeds en
de christelijke geestelijkheid ligt hierin: de volgelingen van eerstge-
noemden die zeer gehecht zijn aan hun oude religie — hoewel ze haar
oorsprong misschien zijn vergeten — hebben in alle onschuld de exo-
terische religie van Zarathoestra ongesluierd in haar schijnbaar pure
vorm aan het oordeel van de wereld overgelaten, die alleen naar de
uiterlijke vorm kijkt, terwijl de christelijke theologen, die minder
onschuldig zijn, het christendom voortdurend bleven wijzigen precies
evenredig met het vorderen van de wetenschap en het meer verlicht
worden van de wereld, totdat hun religie zich nu ten slotte achter een
dik, hoewel erg onbetrouwbaar, masker verbergt. Alle religies van de
oude vedische, de zoroastrische en de joodse geloofsovertuigingen tot
het moderne christendom, de onwettige en niet erkende verstoten na-
komeling van laatstgenoemde, kwamen voort uit de oude religie van de
magiérs, of de religie gebaseerd op kennis van de occulte natuur, soms
sabaeisme genoemd — de ‘aanbidding’ (?) van de zon, maan en sterren.
Zie wat Evan Powell Meredith in zijn Correspondence, touching the
Divine Origin of the Christian Religion met de dominee van Whaplode
zegt:

Uw heilige boeken, sir, staan vol met zinnen die worden gebruikt bij
vuuraanbidding en met verhalen over het verschijnen van een vuur-
god. De joodse godheid verscheen voor het eerst aan Mozes als een
vlam van vuur. Als vuur gaf hij de wet op de berg Sinai. De God die
antwoordde als vuur zou de ware God zijn in de krachtmeting tus-
sen Elia en de profeten van Bail. Als vuur gaf dezelfde God ant-
woord aan zijn dienaar David. Het reukofferaltaar vertoonde dit
vuur. Hetzelfde vuur, met wierook — een reukstof die door heidenen
werd gebruikt bij hun eredienst — werd gedragen door de priesters in
hun wierookvaten; en dit vuur doodde ooit op wonderbaarlijke wijze
een aantal van hen . . . Alle brandoffers van de joden, evenals die van
andere landen, zijn voortgekomen uit vuuraanbidding, waarbij de
aanbidders dachten dat de god van het vuur hun offers, zoals voed-
sel, plantaardig of van mensen of dieren, verslond. In ‘een wagen
van vuur, en paarden van vuur’, precies zoals de heidense strijd-
wagen en paarden van de zon, steeg Elia op naar de hemel. Er wordt
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ons verteld dat Jehovah aan de joden verscheen ‘als een verterend
vuur’; en ons wordt verzekerd, niet alleen door de jood dat zijn
Jehovah aleim ‘een verterend vuur’ is en zelfs een jaloerse God (of,
zoals sommigen laatstgenoemde uitdrukking vertalen, de brandende
God . . .), maar ook door de christenen dat zijn Theos van Zeus
(Ioue, love, Jove, Jupiter, enz.) een verterend vuur is! We lezen dat
het heilige vuur van Jehovah in Sion was, en ook in de tempel van
Vesta, of van Minerva (Jesaja 31:9), en als een nog opmerkelijker
bewijs dat de joodse vuuraanbidding en die van de heidenen identiek
zijn, lezen we dat het vuur van Jehovah, op het koperen altaar, altijd
brandend moest worden gehouden — en nooit mag uitgaan (Leviticus
6:13). Precies op dezelfde manier werd het heilige vuur bij de
Perzen in de tempel van Diana brandend gehouden. De magi€rs van
Perzi€ en Chaldea moesten dit heilige vuur in stand houden. In de
tempel van Ceres en van Apollo werd het heilige vuur altijd bran-
dend gehouden. De instandhouding van het vuur in de tempel van
Minerva werd toevertrouwd aan een aantal jonge vrouwen, zoals de
vestaalse maagden belast waren met het behoud van het heilige vuur
in de tempel van Vesta op straffe van de dood als ze toelieten dat dit
kostbare vuur wordt gedoofd. De gewoonte om het heilige vuur in
stand te houden is veel ouder dan de Hebreeuwse mythologie.
Diodorus Siculus vertelt ons dat ze door de Romeinen werd ontleend
aan de Grieken, en door hen aan de Egyptenaren [die haar ontleen-
den aan de Chaldeeén]. Er is weinig twijfel aan dat ze bijna zo oud
is als de zonaanbidding, en dat vuur, wanneer het werd aanbeden,
oorspronkelijk beschouwd werd als een symbool van de zonnegod-
heid. De Ouden dachten allemaal dat de god een lichaam van vuur
is. Al zijn aanbidders meenden dat hij eeuwig had bestaan, en niet
alleen alle andere sterren maar het hele heelal had geschapen. Hij
werd beschouwd als de ‘vader van de lichten’, en men dacht dat alle
andere lichtgevende hemellichamen, zoals de maan, de sterren, enz.,
onder zijn controle en leiding stonden.

Als schepper werd hij Helios Demiourgos genoemd — de zon-
schepper of zonneschepper. In de Psalmen wordt, evenals in andere
delen van de Bijbel, de schepping en heerschappij van de wereld in
een groot aantal gevallen aan de zonnegodheid toegeschreven, die
later zullen worden genoemd.! Als heerser van de hemellichamen,
door de Ouden opgevat als lagere goden, wordt de zonnegodheid
van de Bijbel voortdurend genoemd ‘God van de hemelse machten’,
‘Heer van de hemelse machten’, ‘Here God van de hemelse mach-

1 Zie Vossius, De origine ac progressu idololatriae, 2:5; Bochart, Canaan, 2:5.
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ten’, enz. (Jehovah Tsabaoth, Alei Tsabaoth). Waar de God van de
hemelse machten in de Hebreeuwse Bijbel wordt genoemd, kan er
geen ruimte voor twijfel zijn dat de schrijver de zon bedoelde [de
Heer van de sterrenmenigte]. We lezen vaak over het licht, de glo-
rie, en het schijnen van de God van de hemelse machten, bijvoor-
beeld: ‘Heer, God van de hemelse machten, toon uw lichtend gelaat’
(Psalmen 80:3, 4, 7).

We nodigen onze correspondent uit om, als hij het spoor van de
oude vuuraanbidding in de rituelen van de moderne christelijke theo-
logie wil ontdekken, The Rosicrucians, door Hargrave Jennings, met
meer aandacht te lezen dan hij tot nu toe heeft gedaan. Vuur is de essen-
tie van alle actieve kracht in de natuur. Vuur en water zijn de elemen-
ten waaraan alle organische en bezielde wezens hun bestaan op onze
aarde danken — in ieder geval is de zon de enige zichtbare en onbetwist-
bare schepper en herschepper van het leven.

Als men de vertaling van de Zend-Avesta door Spiegel-Bleeck
vluchtig bekijkt, zal men ontdekken dat de gedeelten in andere talen
dan Zend cursief zijn gedrukt. Men zal ook ontdekken dat naast
enkele andere fragmenten, alle gedeelten van de Avesta over boete-
doening zonder uitzondering cursief staan, wat aangeeft dat deze
gedeelten en de leer die ze bevatten, in een heel recente periode wer-
den geintroduceerd. Wil de geleerde kolonel of uzelf, of een van uw
medewerkers, zo vriendelijk zijn te zeggen hoe de religie van Zara-
thoestra eruit ziet als deze is ontdaan van de leer van boetedoening?
En wanneer ze verder wordt ontdaan van alles wat door de magiérs
uit de Vedas is gekopieerd, denk ik dat er niets wetenswaardigs
overblijft.

We zouden de laatste zin anders formuleren, en zeggen dat ‘ont-
daan van haar weinige resterende niet-/iturgische fragmenten’, en
enkele fargards en yashts die esoterisch worden verklaard, kan er niets
wetenswaardigs worden gevonden in de Avesta in haar huidige vorm.
Prodicus en enkele vroege gnostici waren de laatsten die enkele van de
geheime boeken van Zarathoestra bezaten. Dat deze ‘geheime’ boeken
niet de Avesta in haar huidige vorm waren, kan worden aangetoond
door de onaantrekkelijkheid van haar teksten die niets in zich heb-
ben, zoals ze nu worden uitgelegd, wat een mysticus kan fascineren.
Prodicus had de geheime tekst en ook de sleutel ertoe. Een paar van de
adepten van de oude religie van de magi€rs bestonden nog en waren in
die tijd openlijk als zodanig bekend, want Clemens van Alexandrié
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spreekt over degenen die de ketterij van Prodicus volgen en ‘zich
beroemen op het bezit van de geheime boeken van Zarathoestra’.!

U heeft vaak gezegd, en uw broeder-theosofen hebben ook gezegd,
dat de christenen in een glazen huis wonen, en dat de theosofen
weten wat de christenen zijn. Hetzelfde wordt gezegd over de reli-
gie van Zarathoestra, het hindoeisme en het boeddhisme. Maar er is
ons nooit verteld wat de christenen werkelijk zijn of wat hun echte
leer zou moeten zijn. Denken de theosofen dat zulke algemene op-
merkingen zonder de geringste poging om deze door betere bewij-
zen te steunen dan die welke door de gewone geschiedenis worden
geleverd, op de een of andere manier van nut zijn? Als er andere
argumenten moeten worden aangevoerd dan die welke op de occulte
filosofie zijn gebaseerd, dan denk ik dat de problemen op uw weg
vergelijkbaar zullen zijn met die welke de christelijke zendelingen in
India hebben belaagd en belemmerd.

De volgelingen van elk van de huidige grote exoterische religies
‘wonen in een glazen huis’. De beschuldiging wordt volgens ons vrij
goed bewezen door hun respectieve aanhangers die zo langzamerhand
alle ruiten van hun buren hebben ingegooid, die hetzelfde hebben
teruggedaan. Het is voldoende, denken we, om het christendom te
bestuderen, en zijn honderden onderling strijdende en elkaar vernieti-
gende sekten te vergelijken, om erachter te komen wat ze zijn, of beter
gezegd wat ze niet zijn, want een echte christelijke christen is in onze
tijd beslist zeldzamer dan een witte kraai. In de kolommen van dit tijd-
schrift kunnen we echter niet op ons nemen om te laten zien wat
‘ze werkelijk zijn’; noch hebben we tot nu toe — telkens wanneer de
gelegenheid zich aandiende — enige tekenen vertoond dat we ons beper-
ken tot ‘algemene opmerkingen’; maar omdat de waarheid erg onaan-
genaam is, en omdat ze door hun handelingen beter dan wij ooit met
woorden, hun echte morele standaard laten zien, beschouwen we het
als tijdverlies om ze altijd een spiegel voor te houden. De vrijdenkers
hebben deze taak op zich genomen en op een heel goede manier uit-
gevoerd, en in hun huidige literatuur kan men alles vinden wat men
zich in de vorm van bewijs maar wensen kan. Onze taak is om door
middel van de occulte filosofie het koren van het kaf te scheiden, om
te laten zien wat iets niet is, en zo de niet-ingewijde de gelegenheid te
geven om zelf te oordelen en te zien wat het wel is.

1 Stromateis, 1:15.



RELEVANTE VRAGEN 155

Bovenstaande vragen hebben me maandenlang dwarsgezeten, en ik
hoop dat u ze — ook al zijn ze omslachtig — zult opnemen in het
volgende nummer van The Theosophist. Als ze slechts ertoe bij-
dragen om de parsi-geleerden wakker te schudden (helaas ben ik
geen geleerde), dan ben ik tevreden.

We hebben ons best gedaan om onze correspondent tevreden te stel-
len. Het onderwerp is van groot belang voor iedere parsi die nadenkt,
maar hij moet zichzelf helpen als hij meer zou willen leren. Zijn religie
is nog niet dood; en achter het levenloze masker van de moderne reli-
gie van Zarathoestra klopt nog steeds het hart van de oude magiérs. We
hebben geprobeerd zo beknopt mogelijk een juist, hoewel heel opper-
vlakkig beeld te geven van de strekking en de geest van de echte leer
van de magiérs. Daarin staat geen zin waarvoor geen gezaghebbende
bron kan worden gegeven.

Relevante vragen
[‘Pertinent questions’, The Theosophist, juni 1883, blz. 235; CW 4:542-4]

Zou u of een van uw lezers mij informatie kunnen geven over de
volgende punten:

1. Wat is een yogi?

2. Kan hij worden beschouwd als een mahatma?

3. Kunnen Visvamitra, Valmiki, Vasishtha en andere rishi’s wor-
den gerekend tot de yogi’s en de mahatma’s?

4. Of tot alleen de mahatma’s?

5. Of tot alleen de yogi’s?

6. Kenden de yogi’s de occulte wetenschap?

7. Is het vegetarisme nodig voor de studie en ontwikkeling van
occulte kennis?

8. Kenden onze rishi’s de occulte wetenschappen?

Als u enig licht op bovenstaande vragen werpt, zal ik u daarvoor
zeer dankbaar zijn.

Met vriendelijke groet,
H.N. Vakil

Bombay, 30 april 1883
161, Malabar Hill
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Wij antwoorden:

1. Een yogi is in India een heel rekbaar begrip. De term wordt nu in
het algemeen gebruikt om een heel vieze, met vuil bedekte en naakte
figuur aan te duiden, die zijn haar nooit knipt of kamt, zich van boven
tot onder met natte as bedekt, pranayama beoefent, zonder de ware
betekenis ervan te beseffen, en leeft van aalmoezen. Slechts af en toe
wordt de term toegepast op iemand die de benaming waardig is. De
echte betekenis van het woord blijkt wanneer het etymologisch wordt
geanalyseerd; het komt van de wortel yug, ‘verenigen, verbinden’. Een
echte yogi is iemand die zich van de wereld met haar bekoringen en
genoegens heeft afgezonderd, en na een min of meer lange periode van
training erin is geslaagd om zijn ziel te herenigen met de ‘universele
ziel” of zich te ‘verenigen’ met parabrahman. Indien onze correspon-
dent met het woord ‘yogi’ een dergelijke figuur bedoelt, namelijk
iemand die zijn 7de en 6de beginselen, of atman en buddhi, heeft ver-
enigd en daardoor zijn lagere beginselen (manas, de dierlijke ziel en het
persoonlijke ego) in overeenstemming heeft gebracht met het univer-
sele beginsel, dan —

2. Kan hij tot de mahatma’s worden gerekend, omdat dit woord een-
voudig een ‘grote ziel’ betekent.

3. Dit is daarom een overbodige vraag. De rishi’s — in ieder geval
degenen van wie kan worden aangetoond dat ze werkelijk hebben
geleefd (want velen die met de bovenstaande benaming worden aan-
geduid, zijn min of meer mythische figuren) — waren natuurlijk ‘mahat-
ma’s’, in de ruime zin van het woord. De drie rishi’s die door onze
vraagsteller worden genoemd, waren historische personen en heel hoge
adepten die recht hadden op de titel mahatma.

4. Ze kunnen mahatma’s zijn (indien ze die benaming waardig zijn),
en gehuwd of ongehuwd zijn, terwijl ze —

5. Alleen ‘yogi’ kunnen worden genoemd als ze ongehuwd blijven,
d.w.z. wanneer ze hun leven wijden aan religieuze contemplatie, asce-
tisme en het celibaat.

6. Theoretisch kent iedere echte yogi min of meer de occulte weten-
schappen, d.w.z. hij moet de geheime en symbolische betekenis van elk
voorgeschreven ritueel begrijpen, en de juiste betekenis van de allego-
rieén die in de Veda s en andere heilige boeken staan. In feite zijn van-
daag de dag maar heel weinig of geen van die yogi’s die men af en toe
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tegenkomt, vertrouwd met het occultisme. Het hangt af van de mate
van hun verstandelijke ontwikkeling en religieus fanatisme. Een heel
heilige, oprechte, maar onwetend vrome asceet, die niet veel verder is
doorgedrongen dan tot de buitenste schil van zijn filosofische leer zou
je vertellen dat niemand in kaliyuga is toegestaan om een praktisch
occultist te worden, terwijl een ingewijde yogi een occultist moet zijn;
in ieder geval moet hij voldoende krachtig zijn om alle kleine ver-
schijnselen (de onwetenden zouden zelfs zulke kleine manifestaties
nog ‘wonderen’ noemen) van het adeptschap teweeg te kunnen bren-
gen. De echte yogi’s, de erfgenamen van de wijsheid van de Indo-
Europese rishi’s, kan men in de wereld echter niet tegenkomen onder
de gewone mensen, en ze zullen zich niet als yogi’s bekendmaken.
Gelukkig zijn zij voor wie de hele wereld openligt, en die haar kennen
vanuit hun ontoegankelijke asrama’s, terwijl de wereld (met uitzonde-
ring van enkelen) hen niet kent en hun bestaan ontkent. Maar ze maken
zich er niet erg druk over of de meeste mensen in hen geloven, of weten
dat ze bestaan.

7. De uiteenzettingen over ‘occultisme’ in dit tijdschrift zijn dui-
delijk genoeg om aan te tonen dat dit de wetenschap is waardoor een
student door studie en praktijk tot een MAHATMA kan uitgroeien. Het
artikel “The elixir of life’ en de Hints on Esoteric Theosophy zijn hier-
over duidelijk genoeg. Ze geven ook een wetenschappelijke verklaring
waarom het voor de psychische ontwikkeling nodig is om vegetariér
te zijn. Lees en studeer, en u zult ontdekken waarom vegetarisme, het
celibaat, en in het bijzonder totale onthouding van wijn en sterke
drank strikt noodzakelijk zijn voor ‘de verwerving van occulte kennis’
— zie Hints on Esoteric Theosophy, nr. 2. Omdat vraag 8 na wat hier-
boven is gezegd overbodig is geworden, besluiten we hiermee de
toelichting.



The Soul of Things

[‘The soul of things’, The Theosophist, juli 1883,
blz. 239-40; CW 4:554-7]

Tien jaar geleden heeft prof. William Denton, een opmerkelijk intelli-
gente Anglo-Amerikaanse geoloog in samenwerking met zijn al even
getalenteerde vrouw een boek in drie delen uitgegeven, met de titel die
in de kop van dit artikel staat. Het is een verslag van uitgebreid onder-
zoek naar de oorsprong van zichtbare dingen, ofwel de noumenale
wereld. Bij dit onderzoek werd geen gebruikgemaakt van instrumenten
of laboratoriumproeven; een oven, smeltkroes, kolf, scheikundige
stoffen of lens waren niet nodig, en toch bevat dit boek feiten over de
verborgen kant van de natuur die even belangrijk zijn als alle weten-
schappelijke ontdekkingen op het gebied van objectieve verschijnselen
die aan elk geleerd genootschap worden gemeld, of misschien wel
belangrijker. Het onderzoek van de Dentons is bijzonder nuttig voor stu-
denten van de oude Indo-Europese wijsheid, want het sluit aan bij, en
geeft de sleutel tot, de voorheen raadselachtige mystiek van de Atharva-
Veda en de daarop gebaseerde werken over de occulte wetenschap. Het
onderzoek werd verricht door middel van psychometrie. Psychometrie
(het aftasten door middel van de ziel) is een Grieks woord om het ver-
mogen uit te drukken — dat ons is aangeboren maar gewoonlijk latent
is — waarmee het innerlijk zelf de dingen van de spirituele (of, zo u wilt,
dynamische) wereld van oorzaken kan waarnemen. Dit vermogen was
sterk aanwezig in Mw. Denton, haar zoon, en andere familieleden van
prof. Denton, en vooral eerstgenoemde twee hadden hun psychometri-
sche vermogens wonderbaarlijk ver ontwikkeld.

Als een voorwerp — een brief, een kledingstuk, een brok steen of
ander materiaal van een gebouw, of geologisch materiaal, enz. — aan
hen in handen werd gegeven om vast te houden of tegen het midden
van het voorhoofd te houden — 2,5 cm boven de wenkbrauwlijn — kwa-
men ze onmiddellijk in harmonisch contact met het akasa, of de ziel,
van de persoon of het ding met wie of waarmee het voorwerp in relatie
had gestaan, en konden ze er een beschrijving van geven. Stap voor
stap bewezen deze onderzoeken de waarheid van de oude Indo-
Europese leer dat het akasa (de ether) de wieg en het graf van de objec-
tieve natuur is; en dat het het onuitwisbare verslag bevat van alles wat
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ooit heeft bestaan, elk verschijnsel dat zich ooit in de buitenwereld
heeft voorgedaan. De hypothese van de natuurwetenschap werd dus
bevestigd en uitgebreid, en er werd een brug met één overspanning
geslagen over de ‘onpeilbare afgrond’ die volgens de grote Tyndall lag
tussen de zichtbare en onzichtbare werelden. Prof. Denton was in onze
tijd niet de eerste ontdekker van psychometrie; die eer komt toe aan
prof. J.R. Buchanan, MD, een uitstekende Amerikaanse antropoloog en
een lid van onze Society. Een van de grote voordelen van deze weten-
schap is dat het onderzoek ervan kan worden gedaan zonder risico voor
de ‘proefpersoon’ en zonder hem of haar in een staat van hypnotische
bewusteloosheid te brengen. In zijn boek zegt prof. Denton dat

. . . de psychometrist eerst een soort passieve toeschouwer is, zoals
iemand die in een stoel zit en een panorama voor zich ziet; maar na
verloop van tijd is hij in staat om de visioenen te beinvloeden — om
ze sneller voorbij te laten gaan, of ze langer vast te houden om ze
nader te onderzoeken. Dan blijft de psychometrist soms stilstaan bij
het verleden waarvan de geschiedenis in het onderzochte voorwerp
opgesloten lijkt te liggen . . . [Ten slotte] laat hij ook dat voorwerp
los. Als hij dat wil verlaat hij de kamer, stijgt op in de lucht, kijkt neer
op de stad, ziet de aarde onder zich als een kaart, of stijgt nog verder
omhoog en aanschouwt de hele wereld die onder hem naar de duis-
ternis of naar het zonlicht draait. Hij laat zich neer op een eiland of
continent, ziet de primitieve stammen van Afrika, onderzoekt de
woestijn in het binnenland van Australi€, of lost het probleem op van
de mysterieuze polen van de aarde. Hij kan nog meer doen dan dit:
hij wordt meester over de eeuwen. Op zijn bevel verschijnen het ver-
leden van het eiland en het continent als geesten uit de oneindige
nacht; en hij ziet wat ze waren en hoe ze waren, welke levensvormen
er woonden, en merkt hun eerste menselijke bewoners op; hij ziet de
groei van een continent, en de mensen die erop leefden, en dat alles
binnen een uur . . . het heelal heeft nauwelijks een geheim dat [de
bevrijde geest] niet met open ogen kan aanschouwen.!

Prof. Denton schat dat ten minste één op de tien blanke vrouwen
over dit psychometrische vermogen beschikt, en één op de twintig
mannen. Ongetwijfeld zal het percentage onder Aziaten zelfs nog hoger
zijn.

! William Denton, The Soul of Things; or, Psychometric Researches and Dis-
coveries, 1873, deel 2, blz. 28-9.
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Zoals we al hebben opgemerkt, hoeft de psychometrist niet te wor-
den gehypnotiseerd om zijn vermogen te kunnen uitoefenen. Zijn ogen
moeten worden gesloten om het denken beter te kunnen concentreren
op de paranormale waarnemingen. ‘Verder’, zegt prof. Denton,

... lijkt hij in een volkomen normale toestand te verkeren, en kan
gewoon horen wat er in de kamer gebeurt; hij legt het voorwerp vaak
neer, neemt deel aan het gesprek, of maakt tekeningen van dingen
die hij heeft gezien en gaat dan verder met het onderzoek. Wanneer
het aangereikte materiaal in poedervorm verkeert, hoeft hij slechts
het voorhoofd te bestrijken met een hoeveelheid die aan een voch-
tige vinger blijft plakken; en als hemellichamen worden onderzocht
laat hij de stralen ervan op het voorhoofd schijnen. —blz. 33

Zo ziet men dat een commissie van een afdeling van onze Society,
die over een exemplaar van het boek van prof. Denton beschikt, de
middelen heeft om gemakkelijk onderzoek te kunnen doen dat heel
interessant en nuttig is op een gebied waar niet alleen de geheimen van
de Indo-Europese geschiedenis maar ook de geschiedenis van onze pla-
neet en alle wijzigingen die ze heeft ondergaan, onvergankelijk zijn
vastgelegd. Prof. J.W. Draper, een van de knapste wetenschappers en
briljantste schrijvers die onze tijd heeft voortgebracht, zegt:

Er valt nooit een schaduw op een muur zonder daarop een blijvend
spoor achter te laten dat men zichtbaar kan maken met behulp van
de daarvoor geschikte methode. . . . Op de wanden van onze privé-
vertrekken, waar we denken dat niemand ons kan zien en onze rust
niet kan worden verstoord, bestaan de sporen van al onze daden,
schaduwen van alles wat we hebben gedaan.!

Het is voor iemand die in het geheim een misdaad heeft gepleegd
een verpletterende gedachte dat het beeld van zijn daad en de echo’s
van zijn woorden vele jaren nadat hij is gestorven, en hij aan zijn kin-
deren een ‘achtenswaardige’ reputatie heeft nagelaten, kunnen worden
gezien en gehoord. Leden van onze Society moeten des te meer door-
drongen zijn van deze gedachte, omdat ze leven, handelen, spreken en
zelfs denken onder het toezicht van die MEESTERS voor wie in de natuur
geen geheimen kunnen worden verborgen als ze besluiten om deze te
onderzoeken. Er zijn onder ons meerdere gevallen geweest van perso-
nen die, voornamelijk omdat ze overtuigd waren van dit feit, zichzelf

' The History of the Conflict between Religion and Science, blz. 132-3.
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tot een beter mens hebben gemaakt; en als de mogelijkheden van psy-
chometrie algemeen bekend zouden zijn, zouden het er nog veel meer
zijn. Want het is bewezen dat niet alleen de beelden van het verleden in
‘de onvergankelijke beeldengalerijen van het akasa’ staan, maar ook de
geluiden van stemmen uit het verleden, zelfs de geuren van oude bloe-
men die eeuwen geleden zijn verwelkt, en de aroma’s van vruchten die
aan bomen hingen toen de mens slechts een mompelende barbaar was,
en wat nu de mooiste landen onder de zon zijn door poolijs, een mijl
dik, werd bedekt.

We beschikken over middelen om meer dan 70 exemplaren van 7he
Soul of Things in India in omloop te brengen, en hopen er nog eens 700
aan te schaffen. En we hopen ook dat onze Indiase vrienden snel kun-
nen kennismaken met de schrijver zelf, die zojuist een heel succesvol
lezingenseizoen in Australié heeft afgesloten, en India zal bezoeken op
de terugweg naar Amerika. Onder zijn lezingen was er een over psy-
chometrie, waarvan we een beknopt verslag aantreffen in de Liberal
(Sydney) van 10 februari, en dat we hieronder weergeven.!

Het zevenvoudige beginsel in de esoterie

[‘The septenary principle in esotericism’, The Theosophist,
juli 1883, blz. 253-6; CW 4:574-82]

Sinds met de huidige uiteenzetting van de esoterische leer van de arhats
werd begonnen, hebben velen die geen kennis hadden genomen van de
occulte basis van de hindoefilosofie gedacht dat die twee met elkaar in
strijd zijn. Sommige meer bekrompen mensen hebben de occultisten
van de Theosophical Society openlijk ervan beschuldigd dat ze regel-
rechte boeddhistische ketterij verkondigen, en zijn zelfs zover gegaan
dat ze beweren dat de hele theosofische beweging slechts verkapte
boeddhistische propaganda is. We werden door onwetende brahmanen
en geleerde Europeanen bespot en ervan beschuldigd dat onze zeven-
voudige verdelingen van de natuur en alles wat daartoe behoort, waar-
onder de mens, willekeurig is en niet wordt bevestigd door de oudste
religieuze stelsels van het Oosten.

I'Noot vert.: Daarna volgde het bovengenoemde verslag.
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Gelukkig hoefden we niet lang te wachten op onze perfecte ver-
dediging. In het volgende nummer van dit tijdschrift zal onze broeder
T. Subba Row, BA, BL, een erkende occultist en ervaren geleerde, aan
het publiek citaten uit oorspronkelijke teksten voorleggen die onweer-
legbaar bewijzen dat alle kernideeén die in de reeks Fragments be-
sloten liggen door Vyasa, de grote ingewijde adept en rishi, werden
gehuldigd. De waarheden van de geheime leer van de arhats worden
dus bevestigd door een autoriteit van wie geen hindoe, van welke sekte
ook, de orthodoxie zal durven ontkennen. De passages werden pas
onlangs door Subba Row toevallig ontdekt toen hij over een ander
onderwerp aan het lezen was; en daarmee hebben we nog een van die
opvallende samenlopen van omstandigheden die door een gelukkig
toeval de laatste tijd zo vaak optreden. Intussen stellen we voor om een
vluchtige blik op de Veda's, de Upanishads, de Wetten van Manu, en
vooral de Vedanta te werpen, en daarmee aan te tonen dat ook deze
onze bewering bevestigen. Zelfs in hun ruwe exoterische vorm bieden
ze een opvallende bevestiging van de zevenvoudige verdeling. Passage
na passage verwijst ernaar. Het mysterieuze getal treft men niet alleen
aan op elke pagina van de oudste Indo-Europese heilige geschriften,
maar ook in de oudste boeken van Zarathoestra, in de bewaarde ver-
slagen op kleicilinders uit het oude Babyloni€¢ en Chaldea, in het
Dodenboek en de rituelen van het oude Egypte, en zelfs in de boeken
van Mozes — zonder nog maar te spreken van de geheime joodse wer-
ken, zoals de kabbala.

De beperkte ruimte van een tijdschriftartikel maakt het slechts
mogelijk om enkele losse citaten te geven, die we als mijlpalen moeten
laten staan zonder ze uitvoerig te kunnen toelichten. Om het onderwerp
echt goed te behandelen is meer nodig dan alleen maar fragmenten. Het
is niet overdreven om te zeggen dat over elk van de weinige hints die
nu in de geciteerde §loka’s worden gegeven, een dik boek zou kunnen
worden geschreven.

Van de bekende hymne aan de tijd, in de Atharva-Veda (19:53:1-2):

De tijd brengt alle dingen voort,

Als een magnifiek ros met zeven teugels,

Vol creativiteit.

De tijd rolt door, zoals een wagen met zeven wielen en zeven naven;
Zijn draaiende wielen zijn de werelden,

Zijn as is onsterfelijkheid. . . .
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tot aan Manu ‘de eerste en de zevende mens’, de Vedas, de Upani-
shads, en alle latere filosofische stelsels, staat het vol met verwijzingen
naar dit getal. Wie was Manu, de zoon van Svayambhuva? De geheime
leer zegt ons dat deze manu geen mens was, maar hij vertegenwoor-
digde de eerste mensenrassen die aan het begin van de eerste ronde,
geholpen door de dhyani-chohans (deva’s), zijn geévolueerd. Maar in
zijn Wetten (1:80) wordt ons gezegd dat er 14 manu’s zijn voor elke
kalpa — of elk ‘interval van schepping tot schepping’ (lees: interval tus-
sen de ene kleine ‘pralaya’ en de volgende) — en dat ‘er in de huidige
goddelijke eeuw tot nu toe zeven manu’s zijn geweest’. Zij die weten
dat er zeven ronden zijn, waarvan we er drie hebben doorgemaakt en
nu in de vierde zijn; en die hebben geleerd dat er zeven dageraden en
zeven schemeringen of 14 manvantara’s zijn; dat men zich bij het begin
en aan het eind van elke ronde, op en tussen de planeten ‘bewust wordt
van het illusoire leven en van het werkelijke leven’; en bovendien dat
er ‘wortel-manu’s’ zijn, en wat we zo onhandig moeten vertalen met
‘de zaad-manu’s’ — de zaden voor de mensenrassen van de volgende
ronde (een geheim dat alleen wordt onthuld aan wie de derde graad van
inwijding heeft verkregen) — zij die dat alles hebben geleerd, zullen
beter zijn voorbereid om de betekenis van het volgende te begrijpen. Er
wordt in de heilige hindoegeschriften gezegd dat ‘de eerste manu zes
andere manu’s (zeven oorspronkelijke manu’s in totaal) voortbracht, en
deze brachten op hun beurt elk zeven andere manu’s voort’ (1:61-3);!
het voortbrengen van laatstgenoemden wordt in occulte geschriften
aangegeven met 7 x 7. Zo wordt het duidelijk dat Manu — de meest
recente, de voorouder van de mensheid van onze vierde ronde — de
zevende moet zijn, want we zijn in onze vierde ronde, en er is een wor-
tel-manu op bol A en een zaad-manu op bol G. Zoals elke planeetronde
begint met het verschijnen van een ‘wortel-manu’ (dhyani-chohan) en
sluit met een ‘zaad-manu’, evenzo verschijnt er een wortel- en een
zaad-manu respectievelijk aan het begin en aan het eind van het tijd-
perk van de mens op elke planeet. Hieruit kan men gemakkelijk op-
maken dat een manu-antarisch tijdperk, zoals de naam aangeeft, de tijd
betekent tussen het verschijnen van twee manu’s, of dhyani-chohans;

I Het feit dat men Manu zelf laat verklaren dat hij door Viraj werd geschapen
en dat hij toen de tien prajapati’s voortbracht, die weer zeven manu’s voortbrach-
ten, die op hun beurt zeven andere manu’s lieten ontstaan (Manu, 1:33-6), heeft
betrekking op andere nog oudere mysteries en vormt tegelijk een sluier voor de
leer van de zevenvoudige keten.
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daarom is een klein manvantara de duur van zeven rassen op elke pla-
neet, en een groot manvantara de periode van één ronde van de mens-
heid langs de planeetketen. Bovendien heeft elk wortelras zijn manu,
want er wordt gezegd dat elk van de zeven manu’s 7 x 7 manu’s schept,
en dat er 49 wortelrassen zijn op de zeven planeten tijdens elke ronde.
De huidige zevende manu wordt ‘Vaivasvata’ genoemd en staat in
de exoterische teksten voor de manu die in India de Babylonische
Xisuthrus en de joodse Noach vertegenwoordigt. Maar in de esoteri-
sche boeken wordt ons meegedeeld dat Vaivasvata-manu, de voorouder
van ons vijfde ras — die het redde van de vloed die het vierde (Atlantis)
bijna uitroeide — niet de zevende manu is die in de naamlijst van de
wortel- of oorspronkelijke manu’s wordt genoemd, maar een van de 49
‘die uit deze wortel-manu zijn geémaneerd’.

Voor een beter begrip geven we hier de namen van de 14 manu’s in
volgorde en in hun relatie tot elke ronde.

Iste (wortel)manu  op planeet A — Svayambhuva
Iste ronde

Iste (zaad)manu op planeet G — Svarochi (of) Svarochisha
2de (W) m op planeet A — Auttami
2de ronde -
2de (z) m op planeet G — Tamasa
3de (W) m op planeet A — Raivata
3de ronde
3de (z) m op planeet G — Chakshusha
4de (w) m op planeet A — Vaivasvata (onze voorouder)
4de ronde )
4de (z) m op planeet G — Savarni
Sde ronde Sde (w) m op planeet A — Daksha—savarr,n.
S5de (z) m op planeet G — Brahma-savarni
6de ronde { 6de (w) m op planeet A — Dharma-savarni
6de (z) m op planeet G — Rudra-savarni
7de ronde { 7de (w) m op planeet A — Rauchya
7de (z) m op planeet G — Bhautya

Vaivasvata is dus, hoewel de zevende in de gegeven volgorde, de
oorspronkelijke wortel-manu van onze vierde menselijke golf (de lezer
moet steeds bedenken dat manu geen mens is, maar de collectieve
mensheid), terwijl onze Vaivasvata slechts een van de zeven kleine
manu’s was, die men over de zeven rassen van onze planeet laat heer-
sen. Elk van deze moet getuige worden van een van de periodieke en
steeds terugkerende natuurrampen (door vuur en water) die de cyclus
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van elk wortelras afsluiten. Deze Vaivasvata — bij de hindoes de ideale
belichaming die respectievelijk Xisuthrus, Deukalion, Noach en nog
anders wordt genoemd — is de allegorische mens die ons ras redde toen
bijna de hele bevolking van het ene halfrond door water omkwam,
terwijl het andere halfrond ontwaakte uit zijn tijdelijke verduistering.

Zelfs bij een vluchtige vergelijking van de zogenaamde boeken
van Mozes met het elfde kleitablet van de Izdubar-legenden van het
Chaldeeuwse verslag van de zondvloed, valt het getal zeven direct op.
In beide speelt het getal zeven een heel belangrijke rol. Van de reine
dieren worden zeven mannetjes en zeven wijfjes meegenomen, van de
vogels ook zeven paren; over zeven dagen, zo werd Noach beloofd, zal
het op aarde regenen; dus blijft hij ‘nog eens zeven dagen’, en weer
zeven dagen; terwijl in het Chaldeeuwse verslag van de zondvloed de
regen op de zevende dag ophield. Op de zevende dag wordt de duif los-
gelaten; Xisuthrus brengt ‘wijnkruiken” mee voor het altaar, steeds
zeven tegelijk, enz. Waarom zo’n toeval? Wanneer de Europese orién-
talisten een oordeel vellen over de Babylonische en Indo-Europese
chronologie, noemen ze deze ‘overdreven en fantastisch’, en dat moe-
ten we dan geloven! Terwijl zij ons geen verklaring geven voor de
opmerkelijke overeenkomst tussen de getallen van de Semitische,
Chaldeeuwse en hindoe-chronologie, en deze voor zover we weten ook
niet hebben opgemerkt, vinden de onderzoekers van de occulte filo-
sofie dat het volgende feit veel te denken geeft. Terwijl aan de regeer-
periode van de tien Babylonische antediluviale koningen 432.000 jaar
wordt toegekend,! wordt aan de duur van het postdiluviale kaliyuga
eveneens 432.000 toegeschreven, terwijl de vier tijdperken of het god-
delijke mahayuga in totaal 4.320.000 jaar beslaan. Waarom zouden ze,
als ze fantastisch en ‘overdreven’ zijn, precies dezelfde getallen geven,
wanneer de Indo-Europeanen en de Babyloniérs beslist niets van elkaar
hebben overgenomen! We vragen de aandacht van onze occultisten
voor de drie gegeven cijfers: 4 staat voor het volmaakte vierkant, 3
voor de triade (de zeven universele en de zeven individuele beginse-
len), en 2 is het symbool van onze illusoire wereld, een cijfer dat door
Pythagoras werd genegeerd en verworpen.

We moeten echter in de Upanishads en de Vedanta zoeken om de

1Zie George Smith, Ancient History from the Monuments: The History of the
Babylonians, 1877, blz. 36. Ook hier, net als bij de manu’s en de tien prajapati’s
en de tien sefiroth in het boek Numeri, zijn ze gereduceerd tot zeven!
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beste bewijzen voor de occulte leringen te vinden. In de mysticke leer,
de rahasya, of de Upanishads, ‘de enige Veda van alle nadenkende hin-
does in deze tijd’, zoals Monier-Williams moet bekennen, heeft elk
woord, zoals de naam al impliceert,! een verborgen betekenis die daar-
aan ten grondslag ligt. Deze betekenis kan alleen volledig worden
begrepen door iemand die alles weet over prana, het ENE LEVEN, ‘de naaf
waaraan de zeven spaken van het universele wiel zijn bevestigd’.2
Zelfs de Europese oriéntalisten zijn het erover eens dat alle stelsels in
India de volgende lichamen aan de mens toeschrijven: (a) een uiterlijk
of grofstoffelijk lichaam (sthiilasarira), (b) een innerlijk of schaduwach-
tig lichaam (stkshma), of lingasarira (het voertuig); deze zijn verenigd
met — (c) leven (jiva, of karanasarira, ‘oorzakelijk lichaam’).> Het
occulte stelsel of de esoterie maakt een indeling in zeven, door er nog
aan toe te voegen: kama, manas, buddhi en atman. Wanneer de Nyaya-
filosofie de 12 prameya’s* bespreekt, zijn daarin de zeven ‘hoofdbegin-
selen’ opgenomen (zie Nyaya-sitra, 1:1:9): (1) ziel (atman), (2) zijn
hogere geest (jivatman), (3) lichaam ($arira), (4) zintuigen (indriya’s),
(5) activiteit of wil (pravritti); (6) denkvermogen (manas), (7) inzicht
(buddhi). De zeven padartha’s (categorieén van bestaande dingen) van
de Nyaya-Vai$eshika-school van Kanada verwijzen in de occulte leer
naar de zeven eigenschappen of kenmerken van de zeven beginselen.
Dus: (1) substantie (dravya) — verwijst naar lichaam of sthiilasarira,
(2) karakteristick of eigenschap (guna) naar het levensbeginsel jiva;
(3) activiteit of handeling (karma) naar het lingasarira, (4) gemeenschap-
pelijkheid of vermenging van eigenschappen (samanya) naar kamartipa;
(5) persoonlijkheid of bewuste individualiteit (viSesha) naar manas,
(6) innig verbonden zijn of eeuwige nauwe betrekking (samavaya) naar
buddhi, het onafscheidelijke voertuig van atman, (7) niet-bestaan of niet-
zijn (abhava) in de zin van iets dat losstaat van de objectieve wereld

I'Upa-ni-shad betekent volgens brahmaanse bronnen: ‘het overwinnen van
onwetendheid door het onthullen van de geheime spirituele kennis’. Volgens
Monier-Williams is de titel afgeleid van de wortel sad met de voorzetsels upa en
ni, en betekent ‘iets mystieks dat schuilt achter of onder de oppervlakte’.

2Hymne aan Prana, Atharva-Veda, 11:4.

3Dit karanasarira wordt door niet-ingewijden vaak verward met het linga-
$arira, omdat het wordt beschreven als het innerlijke rudimentaire of latente
embryo van het lichaam. Maar de occultisten beschouwen het als het leven
(lichaam), of de jiva, die verdwijnt bij het sterven — zich terugtrekt — waarna het
Iste en het 3de beginsel kunnen uviteenvallen en terugkeren naar hun elementen.

4Noot vert.: objecten van prama (juiste kennis).
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of substantie — naar de hoogste monade of atman.

Dus of we het ENE opvatten als de vedische purusha of brahman
(onzijdig) de ‘zich in alles ontvouwende essentie’, of in de Upanishads
als de universele geest, het ‘licht der lichten’ (jyotisham jyotih), het
GEHEEL dat onathankelijk is van alle relaties; of als de paramatman van
de Vedanta; of ook als Kanada’s adrishta ‘de onzichtbare kracht’, of het
goddelijke atoom; of als prakriti, de ‘eeuwig bestaande essentie’ van
Kapila, we zien bij al deze onpersoonlijke universele beginselen het
latente vermogen om uit zichzelf ‘zes stralen’ uit te zenden (de zender
is de zevende). Het derde aforisme van de Sankhya-karika, dat over
prakriti zegt dat het de ‘wortel en substantie van alle dingen is’, en geen
voortbrengsel, maar zelf een voortbrenger van ‘zeven dingen die, wan-
neer ze daardoor zijn voortgebracht, zelf ook voortbrengers worden’ —
heeft een zuiver occulte betekenis.

Wat zijn de ‘voortbrengers’ die zich hebben ontwikkeld uit dit
universele wortelbeginsel — millaprakriti, of ongedifferentieerde oor-
spronkelijke kosmische stof — dat vanuit zichzelf bewustzijn en denk-
vermogen ontwikkelt, en over het algemeen ‘prakriti’, en amilam
milam ‘de wortelloze wortel’, en avyakta, ‘de niet-geévolueerde evo-
lueerder’, enz., wordt genoemd? Men zegt dat dit oorspronkelijke
tattva of “eeuwig bestaande’ dat’, de onbekende essentie, als eerste
voortbrenger (1) buddhi — ‘inzicht’ — voortbrengt, of laatstgenoemde nu
van toepassing is op het zesde macrokosmische of microkosmische
beginsel. Deze als eerste voortgebrachte brengt op haar beurt (2)
ahamkara (zelfbewustzijn) en manas (denkvermogen) voort (of is de
bron ervan). De lezer moet bedenken dat mahat de grote bron van deze
twee innerlijke vermogens is.

‘Buddhi’ per se kan geen zelfbewustzijn of denkvermogen hebben.
Het zesde beginsel in de mens kan namelijk alleen de essentie van per-
soonlijk zelfbewustzijn of ‘persoonlijke individualiteit’ bewaren door
zijn eigen wateren, die door dat eindige vermogen hebben gestroomd,
in zichzelf op te nemen; want ahamkara — dat is het besef van een ‘ik’,
of het gevoel van iemands persoonlijke individualiteit, juist weerge-
geven door de term ‘egoisme’ — behoort tot het tweede of beter gezegd
het derde voortbrengsel van de zeven, namelijk tot het vijfde beginsel,
of manas. Laatstgenoemde brengt — ‘zoals het web tevoorschijn komt
uit de spin’ langs de draad van prakriti, het ‘wortelbeginsel’ — de vier
volgende subtiele elementaire beginselen, of elementen, tanmatra’s,
tevoorschijn; en uit deze derde klasse van de mahabhiita’s of de grove
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elementaire beginselen, of beter gezegd $arira’s en riipa’s, worden
kama, linga, jiva en sthiilasarira geévolueerd.

De drie guna’s van ‘prakriti’ — de sattva, rajas en tamas (zuiverheid,
gedreven activiteit, en onwetendheid of duisternis) — gesponnen tot een
kabel of ‘touw’ met drie strengen, lopen door de zeven, of beter gezegd
zes, menselijke beginselen. Het hangt af van het vijfde — manas of
ahamkara, het ‘ik’ — om het guna-‘touw’ uit te dunnen tot één draad — de
sattva; en zo, door één te worden met de ‘ niet-geévolueerde evolueer-
der’, onsterfelijkheid of eeuwig bewust bestaan te verwerven. Anders
zal het weer worden opgelost in zijn mahabhiitische essentie; zolang
het drie-strengige touw verstrengeld blijft, is de geest (de goddelijke
monade) gebonden aan de aanwezigheid van de guna’s in de beginse-
len ‘zoals een dier’ (purusha-pasu). De geest, atman of jivatman (het
zevende en het zesde beginsel) van hetzij de macro- of de micro-
kosmos, is — hoewel gebonden aan deze guna’s tijdens de objectieve
manifestatie van het heelal of de mens — toch nirguna, d.w.z. geheel vrij
ervan. Van de drie voortbrengers of evolueerders, prakriti, buddhi en
ahamkara, kan alleen laatstgenoemde worden gegrepen (wanneer het
de mens betreft) en worden vernietigd wanneer deze persoonlijk is. De
‘goddelijke monade’ is aguna (zonder eigenschappen), terwijl prakriti,
zodra deze van passieve miilaprakriti een actieve evolueerder is gewor-
den, gunavat is — en eigenschappen bezit. Purusha of atman kan met
laatstgenoemde niets te maken hebben (omdat hij in zijn gunavatische
toestand deze natuurlijk niet kan waarnemen); met eerstgenoemde — of
milaprakriti, of ongedifferentieerde kosmische essentie — heeft deze
wel te maken, want hij is daarmee één en identiek.

De Atmabodha of ‘kennis van de ziel’, een verhandeling geschreven
door de grote Sankaracharya, spreekt duidelijk over de zeven begin-
selen in de mens (zie vers 14). Ze worden daarin de vijf omhulsels
(paficha-ko$a) genoemd die de goddelijke monade omsluiten — de
atman en buddhi, het zevende en het zesde beginsel, of de individuele
ziel wanneer deze los wordt gezien (door avidya, maya en de guna’s)
van de hoogste ziel — parabrahman. Het eerste omhulsel genaamd
anandamaya, de ‘illusie van hoogste gelukzaligheid’, is het manas of
vijfde beginsel van de occultisten wanneer het verenigd is met buddhi.
Het tweede omhulsel is de vijiianamaya-kosa, het ‘omhulsel van zelf-
misleiding’, het manas dat zichzelf misleidt door te denken dat er een
persoonlijk ik, of ego, met zijn voertuig bestaat. Het derde — het mano-
maya-omhulsel bestaande uit het ‘misleide denken’ in samenhang met
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de organen van handeling en wil — is het kamar@ipa samen met het
lingasarira die een denkbeeldig ‘ik’ of mayaviriipa voortbrengen. Het
vierde omhulsel wordt pranamaya, ‘bedrieglijk leven’, genoemd, ons
tweede of levensbeginsel, of jiva, waarin het leven zetelt, het omhulsel
van de ‘adem’. De vijfde kosa heet annamaya of het omhulsel dat door
voedsel in stand wordt gehouden — ons grofstoffelijk lichaam. Al deze
omhulsels brengen andere kleinere omhulsels voort — of elk zes eigen-
schappen of kenmerken, waarbij het zevende altijd het wortelomhulsel
is; en de atman of de geest die als een draad door al deze subtiele ethe-
rische lichamen loopt, wordt de ‘draad-ziel’ of siitratman genoemd.

We kunnen met bovenstaand betoog besluiten. De esoterische leer
kan op haar beurt heel goed de ‘draad-leer’ worden genoemd, want, zoals
sttratman of pranatman, loopt ze door alle oude filosofische religicuze
stelsels en rijgt ze aan elkaar, en wat meer is, ze verklaart ze en brengt ze
met elkaar in overeenstemming. Want hoewel ze uiterlijk zo verschillend
lijken te zijn, hebben ze dezelfde basis; en de reikwijdte, breedte, diepte
en aard daarvan zijn bekend aan degenen die zijn geworden zoals de
‘wijzen van het Oosten’ — adepten in de occulte wetenschap.

Chela’s en leken-chela’s

[‘Chelas and lay chelas’, The Theosophist, juli 1883,
supplement, blz. 10-11; CW 4:606-14]

Omdat het woord chela, naast andere woorden, door de theosofie in de
terminologie van de westerse metafysica is ingevoerd, en omdat de ver-
spreiding van ons tijdschrift voortdurend toeneemt, is het misschien
goed om voor onze Europese, en zelfs voor onze oosterse, leden de
betekenis van deze term en de regels voor het chelaschap nu duide-
lijker toe te lichten.

Een ‘chela’ is iemand die zich als leerling heeft aangemeld om prak-
tisch onderricht te krijgen over de ‘verborgen geheimen van de natuur
en de paranormale vermogens die in de mens sluimeren’. De spirituele
leraar, aan wie hij zijn kandidatuur voorlegt, wordt in India een guru
genoemd; en de echte guru is altijd een adept in de occulte wetenschap.
Iemand met een diepe exoterische en esoterische kennis, vooral het
laatste; en iemand die zijn vleselijke natuur heeft onderworpen aan de
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wiL; die in zichzelf zowel het vermogen (siddhi) heeft ontwikkeld om
de krachten in de natuur te beheersen, als de bekwaamheid om in haar
geheimen door te dringen met behulp van de vroeger latente maar nu
actieve vermogens van zijn wezen: dit is de echte guru. Zich aan-
melden als kandidaat voor chelaschap is gemakkelijk genoeg; zich ont-
wikkelen tot een adept is daarentegen de moeilijkste taak die een mens
op zich kan nemen. Er zijn tientallen geboren dichters, wiskundigen,
technici, staatslieden, enz., maar een geboren adept is iets dat praktisch
onmogelijk is. Want, hoewel we een hoogst enkele keer wel eens over
iemand horen die een bijzonder aangeboren talent heeft voor het ver-
werven van occulte kennis en vermogens, toch moet zelfs hij dezelfde
beproevingen en dezelfde proeftijd ondergaan, en moet hij dezelfde
zelfdiscipline opbrengen als iedere medeaspirant die over minder kwa-
liteiten beschikt. Hierbij geldt dat er geen brede weg is die de bevoor-
rechten kunnen volgen.

Eeuwenlang werd de keuze van chela’s — afgezien van de erfelijke
groep binnen de gompa (tempel) — door de mahatma’s van de Himalaya
zelf gedaan uit de groep geboren mystici, die in Tibet vrij groot is. De
enige uitzonderingen werden gemaakt in de gevallen van westerlingen
zoals Fludd, Thomas Vaughan, Paracelsus, Pico della Mirandola, graaf
Saint-Germain, enz., van wie de natuurlijke affiniteit met deze hemelse
wetenschap de op grote afstand levende adepten min of meer ertoe
dwong om persoonlijk in contact met hen te treden. Hierdoor verkre-
gen ze, athankelijk van hun maatschappelijke situatie, een klein (of
groot) deel van de hele waarheid. Uit boek 4 van Kiu-te, het hoofdstuk
over ‘de wetten van de upasana’ vernemen we dat van een chela wordt
verwacht dat hij de volgende kwaliteiten heeft:

1. Volmaakte fysieke gezondheid.

2. Volstrekte zuiverheid van denken en lichaam.

3. Altruistische intenties; universele naastenliefde; mededogen met
alle levende wezens.

4. Oprechtheid en een onwankelbaar vertrouwen in de wet van
karma, onathankelijk van enige macht in de natuur die tussenbeide zou
kunnen komen; een wet waarvan de werking door niets kan worden
tegengehouden en door geen gebed of bezwerende exoterische ceremo-
nién kan worden beinvloed.

5. Onverschrokken moed in elke noodsituatie, zelfs met gevaar voor
eigen leven.
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6. Een intuitief besef het voertuig te zijn van de gemanifesteerde
Avalokitesvara of goddelijke atman (geest).

7. Kalme onverschilligheid voor, maar een rechtvaardige beoorde-
ling van, alles wat tot de objectieve en vergankelijke wereld behoort,
ten opzichte van en vergeleken met de onzichtbare sferen.

Zo moeten op zijn minst de aanbevelingen hebben geluid voor
iedereen die naar volmaakt chelaschap streeft. Met als enige uitzon-
dering de eerste bepaling, die in zeldzame en uitzonderlijke gevallen
misschien kan worden aangepast, is aan elk van deze punten onveran-
derlijk vastgehouden, en alle moeten in de innerlijke natuur van de
chela al min of meer zijn ontwikkeld door zijn ZELFSTANDIGE POGINGEN
voor hij werkelijk op de proef kon worden gesteld.

Wanneer de zichzelf ontwikkelende asceet — of hij zich nu in of
buiten de drukke wereld bevindt — zich overeenkomstig zijn aan-
geboren talent boven zijn (1) $arira (lichaam), (2) indriya’s (zintuigen),
(3) dosha’s (fouten) en (4) duhkha (lijden) heeft geplaatst, en deze dus
meester is geworden; en gereed is één te worden met zijn manas (denk-
vermogen), buddhi (inzicht of spirituele intelligentie) en atman (hoog-
ste ziel, d.w.z. geest). Wanneer hij hiervoor gereed is en bovendien
atman als de hoogste leider in de zintuiglijk waarneembare wereld
beschouwt en de wil als de hoogste uitvoerende energie (macht) erkent,
dan kan hij, met inachtneming van de aloude regels, door een van de
ingewijden onder zijn hoede worden genomen. Dan kan hem het mys-
terieuze pad worden gewezen, aan het andere uiteinde waarvan aan de
chela het onfeilbare onderscheiden van phala wordt geleerd, of de
vruchten van eenmaal gelegde oorzaken, en dan kan de manier worden
aangegeven om apavarga — bevrijding — te bereiken van de ellende om
steeds opnieuw te moeten leven (waarover de onwetende geen controle
heeft), en kan pretyabhava — wedergeboorte — dus worden vermeden.

Maar sinds de komst van de Theosophical Society, die onder meer
de zware taak had om in het denken van Indo-Europese volkeren de
sluimerende herinnering aan het bestaan van deze wetenschap en van
die hogere menselijke vermogens weer te doen ontwaken, worden bij
het selecteren van chela’s de regels in één opzicht iets minder streng
toegepast. Veel leden van de TS, die door bewijzen uit de praktijk over-
tuigd waren geraakt van de zojuist genoemde punten, dachten terecht
dat als andere mensen vroeger al het doel hadden bereikt, ook zij,
indien ze van nature daarvoor geschikt zijn, eveneens het doel zouden
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kunnen bereiken door hetzelfde pad te volgen, en drongen eropaan als
kandidaat te worden aangenomen. En omdat het een ingrijpen in hun
karma zou zijn hun de kans te weigeren om tenminste te beginnen, kre-
gen ze die kans, omdat ze zo hardnekkig bleven aandringen. Tot dusver
zijn de resultaten verre van bemoedigend geweest, en om deze on-
gelukkigen de oorzaak van hun mislukking duidelijk te maken, en ook
anderen te waarschuwen zich niet overhaast en roekeloos een soortge-
lijk lot op de hals te halen, werd de opdracht tot het schrijven van dit
artikel gegeven.

Hoewel de genoemde kandidaten van tevoren duidelijk werden
gewaarschuwd, begonnen ze verkeerd door egoistische toekomst-
verwachtingen te koesteren en het verleden uit het oog te verliezen. Ze
vergaten dat ze niets hadden gedaan om de zeldzame eer om uitver-
kozen te worden te verdienen, niets dat rechtvaardigde dat ze zo’n
voorrecht konden verwachten, dat ze zich op geen van de boven-
genoemde kwaliteiten konden beroepen. Als mensen van de egoistische
zinnelijke wereld, al dan niet gehuwd, ondernemers, ambtenaren of
militairen, of beoefenaars van een vrij beroep, hadden ze allemaal een
scholing doorgemaakt die in hoge mate erop was gericht dat ze zich
met hun dierlijke natuur identificeerden en hun spirituele vermogens zo
min mogelijk tot ontwikkeling brachten. Toch waren ze allemaal ver-
waand genoeg om te denken dat in hun geval een uitzondering op de
eeuwenoude wet zou worden gemaakt, alsof in hun persoon de wereld
een nieuwe avatara werd gegeven! Ze verwachtten allemaal dat verbor-
gen dingen aan hen zouden worden geleerd, dat bijzondere vermogens
aan hen zouden worden geschonken, omdat — wel, omdat ze zich bij de
Theosophical Society hadden aangesloten. Sommigen hadden zich eer-
lijk voorgenomen hun leven te beteren en hun slechte gewoonten op te
geven: ze verdienen in ieder geval die eer.

Aanvankelijk werd iedereen geweigerd; om te beginnen kol. Olcott,
de voorzitter zelf, en wat laatstgenoemde betreft kan het nu geen kwaad
te zeggen dat hij niet formeel als chela werd aangenomen tot hij door
meer dan een jaar toegewijd werken en door een vastberadenheid waar-
tegen niets kon worden ingebracht, had bewezen dat hij veilig op de
proef kon worden gesteld. Toen kwamen van alle kanten klachten,
zowel van hindoes die beter hadden moeten weten, als van Europeanen
die natuurlijk niet in een positie waren om ook maar iets over de regels
te weten. Men was van mening dat de TS niet kon blijven bestaan ten-
zij tenminste enkele theosofen een kans werd gegeven een poging te
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wagen. Aan elk ander edel en onbaatzuchtig punt van ons programma
werd voorbijgegaan — de plicht van een mens tegenover zijn mede-
mens, zijn land, zijn plicht om iedereen die zwakker of minder bevoor-
recht is dan hij, te helpen, te verlichten, te bemoedigen en te verheffen,
alles werd met voeten getreden in de krankzinnige stormloop op het
adeptschap. De roep om verschijnselen, verschijnselen en nog eens ver-
schijnselen weerklonk overal, en de stichters werden in hun eigenlijke
werk gehinderd en aanhoudend lastiggevallen om een goed woordje te
doen bij de mahatma’s, aan wie de klachten eigenlijk waren gericht, al
moesten hun arme vertegenwoordigers alle klappen opvangen.

Uiteindelijk kwam van hogerhand het bericht dat enkele van de
meest volhardende kandidaten op hun woord moesten worden aan-
genomen. De uitkomst van het experiment zou dan misschien — beter
dan hoeveel preken ook — aantonen wat chelaschap inhield, en wat de
gevolgen zijn van egoisme en onbezonnenheid.

Elke kandidaat werd gewaarschuwd dat hij in ieder geval jaren
moest wachten, voor zijn geschiktheid kon worden bewezen, en dat hij
een reeks beproevingen zou moeten doorstaan, die alles wat er in hem
was, zowel het goede als het kwade, naar buiten zou brengen. Ze waren
bijna allemaal gehuwd en werden daarom ‘leken-chela’s’ genoemd, een
term die in het Engels nieuw was, maar waarvan het equivalent in
Aziatische talen al lange tijd bestaat. Een leken-chela is niets anders
dan een mens van de wereld die zijn wens kenbaar maakt om wijs te
worden op spiritueel gebied.

Ieder lid van de Theosophical Society die de tweede van de drie
door ons ‘verkondigde doelstellingen’ onderschrijft, is in feite zo
iemand; want hoewel hij niet tot de echte chela’s behoort, heeft hij toch
de mogelijkheid er een te worden, want hij is over de grenslijn gestapt
die hem van de mahatma’s scheidde, en heeft zichzelf, als het ware,
onder hun aandacht gebracht. Door zich bij de TS aan te sluiten en zich
te verbinden om haar werk vooruit te helpen, heeft hij een innerlijke
belofte gedaan om tot op zekere hoogte te handelen in overeenstem-
ming met die mahatma’s, die opdracht gaven om de TS op te richten en
die onder bepaalde voorwaarden haar zullen blijven beschermen. Zich
erbij aansluiten vormt dan de opening; de rest hangt geheel van het lid
zelf af, en hij hoeft nooit ook maar iets te verwachten dat lijkt op een
‘gunst’ van één van onze mahatma’s of van welke andere mahatma’s in
de wereld dan ook — mochten laatstgenoemden erin toestemmen dat ze
zichzelf bekendmaken — die niet door persoonlijke inspanning volledig
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verdiend is. De mahatma's zijn de dienaren van de wet van karma, niet
de rechters ervan. LEKEN-CHELASCHAP VERLEENT GEEN ANDER VOOR-
RECHT AAN [EMAND DAN ONDER HET WAARNEMEND OOG VAN EEN MEESTER
VERDIENSTELIJK WERK TE VERRICHTEN. En het maakt wat de uitkomst
betreft geen enkel verschil of die meester al dan niet door de chela
wordt gezien; zijn goede gedachten, woorden en daden zullen hun
vruchten dragen, zijn slechte evenzeer.

Opscheppen over leken-chelaschap of ermee te koop lopen, is de
zekerste manier om de band met de guru tot holle woorden te reduce-
ren, want het zou een duidelijk bewijs zijn van verwaandheid en on-
geschiktheid voor verdere vooruitgang. En jarenlang hebben we overal
de stelling verkondigd: contact met de mahatma’s moet men ‘eerst ver-
dienen, dan pas wensen’.

Er bestaat in de natuur een vreselijke wet, die onwrikbaar is. De
werking ervan verklaart het ogenschijnlijke raadsel waarom er
bepaalde ‘chela’s’ werden gekozen, die in de afgelopen jaren treurige
voorbeelden van ethisch gedrag bleken te zijn. Herinnert de lezer zich
het oude spreekwoord: ‘maak geen slapende honden wakker’? Daarin
schuilt een wereld van occulte betekenis. Geen man of vrouw kent zijn
of haar morele kracht, zolang deze niet op de proef wordt gesteld.
Duizenden genieten respect in hun leven, omdat ze nooit in het nauw
werden gebracht. Dit is ongetwijfeld een waarheid als een koe, maar
het is in het bijzonder van toepassing op het onderhavige geval. lemand
die op zich neemt om naar chelaschap te streven, roept daardoor alle
sluimerende begeerten van zijn dierlijke natuur tevoorschijn en zweept
ze op tot hij er wanhopig van wordt. Want dit is het begin van een strijd
om de heerschappij, waarin geen genade kan worden gegeven of ver-
kregen. Het is voor eens en altijd: ‘te zijn of niet te zijn’; overwinnen
betekent ADEPTSCHAP; tekortschieten, een onwaardig martelaarschap;
want om ten prooi te vallen aan wellust, trots, hebzucht, verwaandheid,
egoisme en lafheid, of welke andere lagere neiging dan ook, is een
waarachtig mens onwaardig.

De chela is niet alleen geroepen om alle verborgen slechte neigin-
gen in zichzelf onder ogen te zien, maar bovendien het totaal van
kwaadaardige krachten dat is verzameld door het volk en de kring
waartoe hij behoort. Want hij is een onlosmakelijk deel van beide, en
wat de individuele mens treft, is van invloed op de groep (stad of volk)
en vice versa. En om bij dit voorbeeld te blijven: zijn strijd voor het
goede botst met al het verzamelde kwaad in zijn omgeving en trekt de
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woede daarvan aan. Indien hij ermee tevreden is om met zijn mede-
mensen mee te gaan en nagenoeg zo te zijn als zij — misschien een
beetje beter of iets slechter dan gemiddeld — dan zal waarschijnlijk nie-
mand enige aandacht aan hem schenken. Maar als bekend wordt dat hij
de lege schijnvertoning van de maatschappij heeft doorzien, de huiche-
larij daarin, het egoisme, de zinnelijkheid, hebzucht en andere slechte
kanten ervan, en dat hij heeft besloten zich op een hoger niveau te
brengen, dan wordt hij onmiddellijk gehaat, en ieder slecht of onver-
draagzaam of kwaadaardig wezen zendt een stroom tegenwerkende
wilskracht naar hem toe. Indien hij innerlijk sterk is, schudt hij deze
van zich af, zoals een krachtige zwemmer de stroom doorklieft die een
zwakkere zou meeslepen. Maar indien de chela in deze morele strijd
één enkel verborgen gebrek heeft, dan za/ en moet dit, wat hij ook doet,
aan het licht komen.

Het vernis van de vaste gebruiken en gewoonten waarmee ‘de
beschaving’ ons allemaal bedekt, moet tot de laatste laag worden ver-
wijderd, en het innerlijk zelf, naakt en zonder de dunste sluier om zijn
ware aard te verbergen, wordt dan onthuld. De gewoonten van de maat-
schappij die de mens tot op zekere hoogte moreel aan banden leggen en
die de mens dwingen om eer te bewijzen aan de deugd door zich goed
voor te doen, of ze dit nu zijn of niet — al deze gewoonten zullen snel
worden vergeten, al deze banden worden verbroken onder de spanning
die het chelaschap met zich meebrengt. Hij bevindt zich nu in een sfeer
van illusies — maya. Ondeugd doet zich op zijn meest aantrekkelijke
manier voor, en de verleidende begeerten proberen de onervaren begin-
neling te lokken naar de diepten van psychische ontaarding.

Dit is niet een geval zoals een groot kunstenaar dat uitbeeldde,
waarbij Satan schaak speelt met een mens met diens ziel als inzet, ter-
wijl zijn beschermengel naast hem staat om hem met raad en daad bij
te staan. Want het gaat hier om een strijd tussen de wil van de chela en
zijn vleselijke natuur, en karma staat niet toe dat welke engel of guru
ook tussenbeide zou komen voor de uitkomst bekend is. Met de leven-
digheid van poétische verbeeldingskracht heeft Bulwer Lytton dit voor
ons geidealiseerd in zijn Zanoni, een werk dat door de occultist altijd
zal worden gewaardeerd; terwijl hij in zijn Strange Story even nadruk-
kelijk heeft gewezen op de zwarte kant van het occulte onderzoek en
de dodelijke gevaren ervan.

Chelaschap werd onlangs door een mahatma omschreven als een
‘psychisch oplosmiddel dat alle droesem wegneemt en slechts het zui-
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vere goud achterlaat’. Indien de kandidaat een verborgen verlangen
naar geld heeft of naar politicke spitsvondigheden of materialistisch
scepticisme, of ijdel vertoon, of om onwaarheid te spreken, of naar
wreedheid, of zinnelijke bevrediging van welke aard ook, dan zal deze
kiem zo goed als zeker ontspruiten, en aan de andere kant zal hetzelfde
gebeuren met de edele eigenschappen van de menselijke natuur. De
ware mens komt tevoorschijn. Is het dan niet het toppunt van dwaas-
heid, dat iemand het gemakkelijke pad van het alledaagse leven zou
verlaten, om de steile rotsen van het chelaschap te beklimmen zonder
er enigszins zeker van te zijn dat hij uit het goede hout is gesneden?
Terecht zegt de Bijbel: ‘Laat iedereen die denkt dat hij stevig overeind
staat oppassen dat hij niet valt’;! een tekst die zij die chela’s willen
worden goed moeten overdenken, voor ze zich hals over kop in de
strijd werpen.

Het zou goed zijn geweest voor sommigen van onze leken-chela’s,
indien ze twee keer hadden nagedacht, alvorens de beproevingen uit te
lokken. We moeten hierbij denken aan verschillende treurige misluk-
kingen binnen een jaar. Eén werd krankzinnig, herriep edele opvattin-
gen die hij slechts enkele weken eerder had uitgesproken en sloot zich
aan bij een religie waarvan hij onlangs met minachting en onweerleg-
baar had bewezen dat ze onjuist is. Een tweede werd een wanbetaler en
ging ervandoor met het geld van zijn werkgever — die eveneens een
theosoof is. Een derde gaf zich over aan grove uitspattingen en bekende
het met vergeefse snikken en tranen aan de door hem gekozen guru.
Een vierde kreeg een relatie met iemand van het andere geslacht en
maakte ruzie met zijn beste en trouwste vrienden. Een vijfde gaf blijk
van verstandsverbijstering en werd voor de rechter gedaagd en beschul-
digd van schandelijke misdragingen. Een zesde schoot zichzelf dood,
om aan de gevolgen van zijn misdaad te ontsnappen, toen hij op het
punt stond ontmaskerd te worden. En zo zouden we kunnen doorgaan.
Ogenschijnlijk waren ze allemaal eerlijke zoekers naar waarheid en in
de maatschappij gingen ze door voor fatsoenlijke mensen. Uiterlijk
waren ze redelijk geschikt als kandidaten voor het chelaschap, naar de
schijn te oordelen; maar ‘innerlijk was alles verrot en slechts een ske-
let’. Het vernis van de wereld was zo dik dat het de afwezigheid van
het echte goud daaronder verborg; en toen het ‘oplosmiddel’ zijn werk
begon te doen, bleek de kandidaat in elk opzicht slechts een verguld

1] Corinth. 10:12.
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beeldje te zijn dat van de buitenkant tot in de kern uit morele droesem
bestond.

In het voorgaande hebben we natuurlijk slechts de mislukkingen
onder leken-chela’s behandeld; er zijn ook gedeeltelijke successen en
deze doorlopen geleidelijk de eerste stadia van hun proeftijd.
Sommigen maken zich door hun goede voorbeeld en leringen nuttig
voor de TS en voor de wereld in het algemeen. Indien ze volhouden,
des te beter voor hen, voor ons allemaal; de kans om te slagen is vrese-
lijk klein, maar toch: ‘Niets is ‘onmogelijk’ voor hem die wiL.” De
moeilijkheden van het chelaschap zullen nooit kleiner worden, totdat
de menselijke natuur verandert en een nieuwe soort wordt ontwikkeld.
Paulus zou een chela in gedachten kunnen hebben gehad, toen hij zei:
‘Ik wil het goede wel, maar het goede doen kan ik niet. Wat ik verlang
te doen, het goede, laat ik na; wat ik wil vermijden, het kwade, dat doe
ik.’! En in de wijze Kiratarjuniya van Bharavi staat geschreven:

De vijanden die in het lichaam opstaan,

En moeilijk zijn te overwinnen — de slechte begeerten —
Moeten heldhaftig worden bestreden; wie deze overwint,
Is gelijk een veroveraar van werelden. (11:32)

Devachan
Westerse kritiek en de oosterse opvatting
[‘Devachan’, The Theosophist, augustus 1883, blz. 266-72; CW 5:70-94]

(Het bericht dat volgt is afkomstig van een Britse theosoof. Deze werd
naar ‘leken-chela’, de schrijver van Esoteric Buddhism, gestuurd; als
reactie op zijn verzoek om de bezwaren uit de weg te ruimen, zijn de
drie antwoorden ontvangen die hier zijn bijgevoegd. Ze komen uit drie
verschillende bronnen. — Red. The Theosophist.)?

'Romeinen 7:18-19.

2Noot vert.: Over dit materiaal schrijft meester KH in een brief aan A.P.
Sinnett, ontvangen in Londen rond juli 1883, het volgende: ‘Opnieuw is er een
poging gedaan om iets van die dikke mist die ik in het devachan van Massey aan-
tref, te verdrijven. Het zal als bijdrage verschijnen in het augustusnummer van
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Bericht

Het lijkt me dat ons misverstand voortkomt uit het inconsequente
taalgebruik in deze leringen. We horen voortdurend over de ‘dromers
in devachan’, over het ‘subjectieve isolement’ van deze bewustzijns-
toestand. En dan wordt ons onmiddellijk verweten dat we het als ‘min-
der echt’ beschouwen dan onze huidige toestand!

Neem het geval van het contact met vrienden daar. We willen weten
of daar een ECHT contact tussen persoonlijkheden — van de 5de be-
ginselen — is. Nr. 6 van ‘Fragments’ in The Theosophist (maart 1883,
blz. 131-5) en appendix C (blz. 136) pretenderen dit uit te leggen, maar
laten daarover nog steeds twijfel bestaan. Voor het ontlichaamde
bewustzijn in devachan kan de lichamelijke aanwezigheid die voor ons
hier het uiterlijke en zichtbare teken van contact is, natuurlijk niet wer-
kelijk bestaan. Het was beslist niet nodig om op dit feit veel nadruk te
leggen. ‘“Twee met elkaar sympathiserende zielen’, wordt ons verteld,
‘die beiden geen fysiek lichaam meer hebben, zullen ieder hun deva-
chanische ervaringen doormaken, en de ander laten delen in haar sub-
jectieve gelukzaligheid. Dit zal voor hen natuurlijk heel echt zijn, alsof
beiden nog op deze aarde waren.” Tot zover akkoord; de waarheid en
werkelijkheid van het contact lijken onmiskenbaar te worden beves-
tigd, hoewel de manier van contact natuurlijk niet zodanig is dat we
haar op dit moment uit ervaring kunnen herkennen.

Maar in de volgende passage herleeft onze twijfel. ‘Niettemin is
ieder van de ander gescheiden wat betreft persoonlijk of lichamelijk
contact.”! Wat het lichamelijke betreft, akkoord. Maar hoe staat het met
het persoonlijke, want juist het persoonlijke bewustzijn (het 5de begin-
sel) overleeft in devachan? Hier zijn twee persoonlijke bewustzijnen
zonder fysiek lichaam in devachan. Hebben ze wel echt invloed op
elkaar zodat er werkelijk contact is, of is het alleen zo dat de ene per-
soonlijkheid zich een voorstelling maakt van de aanwezigheid van de

The Theosophist, en ik zal Massey en u daarnaar verwijzen.” (De mahatma brie-
ven aan A.P. Sinnett, brief 59, blz. 376).

T Als we de aard van het bezwaar ook maar enigszins begrijpen, berust deze
gewoon op een vergissing. Het voegwoord dat tussen de woorden ‘persoonlijk’
en ‘lichamelijk’ staat is voldoende om aan te tonen dat de term persoonlijk hier
‘extern’ of ‘lichamelijk’ betekent. Waarom zou het dan worden opgevat als de
mentale voorstelling van een persoonlijkheid? Het woord ‘of” maakt de twee bij-
voeglijk naamwoorden identiek. — Red.
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andere, en dat beeld opvat als de werkelijkheid, terwijl dit niet over-
eenkomt met enig feit waarvan de andere persoonlijkheid kennis zou
kunnen nemen? Ik ontken dat ik ‘een tegenstrijdigheid naar voren
breng’ door aan te voeren dat zo’n ‘contact’ niet echt is, en ‘slechts een
droom’ is, want ik kan me een werkelijk contact voorstellen — bewust
van beide kanten en waarbij echt wordt gehandeld en op elkaar ge-
reageerd — dat niet ‘alleen wederzijdse betrekkingen in het fysieke
bestaan betreft’.

Er wordt gevraagd ‘welke andere feitelijke omgang er ooit zou kun-
nen zijn dan de zuiver idealistische zoals hierboven beschreven, tussen
twee subjectieve entiteiten die zelfs minder stoffelijk zijn dan dat ethe-
rische schaduwlichaam — het mayaviriipa?’ Echt contact houdt weder-
zijdse actie en reactie van het bewustzijn in, en die hoeft niet door
middel van een lichaam plaats te vinden. U moet feitelijk en werkelijk
invloed op mij hebben, en ik moet weten dat u in deze zin (de meest
werkelijke die er bestaat) bij mij bent, en omgekeerd. Alles wat minder
is dan dat, elke subjectieve bewustzijnstoestand van mij, waarin een
mentale voorstelling van u in mij verschijnt, is — als deze niet overeen-
komt met, en veroorzaakt is door, een daad of gedachte van u — slechts
een droom, en ik word ‘door de natuur bedrogen’ als men mij iets wil
laten geloven wat niet een feit is. Wat we willen weten, en uit deze
leringen niet helemaal kunnen opmaken, is of devachan een toestand
is die overeenkomt met onze waaktoestand hier, of met onze slaap
met dromen? Eerstgenoemde noemen we werkelijk en waar, laatst-
genoemde fictief.

Alle twijfel komt voort uit de volgende verklaring: ‘De persoon van
wie het geluk van de hogere soort op aarde geheel gericht was op het
liethebben van mensen [dat is bij enkelen van ons het geval en in vol-
doende mate dat die genegenheid een essentiecel element van ons
hogere geluk is] zal in devachan niemand missen van wie hij of zij
hield. Maar als sommigen van hen zelf niet geschikt zijn voor devachan
zal onmiddellijk worden gevraagd: wat dan? Het antwoord is dat dit er
niet toe doet. Voor de persoon die van hen hield zullen ze er zijn.” En
dan wordt er terecht op gewezen dat niets absoluut werkelijk is in wat
voor ons hier objectief is. Alles is relatief. ‘Zo echt als de werkelijkheid
van deze wereld voor ons is, zelfs nog meer, zal de werkelijkheid van
devachan zijn voor wie in die toestand komt.” Maar er zal niet worden
ontkend dat er op aarde een echt contact is tussen individuen, zij het
door heel onvolmaakte en in essentie onwerkelijke middelen. Uw
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lichaam en de stem die ik hoor, evenals mijn lichaam en de zintuigen
door middel waarvan ik hoor, zijn slechts verschijnselen, minstens
even onwerkelijk voor een spiritueel bewustzijn als geesten dat voor
ons zijn omdat ze door ons niet worden waargenomen.

Maar u en ik zijn niet onwerkelijk. Er is een echt contact tussen ons.
Het is waar dat u# door onze huidige gebrekkige middelen heel onvol-
komen, zeer ten dele, bij mij bent — ik krijg slechts een aanduiding van
uw aanwezigheid. Toch is het tot op zekere hoogte een heel eerlijke
aanduiding, en u spreekt echt tegen mij als ik u hoor. Het is niet zo dat
ik alleen maar de indruk heb dat ik u hoor, terwijl u al die tijd afwezig
bent of niet bestaat. Maar als ik me in devachan levendig de aanwezig-
heid — de levende, communicerende aanwezigheid — kan voorstellen
van iemand die er niet is, welke zekerheid heb ik dan dat ik werkelijk
communiceer met iemand die er echt is? Sta ik dan ooit echt in contact?
Of is elke persoonlijkheid volmaakt afgezonderd en geisoleerd, en ver-
zint ze slechts de medemensen om haar heen, en droomt ze van hen, u
van mij, en ik van u, ook al bevinden we ons in feite allebei in dezelfde
toestand, en zouden we net zo goed echt in elkaars gezelschap kunnen
zijn?

Bovendien, hoe zou iemand die tijdens het aardse leven een begrip
van devachan had verkregen — u en ik bijvoorbeeld — zulke dromen
kunnen hebben? We zouden dan de hele tijd weten dat we alleen maar
droomden, en dan zou de droom al zijn schijnbare werkelijkheid ver-
liezen, en dan zouden we in feite wakker zijn. Ik zou moeten weten dat
de vriend die ik op aarde heb achtergelaten daar nog steeds is, en dat
wat er van hem bij mij schijnt te zijn, slechts een door mij gevormd
subjectief beeld is. Ik zou dat moeten weten, omdat ik de leer over
devachan heb bestudeerd, en omdat ‘de voortzetting van onze beschou-
wende denkbeelden een van de kenmerken van devachan is’, zoals u
me op een avond heeft uitgelegd. (Zie antwoord 2. — Red.)

Er lijkt hiervoor één oplossing te zijn, en ik zou graag willen weten
of dit de juiste gedachte is. Dat wat hier voor ons alleen toekomstig en
potentieel is, kan voor de devachani werkelijk en aanwezig zijn. Stel
dat u in devachan bent, en ik op aarde. Als een persoon op aarde zal ik
natuurlijk alleen objectief bewustzijn hebben. Maar mijn hogere per-
soonlijkheid, die nog niet in mijn objectieve bewustzijn is doorgedron-
gen, kan al die tijd een eigen subjectief bewustzijn hebben, dat ik zal
verkrijgen, en waarmee ik me in devachan zal identificeren. En u in
devachan zou contact kunnen hebben met dit hogere subjectieve
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bewustzijn van mij. U zou dus van wat het beste in mij is alles weten,
alles in mij dat het meest verwant is met uw eigen devachanische
bewustzijn. Toch zou het slechts zoveel van mijn 5de beginsel zijn als
in staat is om zich tot de hoogte van de devachanische toestand te ver-
heffen.

Ik heb natuurlijk nog veel meer vragen, maar ik zal uw geduld nu
niet daarmee op de proef stellen.

k sk ok

30 april 1883

Het werkelijke en het onwerkelijke
Antwoord 1

Het volmaakte bewustzijn dat ‘ik Brahma ben’

Verwijdert de valse schijn die wordt geprojecteerd

Door onwetendheid . . . Ken dat als Brahma.

Er bestaat niets anders dan Brahma, terwijl al het andere

Dat schijnt te bestaan, bedrieglijk is zoals een luchtspiegeling.
— Sankaracharya, Atmabodha (Kennis van de ziel)

Het ‘misverstand’ komt voort uit een onjuiste opvatting van de be-
tekenis waarin bepaalde termen worden gebruikt en niet uit ‘incon-
sequent taalgebruik’. De Europese student van de occulte filosofie, die
zijn studie begint voordat hij zich vertrouwd heeft gemaakt met het
jargon en de karakteristicke manier van uitdrukken van haar leraren,
zal zich altijd in een vicieuze cirkel bewegen. Hij moet eerst de esote-
rische opvattingen over de uiteindelijke aard van geest, stof, kracht en
ruimte leren kennen; de fundamentele en axiomatische theorieén over
de werkelijkheid en onwerkelijkheid, de vorm en het vormloze (rlipa en
artipa), dromen en waken.! In het bijzonder moet hij — althans bij bena-

I'De Vedanta-filosofie leert, evenals de occulte filosofie, dat onze monade
tijdens haar leven op aarde als een triade (7de, 6de en Sde beginselen), naast de
toestand van zuivere intelligentie, drie toestanden heeft: waken, dromen en
sushupti. Laatstgenoemde is vanuit het standpunt van aardse begrippen een toe-
stand van droomloze slaap, maar vanuit het occulte standpunt een toestand van
werkelijk, feitelijk zielenleven. Terwijl de mens ofwel in een droomloze, diepe
slaap is of in een trancetoestand verkeert, komt de triade (geest, ziel en denkvermo-
gen) in volmaakte harmonie met de paramatman, de hoogste universele ziel. — Red.
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dering — het onderscheid leren kennen tussen het ‘objectieve’ en het
‘subjectieve’ in de zintuiglijke gewaarwordingen van de levende mens,
en hij moet ze ook leren onderscheiden terwijl ze zich voordoen bij de
psychische gewaarwordingen van een entiteit die geen fysiek lichaam
meer heeft (devachani). Het zal zijn zaak niet sterker maken door het
bezwaar naar voren te brengen dat ‘de manier van contact niet zodanig
is dat we haar op dit moment uit ervaring kunnen herkennen’; met
andere woorden, dat men voor men een ‘devachani’ wordt niet met hem
kan meevoelen of meedenken.

Omdat de aard van een individu dat het lichaam heeft verlaten iden-
tiek is met de hogere triade van een levend mens wanneer deze zich
heeft bevrijd als gevolg van zelfevolutie teweeggebracht door de volle-
dige ontwikkeling van de bewuste en getrainde wil, kan een adept door
middel van deze triade alles over de devachani te weten komen, tijdelijk
zijn verstandelijke leven meeleven, voelen wat hij voelt, en terwijl hij al
zijn bovenzinnelijke gewaarwordingen mee ervaart, kan hij de herinne-
ring daaraan naar de aarde meebrengen, zonder enige verwringing door
mayavische misleiding — en dus niet te weerspreken. Dit veronderstelt
natuurlijk dat we het bestaan van zo’n speling van de natuur als een
‘adept’ aannemen, iets wat de critici misschien omwille van de redene-
ring kunnen toestaan. En verder moet als concessie worden gevraagd
dat er geen vergelijking wordt gemaakt ten nadele van de adept tussen
de waarnemingsvermogens van zijn triade, als hij zich zo van het
lichaam heeft bevrijd, en die van de halfbevrijde monade van een in
trance verkerende somnambule of een medium, die versuft een glimp
opvangen van de ‘hemelse verborgenheden’. Het is nog minder toelaat-
baar om ze te beoordelen op basis van de hersenschimmen van een be-
lichaamd mens, hoe beschaafd en metafysisch hij ook is, maar die geen
andere gegevens heeft om zich op te baseren dan de deductieve en
inductieve conclusies die voortkomen uit zijn eigen normale activiteit.

Ook al lijken de Europese studenten de grove opvattingen van hun
vroegere jaren te zijn ontgroeid, toch is een speciale studie van de ken-
merken van het Aziatisch denken onmisbaar om hen in staat te stellen
de betekenis van Aziatische uitdrukkingen te begrijpen. Kortom, ze
zijn hun erfelijke denkbeelden misschien alleen maar ver genoeg ont-
groeid om als critici daarvan te kunnen optreden; en niet voldoende om
vast te stellen wat bij oosterse denkers consequent of ‘inconsequent
taalgebruik’ is. Verschillen in de middelen van een taal zijn ook een
belangrijke factor om in gedachten te houden. Dit wordt goed geillus-
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treerd door het antwoord dat een oosterling die Europa bezocht zou
hebben gegeven toen hem werd gevraagd het christendom met het
boeddhisme te vergelijken: ‘Er is een index of woordenlijst voor nodig;
want het (christendom) heeft niet de denkbeelden voor onze woorden,
noch de woorden voor onze denkbeelden.’

Elke poging om de leringen van het occultisme te verklaren met
behulp van de magere terminologie van de Europese wetenschap en
metafysica aan studenten die onbekend zijn met onze termen, zal waar-
schijnlijk resulteren in desastreuze misverstanden, ondanks de goede
bedoelingen van beide kanten. Ongetwijfeld moeten zulke uitdrukkin-
gen als ‘werkelijk leven in een droom’ inconsequent lijken voor een
dualist die gelooft in de eeuwigheid van de individuele ziel, haar onaf-
hankelijke bestaan, los van de allerhoogste ziel of paramatman, en in
het feitelijke bestaan van (de persoonlijke) aard van God. Het is volko-
men logisch dat de westerse denker, die conclusies trekt volgens een
heel andere gedachtegang, verbijsterd is wanneer hem wordt verteld
dat het devachanische leven, hoewel het een droom is, ‘de werkelijk-
heid’ is, terwijl het aardse leven, al denkt men dat het werkelijk bestaat,
slechts ‘een vluchtige droom’ is.

Het is zeker dat prof. Balfour Stewart — ook al is hij een groot
natuurkundige — de betekenis van onze oosterse filosofen niet zou
begrijpen, omdat zijn hypothese van een onzichtbaar heelal, met zijn
veronderstellingen en conclusies, gebaseerd is op de nadrukkelijke aan-
name van het bestaan van een persoonlijke God, de persoonlijke
Schepper, en de persoonlijke morele bestuurder van het heelal. Noch de
moslim-filosoof met zijn twee eeuwigheden — azl, die eeuwigheid die
geen begin heeft, en abd, die andere eeuwigheid met een begin maar
geen einde; noch de christen die de eeuwigheid van ieder mens laat
beginnen (!) op het moment dat de persoonlijke God een persoonlijke
ziel inblaast in het persoonlijke lichaam — zou ons begrijpen. Geen van
deze drie vertegenwoordigers van geloofsovertuigingen zou, zonder de
grootste moeilijkheden, met de volmaakte redelijkheid van de leer over
het devachanische leven kunnen instemmen.

Wanneer het woord ‘subjectief” wordt gebruikt in verband met de
toestand van afzondering van de devachani, dan betekent het niet het
diepst mogelijke denkbeeld van subjectiviteit, maar alleen die graad
daarvan die denkbaar is voor de westerse niet-oosterse geest. Alles wat
aan elke zintuiglijke waarneming ontsnapt is voor laatstgenoemde,
zonder onderscheid, subjectief. Maar de occultist gaat uit van een op-
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lopende schaal van subjectiviteit die voortdurend werkelijker wordt
naarmate ze zich meer en meer verwijdert van de bedrieglijke aardse
objectiviteit: haar uiteindelijke werkelijkheid is parabrahman.

Maar omdat devachan ‘slechts een droom’ is, moeten we het eens
worden over een definitie van de droomverschijnselen. Heeft het ge-
heugen iets daarmee te maken? Sommige fysiologen zeggen dat dit het
geval is. Dat de droomfantasieén die gebaseerd zijn op een sluimerend
geheugen!, in de meeste gevallen worden bepaald en ontwikkeld door
de functionele activiteit van een intern orgaan, ‘waarvan de prikkeling
dat deel van de hersenen activeert waarmee dat orgaan in het bijzonder
overeenstemt’.

De occultist antwoordt hierop, terwijl hij eerbiedig naar de moderne
wetenschap buigt, dat er dromen en dromen zijn. Dat er een verschil is
tussen een droom die door uitwendige fysiologische oorzaken wordt
teweeggebracht, en een die daarop reageert en op zijn beurt bovenzin-
nelijke waarnemingen en gevoelens voortbrengt. Dat hij dromen ver-
deelt in de fenomenale en de noumenale, en onderscheid maakt tussen
die twee; en bovendien dat de fysioloog totaal niet in staat is om de uit-
eindelijke samenstelling van een ego zonder fysiek lichaam — en
daarom de aard van zijn ‘dromen’ — te begrijpen. Dit doet hij om ver-
schillende redenen, en één daarvan valt in het bijzonder op: de fysio-
loog verwerpt bij voorbaat de wiL, de belangrijkste en onmisbare factor
van de innerlijke mens. Hij weigert om deze afzonderlijk te erkennen
los van bepaalde wilsuitingen, en verklaart dat hij alleen laatstge-
noemde kent, die door hem eenvoudig worden gezien als een reactie of
de wens om de energie naar buiten te richten, overeenkomstig . . . ‘de
complexe interactie en de combinatie van denkbeelden in de zenuw-
knopen van de hersenhelften’.

Daarom zou de fysioloog ogenblikkelijk de mogelijkheid van
bewustzijn zonder geheugen moeten verwerpen; en de devachani — die
geen organen heeft, geen sensorische zenuwknopen, geen ‘ontwik-
kelde’ of zelfs ‘onontwikkelde centra’,2 noch zenuwcellen — kan
natuurlijk niet dat hebben wat fysiologen zouden beschouwen en
omschrijven als geheugen. Bevrijd van de persoonlijke gevoelens van

"Een van de paradoxen van de moderne fysiologie schijnt te zijn dat ‘hoe
zekerder en volmaakter het geheugen wordt, des te onbewuster het wordt’. (Zie
H. Maudsley, MD, Body and Mind.)

2Uitdrukkingen van prof. Maudsley [educated and idiotic centres].
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manas, zou het devachanische bewustzijn zeker universeel of absoluut
bewustzijn moeten worden, zonder verleden en zonder toekomst,
omdat die twee samen opgaan in één eeuwig NU als de belemmeringen
van het persoonlijke ego er niet zouden zijn. Maar zelfs laatstgenoemde
kan, als het zich eenmaal heeft losgemaakt van zijn lichaamsorganen,
niet zo’n geheugen hebben zoals gedefinieerd door prof. Huxley, die
het toeschrijft aan de ‘zintuiglijke indrukken genererende moleculen’
van de hersenen — die moleculen die, voortgebracht door zintuiglijke
gewaarwording, achterblijven wanneer deze is be€indigd, en die, zo
wordt ons verteld, de fysieke basis vormen van het geheugen; en dus
ook van alle dromen. Wat kunnen deze moleculen te maken hebben met
de etherische atomen die actief zijn in het spirituele bewustzijn van de
monade tijdens haar gelukzaligheid die geheel gebaseerd is op en
athangt van de mate waarin ze zich verbindt met alleen de essentie van
het persoonlijke ego!

Wat kan dan de aard van de devachanische droom zijn — wordt ons
gevraagd — en hoe omschrijft een occultist de droom van een mens die
nog belichaamd is? Volgens de westerse wetenschap is een droom een
reeks gedachten, een reeks samenhangende handelingen of beter ge-
zegd ‘toestanden’, waarvan alleen gedacht wordt dat ze echt zijn. De
niet-ingewijde metafysicus, daarentegen, beschrijft het op zijn exoteri-
sche manier als een besef dat wordt overgebracht van duisternis naar
licht — het ontwaken van spiritueel bewustzijn. Maar de occultist, die
weet dat het spirituele vermogen om het onveranderlijke te peilen nooit
kan slapen of als zodanig kan sluimeren, en altijd in het ‘licht’ van de
werkelijkheid verkeert, zegt dat manas (de zetel van het fysieke en per-
soonlijke denken) in de slaaptoestand in staat is die werkelijkheid in de
subjectieve wereld waar te nemen die verborgen was tijdens de uren dat
men wakker was — want zijn beperkende voertuig kama, de wiL, krijgt
bij zijn bewuste werking de volle vrijheid, omdat de persoonlijke wil
passief en onbewust is geworden door de tijdelijke inactiviteit van de
zintuigen.

Die werkelijkheid wordt niet minder reéel omdat bij het ontwaken
de ‘zintuiglijke indrukken genererende moleculen’ en ‘onontwikkelde
centra’ de herinnering daaraan in het mayavische licht van het feitelijke
bestaan in de war gooien. Maar het deelhebben van manas aan de deva-
chanische gelukzaligheid draagt niet bij tot, maar doet integendeel
atbreuk aan, de werkelijkheid die het lot van de monade zou zijn als
deze helemaal vrij zou zijn van zijn aanwezigheid. De gelukzaligheid
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is een resultaat van sakkayaditthi, de illusie of ‘ketterij van individua-
liteit’, en die ketterij, samen met de attavadische keten van oorzaken, is
noodzakelijk voor de toekomstige geboorte van de monade. Dit alles
brengt de occultist ertoe de omgang of het ‘contact’ in devachan — ook
al is het misschien werkelijker dan het leven — tussen twee entiteiten die
geen fysiek lichaam meer hebben als een illusie te beschouwen, en van-
uit zijn standpunt is het nog altijd ‘een droom’, en daarom noemt hij het
zo; terwijl de occultist weet dat wat zijn critici — helaas — graag dromen
noemen — ‘de intermezzi die door de verbeelding worden gevormd’ —
eenvoudig een glimp van de werkelijkheid zijn.

Laten we een voorbeeld geven: een zoon verliest een zeer geliefde
vader. In zijn dromen kan hij hem zien en met hem praten, en voor
zolang het duurt kan hij zich gelukkig voelen en onbewust zijn van zijn
dood, alsof de vader deze aarde nooit had verlaten. Hij zal dit bij het ont-
waken, tot zijn verdriet als slechts een droom beschouwen die niet zou
kunnen voortduren. Heeft hij gelijk om het zo te beschouwen? De occul-
tist zegt dat hij ongelijk heeft. Hij weet eenvoudigweg niet dat ze —
omdat zijn spirituele wezen van dezelfde essentie en aard is als die van
zijn vader, zoals alle geesten dat zijn, en omdat de inherente eigenschap
van wederzijdse aantrekkingskracht en assimilatie in hun specifieke
geval wordt versterkt door de liefde (van een vader en van een zoon) van
hun persoonlijke ego’s — in feite nooit van elkaar worden gescheiden,
omdat de dood zelf machteloos is om psychisch contact te verbreken als
zuivere spirituele liefde de twee verbindt. De ‘droom’ was in dit geval
de werkelijkheid; en de waaktoestand een maya, een bedrieglijke ver-
schijningsvorm als gevolg van avidya (onjuiste denkbeelden).

Zo wordt het meer correct en passend om de onwetendheid van de
zoon tijdens de uren dat hij wakker is een ‘droom’ en een ‘illusie’ te
noemen, dan om het werkelijke contact zo te karakteriseren. Want wat
is er gebeurd? Een spiritist zou zeggen: ‘de geest van de vader is op
aarde neergedaald om contact te hebben met de geest van zijn zoon,
tijdens de rustige uren van de slaap’. De occultist antwoordt: ‘Nee,
(strikt en correct gesproken) is de geest van de vader niet neergedaald,
noch is de triade van de zoon opgestegen.” Het centrum van de deva-
chanische activiteit kan niet worden gelokaliseerd: dit is weer avidya.
Monaden kennen in die periode, zelfs wanneer ze verbonden zijn met
hun vijf eindige kosa’s (omhulsels of beginselen), noch ruimte noch
tijd, maar zijn over die hele ruimte verspreid, zijn alomtegenwoordig.

Manas is in zijn hogere aspect dravya — een eeuwige ‘substantie’ —
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evenals de buddhi, de spirituele ziel, wanneer dit aspect wordt ontwik-
keld; en verenigd met de ziel wordt manas spiritueel zelfbewustzijn,
dat is een vikara (een voortbrengsel) van de oorspronkelijke ‘voort-
brenger’ buddhi.! Manas is onlosmakelijk verbonden met buddhi, ten-
zij het geheel ongeschikt is geworden om daarmee één te worden,
doordat het hopeloos verwikkeld is geraakt in, en zich verbonden heeft
met, zijn lagere tanmatra’s. De hogere menselijke triade, die door haar
affiniteit wordt aangetrokken tot die triaden van wie ze het meest hield,
waaraan manas bijdraagt in zijn hoogste aspect van zelfbewustzijn (dat
geheel losstaat van het interne orgaan van fysieke gewaarwording,
antahkarana genoemd, en daaraan als kanaal geen behoefte heeft)? zal
altijd — na de dood evenveel als tijdens het leven — contact hebben met,
en genieten van de aanwezigheid van al degenen van wie ze houdt. Het
contact is echt.

De criticus twijfelt of zo’n contact ‘werkelijk’ kan worden ge-
noemd. Hij wil weten of de twee entiteiten die geen fysiek lichaam
meer hebben ‘wel echt invloed op elkaar hebben’; of, ‘is het alleen zo
dat de ene persoonlijkheid zich een voorstelling maakt van de aan-
wezigheid van de andere’, en dat zo’n contact niet overeenkomt met
enig feit ‘waarvan de andere persoonlijkheid [belichaamd of niet] ken-
nis zou kunnen nemen’; en hoewel hij twijfelt, ontkent hij dat hij “een
tegenstrijdigheid naar voren brengt’ door aan te voeren dat zo’n ‘con-
tact’ niet echt is, en ‘slechts een droom’ is’, want hij zegt dat hij zich
‘een werkelijk contact kan voorstellen — bewust van beide kanten en
waarbij echt wordt gehandeld en op elkaar gereageerd — dat niet ‘alleen
wederzijdse betrekkingen in het fysieke bestaan’ betreft’. Als hij dat
echt kan, wat is dan het probleem waarover hij klaagt? Nu de werke-
lijke betekenis die de occultist aan woorden zoals droom, werkelijkheid
en onwerkelijkheid hecht, is verklaard, welke moeilijkheid blijft er dan

Pas wanneer het ego egoisme wordt en ten onrechte denkt dat het een onaf-
hankelijk bestaan heeft en op zijn beurt de voortbrenger is van de vijf tanmatra’s,
wordt manas beschouwd als mahabhdtisch en eindig in de zin van verbonden te
zijn met ahamkara, het persoonlijke ‘ik scheppende’ vermogen. Vandaar dat
manas zowel eeuwig als niet-eeuwig is: eeuwig in zijn atomaire aard (paramanu-
rupa); eindig (of karya-riipa) wanneer het als een duade gekoppeld is aan kama
(wil), een lager voortbrengsel. — Red.

2 Antahkarana is het communicatiekanaal tussen ziel en lichaam, en staat
geheel los van eerstgenoemde: het bestaat samen met, behoort tot, en sterft met
het lichaam. — Red.
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nog over om deze specifieke lering te begrijpen?

De criticus kan ook worden gevraagd hoe hij zich een werkelijk
bewust contact van beide kanten kan voorstellen, tenzij hij de eigenaar-
dige — en voor hem nog onbekende — manier waarop die twee op elkaar
reageren en met elkaar omgaan, begrijpt. [Deze op sympathie ge-
baseerde reactie is geen denkbeeldige hypothese maar een wetenschap-
pelijk feit dat erkend en onderwezen wordt bij inwijdingen; dit feit is
niet bekend aan de moderne wetenschap en wordt maar vaag op-
gemerkt door sommige metafysici-spiritisten.]! Of is het zo dat hij de
geest antropomorfiseert op de onjuiste manier van de spiritisten? Onze
criticus heeft ons zojuist verteld dat ‘de manier van contact niet zoda-
nig is dat we [hij] haar op dit moment uit ervaring kunnen herkennen’.
Wat voor contact kan hij zich dan voorstellen?

Droomleven
Antwoord 2

De appendix waarnaar wordt verwezen in ‘Fragments’ nr. 6 in The
Theosophist van maart, is op geen enkele manier inconsequent. Als
appendix C (blz. 136) goed wordt begrepen in het licht van onze lerin-
gen, bevat ze de beoogde uitleg en laat geen twijfels bestaan, terwijl het
‘Fragment’ zelf misschien een paar uitdrukkingen bevat die misleidend
kunnen zijn: maar alleen voor wie niet voldoende aandacht heeft
besteed aan dat wat eraan voorafging. Bijvoorbeeld: ‘Liefde, de schep-
pende kracht, laat het evenbeeld [van de dierbare] verschijnen aan de
persoonlijke ziel die hunkert naar zijn of haar aanwezigheid, en dat
beeld zal nooit verdwijnen.” Het is onjuist om de term ‘persoonlijke
ziel” te gebruiken in verband met de monade. ‘De persoonlijke of dier-
lijke ziel’ is, zoals gezegd, het Sde beginsel, en kan niet in devachan
bestaan; de hoogste toestand die ze op aarde kan bereiken is samadhi.
Alleen de essentie ervan is de monade gevolgd naar devachan, om daar

THet is voor occultisten bewezen door het feit dat twee adepten die honder-
den kilometers van elkaar verwijderd zijn, die hun fysieke lichaam in hun respec-
tieve woningen achterlaten evenals hun astrale lichaam (het lagere manas en de
persoonlijke wil, kama) om daarover te waken, elkaar niettemin op een verafge-
legen plek kunnen ontmoeten en urenlang met elkaar kunnen spreken en zich
zelfs van elkaar bewust kunnen zijn alsof ze zowel persoonlijk als lichamelijk
waren samengekomen, terwijl zelfs hun lagere mayaviriipa’s afwezig zijn. — Red.
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als haar grondtoon te dienen, of als de achtergrond waartegen haar toe-
komstige droomleven en ontwikkelingen zich zullen afspelen; haar
entiteit, of overblijfsel is de ‘schil’, het bezinksel dat achterblijft als een
elementaar om te vervagen en na verloop van tijd te verdwijnen.

Dat wat in devachan is, is evenmin de persona — het masker — als de
geur van een roos de bloem zelf is. De roos verwelkt en wordt een
hoopje stof: haar aroma zal nooit sterven, en kan in herinnering worden
geroepen en eeuwen later weer tot leven komen. Juist uitgedrukt zou de
zin moeten luiden: °. . . laat het evenbeeld verschijnen aan de spirituele
ziel, die, omdat de essentie van de persoonlijkheid haar nu heeft door-
drongen, tijdens haar devachan niet meer ariipa (vormloos, of beter
gezegd zonder enige substantie) is en hunkert naar zijn of haar aanwe-
zigheid, enz.” De ‘kiemperiode’ is voorbij, ze is geslaagd, en zal als een
nieuw ego worden wedergeboren uit het oude, en voordat ze weer een
nieuwe persoonlijkheid aanneemt, zal ze van de oorzaken die werden
gezaaid in haar vorige leven de gevolgen oogsten in een van de bewust-
zijnstoestanden van devachan of avichi, al naar gelang van de om-
standigheden, hoewel laatstgenoemde sterk uiteenlopen. Avasyam eva
bhoktavyam kritam karma $ubhasubham.!

De devachanische toestand is in al haar aspecten ongetwijfeld ver-
gelijkbaar met een droomtoestand, wanneer deze wordt beschouwd
vanuit het standpunt van ons huidige objectieve bewustzijn wanneer we
ons in de waaktoestand bevinden. Toch is ze even werkelijk voor de
devachani zelf als onze waaktoestand dat voor ons is. Wanneer daarom
wordt gevraagd ‘of devachan een toestand is die overeenkomt met onze
waaktoestand hier of met onze slaap met dromen’, wordt als antwoord
gegeven dat devachan niet op een van deze toestanden lijkt; maar ze is
vergelijkbaar met de droomtoestand van een mens die helemaal geen
waaktoestand heeft, als men mag aannemen dat zo’n wezen bestaat.
Een monade in devachan heeft maar één bewustzijnstoestand, en het
contrast tussen een waaktoestand en een droomtoestand doet zich nooit
aan haar voor zolang ze zich in die toestand bevindt.

Een ander bezwaar dat naar voren wordt gebracht is dat wanneer
een devachani zou denken dat een voorwerp of een persoon waaraan hij
denkt bij hem aanwezig is, terwijl dat niet zo is (wanneer men oordeelt
volgens de gebruikelijke denkbeelden over objectieve waarneming), de

! De vruchten van de boom van handelen, of deze nu goed of slecht zijn, moe-
ten onvermijdelijk worden gegeten.
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devachani dan ‘door de natuur wordt bedrogen’. Als dat echt het geval
is, dan wordt hij in feite altijd ‘door de natuur bedrogen’; en de sug-
gestie die in het ‘Bericht” wordt gedaan over de mogelijke manier van
communiceren tussen een devachani en iemand die op aarde leeft, zal
hem niet behoeden voor bedrog.

We zullen de aard van de communicatie van een devachani met een
andere monade, hetzij in of buiten devachan, even buiten beschouwing
laten, en de aard van zijn denkbeelden onderzoeken voor zover ze
verband houden met een voorwerp, en dan zal de waarheid van de
bovengenoemde bewering gemakkelijk worden ingezien. Denk u bij-
voorbeeld in dat Galileo zich in devachan subjectief bezighoudt met
zijn favoriete denkwerk. Het is heel aannemelijk dat zijn telescoop
vaak in zijn devachanische bewustzijn voorkomt, en dat de devachani
deze op een of andere planeet richt. Het is duidelijk dat Galileo volgens
de gebruikelijke denkbeelden over objectiviteit geen telescoop voor
zich heeft, en men kan niet beweren dat zijn gedachten in devachan op
een of andere manier daadwerkelijk invloed hebben op de telescoop die
hij in deze wereld heeft achtergelaten. Als de redenering van de criti-
cus juist is, wordt Galileo ‘door de natuur bedrogen’, en zal de sug-
gestie waarnaar hierboven wordt verwezen hem in dit geval op geen
enkele manier kunnen helpen.

De conclusie dat het niet juist en niet filosofisch is om te zeggen dat
een devachani ‘door de natuur wordt bedrogen” wordt dan onvermij-
delijk. Woorden zoals bedrog, misleiding en werkelijkheid zijn altijd
relatief. Alleen door vergelijking kan een bepaalde bewustzijnstoestand
echt of denkbeeldig worden genoemd; en deze woorden hebben geen
enkele betekenis meer wanneer de genoemde bewustzijnstoestand niet
met een andere kan worden vergeleken. Stel dat men gerechtvaardigd
is om vanuit het huidige gezichtspunt van een mens die op deze aarde
leeft de devachanische ervaring als een hersenschim te beschouwen,
wat dan nog? We zien niet in wat iemand aan deze conclusie heeft.
Natuurlijk moet de lezer niet op grond van de voorgaande opmerkingen
denken dat het bewustzijn van een devachani nooit de bewustzijns-
toestand van een andere monade, hetzij in of buiten devachan, kan
beinvloeden. Of dit nu het geval is of niet, de werkelijkheid of onwer-
kelijkheid van devachanische ervaring hangt, voor zover het de deva-
chani betreft, niet af van de invloed van zo’n contact.

In sommige gevallen is het duidelijk dat de bewustzijnstoestand van
een monade, hetzij in devachan of nog op aarde, als het ware kan
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samenvloeien met, en invloed hebben op, de gedachtegang van een
andere monade die zich ook in devachan bevindt. Dit zal het geval zijn
als er een sterke, liefdevolle sympathie bestaat tussen de twee ego’s
omdat ze dezelfde hogere gevoelens of emoties met elkaar delen, of
omdat ze vergelijkbare interesses of spirituele aspiraties hebben. Zoals
de gedachten van een hypnotiseur vanaf enige afstand naar zijn proef-
persoon worden overgebracht door een magnetische energiestroom die
wordt gericht naar en dadelijk wordt aangetrokken door die proefper-
soon, evenzo worden de gedachten van een devachani door een stroom
van magnetische of elektrische kracht overgebracht naar een andere
devachani omdat er een grote sympathie bestaat tussen beide monaden,
vooral wanneer de genoemde gedachten dingen betreffen die subjectief
verband houden met die devachani. Men moet hieruit echter niet con-
cluderen dat een devachani in andere gevallen, wanneer er niet zo’n
actie of reactie is, zich bewust wordt van het feit dat zijn subjectieve
ervaring slechts een illusie is, want dat is niet zo. Er is al aangetoond
dat de vraag van de werkelijkheid of onwerkelijkheid niet athangt van
zo’n communicatie of overdracht van verstandelijke energie.

We worden gevraagd, ‘als sommigen van hen (de geliefde devacha-
ni’s) zelf niet geschikt zijn voor devachan, wat dan?” We antwoorden:
‘Zelfs in het geval van een mens die nog op aarde leeft, of zelfs van
iemand die lijdt in avichi, kunnen de gedachten van een monade in
devachan nog altijd zijn monade beinvloeden als er tussen die twee een
grote sympathie bestaat, zoals hierboven werd aangegeven.! Maar de
devachani zal niets weten van het mentale lijden van de ander.’

Als deze edele voorziening van de natuur die een onschuldige nooit
buiten onze wereld van illusie straft, nog steeds een ‘bedrog door de
natuur’ wordt genoemd, en er bezwaar tegen wordt gemaakt op grond
van het feit dat het geen ‘eerlijke aanduiding’ is van de aanwezigheid
van de andere persoonlijkheid, dan is het het verstandigst om de
occulte leringen en devachan met rust te laten. De edele waarheden, het
nobelste doel in het zielenleven, zullen voor zulke mensen altijd een
gesloten boek blijven. In plaats dat devachan hun toeschijnt zoals het
is — een gelukzalige rust, een hemelse oase tijdens de moeizame reis
van de monade naar een hogere evolutie — zullen ze het beschouwen als

IDe lezer wordt in dit verband eraan herinnerd dat noch devachan noch
avichi een plaats is, maar een bewustzijnstoestand die direct het wezen bein-
vloedt dat zich daarin bevindt en alle anderen alleen door reactie. — Red.
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het toppunt van de dood. Men moet intuitief de logische noodzakelijk-
heid ervan aanvoelen; en daarin, zonder onderricht of leiding te hebben
gehad, het resultaat en de voortzetting zien van die strikte rechtvaardig-
heid die volledig overeenstemt met de harmonie van de universele wet,
als men geen tijd wil verliezen door over zijn diepe betekenis na te den-
ken. We bedoelen dit niet onvriendelijk, maar met zoveel kritick van
sommige westerse denkers op alleen al de uiteenzetting van onze leer,
voelen we ons verplicht onze critici eraan te herinneren dat ze vrij zijn
om te kiezen (want niemand wordt gedwongen haar aan te nemen).

Onder de latere grote wereldfilosofieén zijn er twee — de meer
recente is een voortvloeisel van de oudere — waarvan de ‘toestanden na
de dood’ helder en duidelijk worden gedefinieerd, en bovendien wordt
door beide graag gezien dat men ze aanvaardt: de ene wordt verkon-
digd door miljoenen spiritisten, de andere door het meest geres-
pecteerde deel van de mensheid, namelijk de beschaafde westerse
maatschappij. Laatstgenoemde filosofie heeft niets dubbelzinnigs en
kent geen bedrog door de natuur: aan haar devachani’s, de trouwe en
rechtvaardige gelovigen, wordt duidelijk en heel meedogend de onuit-
sprekelijke vervoering beloofd om te zien hoe de verdoemden in de
diepten van de hel eeuwenlange martelingen ondergaan. Wij zijn bereid
om enkele van onze feiten bekend te maken. Maar omdat de occulte
filosofie en het boeddhisme nog niet erin geslaagd zijn om een
Tertullianus voort te brengen om voor ons de grondtoon van een ortho-
doxe hel aan te slaan,! kunnen we geen verzinsels leveren om aan elke
smaak en voorkeur te voldoen.

Voor de onschuldigen bestaat er niet zo’n plaats van marteling, geen
toestand waarin ze onder het voorwendsel van een beloning en de
noodzaak van een ‘eerlijke aanduiding’ getuige, of zich bewust, moe-
ten zijn van het lijden van mensen van wie ze hebben gehouden. Als het
anders was, dan zou zelfs de feitelijke gelukzaligheid van de dhyani-
chohans door deze aanblik veranderen in een oeverloze oceaan van gal.
En hij die wenste — ‘Laat alle zonden en misdaden die voortvloeien uit

1 Hier wordt waarschijnlijk verwezen naar de voor de ziel inspirerende mono-
loog die te vinden is in Tertullianus’ De spectaculis, hfst. 30. Deze heilige kerk-
vader, een vader van de christelijke kerk, raakt in een tomeloze extase alleen al
bij het vooruitzicht dat op een dag alle filosofen ‘die de naam van Christus heb-
ben belasterd in een heel wreed vuur in de hel zullen branden’, en roept uit: ‘Wat
een groots schouwspel zal dat zijn. Wat zal ik lachen! Wat zal ik vrolijk zijn! Wat
zal ik triomferen!” enz. — Red.
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het verval van kaliyuga, dit tijdperk van degeneratie, op mij vallen,
maar laat de wereld worden verlost” — zou dat tevergeefs hebben
gewenst, en misschien de voorkeur hebben gegeven aan de verschrik-
kingen van de zichtbare boven die van de onzichtbare wereld. Te
veronderstellen dat een ‘ziel’ die ontsnapt aan deze van kwaad door-
drongen planeet waar de onschuldigen treuren, terwijl slechte mensen
zich verheugen, zelfs in het vredige toevluchtsoord devachan, een
soortgelijk lot te wachten staat, zou een waanzinnige, een heel ver-
schrikkelijke gedachte zijn! Maar wij zeggen, dat is onjuist.

De gelukzaligheid van een devachani is volkomen, en de natuur
waarborgt haar zelfs met het risico van bedrog te worden beschuldigd
door de pessimisten van deze wereld die geen onderscheid kunnen
maken tussen vastu — de ene werkelijkheid — en vishaya — de ‘maya’s’
van onze zintuigen. Dit is een kwestie van het te ver doorvoeren van de
veronderstelling dat ons objectieve en subjectieve de norm moeten zijn
voor de werkelijkheden en onwerkelijkheden van de rest van het heelal;
dat onze maatstaf voor waarheid en eerlijkheid de enige universele
maatstaf zou zijn. Als we van zulke beginselen moesten uitgaan, dan
zouden we de natuur voortdurend ervan moeten beschuldigen dat ze
niet alleen haar menselijke, maar ook haar dierlijke voortbrengselen
bedriegt. Wie van onze critici zou, bij de behandeling van de feiten van
de biologie en de verschijnselen van het gezichtsvermogen en van
kleur, ooit durven op te merken dat omdat mieren totaal niet in staat
zijn om kleuren te zien en te onderscheiden zoals mensen dat kunnen
(rode kleuren, bijvoorbeeld, die voor hen niet bestaan), ze daarom
eveneens ‘door de natuur worden bedrogen’? Noch persoonlijkheid
noch objectiviteit zoals wij die kennen, spelen een rol in de samen-
stelling van een monade; en als een levend mens door een wonder bin-
nen het bereik van het devachanische gezichtsvermogen zou kunnen
komen, dan zou hij door de devachani evenmin worden waargenomen
als elementalen, waarvan het in de lucht wemelt, door onze fysieke
ogen worden waargenomen.

Nog een fout van de criticus. Hij schijnt in de veronderstelling te
verkeren dat als iemand tijdens zijn leven enig begrip heeft van de
devachanische toestand van subjectief bewustzijn, hij in devachan zal
weten dat zo’n ervaring een illusie is; en dan zullen de devachanische
gelukzaligheden wat hem betreft al hun werkelijkheid hebben verloren.
Er is geen reden om zo’n ramp te vrezen. Het is niet moeilijk om de
denkfout die aan dit argument ten grondslag ligt te doorzien. Neem bij-
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voorbeeld A die nu in Lahore woont en weet dat zijn vriend B in
Calcutta is. Hij droomt dat ze beiden in Bombay bezig zijn met ver-
schillende dingen. Weet hij op het moment dat hij droomt dat de hele
droom een illusie is? Hoe kan het besef dat zijn vriend in feite in
Calcutta is, dat pas tot hem doordringt als hij in de waaktoestand is,
hem helpen bij het vaststellen van de misleidende aard van zijn droom
als hij in feite droomt? Zelfs als A in zijn leven verschillende keren dro-
men heeft en weet dat dromen over het algemeen illusies zijn, zal hij
niet weten dat hij droomt als hij feitelijk in die toestand verkeert.

Evenzo kan een mens tijdens zijn leven de devachanische toestand
ervaren, en deze een hersenschim noemen wanneer hij is teruggekeerd
naar zijn gewone toestand van objectief bewustzijn en deze vergelijkt
met eerstgenoemde toestand. Toch zal hij niet weten dat het een droom
is wanneer hij deze tijdens zijn leven nog een keer (tijdelijk) ervaart, of
wanneer hij sterft en naar devachan gaat.

Het bovenstaande is voldoende om het onderwerp te behandelen,
zelfs als de besproken toestand in feite ‘een droom’ zou zijn in de be-
tekenis die onze critici daaraan hechten. Maar ze is noch een ‘droom’,
noch in een of ander opzicht ‘bedrog’. Dat is ze misschien vanuit het
gezichtspunt van Johnsons woordenboek, maar feitelijk en los van elke
menselijke definitie en vanuit het gezichtspunt van iemand die iets
weet van de wetten die voor de onzichtbare werelden gelden is het con-
tact tussen de monaden echt, wederzijds en even werkelijk in de wereld
van subjectiviteit als in onze wereld van bedrieglijke werkelijkheid.
Het is het oude verhaal van Zollners mens uit het tweedimensionale
gebied die de werkelijkheid van de verschijnselen betwist die zich
voordoen in de driedimensionale wereld.

De verschillende bewustzijnstoestanden van devachan
Antwoord 3

Het eerste wat een Aziatische occultist zich afvraagt bij het zien van
de verschillende problemen met betrekking tot devachan waarmee de
Europese studenten van de esoterie te kampen hebben is: wat is de ver-
klaring voor hun vreemde ideeén over de postmortale toestanden! Het is
heel natuurlijk dat men de gedachtegang van andere mensen afmeet naar
die van hemezelf; hij kan zich niet zonder moeite in zijn medemens ver-
plaatsen en proberen de dingen vanuit zijn standpunt te zien.
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Wat bijvoorbeeld devachan betreft, niets lijkt duidelijker te zijn dan
de esoterische leer daarover, hoe onvolledig deze misschien ook door
‘leken-chela’ is uiteengezet; toch wordt ze blijkbaar niet begrepen, en
dat feit moet volgens mij eerder worden toegeschreven aan de gebrui-
kelijke verschillen in onze respectieve manieren om naar de dingen te
kijken dan aan technische tekortkomingen in de manier van uitdrukken.

Het zou voor een Aziatische occultist heel moeilijk zijn om zelfs
maar zo’n hersenschim te bedenken als die van Swedenborg die de
engelen tot onze postmortale ‘inquisiteurs’ maakt, die als plicht heb-
ben om de verzamelde verdiensten en tekortkomingen van een ziel te
beoordelen op basis van een fysicke inspectie van haar lichaam, te
beginnen bij de vingertoppen en tenen en vandaar geleidelijk naar de
romp! Even verbijsterend zou de poging zijn om ons ertoe te brengen
om een bewoner van het Amerikaanse zomerland van geesten te volgen
langs de kinderscholen, debatingclubs, en de wetsvergaderingen van
dat optimistische arcadische Eden.

Een schering van antropomorfisme lijkt te lopen door de hele inslag
van de Europese metafysica. De zware hand van een persoonlijke god-
heid en zijn persoonlijke dienaren lijkt de hersenen van bijna elke wes-
terse denker te verpletteren. Die invloed vertoont zich altijd in de een
of andere vorm. Heeft men een vraag over God? Dan wordt een meta-
fysische dia in de projector geschoven, en krijgen we een beeld te zien
van een Nieuw Jeruzalem, met goud geplaveid en met parelmoeren
deuren, met zijn Durbar Hall, pauwentroon, maharaja, dewans, hove-
lingen, trompettisten, schriftgeleerden, en een algemeen gevolg. Staat
het contact tussen de ontlichaamde geesten ter discussie? De westerse
manier van denken kan zich zo’n contact niet voorstellen zonder dat
men zich wederzijds in zekere mate bewust is van een objectieve aan-
wezigheid van lichamelijke aard: een soort paranormaal gebabbel.

Ik hoop dat ik onze westerse correspondenten geen onrecht doe,
maar het is, voor mij althans, onmogelijk om conclusies te trekken uit
de hele teneur van het bericht van de Britse theosoof. Ook al zijn zijn
denkbeelden vaag en etherisch, ze zijn in de kern materialistisch. We
zouden zeggen dat de kern van zijn metafysische evolutie van bijbelse
herkomst is: en door de opalen mist ervan schitteren de torentjes van
het ‘Nieuwe Jeruzalem’.

De Aziatische stelsels bevatten ongetwijfeld veel fantasierijke exo-
terie. Evenveel en misschien meer dan de westerse; en onze filosofieén
zijn in veel bonte vormen gekleed. Maar het gaat ons nu niet om uiter-
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lijkheden: onze criticus betreedt metafysisch terrein en houdt zich
bezig met esoterie. Zijn probleem is om ‘isolatie’, zoals hij haar opvat,
te verzoenen met ‘contact’, zoals wij het opvatten. Hoewel de monade
niet vergelijkbaar is met een zaadje dat van een boom is gevallen, maar
alomtegenwoordig en allesdoordringend van aard is; hoewel in de sub-
jectieve toestand tijd, ruimte en plaats geen factoren in haar ervaringen
zijn; hoewel, kortom, alle wereldse omstandigheden ontbreken; en het
nu denkbare het dan ondenkbare wordt en omgekeerd — toch redeneert
onze Londense vriend verder alsof dit alles niet zo was. . . .

Boeddhistisch gesproken zijn er verschillende bewustzijnstoe-
standen en graden na graden in devachan, en in elk daarvan wordt de
hoofdpersoon, ondanks zijn (voor ons) objectieve isolatie, omringd
door een groot aantal medespelers samen met wie hij tijdens zijn meest
recente aardse leven de oorzaken heeft geschapen en uitgewerkt van
die gevolgen die eerst op het gebied van devachanische of avichische
subjectiviteit worden voortgebracht, en dan worden gebruikt om het
karma te versterken dat zal volgen op het objectieve (?) gebied van de
volgende wedergeboorte. Het aardse leven is als het ware de proloog
van het drama (of misschien moeten we het het mysterie noemen) dat
wordt opgevoerd in de riipa- en ariipaloka’s. Als we zouden zeggen dat
de natuur, rekening houdend met de persoonlijkheid en de wetten van
objectiviteit zoals die in de exoterie worden opgevat, ‘een werkelijk
contact tot stand brengt’ tussen de devachanische hoofdpersonen en
medespelers; en, in plaats van de monaden te scheiden wat betreft ‘per-
soonlijk of lichamelijk’ en zelfs astraal ‘contact’, een ‘feitelijke om-
gang’ tussen hen laat bestaan, zoals op het aardse gebied, dan kunnen
we misschien de vreemde beschuldiging vermijden dat de ‘natuur ons
bedriegt’ in devachan.

Aan de andere kant kunnen we, na op die manier tegemoet te komen
aan de emotionele bezwaren, nauwelijks voorkomen dat onze Europese
chela’s voor een veel lastiger dilemma worden geplaatst. Ze zouden het
probleem van persoonlijke postmortale alomtegenwoordigheid onder
ogen moeten zien, waarmee die van de westerse godheid ver naar de
achtergrond van onlogische absurditeit wordt geschoven.

Stel dat een devachanische vader die twee keer is getrouwd en van
zijn beide vrouwen en van zijn kinderen houdt, terwijl de stiefmoeder
noch van zijn nakomelingen noch van hun moeder houdt, en er tussen
die twee grote onverschilligheid zo niet een werkelijke afkeer bestaat.
‘Feitelijke omgang’ en ‘echt persoonlijk contact’ (zelfs wanneer dit
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plaatsvindt in hun astrale lichamen) betekent hier gelukzaligheid voor
de vader en irritatie voor de twee vrouwen en kinderen, die allemaal de
devachanische gelukzaligheid evenzeer verdienen. Denk eens aan de
echte moeder die door haar intense liefde de kinderen aantrekt naar
haar devachanische toestand, en zo de vader zijn rechtmatige deel van
de gelukzaligheid ontneemt. Er is al eerder gezegd dat het devachani-
sche bewustzijn alleen de hoogste spirituele gedachten kan voortbren-
gen; dat noch voorwerpen van de grovere zintuigen noch iets dat
ongenoegen zou kunnen opwekken erdoor zou kunnen worden begre-
pen — want anders zou devachan versmelten met avichi, en het gevoel
van pure gelukzaligheid zou voor altijd worden vernietigd.

Hoe kan de natuur in het bovenstaande geval het probleem oplossen
zonder haar plicht tegenover ons aardse gevoel van objectiviteit en wer-
kelijkheid te verzaken, of, zonder haar positiec aan te tasten wanneer
ze wordt beoordeeld naar onze maatstaf voor waarheid en eerlijke be-
handeling? Aan de ene kant zouden de kinderen zich tot in het onein-
dige moeten verdubbelen en verdrievoudigen, want ook zij kunnen
ontlichaamde, devachanische voorwerpen van spirituele gehechtheid
hebben die elders roepen om hun aanwezigheid; en dat proces van
alomtegenwoordigheid zou nauwelijks in overeenstemming zijn met
onze opvattingen over persoonlijke, feitelijke aanwezigheid, op een-
zelfde tijdstip en op verschillende plaatsen; of er zou altijd iemand
ergens ‘door de natuur worden bedrogen’. De monaden zonder onder-
scheid bij elkaar plaatsen, als één gelukkige familie, zou rampzalig zijn
voor de waarheid en voor de feiten. leder mens, hoe onbetekenend hij
op aarde misschien ook is geweest, brengt niettemin verstandelijk en
moreel zelf zijn eigen specifieke verschillende denkbeelden van geluk-
zaligheid en verlangens voort, en heeft dus recht op — en er bestaat voor
hem een absolute noodzaak voor — een specifiek, persoonlijk, ‘geiso-
leerd’ devachan.

De beschouwingen van de westerse geest hebben tot nu toe bijna
nooit een hoger toekomstig leven beschreven dan dat van de kama- en
ripaloka’s, of de lagere, intra-aardse ‘geestenwerelden’. In appendix D
(Theosophist, maart 1883, blz. 137) wordt op veel toestanden en gebie-
den gezinspeeld. Zelfs volgens de exoterische boeddhistische filosofie
worden niet-geincarneerde wezens in drie klassen verdeeld — (1) kama-
vachara, of degenen die in kamaloka nog steeds beheerst worden door
begeerten; (2) ripavachara, of degenen die een hoger stadium hebben
bereikt, maar nog steeds sporen vertonen van hun oude vorm in riipa-
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loka; en (3) artipavachara, of degenen die vormloze entiteiten zijn
geworden in de ariipaloka’s van het hoogste devachan.

Alles hangt af van de mate van spiritualiteit en aspiraties van de
monade. Het astrale lichaam van het 4de beginsel — kama genoemd,
omdat het onafscheidelijk is van kamaloka — bevindt zich altijd binnen
de aantrekkingskracht van aardmagnetisme; en de monade moet zich
bevrijden van de nog fijnere maar even sterke aantrekking van haar
manas voordat ze in haar reeks devachanische bewustzijnstoestanden
ooit de hogere artipa-gebieden bereikt. Daarom zijn er verschillende
graden van devachani’s. In de arfipaloka’s zijn de entiteiten even sub-
Jjectief en in feite ‘zelfs minder stoffelijk dan dat etherische schaduw-
lichaam — het mayavirtpa’. En toch bevestigen we dat zelfs daar nog
steeds sprake is van ‘feitelijke omgang’. Maar slechts weinigen berei-
ken die artipaloka’s en slaan de lagere graden over.

Er zijn devachani’s, mensen die op aarde van het hoogste morele
kaliber en de grootste goedheid waren, die zich door hun affiniteit voor
oud verstandelijk onderzoek en vooral voor onvoltooid denkwerk, eeu-
wenlang in de ripaloka’s in een strikt devachanische isolatie verkeren —
letterlijk, want mensen en geliefde familieleden zijn allemaal uit het
zicht verdwenen bij deze intense en zuiver spirituele passie voor ver-
standelijk onderzoek. Neem als voorbeeld van de onderzoeksgerichte
staat de mentale toestand van de stervende Berzelius; zijn laatste
gedachte was een van wanhoop dat zijn werk door de dood onderbro-
ken zou moeten worden. Dit is tanha (Sanskriet: trishna) of een on-
bevredigd verlangen dat zich moet uitputten voordat de entiteit kan
doorgaan naar een toestand die zuiver artipa is. Voor elk geval wordt
een voorziening getroffen, en deze wordt altijd gevormd door het laat-
ste, hoogste verlangen van de stervende. De wetenschapper die vooral
leefde onder invloed van manas, en voor het genoegen van de ontwik-
keling van zijn hoogste fysieke intelligentie, blijft verdiept in de gehei-
men van het stoffelijk heelal, en zal nog steeds magnetisch worden
aangetrokken tot wetenschappers en hun werk, en hen subjectief bein-
vloeden en door hen worden beinvloed — hoewel op een heel andere
manier dan in seancekamers en door mediums — totdat de energie is
opgebruikt en buddhi de enige leidende invloed wordt.

Dezelfde regel geldt voor alle activiteiten, hetzij uit passie of een
bepaald gevoel, die de reizende monade (de individualiteit) verstrikken
in de relaties van een bepaald leven. De ge€xcarneerde dient achtereen-
volgens elke sport van de ladder van het zijn te beklimmen, van het
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aardse subjectieve naar het absoluut subjectieve. En wanneer deze
beperkte nirvanische toestand van devachan wordt bereikt, ervaart de
entiteit die toestand en de levendige maar toch spirituele werkelijk-
heden ervan, tot dat aspect van karma is uitgewerkt en de fysieke aan-
trekking tot het volgende aardse leven zich doet gelden.

In devachan wordt de entiteit daarom beinvloed door en heeft
omgekeerd een invloed op de psychische toestand van elke andere enti-
teit die zo nauw met haar verwant is dat ze, zoals hierboven opgemerkt,
het louterende proces van de lagere postmortale gebieden overleeft.
Hun contact zal spiritueel worden gevoeld, en toch zal, voor zover elke
tot nu toe door westerse denkers voorgestelde relatie betreft, ieder “van
de ander gescheiden zijn’. Als de vraagsteller voor zichzelf de toestand
van de monade als zuivere geest kan omschrijven, de meest subjectieve
entiteit die men zich kan voorstellen, zonder vorm, kleur of gewicht,
zelfs zo klein als een atoom; een entiteit waarvan de herinneringen van
de laatste persoonlijkheid (of leven op aarde) zijn ontleend aan de
vorige vereniging van manas met de vijf lagere beginselen — dan kan
hij zijn eigen vragen beantwoorden.

Volgens de esoterische leer wordt dit proces niet gezien als de ver-
nietiging van individueel bewustzijn, maar als de oneindige uitbreiding
ervan. De entiteit wordt niet vernietigd, maar verenigd met de univer-
sele entiteit, en haar bewustzijn wordt niet alleen in staat gesteld om
zich de ervaringen van één van haar op aarde ontwikkelde persoonlijk-
heden te herinneren, maar van iedere persoonlijkheid in de hele reeks
tijdens de kalpa, en dan die van elke andere persoonlijkheid. Kortom
van eindig wordt ze oneindig bewustzijn. Maar dit gebeurt pas aan het
einde van alle levens op de grote dag van de absolute opstanding.

Als de monade van leven naar leven voortgaat en na elk nieuw aards
bestaan haar lagere en devachanische gebieden doorloopt, moeten de in
elk leven gevormde onderlinge banden niettemin verzwakken en ten
slotte hun kracht verliezen, voordat ze kan worden wedergeboren. Het
verslag van die relaties blijft onuitwisbaar bestaan in het akasa, en ze
kunnen altijd opnieuw worden bekeken wanneer het wezen in een
bepaald leven zijn latente spirituele vermogens evolueert tot het ‘vierde
stadium van dhyana’: maar hun greep op het wezen wordt geleidelijk
minder groot. Dit wordt bereikt in het devachan tussen twee levens; en
wanneer de persoonlijke banden — magnetische of psychische, zoals
men ze misschien liever noemt — die de devachani binden aan andere
entiteiten uit het direct eraan voorafgaande leven, hetzij familieleden of
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vrienden, zijn versleten, is hij vrij om verder te gaan op zijn cyclische
pad. Als deze vernietiging van persoonlijke banden geen feit was, dan
zou ieder wezen tijdens de kalpa verstrikt raken in de netten van zijn
relaties uit het verleden met de vele vaders, moeders, zusters, broers,
echtgenoten, enz., van zijn talloze levens: werkelijk een grote warboel!

Het was de domme misvatting van de geocentrische hypothese die
alle exoterische theologieén met hun absurde dogma’s voortbracht.
Evenzo maakt de dwaze theorie van de monogenese, of voor elk wezen
maar één leven op aarde, het zo moeilijk voor Europese metafysici om
het raadsel van ons bestaan op te lossen, en het verschil te begrijpen
tussen de individualiteit van de monade, en haar fysieke verschijning in
een reeks levens op aarde als evenzoveel totaal verschillende persoon-
lijkheden. Europa weet veel over atoomgewichten en scheikundige
symbolen, maar heeft geen flauw benul van devachan.

Is het doden van een foetus een misdaad?

[‘Is foeticide a crime?’, The Theosophist, augustus 1883,
blz. 282-3; CW 5:106-8]

Door de artikelen in uw tijdschrift getiteld ‘Is zelfmoord een mis-
daad?’ ben ik op de gedachte gekomen om een andere vraag te
stellen: ‘Is het doden van een foetus een misdaad?’ Niet dat ik per-
soonlijk nog erg twijfel aan de onwettigheid van zo’n handeling,
maar het gebeurt op zo grote schaal in de Verenigde Staten dat rela-
tief weinig mensen er iets verkeerds in zien. Medicijnen voor dit
doel worden openlijk aangeboden en verkocht, in ‘gerespecteerde
families’ wordt de ingreep elk jaar regelmatig uitgevoerd, en de
huisarts die de moed zou hebben om te weigeren het uit te voeren,
zou onverbiddelijk worden weggestuurd en worden vervangen door
een die wél wil meewerken.

Ik heb met artsen gesproken die niet méér gewetensbezwaren
hebben om een abortus te plegen dan om iemand een medicijn toe te
dienen; aan de andere kant worden door orthodoxe kanalen bepaalde
traktaten gepubliceerd tegen deze praktijk, maar ze zijn meestal zo
overdreven in hun beschrijving van de ‘afschuwelijke gevolgen’ dat
ze hun greep op de gewone lezer verliezen, omdat ze zo dwaas zijn.

Ik moet erkennen dat er bepaalde omstandigheden zijn waarin het
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lijkt dat het het beste zou zijn, zowel voor het kind dat geboren zal
worden als voor de gemeenschap in het algemeen, als zijn komst
wordt verhinderd. Bijvoorbeeld, in een geval waarin de moeder seri-
eus wenst dat het kind wordt gedood, zal haar verlangen waarschijn-
lijk van invloed zijn op de karaktervorming van het kind, waardoor
het als het volwassen is een moordenaar of een bajesklant wordt, of
iemand voor wie het beter zou zijn geweest ‘als hij nooit geboren
was’.

Maar als het doden van een foetus te rechtvaardigen is, zou het
dan niet nog beter zijn om het kind na de geboorte te doden, want
dan zou er geen gevaar voor de moeder zijn, en als het te rechtvaar-
digen is om kinderen te doden voor of nadat ze worden geboren, dan
is de volgende vraag: ‘Op welke leeftijd en onder welke omstandig-
heden is moord te rechtvaardigen?’

Omdat het bovenstaande een onderwerp is dat voor duizenden
mensen van groot belang is, zou ik dankbaar zijn als het vanuit een
theosofisch gezichtspunt wordt behandeld.

Een arts, lid van de Theosophical Society

George Town,
Colorado, USA

Aantekening van de redactrice:

De theosofie zegt in het algemeen: ‘Op geen enkele leeftijd en
onder geen enkele omstandigheid is moord te rechtvaardigen!’ en de
occulte theosofie voegt eraan toe: ‘maar tegen deze immorele en ge-
vaarlijke praktijk wordt noch op basis van de wet noch op basis van een
of andere orthodoxie gewaarschuwd, maar veeleer omdat in de occulte
filosofie zowel de fysiologie als de psychologie de desastreuze gevol-
gen ervan laten zien.” Het bovenstaande betoog bespreekt niet de oor-
zaken maar de teweeggebrachte gevolgen. Onze filosofie gaat zelfs
zover dat ze zegt: indien het Wetboek van Strafrecht van de meeste lan-
den pogingen tot zelfmoord bestraft, dan zou het, als het zichzelf niet
wil tegenspreken, het doden van een foetus dubbel moeten bestraffen
als een poging tot een dubbele zelfmoord. Want zelfs wanneer de foe-
tus met succes is gedood en de moeder niet op dat moment sterft, ver-
kort dit nog altijd haar leven op aarde en verlengt het haar treurige
bestaan in kamaloka, het tussenliggende gebied tussen de aarde en het
gebied van rust, een plaats die niet het ‘vagevuur van St. Patrick’ is,
maar een feit, en een noodzakelijke stopplaats in de evolutie van de
levensstadia. Het gepleegde misdrijf betreft een bewuste en zondige
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vernietiging van leven en een verstoring van de werkingen van de
natuur, en dus ook van KARMA — dat van de moeder en van een tockom-
stig mens. De zonde wordt door de occultisten niet opgevat in religi-
euze zin, want er is in een foetus, of zelfs in een kind voordat het
zelfbewust wordt, in feite niet méér aanwezig van de geest en de ziel
dan in elk ander klein dier — want we ontkennen dat mineralen, planten
of dieren geen ziel hebben, en geloven alleen in een gradueel verschil.
Maar het doden van een foetus is een misdaad tegen de natuur.
Natuurlijk zal een scepticus, met wat voor achtergrond dan ook, spot-
ten met onze opvattingen en deze absurd bijgeloof en ‘onwetenschap-
pelijk gebazel’ noemen. Maar we schrijven niet voor sceptici. Ons is
gevraagd om over het onderwerp de gezichtspunten van de theosofie
(of beter gezegd van de occulte filosofie) te geven, en we beantwoor-
den de vraag voor zover we dat kunnen.

Transmigratie van de levensatomen

[‘Transmigration of the life atoms’, The Theosophist,
augustus 1883, blz. 286-8; CW 5:109-17]

In uw geleerde voetnoot bij het artikel van Oxley, ‘Hi€rosofie en
theosofie’! zegt u dat de ‘mummie, ondanks alle scheikundige be-
handelingen, minstens 3000 jaar onzichtbare atomen blijft afwerpen,
die, zodra de dood is ingetreden, zich in de verschillende draai-
kolken van het bestaan storten en in feite ‘alle organische levensvor-
men’ doorlopen. Maar dit is niet de ziel, het 5de, en allerminst het
6de beginsel — maar de levensatomen van de jiva, het 2de beginsel.
Na 3000 jaar — soms cerder, en soms ook later — worden al deze
atomen na eindeloze transmigraties weer bijeengebracht om het
nieuwe uiterlijke omhulsel, of het lichaam, te vormen van dezelfde
monade (de werkelijke ziel), die 2000 of 3000 jaar geleden ermee
bekleed was geweest. Zelfs in het ergste geval, namelijk dat waarin
het bewuste, persoonlijke beginsel wordt vernietigd, is de monade
of de individuele ziel nog dezelfde, zoals ook het geval is met de
atomen van de lagere beginselen die, als ze zich hebben geregene-
reerd en vernieuwd, in de eeuwigvloeiende levensstroom door hun

1 The Theosophist, juli 1883, blz. 244.
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verwantschap magnetisch worden bijeengebracht, en opnieuw ge-
zamenlijk reincarneren.’

Deze korte passage vormt een nieuwe aflevering occulte leringen
die worden bekendgemaakt en biedt veel stof tot nadenken. In de eer-
ste plaats wordt erin naar voren gebracht dat de exoterische lering
over de transmigratie van de ziel door de lagere bestaansvormen — die
door de meeste hindoes wordt aangenomen — onjuist is als ze betrek-
king heeft op de ziel (het 5de beginsel), maar dat er enige waarheid
aan ten grondslag ligt als ze op de lagere beginselen wordt toegepast.

Op één plaats zegt u dat de mummie onzichtbare atomen blijft
afwerpen, die vervolgens alle organische levensvormen doorlopen,
en iets verder staat er dat het de levensatomen van de jiva zijn, het
2de beginsel, die deze transmigraties doormaken.

Volgens het eerste ‘Occulte fragment’ is jiva ‘een vorm van kracht
die onvernietigbaar is en die, wanneer ze zich van één groep atomen
losmaakt, onmiddellijk door een andere groep wordt aangetrokken’.

‘Wat wordt er dan bedoeld met levensatomen, en dat ze eindeloze
transmigraties doormaken?

De onzichtbare atomen van de mummie zouden verwijzen naar
de atomen van het fysieke lichaam die onwaarneembaar uiteenval-
len, en de levensatomen van de jiva zouden iets heel anders zijn dan
de atomen van de mummie. Is de betekenis van uw woorden dat
zowel de onzichtbare atomen van het fysieke lichaam als de jiva-
atomen, nadat ze verschillende levensvormen hebben doorlopen,
weer terugkeren om gezamenlijk het fysieke lichaam en de jiva te
vormen van de entiteit die het eind van haar devachanische toestand
heeft bereikt en gereed is om te reincarneren?

Ook zegt u dat de atomen van de lagere beginselen zelfs in het
ergste geval (de vernietiging van het persoonlijke ego) dezelfde zijn
als in het vorige leven. Omvat de uitdrukking ‘lagere beginselen’
hier ook het ‘kamartipa’, of alleen de lagere triade van lichaam, jiva
en lingasarira? Het lijkt mij dat in dit specifieke geval het kamartipa
niet daaronder kan vallen, want als de persoonlijke ziel is vernietigd,
verblijft het kamartipa in de 8ste sfeer.

Ik heb nog een andere vraag: Het 4de beginsel (kamartipa) en het
lagere deel van het 5de, die niet door het 6de kunnen worden opge-
nomen, dwalen rond als schillen, en lossen in de loop van de tijd
weer op in de elementen waaruit ze zijn gemaakt. Groeperen de ato-
men van deze beginselen zich ook opnieuw, na verschillende trans-
migraties te hebben doorgemaakt, om zo weer het 4de en lagere Sde
beginsel van de volgende incarnatie te vormen?

Ik twijfel er niet aan dat uw antwoorden alle twijfel hierover zul-
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len wegnemen en ons waardevolle informatie zullen geven over een
tot dusver duister en ondoorgrondelijk onderwerp.
—N.D.K,, lid van de TS

Aantekening van de redactrice:

Ten eerste zouden we de aandacht van onze correspondent willen
vestigen op de laatste zin van de voetnoot waarnaar hij verwijst. ‘Zo
luidde de ware occulte leer van de Egyptenaren’ — daarin is het woord
‘waar’ gebruikt in de betekenis dat dit de leer is waarin ze werkelijk
geloofden, in tegenstelling tot de leringen die door de oriéntalisten aan
hen worden toegeschreven en door Oxley worden geciteerd, en ook tot
wat hedendaagse occultisten misschien onderwijzen.

Het spreekt voor zich dat we, met uitzondering van de occulte waar-
heden die aan de grote hiérofanten bekend waren en door hen tijdens
de laatste inwijding werden onthuld, niet alles moeten aannemen wat
de Egyptenaren of enig ander volk misschien als waar heeft be-
schouwd. De priesters van Isis waren de enige echte ingewijden, en hun
occulte leringen waren nog meer versluierd dan die van de Chaldeeén.
Ten eerste bestond er de ware leer van de hiérofanten van de binnen-
tempel, ten tweede de halfverborgen hiératische leringen van de pries-
ters van de buitentempel, en ten slotte de religie van het volk dat werd
toegestaan om dieren als goddelijke wezens te aanbidden. Zoals Sir
Gardner Wilkinson terecht aantoont, onderwezen de ingewijden onder
de priesters: ‘ontbinding is slechts de oorzaak van herschepping . . .
niets dat ooit bestaan heeft, kan worden vernietigd, maar de dingen die
schijnbaar worden vernietigd, veranderen slechts van aard en gaan over
in een andere vorm.’ In het hier besproken geval stemt de Egyptische
leer over atomen echter overeen met onze eigen occulte leringen.

De gerechtvaardigde kritiek van onze opmerkzame broeder, die
natuurlijk de woorden ‘de levensatomen van de jiva’ letterlijk opvat,
brengt ons onmiddellijk en sterker dan ooit het belangrijke feit in her-
innering, namelijk dat we bij het schrijven over metafysische onder-
werpen nooit zorgvuldig genoeg kunnen zijn om nieuwe ideeén
duidelijk te formuleren. Toen we de tekst schreven die nu wordt be-
sproken, hebben we er niet bij stilgestaan dat ze een ‘nieuwe afleve-
ring’ van leringen bevatte, en zo gaf de onvolledigheid ervan aanleiding
tot verder misverstand.

Ongetwijfeld is jiva of prana iets heel anders dan de atomen die
erdoor worden bezield. Laatstgenoemde behoren tot de laagste of grof-
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ste toestand van stof — de objectief voorwaardelijke; de eerstgenoemde
— tot de hoogste toestand: die toestand die niet-ingewijden, die de aard
ervan niet kennen, de ‘objectief beperkte’ zouden noemen, maar die we,
om elk verder misverstand te vermijden, misschien de subjectief eeu-
wige kunnen noemen; hoewel we deze tegelijkertijd en in een bepaald
opzicht ook het onderliggende bestaan kunnen noemen, hoe paradoxaal
en onwetenschappelijk deze term misschien ook klinkt.! Leven, zegt de
occultist, is de eeuwige, niet geschapen energie, en deze is de enige ver-
tegenwoordiger in dit oneindige heelal van dat wat natuurkundigen —
hierover zijn ze het eens — het beginsel of de wet van continuiteit noe-
men; hoewel zij het uitsluitend toepassen op de eindeloze ontwikkeling
van het voorwaardelijke. Maar, omdat de moderne wetenschap via haar
geleerdste professoren erkent dat ‘energie evenveel recht als de stof
heeft om als een objectieve werkelijkheid te worden beschouwd’,? en
omdat volgens de occulte leer leven de enige energie is die als een ware
Proteus in de meest verschillende vormen werkt, hebben de occultisten
een zeker recht om deze woorden te gebruiken.

Leven is altijd aanwezig in het atoom of de stof, organisch of an-
organisch, voorwaardelijk of onvoorwaardelijk — een onderscheid dat
occultisten niet maken. Volgens hun leer is er evenzeer leven in anor-
ganische als in organische stof; als de levenskracht actief is in het
atoom, dan is het atoom organisch; als het leven slapend of latent is,
dan noemt men het atoom anorganisch. Daarom is de term ‘levens-
atoom’, hoewel ze de lezer in één opzicht in verwarring kan brengen,
toch niet onjuist, omdat de occultist niets in de natuur als anorganisch
beschouwt, en geen ‘dode atomen’ erkent, welke betekenis de weten-
schap ook aan dit bijvoeglijk naamwoord hecht.

De zogenaamde wet van biogenese is een gevolg van het feit dat de
wetenschapper niets over de occulte fysica weet. Deze wet wordt aan-
genomen, omdat wetenschappers tot nog toe niet de vereiste middelen
hebben gevonden om in wat ze een anorganisch atoom noemen het

'In de taal van de adepten bestaat hiervoor een aparte term, maar hoe moet
men deze in een Europese taal weergeven? Welke benaming kunnen we vinden
voor iets dat objectief is en toch niet stoffelijk in zijn eindige manifestatie, sub-
jectief en toch substantieel (hoewel niet volgens onze betekenis van substantie)
wat zijn eeuwigdurend bestaan betreft? Na zo goed als we konden deze uitleg te
hebben gegeven, laten we het aan onze geleerde Engelse occultisten over er een
betere term voor te vinden.

2Balfour Stewart, The Unseen Universe, 1ste druk, 1875, blz. 81.
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sluimerende leven tot activiteit te brengen: en daardoor is de misvatting
ontstaan dat iets wat leeft alleen door een levend wezen kan worden
voortgebracht, alsof er in de natuur ooit dode stof heeft bestaan! Als dit
waar was, Zzou men, om consequent te blijven moeten beweren dat een
muilezel tot de anorganische stof moet worden gerekend, omdat hij niet
in staat is zich voort te planten en leven voort te brengen. We leggen
zoveel nadruk op het bovenstaande om onmiddellijk elk toekomstig
bezwaar weg te nemen tegen de gedachte dat een duizenden jaren oude
mummie nog atomen kan afwerpen. Niettemin had ik de bedoeling
misschien duidelijker kunnen uitdrukken door in plaats van te zeggen
‘de levensatomen van de jiva’ de woorden ‘de atomen bezield door de
sluimerende jiva of levensenergie’ te gebruiken.

Ook zou de zin die onze correspondent uit ‘Fragment’ nr. 1 citeert,
hoewel deze in het algemeen volkomen juist is, vollediger, zo niet dui-
delijker, kunnen worden uitgedrukt. De ‘jiva’, of het levensbeginsel,
dat een mens, een dier, een plant of zelfs een mineraal bezielt, is onge-
twijfeld ‘een vorm van onvernietigbare kracht’, want deze kracht is het
ene leven, of de anima mundi, de universeel levende ziel; en de diverse
vormen waarin de objectieve dingen zich in de natuur in hun aggrega-
ten van atomen aan ons voordoen — zoals mineralen, planten, dieren,
enz. — zijn allemaal verschillende vormen of toestanden waarin deze
kracht zich manifesteert. Als die kracht bijvoorbeeld in een steen een
moment niet actief zou zijn (we zullen niet zeggen zou verdwijnen,
want dat is onmogelijk, omdat die kracht alomtegenwoordig is), dan
zouden de deeltjes van die steen onmiddellijk alle samenhang verliezen
en zou de steen plotseling uiteenvallen, hoewel de levenskracht in zijn
deeltjes nog aanwezig zou zijn, maar in een sluimerende toestand.

Evenzo zou het volgende gedeelte van deze zin, waarin staat dat
wanneer de onvernietigbare kracht ‘zich van één groep atomen los-
maakt, ze onmiddellijk door een andere groep wordt aangetrokken’ niet
betekenen dat die kracht de eerste groep atomen volledig verlaat, maar
eenvoudig dat ze haar vis viva of de levende kracht, de bewegings-
energie, op een andere groep overbrengt. Maar het feit dat ze zich in
de volgende groep manifesteert als kinetische energie, betekent niet
dat de eerste groep haar geheel en al moet ontberen; de kracht is daarin
nog steeds aanwezig als potenti€le energie of latent leven.! Dit is een

I'We zijn — bij gebrek aan betere woorden — genoodzaakt termen te gebruiken
die in de moderne wetenschap vaktermen zijn geworden, hoewel ze de gedachte
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belangrijke en fundamentele waarheid in het occultisme, en het voort-
brengen van elk paranormaal verschijnsel is gebaseerd op de volmaakte
kennis ervan. Als we dit punt niet erkennen, kunnen we alle andere
waarheden van het occultisme wel vergeten.

Met een ‘levensatoom dat eindeloze transmigraties doormaakt’
wordt dus eenvoudig het volgende bedoeld: in ons occulte taalgebruik
beschouwen en noemen we de atomen die door kinetische energie wor-
den gedreven ‘levensatomen’, terwijl die welke tijdelijk in een passieve
toestand verkeren en niets dan onzichtbare, potentiéle energie bezitten,
‘slapende atomen’ worden genoemd; toch worden beide vormen van
energie volgens ons door één en dezelfde kracht, of ‘leven’, voortge-
bracht. We vragen onze lezers om enig begrip omdat de schrijfster geen
wetenschapper is. Omdat ze door omstandigheden gedwongen is het
weinige dat ze weet bekend te maken, doet ze wat ze kan en legt de
zaken zo goed mogelijk uit. Hoewel ze onbekend is met de wetten van
Newton, maakt ze aanspraak op enige kennis over de occulte wetten
van beweging.

En nu iets over de leer van de hindoes over metempsychose.

Die leer heeft een kern van waarheid; ze is in feite een axiomatische
waarheid, maar alleen met betrekking tot menselijke atomen en emana-
ties, en niet alleen na de dood van een mens, maar gedurende zijn hele
leven. De esoterische betekenis van de verzen in de Wetten van Manu
(12:3 en 12:54-5) waarin staat, ‘elke handeling, hetzij mentaal, verbaal
of lichamelijk, draagt goede of slechte vruchten [karma]; de verschil-
lende transmigraties van de mensen [niet zielen] door de hoogste,
middelste en laagste ontwikkelingsstadia zijn het gevolg van zijn han-
delingen’, en verder, ‘iemand die een brahmaan [brahman] doodt zal
het lichaam van een hond, een beer, ezel, kameel, geit, schaap of vogel
binnengaan’, heeft geen betrekking op het menselijk ego, maar uit-
sluitend op de atomen van het lichaam, van zijn lagere triade en zijn
fluidische emanaties.

De brahmanen kunnen voor hun eigen doeleinden de ware beteke-
nis van die wetten verdraaien, maar de geciteerde woorden hebben

die we willen overbrengen niet altijd volledig tot uitdrukking brengen. Het is niet
te verwachten dat de occulte leer ooit helemaal begrepen zal worden — zelfs niet
die enkele leringen die veilig aan het grote publiek kunnen worden toevertrouwd
— tenzij daarvoor een woordenlijst wordt uitgegeven; en, wat belangrijker is,
totdat men zich de volle en juiste betekenis van de daarin gebruikte termen
volkomen eigen heeft maakt.
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nooit de betekenis gehad die er in latere tijden aan werd toegekend. De
brahmanen pasten uit eigenbelang die leer op zichzelf toe, terwijl met
‘brahman’ allegorisch het zevende beginsel in de mens werd bedoeld,
zijn onsterfelijke monade en de essentie van het persoonlijke ego. Hij
die in zichzelf het licht van parabrahman uitdooft, d.w.z. de band
tussen het persoonlijke ego en de atman verbreekt, en op die manier
de toekomstige devachan-bewoner vernietigt, wordt daardoor een
‘brahman-doder’. In plaats van door een deugdzaam leven en spirituele
aspiraties de wederzijdse vereniging van buddhi en manas gemakke-
lijker te maken, veroordeelt hij door zijn eigen slechte handelingen elk
atoom van zijn lagere beginselen om, door de magnetische affiniteit die
is ontstaan door zijn hartstochten, aangetrokken te worden tot, en deel
uit te maken van, de zich vormende lichamen van dieren. Dit is de
echte betekenis van de leer van de metempsychose. Dit wil niet zeggen
dat zo’n vermenging van menselijke deeltjes met dier- of plant-atomen
als zodanig een persoonlijke straf betekent, want dat is natuurlijk niet
het geval. Maar het is een oorzaak die in het leven is geroepen, waar-
van de gevolgen zich kunnen manifesteren tijdens de volgende weder-
geboorten, tenzij de persoonlijkheid wordt vernietigd. Anders zullen ze
langs de cyclus van wedergeboorten voortgaan van oorzaak tot gevolg,
waarbij elk gevolg op zijn beurt weer een oorzaak wordt, en de impuls
die eenmaal is gegeven zal pas op de drempel van pralaya zijn uitgeput.
Maar meer hierover later.

Ondanks hun esoterische betekenis worden de woorden van zelfs
de grootste en edelste van alle adepten, Gautama Boeddha, op dezelfde
manier verkeerd begrepen, verwrongen en belachelijk gemaakt. Het
hinayana, dat de laagste vorm van de transmigratieleer van de boed-
dhisten bevat, wordt evenmin begrepen als het mahayana met de hoog-
ste vorm ervan, en Sakyamuni, de wijste van alle wijzen van de wereld,
wordt beschuldigd van dwaas bijgeloof omdat hij eens tegen zijn
bhikkhu’s de opmerking zou hebben gemaakt, terwijl hij op een bezem
wees, dat ‘die eens een leerling was geweest, die naliet om de raads-
kamer schoon te maken’, en nu als een bezem (!) in de wereld was
gekomen. Waarom probeert men niet de ware betekenis van een figuur-
lijke uitspraak te weten te komen voordat men beschuldigingen uit?
Waarom zouden we de spot met iets drijven voor we het begrijpen? Is
dat wat we magnetische effluvia noemen iets, een stof, of een substan-
tie — hoewel onzichtbaar en onweegbaar — of niet?

Als de geleerde schrijvers van The Unseen Universe er bezwaar
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tegen maken om licht, warmte en elektriciteit als onweegbare zaken te
beschouwen, en aantonen dat elk van deze verschijnselen evenveel
recht als de stof heeft om als een objectieve werkelijkheid te worden
beschouwd — dan is ons recht nog veel groter om het mesmerische of
magnetische fluidum dat van mens naar mens stroomt en zelfs van de
mens naar zogenaamd onbezielde voorwerpen, als zodanig te beschou-
wen. Het is niet voldoende om te zeggen dat dit fluidum een soort
moleculaire energie is, zoals bijvoorbeeld warmte, want het is heel veel
meer. Men zegt dat telkens wanneer zichtbare energie in moleculaire
energie wordt omgezet er warmte vrijkomt, en ze kan worden uit-
gestraald door elke stof die is samengesteld uit slapende atomen of
zogenaamd anorganische stof, terwijl het magnetische fluidum dat uit
een levend menselijk lichaam stroomt het leven zelf is.

Wanneer een mens in blinde woede ontsteekt, werpt hij in feite
levensatomen van zich af zonder zich ervan bewust te zijn, hoewel hij
het even succesvol doet als een magnetiseur die zulke atomen bewust,
en geleid door zijn wil, van zichzelf op een of ander voorwerp over-
brengt. Laat iemand toegeven aan hevige emotie, zoals woede, verdriet
of wat dan ook, als hij onder of bij een boom staat, of een steen aan-
raakt, en duizenden jaren later zal iedere gewone psychometrist die-
gene zien en zijn gevoelens gewaarworden op basis van een stukje van
die boom of steen die hij had aangeraakt. Houd een of ander voorwerp
in uw hand en het zal doortrokken raken van uw levensatomen, die
ieder moment in ons leven worden afgegeven en opgenomen, veran-
derd en overgebracht. Dierlijke warmte is niets anders dan een hoeveel-
heid levensatomen in moleculaire beweging.

Men hoeft niet over de kennis van een adept te beschikken, maar
eenvoudig over de natuurlijke gave van een goede helderziende, om ze
heen en weer te zien stromen van de mens naar een voorwerp en om-
gekeerd als een flikkerend blauwachtig licht. Waarom zou het niet zo
kunnen zijn dat een bezem gemaakt van een struik, die hoogstwaar-
schijnlijk bij het gebouw groeide waar de luie leerling woonde, een
struik die hij misschien vaak had aangeraakt als hij door zijn luiheid en
zijn tegenzin om zijn plicht te doen een boze bui had, waarom zou er
niet een hoeveelheid van zijn levensatomen zijn overgebracht naar het
materiaal van de toekomstige bezem en dan daarin worden herkend
door Boeddha, dankzij zijn bovenmenselijke (niet bovennatuurlijke)
vermogens? De werkingen van de natuur bestaan altijd uit lenen en
weer teruggeven. Een materialistische scepticus vat echter alles op naar
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de letter. De christelijke oriéntalisten die lachen om dit verhaal met
leringen van Boeddha, willen we uitnodigen om het te vergelijken met
een passage in de evangelién — de leer van Jezus.

Op de vraag van zijn discipelen: ‘Hoe komt het dat hij blind was
toen hij werd geboren? Heeft hij gezondigd of zijn ouders?’ — luidde
het antwoord: ‘Hij niet en zijn ouders ook niet, maar Gods werk moet
door hem zichtbaar worden.’!

De bewering van Gautama heeft, althans voor iedere occultist, een
wetenschappelijke filosofische betekenis, al is dat niet het geval voor
niet-ingewijden; terwijl het antwoord (waarschijnlijk eeuwen later)? dat
de stichter van het christendom in de mond is gelegd door zijn overijve-
rige en onwetende biografen, niet eens die esoterische betekenis heeft
die veel van de gezegden van Jezus kenmerkt. Deze zogenaamde lering
is een onnodige en lasterlijke belediging van hun eigen God, die, zoals
duidelijk blijkt, inhoudt dat de godheid een onschuldig mens tot de
kwelling van levenslange blindheid heeft verdoemd om te kunnen ge-
nieten van zijn machtsvertoon. Dan zou men evengoed kunnen be-
weren dat Christus de 39 geloofsartikelen [van de Church of England]
had opgesteld!

Tot slot van ons al veel te lange antwoord vermelden we nog dat de
‘lagere beginselen’ die in de voetnoot worden genoemd, het Iste, 2de
en 3de zijn. Daartoe kan het kamartipa niet behoren, want dit ‘ripa’
behoort tot de middelste, niet tot de lagere beginselen. En met be-
trekking tot de volgende vraag van onze correspondent: ‘groeperen de
atomen van deze [het 4de en 5de beginsel] zich ook opnieuw, na ver-
schillende transmigraties te hebben doorgemaakt, om zo weer het 4de
en lagere 5de beginsel van de volgende incarnatie te vormen?’ — ant-
woorden we: ‘ja, dat is het geval.’

Deze laatste vraag was juist de aanleiding waarom we de leer van
de ‘levensatomen’ zo uitvoerig hebben besproken, en om zo nog een
waardevolle aanwijzing te geven. Maar op dit moment mogen we niet
verder erop ingaan.

LJoh. 9:2-3.

2En waarschijnlijk door of onder de bezielende invloed van Irenaeus — omdat
de zin in het 4de evangelie wordt aangetroffen, het Evangelie van Johannes, dat
in de tijd van zijn onenigheid met de gnostici nog niet bestond.



Enkele vragen naar aanleiding van
Sinnetts Esoteric Buddhism!

[‘Some inquiries suggested by Mr. Sinnett’s Esoteric Buddhism’,
The Theosophist, september 1883, blz. 295-310, oktober 1883, blz. 3-10,
november 1883, blz. 35-44; CW 5:139-262]

Het doel van dit schrijven is om bepaalde vragen voor te leggen die
bij enkele Engelse lezers van Esoteric Buddhism zijn opgekomen. We
hadden het grote voordeel dat we Sinnett zelf veel voor ons duistere
punten hebben horen uitleggen; en met zijn instemming vragen we nu
dat zoveel licht als is toegestaan wordt geworpen op enkele problemen
die voor ons nog onopgelost zijn gebleven. We hebben geen vragen
gesteld over onderwerpen waarvan we weten dat de adepten daarover
geen verdere vragen mogen beantwoorden, en we hopen dat onze pro-
blemen een oplossing waardig geacht zullen worden, omdat we van
onze kant het onderwerp hebben benaderd met de oprechte wens zo
dicht mogelijk bij de waarheid te komen.

We beginnen dan met enkele voor de hand liggende wetenschappe-
lijke problemen:

1. Wordt de neveltheorie, zoals ze in het algemeen wordt opgevat,
door de adepten verworpen? De beurtelingse ontwikkeling vanuit de
massa van de zon van planeten, waarvan sommige zichtbaar en zwaar
zijn, en andere onzichtbaar — en ogenschijnlijk zonder gewicht, omdat
ze geen invloed hebben op de beweging van de zichtbare planeten —
vinden we moeilijk te begrijpen.

2. Verder schijnt de tijdsduur van het manvantara zelfs van één pla-
neetketen, laat staan van alle zeven, de te verwachten tijd waarin de zon
haar warmte kan vasthouden, ver te overschrijden, indien ze slechts een
afkoelende massa is die geen belangrijke warmtetoename van buitenaf
verkrijgt. Hebben de adepten een andere opvatting over het handhaven
van de warmte van de zon?

'Omdat de hier gestelde vragen van groot belang zijn, moeten ze uitvoerig
worden beantwoord: kritische vragen over de huidige wetenschap en geschiede-
nis kunnen niet in enkele regels worden afgedaan. De antwoorden zullen daarom
in afleveringen verschijnen. — Red. Theosophist
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3. De verschillende rassen die elkaar op aarde opvolgen, zouden
van elkaar gescheiden zijn door grote rampen, waaronder het verzinken
van continenten een belangrijke plaats inneemt. Wordt er bedoeld dat
dit verzinken zo plotseling en onvoorzien gebeurt dat daarbij hele vol-
keren in een uur tijd worden weggevaagd? Zo niet, hoe komt het dan
dat er geen waarneembare sporen zijn achtergelaten door die hoge
beschavingen zoals ze in het verleden zijn beschreven? Neemt men aan
dat onze huidige Europese beschaving met al haar vertakkingen over de
hele aardbol door een overstroming of grote brand kan worden vernie-
tigd, waarna er op aarde nog steeds leven bestaat? Zijn onze bestaande
wetenschappen en talen gedoemd te verdwijnen? Of waren alleen de
eerste rassen zo grondig van elkaar gescheiden?

4. De maan zou het toneel zijn van een leven dat nog dieper in de
stof gedompeld is dan het leven op aarde. Leven er daar dan stoffelijke
organismen? Zo ja, hoe kunnen die dan bestaan zonder lucht en water,
en hoe komt het dat met onze telescopen geen sporen van hun activi-
teit worden waargenomen? We zouden graag een vollediger verslag
hebben over de opvattingen van de adepten over de maan, want er is al
zoveel bekend over haar stoffelijke toestand, dat verdere gegevens
hierover veel gemakkelijker kunnen worden ingepast dan die over (bij-
voorbeeld) volledig onzichtbare planeten.

5. Wordt de uitdrukking ‘een mineraalmonade’ door de adep-
ten goedgekeurd? Zo ja, in welk verband staat dan de monade tot het
atoom, of de molecule, van de gangbare wetenschappelijke hypothese?
Wordt elke mineraalmonade uiteindelijk een plantenmonade, en dan
ten slotte een mens? We richten ons nu op enkele historische bezwaren,
en zouden het volgende willen vragen:

6. Is er geen sprake van enige verwarring in de brief, geciteerd op
blz. 62 van Esoteric Buddhism,! waarin wordt gezegd dat de ‘oude
Grieken en Romeinen’ Atlanti€rs zijn geweest? De Grieken en
Romeinen waren ongetwijfeld Indo-Europeanen, evenals de adepten en
wijzelf; hun taal was immers zogezegd een overgangsvorm van het
Sanskriet naar de moderne Europese talen.

7. De geboorte van Boeddha wordt (op blz. 141) geplaatst in het
jaar 643 v.Chr. Is dat jaartal volgens de adepten zonder twijfel juist?
Hebben ze een opvatting over de pas ontdekte inscripties van Asoka
(zoals die worden weergegeven door generaal A. Cunningham, Corpus

! Bladzijdenummers verwijzen naar de 1ste editie hiervan uit 1883.



VRAGEN VAN EEN ENGELS LID VAN DE TS 213

Inscriptionum Indicarum, deel 1, blz. 20-3), op basis waarvan Barth
(Religions of India, blz. 106) beweert dat Boeddha’s overgang naar nir-
vana plaatsvond in ongeveer 476 v.Chr., en hij dus zou zijn geboren in
556 v.Chr.? Het zou bijzonder interessant zijn als de adepten een schets
zouden willen geven, al is die nog zo kort, van de geschiedenis van
India in die eeuwen met de juiste data.

8. Voor Sankaracharya wordt door de oriéntalisten verschillende
jaartallen opgegeven, maar altijJd na Christus. Barth, bijvoorbeeld,
plaatst hem in ongeveer 788 n.Chr. In Esoteric Buddhism laat men hem
bijna onmiddellijk op de Boeddha volgen (blz. 149). Kan dit verschil
worden verklaard? Wordt de leer van Sankaracharya niet altijd ge-
rangschikt onder die van de Vaishnava’s? En wordt evenzo Gaudapada
niet tot de Saiva’s gerekend, en veel later gedateerd dan in Esoteric
Buddhism? We zouden dit graag verder willen onderzoeken, maar den-
ken dat het beter is om af te wachten of de adepten bereid zijn enkele
duistere punten in de Indiase religieuze geschiedenis op te helderen.
Hierover moeten ze volgens ons zeker kennis bezitten die zonder enig
risico aan lekenonderzoekers kan worden gegeven.

We komen nu bij enkele punten die buiten het gebruikelijke terrein
van wetenschap of geschiedenis liggen, maar waarover we graag, zo
mogelijk, iets meer zouden willen weten.

9. We zouden ons graag een duidelijker begrip vormen van de aard
van het subjectieve contact met door ons geliefde zielen in devachan.
Zeg bijvoorbeeld dat ik sterf en op aarde enkele jonge kinderen achter-
laat. Blijven die kinderen in devachan voor mijn bewustzijn aanwezig
als kinderen? Verbeeld ik me dat ze zijn gestorven toen ik stierf? Of
verbeeld ik me alleen maar dat ze volwassen zijn, zonder hun levens-
geschiedenis te kennen? Of mis ik ze in devachan totdat ze werkelijk
sterven, en hoor ik dan van hen hun levensgeschiedenis zoals die vanaf
mijn dood tot die van hen is verlopen?

10. We begrijpen niet helemaal hoe ver de herinnering reikt die in
verschillende stadia van de vooruitgang van de ziel wordt bereikt.
Herinneren de adepten, die, naar we aannemen, gelijkstaan met mensen
uit de zesde ronde, zich al hun vroegere incarnaties? Verkrijgen alle
zielen die tot in de zesde ronde blijven leven dit vermogen tot herinne-
ring? Of gaat men zich in het devachan aan het einde van elke ronde
alle devachans, of alle incarnaties, herinneren die in die ronde hebben
plaatsgevonden? Brengt die herinnering ook de macht met zich mee om
de toekomstige incarnaties zo te regelen dat men in gezelschap blijft
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van een geliefde ziel of van een groep zielen?

We hebben nog veel meer vragen, maar we willen ons niet te veel
opdringen. Ik zal hier besluiten met de opmerking die het meest wordt
gemaakt als we met Engelse vrienden spreken over de adepten. We
constateren dat onze vrienden niet vaak vragen om zogenaamde won-
deren om de echtheid van de vermogens van de adepten te bewijzen,
maar ze vragen waarom de adepten ons niet een bewijs willen leve-
ren — niet noodzakelijkerwijs van het feit dat ze veel verder zijn gevor-
derd dan wij — maar dat hun kennis ten minste gelijkstaat met de onze
op de bekende en duidelijke weg die de westerse wetenschap voor
zichzelf heeft gebaand. Enkele treffende opmerkingen over schei-
kunde — de aankondiging van een nieuwe elektriciteitswet die we expe-
rimenteel kunnen bewijzen — een of andere mededeling zoals deze,
zeggen onze gesprekspartners, zou de aandacht trekken, eerbied af-
dwingen, en een gewicht en prestige verlenen aan de hogere leringen
die deze niet snel zullen verkrijgen zolang ze volledig oncontroleerbare
gebieden betreffen.

Dankbaar erkennen we de heel aanvaardbare keuze die de adepten
hebben gedaan, door Sinnett als middelaar te nemen tussen hen en ons.
Ze hadden nauwelijks iemand kunnen kiezen die meer verwant is aan
onze westerse denkwijze — zowel wat betreft de helderheid van zijn
schrijfstijl, als zijn goede woordkeus of de ernstige oprechtheid van
zijn overtuigingen. Omdat ze tot dusver op zo’n weloverwogen manier
tegemoet zijn gekomen aan onze bijzondere behoeften, kunnen we
slechts hopen dat ze hun onderricht nog verder zullen kunnen aanpas-
sen aan de vereisten van het westerse denken.

Een Engels lid van de TS!
Londen, juli 1883

Antwoord aan een Engels lid van de TS

Het werk dat met Fragments werd begonnen, had aanvankelijk niet
de bedoeling om de wetenschappelijke problemen van de kosmische
evolutie zo volledig te behandelen als nu schijnt te worden verwacht.
De lezers van dit tijdschrift was duidelijk beloofd, zoals Sinnett heel

I'Noot vert.: Dit is F.W. Myers, lid van de Psychical Research Society en lid
van de London Lodge van de TS.
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goed weet, om een schets te geven van de esoterische leringen — meer
niet. Er zou heel wat worden gegeven, maar nog veel meer worden ach-
tergehouden, vooral uit de kolommen van een tijdschrift dat een breed
publiek bereikt.

Deze schijnbare onwil om de wereld deelgenoot te maken van
enkele natuurgeheimen die in het bezit kunnen zijn gekomen van enke-
len, komt voort uit heel andere oorzaken dan die er gewoonlijk aan
worden toegeschreven. Het is niet uit EGOISME dat er een Chinese muur
wordt opgericht tussen de occulte wetenschap en zij die er meer over
zouden willen weten, zonder daarbij onderscheid te maken tussen de
gewone nieuwsgierige leek en de oprechte, vurige zoeker naar waar-
heid. Zij die dat denken, hebben het mis en zijn onrechtvaardig; een
handelwijze die nodig wordt geacht door een vooruitziende universele
menslievendheid, schrijven ze toe aan onverschilligheid voor het wel-
zijn van anderen. Ze beschuldigen de bewaarders van verheven, hoe-
wel lang miskende, fysieke en spirituele waarheden ervan die ver
buiten het bereik van mensen te houden. Het onvermogen om ze te
bemachtigen ligt in feite geheel bij de zoekers.

De hoofdreden voor die terughoudendheid — althans wat de ge-
heimen van de natuurwetenschappen betreft — moet, naast vele andere
redenen, in een heel andere richting worden gezocht.! Ze berust volle-
dig op de onmogelijkheid om iets over te dragen waarvan de aard in het
huidige ontwikkelingsstadium van de wereld het bevattingsvermogen
van de onderzoekers te boven gaat, hoe verstandig en hoe wetenschap-
pelijk geschoold laatstgenoemden ook zijn. Dit enorme probleem
wordt nu uitgelegd aan de weinigen die Esoteric Buddhism niet alleen
hebben gelezen, maar ook de verschillende daarin behandelde occulte
axioma’s hebben bestudeerd en begrepen. We kunnen gerust zeggen
dat de gewone lezer hiervan zelfs geen flauw idee heeft, en dat het aan-
leiding zal vormen — nee, al heeft gevormd — voor allerlei laster.

IHet is onnodig onze correspondent eraan te herinneren dat wat hier gezegd
wordt, alleen geheimen betreft die, als ze worden onthuld, niet als wapen tegen
de mensheid in het algemeen of tegen individuen kunnen worden gebruikt. Zulke
geheimen zouden alleen aan een aangenomen en jarenlang beproefde chela en tij-
dens zijn opeenvolgende inwijdingen kunnen worden gegeven; de mensheid als
geheel moet eerst volwassen worden — wat pas tegen het begin van haar zesde ras
zal gebeuren — voordat zulke mysteries veilig aan haar kunnen worden onthuld.
Het vril is niet helemaal een fictie, zoals sommige chela’s en zelfs ‘leken-chela’s’
weten.
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Het komt eenvoudig doordat de geleidelijke ontwikkeling van de
zeven beginselen en de fysieke zintuigen van de mens moet samen-
vallen en parallel verlopen met de ronden en wortelrassen. Ons vijfde
ras heeft tot dusver slechts zijn vijf zintuigen ontwikkeld: Terwijl het
kama- of wil-beginsel van de ‘vierde-ronders’ al dat stadium van zijn
evolutie heeft bereikt waarin de automatische handelingen, de onge-
richte instincten en impulsen van zijn jeugd en jonge jaren, in plaats
van prikkels van buitenaf te volgen, wilshandelingen zullen zijn gewor-
den die voortdurend in samenwerking met het denken (manas) worden
bepaald, en zo van ieder mens van dat ras op aarde een vrije entiteit,
een volledig verantwoordelijk wezen zullen maken — nadert de kama
van ons nauwelijks volwassen vijfde ras dat stadium maar langzaam.

Wat het zesde zintuig van ons huidige ras betreft, dit is nog nauwe-
lijks aan de bodem van zijn stoffelijkheid ontsproten. Het is daarom
hoogst onredelijk om van de mensen van het 5de ras te verwachten dat
ze de aard en de essentie zullen begrijpen van dat wat pas door het 6de
ras — laat staan het 7de — volledig kan worden aangevoeld en waarge-
nomen — d.w.z. om uitsluitend met behulp van onze huidige beperkte
zintuigen het rechtmatige resultaat van de evolutie en verworvenheden
van de toekomstige rassen te kunnen ervaren. De uitzonderingen op
deze bijna universele regel zijn tot nu toe slechts voorgekomen in
enkele zeldzame gevallen van mensen die constitutioneel abnormaal
vroeg zijn ontwikkeld; of in gevallen waarin enkelen door een vroeg-
tijdige scholing en bijzondere methoden, waardoor het niveau van de
Sde ronders wordt bereikt, naast de natuurlijke gave van eerstgenoem-
den hun zesde zintuig (door bepaalde occulte methoden) volledig heb-
ben ontwikkeld, en in nog zeldzamer gevallen hun zevende. Als
voorbeeld van eerstgenoemde groep kunnen we de zieneres van
Prevorst noemen: een voor haar tijd geboren wezen, met een zeldzaam
vroege ontwikkeling, dat zich moeilijk aan de haar omringende atmo-
sfeer kon aanpassen, en daarom een altijd sukkelende en ziekelijke
martelares werd. Graaf Saint-Germain is een voorbeeld van de andere
categorie.

De spirituele evolutie van de mens houdt gelijke tred met zijn antro-
pologische en fysiologische ontwikkeling. Voor zijn spirituele evolutie is
zuiver intellectuele groei vaak meer een belemmering dan een hulp. Een
voorbeeld: stralende stof — ‘de vierde toestand van de stof” — is nog maar
nauwelijks ontdekt, en niemand — de uitstekende onderzoeker zelf niet
uitgezonderd — heeft tot nog toe enig idee van haar volledige strekking,
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haar mogelijkheden, haar verband met de natuurverschijnselen, of zelfs
haar betekenis voor de meest raadselachtige wetenschappelijke vraag-
stukken. Hoe kan een ‘adept’ proberen de onjuistheid aan te tonen van
veel van wat in de nevel- en zonnetheorieén wordt gezegd, wanneer hij
zijn standpunt alleen met succes zou kunnen bewijzen door een beroep
te doen op, en gebruik te maken van, het bewustzijn van dat zesde zin-
tuig dat een fysicus zich niet kan voorstellen? Is dat niet duidelijk?

De belemmering is dus niet dat de adepten ‘geen vragen mogen
beantwoorden’, maar veeleer de persoonlijke, huidige beperkingen van
de zintuigen van de gemiddelde mens en zelfs van de wetenschapper.
Het is daarom onverstandig en zelfs schadelijk, want voorbarig, om een
verklaring te geven van iets wat gelijk als een fysieke onmogelijkheid
en het resultaat van hallucinatie zou worden verworpen. Als gevolg van
zulke problemen is het streng verboden om — behalve in uitzonderings-
gevallen — paranormaal fysieke verschijnselen teweeg te brengen.

En nu vraagt men de ‘adepten’ om zich te bemoeien met de astro-
nomie — een wetenschap die van alle takken van menselijke kennis de
nauwkeurigste en wiskundig zuiverste gegevens heeft opgeleverd,
waarop de wetenschappers terecht trots zijn! Het is waar dat over het
geheel genomen de astronomie grotere successen heeft behaald dan de
meeste andere wetenschappen. Maar al heeft ze vaak de strevende en
dorstende geest van de mens en zijn edele verlangen naar kennis (voor-
namelijk over de stof)) bevredigd, toch heeft ze steeds gelachen om zijn
onbeduidende pogingen om de grote geheimen van de oneindigheid
alleen met behulp van mechanische instrumenten te bemachtigen.

Terwijl de spectroscoop heeft aangetoond dat aardse en sterren-
stof vermoedelijk overeenkomen, zijn de scheikundige werkingen die
eigen zijn aan de in verschillende ontwikkelingsstadia verkerende
hemellichamen nog niet ontdekt, en evenmin is bewezen dat ze iden-
tiek zijn aan de werkingen die op onze eigen planeet worden waarge-
nomen. Op dit punt kan de esoterische psychologie van nut zijn. Maar
welke wetenschappers zouden erin toestemmen om haar te vergelijken
met hun eigen werk? Wie van hen zou de grotere waarde en betrouw-
baarheid erkennen van de kennis van de adepten ten opzichte van hun
eigen hypothesen, wanneer ze van hun kant aanspraak kunnen maken
op de wiskundige juistheid van hun deductieve redeneringen, ge-
baseerd op de veronderstelde feilloze nauwkeurigheid van de moderne
instrumenten; terwijl de adepten slechts aanspraak kunnen maken op
hun kennis van de diepste essentie van de stof, waarmee ze eeuwen-
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lang hebben gewerkt, en die heeft geleid tot de verschijnselen die wer-
den teweeggebracht.

Hoezeer ook wordt benadrukt dat een deductieve bewijsvoering —
afgezien van het feit dat ze een onvolledig syllogistische vorm is — vaak
in strijd kan zijn met de feiten, en dat hun beweringen misschien niet
altijd juist zijn, hoewel de predicaten van hun conclusies correct schij-
nen te zijn afgeleid, men zal niet erkennen dat de spectraalanalyse de
mindere is van zuiver spiritueel onderzoek. Ook zal de wetenschapper
niet voor hij zijn zesde zintuig heeft ontwikkeld, de onjuistheid van zijn
theorie€n over het zonnespectrum toegeven, tenzij hij, althans in zekere
mate, zijn uitgesproken voorliefde voor voorwaardelijke en disjunc-
tieve syllogismen, die tot eeuwige dilemma’s leiden, afzweert.

Op dit moment denken de ‘adepten’ dat er niet veel aan te doen is.
Als deze onzichtbare en onbekende leken zich met de uitspraken van
de Royal Society zouden gaan bemoeien — laat staan deze openlijk
tegenspreken — dan zouden minachting en bespotting, gevolgd door
beschuldigingen van absolute onbekendheid met de eerste basisbegin-
selen van de moderne wetenschap, hun enige beloning zijn; terwijl zij
die aan hun ‘fantasieén’ het oor zouden lenen, onmiddellijk zouden
worden afgeschilderd als voorbeelden van de ‘licht gestoorden’ van
deze eeuw. Tenzij de leden van de Royal Society onmiddellijk in de
grote mysterién zouden kunnen worden ingewijd, en dat verheven
gezelschap zonder de gebruikelijke voorbereidingen of training op
wonderbaarlijke wijze met dat vereiste zesde zintuig kon worden be-
giftigd, vrezen de adepten dat het een nutteloze onderneming zou zijn.
Voor een eerste poging hebben laatstgenoemden meer dan genoeg
gegeven, al leek het maar weinig.

De reeks martelaren voor de grote universele waarheden is nooit
onderbroken geweest; en de lange rij bekende en onbekende figuren die
hebben geleden, te beginnen met Galileo, eindigt nu met Zollner. Is de
wereld van de wetenschap zich bewust van de werkelijke oorzaak van
de voortijdige dood van Zollner? Wanneer de vierde dimensie van de
ruimte een wetenschappelijke werkelijkheid zal zijn geworden, zoals
de vierde toestand van de stof, wordt door een dankbaar nageslacht
voor hem misschien een standbeeld opgericht. Maar dit zal hem niet
terugbrengen, evenmin als het de dagen en maanden van psychische
strijd zal uitwissen die de ziel van dit intuitieve, verziende en beschei-
den genie hebben gekweld, die zelfs na zijn dood de ezelstrap zou
ontvangen door in een verkeerd daglicht te worden gesteld en in het
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openbaar van krankzinnigheid te worden beschuldigd.

Tot dusver kon de astronomie slechts met het onzekere hulpmiddel
van de analogie tasten tussen licht en duisternis. Ze heeft de fysieke
beweging en de banen van de hemellichamen teruggebracht tot wiskun-
dig nauwkeurig beschreven feiten — meer niet. Tot dusver heeft ze niet
met enige zekerheid de fysieke samenstelling van de zon, de sterren of
zelfs van komeetstof kunnen vaststellen. Over laatstgenoemde schijnt ze
niet méér te weten dan wat 5000 jaar geleden door de officiéle astro-
nomen van het oude Chaldea en Egypte werd onderwezen, namelijk dat
ze etherisch is, omdat ze de stralen van sterren en planeten zonder enige
merkbare belemmering doorlaat. Vraag de moderne scheikundige of
deze stof op een of andere manier in verband staat met of verwant is aan
die van de waarneembare gassen waarmee hij bekend is, of aan één van
de vaste elementen van zijn scheikunde. Het vermoedelijke antwoord
zal maar heel weinig kunnen bijdragen om de verwarring in de wereld
weg te nemen, omdat komeetstof, ondanks alle hypothesen, zelfs niet de
gewone adhesie of scheikundige affiniteit blijkt te bezitten.

De reden hiervoor is heel eenvoudig. De waarheid zou langgeleden
aan de onderzoekers duidelijk moeten zijn geworden, omdat onze
kleine wereld (ook al werd ze herhaaldelijk door de langharige en
bebaarde reizigers, gehuld in de vluchtige sluier van hun staarten, be-
zocht, en op andere manieren met die stof in aanraking gebracht) niet
met stikstof werd overladen, noch overmatig door een waterstof werd
overspoeld, noch door te veel zuurstof merkbaar werd beinvloed.
Volgens de adepten heeft de essentie van komeetstof heel andere schei-
of natuurkundige eigenschappen dan die de grootste schei- en natuur-
kundigen van de wereld bekend zijn — ondanks alle recente hypothesen,
die het tegendeel beweren. Voor de werkelijke aard van de oudere
voortbrengselen van miilaprakriti aan het licht is gebracht, zal Crookes
de stof in de vijfde of extra stralende toestand, enz., moeten ontdekken.

Dus, hoewel de astronomen wonderen hebben verricht om de zicht-
bare betrekkingen tussen de hemellichamen van de ruimte te verklaren,
hebben ze niets geleerd over hun innerlijke samenstelling. Hun weten-
schap heeft hen niet dichter bij dit innerlijke mysterie gebracht dan die
van de geoloog, die ons alleen maar iets kan vertellen over de boven-
ste aardlagen, en die van de fysioloog, die zich tot dusver slechts met
de uiterlijke mens, of het sthiilasarira, heeft kunnen bezighouden. De
occultisten hebben op de misvatting gewezen, en ze blijven dat doen,
die de essentie naar zijn uiterlijke manifestaties beoordeelt, het diepste



220 H.P. BLAVATSKY: GESELECTEERDE ARTIKELEN

wezen van het levensbeginsel naar de circulatie van het bloed, het
denkvermogen naar de grijze hersenstof en de fysicke samenstelling
van zon, sterren en kometen naar onze aardse scheikunde en de stof van
onze eigen planeet. Geen microscopen, spectroscopen, telescopen, foto-
meters of andere fysieke instrumenten kunnen ooit worden gericht op
de hoogste beginselen van de macro- of microkosmos, en ook het
mayavirtipa van beide zal zijn mysterie niet aan het fysieke onderzoek
prijsgeven. Spiritueel onderzoek en psychische waarneming zijn daar-
voor de enige geschikte middelen.

We moeten bij alles naar analogie te werk gaan, dat is zeker. Maar
toch zullen de oprechte wetenschappers snel moeten inzien dat het niet
voldoende is een paar sterren te onderzoeken — als het ware een hand-
vol zand langs de rand van de oeverloze kosmische oceaan — om daar-
uit te concluderen dat deze sterren dezelfde zijn als alle andere —
waaronder onze aarde; en dat ze, omdat hun telescopen een heel sterk
vergrotend vermogen hebben bereikt, en een gebied hebben gepeild dat
maar een heel klein deel van de ruimte beslaat, vergeleken bij wat er
overblijft, daarom het onderzoek naar alles wat er zelfs binnen die
beperkte ruimte bestaat nog niet hebben voltooid. Want in feite hebben
ze dat helemaal niet gedaan. Ze hebben slechts een vluchtige blik kun-
nen slaan op wat voor hen met hun beperkte gezichtsvermogen onder
de huidige omstandigheden zichtbaar wordt gemaakt. En zelfs wanneer
dat door 100 keer zo sterke telescopen als die van Lord Rosse of de
nieuwe Lick Sterrenwacht zou worden geholpen, zou dit de zaak niet
veranderen.

Geen fysiek instrument zal ooit de astronomen helpen om die
enorme afstanden af te tasten waarvan die van Sirius — die een
kleine 209.370.000.000.000 km afstaat van de buitengrens van de
atmosfeer, of zelfs die van o Capella die nog eens een kleine
475.225.000.000.000! km verderop ligt — hen een vage indruk kan
geven, zoals ze maar al te goed weten. Want, ook al is een adept niet in
staat de grenzen van het zonnestelsel lichamelijk (d.w.z. in zijn astrale
vorm) te overschrijden, toch weet hij dat er ver buiten het bereik van de
telescoop stelsels na stelsels zijn, en in vergelijking met het kleinste
van deze stelsels lijkt dat van Sirius op een atoom stof in de grote

! De cijfers zijn ontleend aan de wiskundige berekeningen van de exoterische
westerse astronomie. Op een gegeven moment toont de esoterische astronomie
misschien de onjuistheid ervan aan.
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Shamowoestijn. Het oog van de astronoom, die denkt dat hij ook het
bestaan van die stelsels kent, heeft echter nooit daarop gerust, heeft
zelfs nooit die spectrale flits ervan opgevangen — schimmig en vaag als
de onsamenhangende droom van iemand die sluimert — die hij af en toe
van andere stelsels heeft waargenomen, en toch gelooft hij werkelijk de
ONEINDIGHEID te hebben gepeild! Niettemin zijn deze onmetelijk verre
werelden voor het spirituele oog van de astrale astronoom net zo hel-
der en dichtbij als een nabijgelegen bedje madeliefjes voor het oog van
een botanicus.

Al zijn de ‘adepten’ van de huidige generatie niet in staat de niet-
ingewijde astronoom te helpen door de diepste essentie of zelfs maar
de stoffelijke samenstelling van ster en planeet te verklaren — want,
omdat de Europese wetenschap tot nu toe niets weet over het bestaan
van zulke substanties of beter gezegd over hun verschillende stadia of
toestanden, heeft ze daarvoor geen geschikte termen, en kan ze zich
door geen enkele beschrijving een juist beeld daarvan vormen — ze kun-
nen misschien wel bewijzen wat deze stof niet is, en dit is voor alle hui-
dige doeleinden meer dan genoeg. De op €én na beste manier om te
leren wat waar is, is door vast te stellen wat niet waar is.

Na zo op enkele algemene bezwaren te zijn vooruitgelopen, en aan
de verwachtingen een grens te hebben gesteld, omdat het niet nodig is
om voor ‘Een Engels lid van de TS’ een waas van mysterie op te wer-
pen, kunnen we zijn vragen gedeeltelijk beantwoorden. Door het ont-
kennende karakter van de antwoorden wordt een scheidslijn getrokken
tussen de opvattingen van de adepten en die van de westerse weten-
schap die tenminste enkele nuttige wenken oplevert.

Vraag 1

Verwerpen de adepten de neveltheorie?

Nee; ze verwerpen haar algemene stellingen niet, en ontkennen ook
niet dat de wetenschappelijke hypothesen de waarheid benaderen. Ze
ontkennen alleen dat de huidige theorieén volledig zijn, en ze ontken-
nen ook dat de vele oude ‘verworpen’ theorieén die elkaar deze eeuw
zo snel hebben opgevolgd, volkomen onjuist zijn.

Terwijl ze bijvoorbeeld met Laplace, Herschel en anderen ont-
kennen dat de veranderlijke lichtvlekken die tegen de nevelachtige
achtergrond van de melkweg zijn waargenomen in geen geval tot
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verafgelegen werelden in wording behoren, en het met de moderne
wetenschap eens zijn dat ze niet veroorzaakt worden door een verzame-
ling vormloze stof, maar eenvoudig tot reeds gevormde ‘sterren’-hopen
behoren, voegen ze niettemin eraan toe dat veel van zulke hopen, die
volgens de astrofysici reeds ontwikkelde sterren en werelden zijn, in
werkelijkheid slechts verzamelingen zijn van de verschillende materi-
alen die gereed worden gemaakt voor toekomstige werelden. Deze
schijnbaar volwassen werelden zijn als bakstenen van verschillende
kwaliteit, vorm en kleur, die niet langer vormloze klei zijn, maar
geschikte eenheden voor een toekomstige muur en elk moet een duide-
lijk eraan toegewezen plaats in het een of andere nieuwe gebouw inne-
men. De astronoom bezit geen middelen om hun betrekkelijke jonge
leeftijd in te zien, behalve misschien door onderscheid te maken tussen
de sterrenhopen met de gebruikelijke rondgaande beweging en onder-
linge zwaartekracht, en die welke onregelmatige sterrenhopen worden
genoemd en een heel grillig en veranderlijk uiterlijk hebben. Ze lijken
willekeurig te zijn bijeengebracht en de wet van de symmetrie geweld
aan te doen, waardoor ze elke observatie tarten, zoals de 5 M. Lyrae, 52
M. Cephei, Halter en enkele andere.

Voordat men dit nadrukkelijk probeert te weerspreken, of misschien
gaat bespotten, zou het niet verkeerd zijn om de aard en het wezen vast
te stellen van die andere ‘tijdelijke’ sterren, waarvan de periodiciteit,
hoewel ze nooit werkelijk werd bewezen, tot nu toe niet in twijfel
wordt getrokken. Wat zijn deze sterren die plotseling verschijnen in
weergaloze luister en pracht, en even mysterieus als onverwacht ver-
dwijnen zonder een spoor achter te laten? Waar komen ze vandaan?
Waarheen verdwijnen ze? In de grote kosmische diepte — zeggen we.
De schitterende ‘baksteen’ wordt gegrepen door de hand van de metse-
laar die door die universele architect wordt geleid, en die slechts ver-
nietigt om weer op te bouwen. Ze heeft haar plaats in het kosmische
bouwwerk gevonden en zal haar taak tot het laatste manvantarische uur
volbrengen.

Een ander punt dat de ‘adepten’ nadrukkelijk ontkennen, is dat er in
de hele zichtbare hemel ruimten bestaan zonder sterrenwerelden. Er
zijn sterren, werelden en stelsels binnen zowel als buiten de voor de
mens zichtbaar gemaakte stelsels, en zelfs binnen onze eigen atmo-
sfeer, voor zover de natuurkundige weet. De ‘adept’ stelt in dit verband
vast dat de orthodoxe, of zogenaamd officiéle, wetenschap heel vaak
het woord ‘oneindigheid’ gebruikt zonder er voldoende belang aan te
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hechten; veeleer als beeldspraak dan als een term die een ontzagwek-
kende en heel mysterieuze werkelijkheid aanduidt.

Wanneer astronomen in hun rapporten spreken over het ‘peilen van
de oneindigheid’, is zelfs de meest intuitieve onder hen maar al te vaak
geneigd te vergeten dat hij slechts de buitenste lagen van een klein
gebied en zijn zichtbare diepten peilt, en erover spreekt alsof ze niet
meer dan de kubieke inhoud van een bekende grootheid zijn. Dit is het
rechtstreekse resultaat van de huidige opvatting over een driedimensi-
onale ruimte. Binnenkort zal een vierdimensionale wereld aan de beurt
zijn, maar het raadsel van de wetenschap zal altijd blijven bestaan, tot
haar denkbeelden zich uitstrekken tot de natuurlijke dimensies van de
zichtbare en onzichtbare ruimte — in haar zevenvoudige volledigheid.

‘Het oneindige en het absolute zijn slechts benamingen voor twee
tegengestelde dwaasheden van het menselijk (niet-ingewijde) den-
ken’; en deze te beschouwen als de getransformeerde ‘eigenschappen
van de natuur — van twee in objectieve bevestigende termen omgezette
subjectieve ontkennende termen’, zoals Sir W. Hamilton het uitdrukt,
betekent dat men niets weet over de oneindige mogelijkheden van de
bevrijde menselijke geest, of van zijn eigenschappen, waarvan de
voornaamste het vermogen is om buiten het gebied van onze aardse
ervaring van stof en ruimte te treden. Zoals een absolute leegte hier
beneden een onmogelijkheid is, evenzo is het een onmogelijkheid —
boven. Maar onze moleculen, de hele kleine deeltjes van de leegte
‘beneden’, worden vervangen door het reuzenatoom van de oneindig-
heid ‘boven’.

Als de vierdimensionale opvatting van de ruimte wordt aangetoond,
kan dit leiden tot de uitvinding van nieuwe instrumenten voor het
onderzoek van de uiterst dichte stof die ons omringt zoals een balletje
pek bijvoorbeeld een vlieg zou kunnen omhullen, maar die we, omdat
we niet al haar eigenschappen kennen — behalve die welke ze op onze
aarde heeft — niettemin de heldere, de serene en de transparante at-
mosfeer noemen. Dit is niet slechts een handige manier van redeneren,
maar eenvoudig occulte fysica, die nooit ‘substantie’ met ‘krachtcen-
tra’ kan verwarren, om de terminologie van een westerse wetenschap te
gebruiken die onbekend is met maya. Binnen minder dan een eeuw zal
de Royal Society, naast de telescopen, miscroscopen, micrografen en
telefoons, een prijs moeten uitloven voor zo’n etheroscoop.

In verband met de nu behandelde vraag is het ook nodig dat ‘een
Engels lid van de TS’ weet dat ‘adepten’ van de Goede Wet de zwaar-
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tekracht verwerpen zoals deze nu wordt verklaard. Ze ontkennen dat de
zogenaamde ‘impact-theorie’ de enig houdbare is in de hypothese over
de zwaartekracht. Ze zeggen dat wanneer tot dusver alle door de
natuurkundigen ondernomen pogingen om haar met de ether in ver-
band te brengen, om de elektrische en magnetische werking op afstand
te verklaren, volledig mislukt zijn, dit opnieuw komt omdat de mens-
heid niets weet over de primaire toestanden van de stof in de natuur en
vooral niet over de werkelijke aard van de zonnestof. Omdat ze slechts
geloven in de wet van de onderlinge elektromagnetische aantrekking en
afstoting, zijn ze het eens met hen die tot de conclusie zijn gekomen dat
‘universele zwaartekracht een zwakke kracht is’ en niet eens een klein
deel van de bewegingsverschijnselen kan verklaren.

In ditzelfde verband zien ze zich gedwongen erop te wijzen dat
de wetenschap wel eens ongelijk kan hebben met haar onzorgvuldige
veronderstelling van een middelpuntvliedende kracht, die noch een
algemene, noch een consequente wet is. Om maar één voorbeeld te
noemen: deze kracht kan de afgeplatte bolvorm van bepaalde plane-
ten niet verklaren, want wanneer het uitstulpen van planetaire equa-
tors en het verkorten van hun poolassen, in plaats van alleen maar het
resultaat te zijn van de machtige invloed van de elektromagnetische
aantrekking van de zon, moeten worden toegeschreven aan de mid-
delpuntvliedende kracht die ‘in evenwicht wordt gehouden door een
concentrische correctie van de eigen zwaartekracht van elke planeet,
die door de draaiing om haar as wordt verkregen’ — om de uitdruk-
kingswijze van de astronoom te gebruiken (die, al is ze noch erg dui-
delijk noch juist, toch kan dienen om de vele gebreken in het stelsel
aan te tonen) — waarom is het dan zo moeilijk om een antwoord te
vinden op het bezwaar dat de verschillen in omwentelingssnelheid
aan de evenaar en de dichtheid van verschillende planeten lijnrecht in
strijd zijn met deze theorie? Hoe lang zullen we zelfs grote wiskun-
digen de misvattingen nog zien steunen, die een duidelijke leemte
moeten aanvullen!

De ‘adepten’ hebben nooit aanspraak gemaakt op hogere, of zelfs
maar enige, kennis van de westerse astronomie en andere wetenschap-
pen. Toch constateren ze, wanneer ze zich tot zelfs de meest elemen-
taire leerboeken wenden die op scholen in India worden gebruikt, dat
de middelpuntvliedende theorie van westerse oorsprong — niet alles
kan verklaren. Dat deze zonder hulp geen verklaring kan geven voor
het ontstaan van elke bol die is afgeplat aan de polen, en ook niet de
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duidelijk blijkende problemen kan verklaren, zoals de relatieve dicht-
heid van sommige planeten. Hoe kan een berekening van de middel-
puntvliedende kracht verklaren waarom bijvoorbeeld Mercurius,
waarvan de omwentelingssnelheid maar ‘ongeveer een derde van die
van de aarde’ en ‘de dichtheid slechts ongeveer een vierde groter dan
die van de aarde’ zou zijn, een afplatting aan de polen zou hebben die
meer dan tien keer zo groot is als die van de aarde? En waarom Jupiter,
waarvan de omwentelingssnelheid aan de evenaar ‘27 keer zo groot
zou zijn als, en de dichtheid slechts ongeveer een vijfde van, die van de
aarde’, een polaire afplatting zou hebben die 17 keer zo groot is als die
van de aarde? Of waarom Saturnus, waar de middelpuntzockende
kracht moet worstelen met een snelheid aan de evenaar die 55 keer zo
groot is als die van Mercurius, een polaire afplatting zou hebben die
maar drie keer zo groot is als die van Mercurius?

Als kroon op de bovengenoemde tegenstrijdigheden vraagt men ons
te geloven in de centrale krachten, zoals de wetenschap die leert, zelfs
wanneer bekend is dat de stof aan de evenaar van de zon, met een snel-
heid aan de evenaar die meer dan vier keer zo groot is als die van de
aarde, en met slechts ongeveer een vierde van de zwaartekracht van de
stof aan de evenaar van de aarde, geen enkele neiging heeft vertoond
om aan de zonne-evenaar uit te stulpen en ook niet de minste afplatting
van de polen van de zon laat zien. Met andere en duidelijker woorden,
de zon, waar de middelpuntvliedende kracht inwerkt op stof met maar
een vierde van de dichtheid van de aarde, heeft helemaal geen polaire
afplatting! Dit bezwaar wordt door meer dan één astronoom gemaakt,
maar is, zover de ‘adepten’ weten, nooit door een bevredigende verkla-
ring weggenomen.

Daarom beweren ze dat de grote wetenschappers van het Westen —
die niets of bijna niets weten over komeetstof, middelpuntvliedende
of middelpuntzoekende krachten, de aard van de nevelvlekken of de
fysieke samenstelling van de zon, de sterren of zelfs van de maan — on-
voorzichtig zijn door zo zelfverzekerd te spreken over de ‘centrale
massa van de zon’, die planeten, kometen en wat al niet de ruimte in
slingert. Omdat onze mening wordt gevraagd, zeggen we: dat hij alleen
het levensbeginsel ontwikkelt, de zie/ van deze lichamen, en dat hij dit
in ons kleine zonnestelsel schenkt en terugontvangt, als de ‘universele
levenschenker’, het ENE LEVEN dat leven geeft en ontvangt in de onein-
digheid en eeuwigheid; dat het zonnestelsel evenzeer de microkosmos
van de ENE macrokosmos is, als de mens de microkosmos is vergeleken
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Zon met zonnevlekken. © 2012, NASA/SDO.

met zijn eigen kleine zonnekosmos.

Welke bewijzen heeft de wetenschap? De zonnevlekken (een
onjuiste benaming zoals zoveel andere)? Maar ze leveren niet méér
bewijs voor de vastheid van de ‘centrale massa’ dan de stormwolken
aantonen dat de atmosfeer daarachter een vaste massa is. Komt het
door het ongelijkmatige oppervlak van het zonnelichaam met zijn
schijnbare lichtgevende aspecten, dat dat lichaam ‘een vaste massa,
een donkere sfeer van stof” schijnt te zijn, ‘opgesloten in een vurige
gevangenis, een kleed van de felste vlammen?’ Wij zeggen dat zich
daarachter inderdaad een ‘gevangene’ bevindt, maar die tot nu toe
nooit door enig fysiek, sterfelijk oog is waargenomen: wat we van
hem mogen zien is slechts een gigantische weerspiegeling, een illu-
soir droombeeld van ‘een soort zonne-aanhangsels’, zoals Proctor het
eerlijk noemt. Voordat we hierover meer zeggen, zullen we eerst de
volgende vraag behandelen:



Vraag 2

Is de zon slechts een afkoelende massa?

Zo luidt de door de moderne wetenschap aanvaarde theorie; dit is
niet wat de ‘adepten’ onderwijzen. Eerstgenoemde zegt dat de zon
‘geen belangrijke warmtetoevoer van buitenaf verkrijgt’; laatstge-
noemden antwoorden dat ‘de zon die niet nodig heeft’. Hij is even
onafhankelijk als dat hij uit zichzelf lichtgevend is; en hij heeft voor het
behoud van zijn warmte geen hulp nodig, geen toevoer van levens-
energie van buitenaf, want hij is het hart van zijn stelsel, een hart dat
niet zal ophouden te kloppen voor het uur van zijn rust is aangebroken.
Als de zon een afkoelende massa was, dan zou onze grote levenschen-
ker nu inderdaad door ouderdom zijn verzwakt en enige moeite hebben
om zijn wachtvuren brandend te houden, om de toekomstige rassen hun
cyclussen en de planeetketens hun ronden te laten voltooien. Er zou de
evoluerende mensheid geen hoop resten; de enige hoop zou misschien
liggen in wat in de ‘leerboeken astronomie’ van de zendingsscholen
voor wetenschap doorgaat, namelijk dat ‘de zon in zijn baan nog on-
geveer 100 miljoen jaar te gaan heeft, terwijl het stelsel nog maar 7000
jaar oud is!” (bekroond boek, Astronomy for General Readers).

De ‘adepten’, die dus gedwongen zijn om eerst af te breken voor ze
opnieuw kunnen opbouwen, ontkennen nadrukkelijk, (a) dat de zon
opbrandt, in enige gewone betekenis van het woord; of (b) dat hij wiz-
gloeiend is of zelfs brandt, hoewel hij gloeit; of (c) dat zijn helderheid
al begint af te nemen en dat zijn vermogen tot verbranding binnen een
gegeven en denkbare tijd kan zijn uitgeput; of zelfs (d) dat zijn schei-
en natuurkundige samenstelling een van de aardse scheikundige ele-
menten bevat, in één van de toestanden waarmee de schei- of natuur-
kundige bekend is. Aan dit laatste punt voegen ze toe dat, al kan
eigenlijk niet worden gezegd dat het zonnelichaam — een lichaam dat
tot dusver nog nooit door een door de mens uitgevonden telescoop of
spectroscoop werd weergegeven — is opgebouwd uit die aardse elemen-
ten waarmee onze scheikundigen bekend zijn, deze elementen niet-
temin alle in het uiterlijke kleed van de zon aanwezig zijn plus nog een
groot aantal andere elementen die tot dusver aan de wetenschap on-
bekend zijn.

Men had echt niet zo lang hoeven te wachten totdat men ontdekte
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dat de aan de respectieve elementen eigen spectraallijnen overeen-
komen met de donkere lijnen van het zonnespectrum, om te weten dat
geen enkel element dat op onze aarde aanwezig is, ooit in de zon zou
kunnen ontbreken; hoewel er aan de andere kant in de zon elementen
zijn die of onze aarde nog niet hebben bereikt, of daar nog niet zijn ont-
dekt. Enkele kunnen in bepaalde sterren en hemellichamen in vorming
ontbreken, of beter gezegd deze elementen kunnen, hoewel ze erin aan-
wezig zijn, vanwege hun huidige ontwikkelingsstadium nog niet reage-
ren op de gebruikelijke wetenschappelijke proeven. Maar hoe kan de
aarde iets bezitten wat de zon nooit heeft bezeten?

De ‘adepten’ verzekeren ons dat de echte zon — een onzichtbare bol,
waarvan de ons bekende de schil, het masker, het gewaad is — in zich
de geest bevat van elk element dat in het zonnestelsel bestaat; zoals ook
zijn ‘chromosfeer’, zoals Lockyer deze heeft genoemd, die bevat,
alleen in een veel verder ontwikkelde graad, al is dit nog steeds een toe-
stand die op aarde onbekend is; onze planeet moet eerst nog verder
groeien en zich ontwikkelen voordat haar elementen de toestand berei-
ken zoals die waarin ze zich binnen die chromosfeer bevinden.
Evenmin is de substantie, die het gekleurde licht daarin voortbrengt,
vast, vloeibaar of zelfs ‘gasvormig’ te noemen, zoals nu wordt veron-
dersteld, want ze is geen van deze.

Duizenden jaren voor Leverrier en Padre Secchi bezongen de oude
Indo-Europeanen Siirya . . . die ‘zijn hoofd achter zijn yogi!-gewaden
verborg, opdat niemand het zou zien’; het gewaad van de asceet is, zoals
iedereen weet, duidelijk rood-geel geverfd met rose stipjes, en stelt het
levensbeginsel in het menselijk bloed voor — het symbool van het
levensbeginsel in de zon, of wat men nu de chromosfeer noemt. Het
‘roze-roodkleurige gebied’! Hoe weinig astronomen zullen ooit zijn
werkelijke aard kennen, zelfs al zullen honderden eclipsen hem het
onbetwistbare bewijs van zijn aanwezigheid leveren. De zon is omringd
door zo’n dikke schil van deze ‘rode stof” dat het nutteloos voor hen is
om alleen met assistentie van hun fysieke instrumenten te speculeren

VEr staat in de Purana’s een interessant verhaal over dit onderwerp. De
deva’s vroegen aan de grote rishi Vasishtha om de zon naar satyaloka te brengen.
De rishi ging heen en bracht het verzoek aan de zonnegod over. De zonnegod ant-
woordde dat alle werelden zouden worden vernietigd, als hij zijn plaats zou ver-
laten. De rishi stelde toen voor om zijn roodkleurige gewaad (kashayavastra) in
de plaats te stellen van de zonneschijf, en deed dat ook. Het zichtbare lichaam
van de zon is, zo schijnt het, dit gewaad van Vasishtha. — T. Subba Row
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over de aard van dat wat ze nooit met het fysieke oog achter die schitte-
rende, stralende gordel van stof kunnen zien of ontdekken.

Als aan de ‘adepten’ wordt gevraagd: ‘Wat is dan volgens u de aard
van onze zon en wat is er achter die kosmische sluier?” — antwoorden
ze: daarachter wentelt en klopt het hart en het hoofd van ons stelsel;
uiterlijk is zijn kleed uitgespreid, waarvan de aard niet stoffelijk is, het-
zij vast, vloeibaar of gasvormig, zoals dat waarmee u vertrouwd bent,
maar vitale elektriciteit, verdicht en zichtbaar gemaakt.! En wanneer
men tegen deze uitspraak bezwaar maakt op grond van de overwegin-
gen dat al zou de lichtgevendheid van de zon een andere oorzaak dan
verbranding en warmte hebben, er geen fysieke wet bekend is die het
bestaan kan verklaren van zo’n enorm hoge temperatuur van de zon
zonder verbranding; dat zo’n temperatuur, behalve dat ze met haar licht
en warmte elk zichtbaar voorwerp in ons heelal zou verbranden, ge-
paard zou moeten gaan met een helderheid die in alle opzichten homo-
geen en gelijkmatig is, wat in werkelijkheid niet zo is; dat in de
fotosfeer golfbewegingen en storingen zijn opgemerkt en in de zon de
groei van de ‘protuberansen’ en een hevige strijd van verbrandende ele-
menten zijn waargenomen, met vuurtongen en vlekken die alle ken-
merken vertonen van cyclonale beweging, en ‘zonnestormen’, enz.;
dan kan op dit alles alleen het volgende antwoord worden gegeven: de
verschijnselen zijn er allemaal; toch is het geen verbranding. Als het
‘kleed’, het verblindende gewaad dat nu de hele bol van de zon omhult,
werd verwijderd, of als ‘de stralende atmosfeer, die ons in staat stelt de

I'Wanneer het Engelse lid van de TS de moeite nam om blz. 11 van de Magia
Adamica van Eugenius Philalethes, zijn geleerde landgenoot, te raadplegen, zou
hij ontdekken dat daarin zo duidelijk als toen mogelijk was — in die tijd waarin
de ijzeren klauw van de orthodoxie de macht had en geneigd was het vlees van
ketterse beenderen te scheuren — op het verschil wordt gewezen tussen een zicht-
bare en een onzichtbare planeet. ‘De aarde is onzichtbaar’ — zegt hij — ‘en ster-
ker nog, het oog van de mens heeft de aarde nooit gezien, omdat ze zonder magie
niet kan worden gezien. Dit element zichtbaar te maken, is het grootste geheim
in de magie. . . . Wat dit smerige, grove lichaam betreft, waarop we rondwande-
len, het is een mengsel en, geen aarde, maar het bevat aarde. . . . Kortom, alle
elementen zijn zichtbaar op één na, de aarde; en wanneer u zo’n volmaking heeft
bereikt dat u weet waarom God de aarde in abscondito heeft geplaatst, dan bezit
u een uitstekende sleutel waarmee u God zelf kunt kennen, en weten hoe hij zicht-
baar en hoe hij onzichtbaar is.” De cursivering is van de schrijver; het was de
gewoonte van de alchemisten om die woorden te benadrukken die in hun code
een dubbele betekenis hadden. Hier heeft ‘God zelf”, zichtbaar en onzichtbaar
betrekking op hun lapis philosophorum — het zevende beginsel in de natuur.
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zon te zien’ (zoals Sir William Herschel dacht) zelfs maar een klein
scheurtje zou vertonen, dan zou ons hele universum tot as vergaan.

Jupiter Fulminator die zich aan zijn geliefde vertoont, zou haar
ogenblikkelijk verassen. Maar dat kan nooit gebeuren. De bescher-
mende schil is van een dikte en op een zodanige afstand van het uni-
versele HART dat uw wiskundigen die nauwelijks kunnen berekenen. En
hoe kunnen ze hopen het innerlijk lichaam van de zon te zien, nu het
bestaan van die chromosfeer is vastgesteld — al kan haar feitelijke
dichtheid nog altijd onbekend zijn — wanneer één van de grootste, zo
niet de grootste, van hun autoriteiten — Sir William Herschel — het vol-
gende zegt:

Ook de zon heeft zijn atmosfeer, en indien enkele van de gassen die
tot haar samenstelling behoren, een stralende glans zouden vertonen,
terwijl andere geheel transparant zijn, zal elke tijdelijke oorzaak die
de stralende gassen zou wegnemen, ons in staat stellen het lichaam
van de zon te zien door de transparante heen.!

Deze woorden die bijna 80 jaar geleden werden geschreven, houden
de onjuiste hypothese in dat het lichaam van de zon onder zulke
omstandigheden zichtbaar zou kunnen worden, terwijl daarentegen
slechts de veel diepere lagen van ‘de stralende gassen’ zouden worden
waargenomen. Wat de grote astronoom erop laat volgen, ontkracht
geheel het eerste deel van zijn veronderstelling.

Indien een waarnemer op de maan werd geplaatst, zou hij het vaste
lichaam van onze aarde alleen op die plaatsen kunnen zien waar de
transparante gassen van de atmosfeer dat mogelijk maken. Op
andere plaatsen zouden de ondoorschijnende dampen het licht van
de zon weerkaatsen, zonder dat zijn blik tot de oppervlakte van onze
bol kan doordringen.?

Wanneer dus de atmosfeer van onze aarde, die met betrekking tot de
‘atmosfeer’ (?) van de zon als de zachtste schil van een vrucht is ver-
geleken met de dikste schaal van een kokosnoot, het oog van een waar-
nemer op de maan zou verhinderen overal ‘tot de oppervlakte van onze
bol’ door te dringen, hoe kan dan een astronoom ooit hopen, dat zijn
blik vanaf de aarde de oppervlakte van de zon zal bereiken, die op een

" The Philosophical Transactions of the Royal Society of London, deel 17,
1809, blz. 480.
20p.cit., blz. 480.
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afstand van 135 tot 150 miljoen km! ligt, terwijl de afstand tot de maan
slechts ongeveer 383.000 km is! De naar verhouding grotere omvang
van de zon brengt hem niet dichterbij in ons fysieke gezichtsveld.

Sir W. Herschel merkt heel terecht op dat de zon ‘misschien figuur-
lijk een vuurbol is genoemd’! Men heeft gedacht dat de donkere
vlekken vaste lichamen zijn die dichtbij de oppervlakte van de zon
ronddraaien.

Men heeft verondersteld dat ze de rook van vulkanen zijn of het drij-
vende schuim op een oceaan van vloeibare stof. Men heeft ze ook
voor wolken gehouden. Ze werden verklaard als ondoorschijnende
in de gasvormige stof van de zon drijvende massa’s.2

Als enige van alle astronomen kwam Sir John Herschel, wiens
intuitie nog groter was dan zijn grote geleerdheid — alle antropomor-
fistische opvattingen buiten beschouwing gelaten — veel dichter bij de
waarheid dan één van die moderne astronomen die, ondanks hun
bewondering voor zijn enorme geleerdheid, om zijn ‘fantasievolle
theorieén’ lachen. Zijn enige fout, die nu door de meeste astronomen
wordt gemaakt, was dat hij het ‘ondoorschijnende lichaam’, dat af en
toe door het gordijn van zijn ‘lichtgevende omhulsel’ wordt waarge-
nomen, beschouwde als de zon zelf. Wanneer hij in de loop van zijn
beschouwingen over de wilgenblad-theorie van Nasmyth opmerkt:

de duidelijke vorm van deze voorwerpen; hun nauwkeurige onder-
linge overeenkomst . . . al deze kenmerken schijnen geheel in strijd
te zijn met het denkbeeld dat ze een dampachtige, wolkachtige of
gasachtige aard hebben.3

— is dit meer te danken aan zijn spirituele intuitie dan aan zijn opmer-
kelijke kennis van de natuurwetenschap. Wanneer hij eraan toevoegt:

Er zit niets anders op dan deze te beschouwen als afzonderlijke en
onafhankelijke vlokken of schillen . . . die een soort vastheid bezit-
ten. . . . En deze vlokken, wat ze ook zijn, zijn kennelijk de directe
bronnen van het licht en de warmte van de zon.*

spreekt hij een diepere fysieke waarheid uit dan ooit door een levende

1'Van ‘absolute nauwkeurigheid” bij de oplossing van dit probleem (van de
afstanden tussen de hemellichamen en de aarde) is eenvoudig geen sprake!

20p.cit., blz. 479.

3 John Herschel, Familiar Lectures on Scientific Subjects, 1867, blz. 83.

4Op.cit., blz. 83-4.
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astronoom tot uitdrukking werd gebracht. En wanneer Sir John
Herschel verder stelt:

Vanuit dit standpunt bekeken, kunnen we niet eraan ontkomen ze
als een bijzondere en verbazingwekkende soort organismen te be-
schouwen; en hoewel het te gewaagd zou zijn om te beweren dat
zulke structuren leven, weten we niettemin dat levensactiviteit zowel
warmte, licht als elektriciteit kan ontwikkelen,!

formuleert hij daarmee een theorie die dichter bij een occulte waarheid
komt dan een die ooit door een niet-ingewijde met betrekking tot de
zonnefysica is geformuleerd. Deze ‘verbazingwekkende objecten’ zijn
niet, zoals een hedendaagse astronoom de woorden van Sir. J. Herschel
interpreteert, ‘bewoners van de zon, van wie de vurige samenstelling
hen in staat stelt het hele zonnestelsel te verlichten, te verwarmen en te
elektriseren’,2 maar eenvoudig de reservoirs van de levensenergie van
de zon, de levenselektriciteit die het hele stelsel — waarin hij leeft,
ademt en zijn bestaan heeft — voedt. Hij is, zoals we zeggen, de voor-
raadschuur van onze kleine kosmos, wekt zelf zijn levensfluidum op,
en ontvangt altijd evenveel als hij uitzendt. Als men de astronomen zou
vragen, ‘welk onbetwistbaar en vaststaand feit aan hun zonnetheorie
ten grondslag ligt’; ‘welke kennis ze bezitten over de verbranding en de
atmosfeer van de zon’, zouden ze misschien in verlegenheid worden
gebracht, wanneer ze met al hun huidige theorieén worden geconfron-
teerd. Want het is voldoende om een kort overzicht te maken van wat
de zonnenatuurkundigen niet weten, om ervan overtuigd te raken dat ze
nog even ver als altijd af zijn van een duidelijke kennis over de samen-
stelling en werkelijke aard van de hemellichamen. Laten we een
opsomming geven:

Te beginnen met wat Proctor heel verstandig ‘de wildste veronder-
stelling” noemt, namelijk dat er volgens de wet van analogie een over-
eenkomst in grote lijnen moet zijn tussen de stoffen in, en de actieve
processen op de zon, en die stoffen waarmee de natuur- en schei-
kunde hier op aarde vertrouwd zijn, dan rijst de vraag: welke resulta-
ten zijn er behaald door spectroscopische en andere analyses van de
oppervlakte en innerlijke samenstelling van de zon, die aan iedere
onderzoeker het bewijs leveren voor het axioma van de verbranding

1Op.cit., blz. 84.
2A. Proctor, The Sun: Ruler, Fire, Light and Life of the Planetary System,
1871, blz. 225vn.
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en de langzame uitdoving van de zon?

Zoals ze zelf dagelijks erkennen, beschikken ze niet over de midde-
len om experimenten te doen met de zon, en daarmee zijn fysieke toe-
stand vast te stellen; want (a) ze kennen de atmosferische begrenzingen
niet; (b) zelfs als bewezen zou worden dat er voortdurend stof, zoals zij
die kennen, op de zon valt, zijn ze door hun onbekendheid met de feite-
lijke snelheid van deze stof en met de aard van de stof waar ze op valt,
niet in staat om de gevolgen ‘te bespreken van bewegingen met een
snelheid . . . die zelfs de onvoorstelbare snelheid van veel meteoren ver
overtreft’; (c) zoals ze zelf erkennen ‘hebben ze geen middelen om te
weten te komen vanwaar dat deel van het licht komt dat het continue
spectrum geeft’, en als gevolg daarvan kunnen ze evenmin bepalen van
hoe diep de zonnesubstantie betrokken is bij het uitzenden van dat licht.
Dit licht ‘komt misschien alleen van de oppervlaktelagen’; en ‘het is
misschien slechts een schil’ (inderdaad!); en ten slotte (d) ze moeten
nog ontdekken ‘in hoeverre verbranding, in de gebruikelijke zin van
het woord, binnen de massa van de zon kan plaatsvinden, en of deze
processen, die wij [zij] als verbranding zien, de enige verbrandings-
processen zijn die daar in feite kunnen plaatsvinden’. Daarom komt bij-
voorbeeld Proctor uiteindelijk op de gelukkige en voorzichtige gedachte
‘dat wat als het duidelijkste kenmerk van witgloeiende vaste en vloei-
bare lichamen werd beschouwd, dus een mogelijke eigenschap van het
licht van gloeiend gas blijkt te zijn’.!

Nu dus de hele basis van hun redenering aan het wankelen is
gebracht (door het bezwaar van Frankland) zullen zij, de astronomen,
misschien toch de occulte theorie aanvaarden, namelijk dat ze moeten
zoeken naar de zesde toestand van de stof om de ware aard van hun
fotosferen, chromosferen, aanhangsels, protuberansen, uitsteeksels en
horens te ontdekken. En dit temeer wanneer we ontdekken dat de
grootste autoriteit van deze eeuw op het gebied van de natuurweten-
schap — prof. Tyndall — zegt dat

geen enkele aardse substantie waarmee we bekend zijn — geen sub-
stantie die door het vallen van meteoren op aarde zijn beland — zou
de verbranding van de zon kunnen laten voortduren;?

en verder:

LOp.cit., blz. 382, 384, 386-7.
2John Tyndall, Heat Considered as a Mode of Motion, 1863, blz. 420.
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al werd onze energie een biljoen keer zo groot, dan nog zouden we
niet het energieverbruik van de zon bereiken. En toch kunnen we,
ondanks dit enorme verbruik in de loop van de menselijke geschie-
denis, geen vermindering van zijn voorraad ontdekken.!

Wanneer we, na dit alles te hebben gelezen, de wetenschappers hun
theorie over ‘een hete, afkoelende bol’ toch zien handhaven, dan kan
men ons enig gevoel van verbazing over zo’n inconsequentie toch niet
kwalijk nemen. De grote natuurkundige heeft gelijk wanneer hij de zon
ziet als ‘een stipje in de oneindige uitgebreidheid — slechts een druppel
in de universele zee’;2 en ook als hij zegt dat

aan de natuur niets kan worden toegevoegd; dat daarvan evenmin
iets kan worden weggenomen; dat het totaal van haar energie con-
stant is, en dat het enige wat de mens kan doen in zijn streven naar
fysieke waarheid, of bij de toepassingen van fysieke kennis, is de
bestanddelen van het onveranderlijke geheel van gedaante te laten
veranderen. Volgens de wet van behoud van energie zijn zowel
schepping als vernietiging strikt uitgesloten. . . . de stroom van
kracht is eeuwig dezelfde 3

Tyndall spreekt hier alsof hij een occultist is. Niettemin weerklinkt
het memento mori* — ‘de zon koelt af . . . hij sterft’ — van de westerse
trappisten van de wetenschap even luid als altijd.

Nee, zeggen we; nee, zolang er nog één mens op aarde is, zal de zon
niet worden gedoofd. Voordat het uur van de ‘zonnepralaya’ aanbreekt
op de wachttoren van de eeuwigheid, zullen alle andere werelden van
ons stelsel in hun schimmige omhulsels langs de stille wegen van de
eindeloze ruimte bewegen. Voor het aanbreekt zal Atlas, de machtige
titan, de zoon van Asia en lapetus (de zoon van Aether), zijn zware
manvantarische last hebben laten vallen en — zijn gestorven; de
Pleiaden, de zeven stralende zusters, zullen, na de zich verborgen hou-
dende Sterope te hebben gewekt om met hen te treuren, zelf moeten
sterven om het verlies van hun vader. En Hercules zal door het ver-
plaatsen van zijn linkerbeen, in de hemel van plaats moeten verande-
ren en zijn eigen brandstapel moeten oprichten. Pas dan, omringd door
het vurige element dat door de toenemende duisternis van de pra-

1Op.cit., blz. 433.
20p.cit., blz. 433.
30p.cit., blz. 434.
4Noot vert.: Dit betekent: Houd steeds in gedachten dat je zult sterven.
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layische schemering breekt, zal Hercules, terwijl hij de laatste adem
uitblaast te midden van een algehele vuurzee, eveneens de dood van
onze zon teweegbrengen: door heen te gaan zal hij de ‘CENTRALE ZON’
— het mysterieuze, het altijd verborgen centrum van aantrekking van
onze zon en ons stelsel — hebben ontsluierd. Fabeltjes? Zuiver dichter-
lijke fantasie? Maar wanneer men weet dat de meest exacte weten-
schappen, de grootste wiskundige en astronomische waarheden, door
de ingewijde priesters, de hiérofanten van het sanctum sanctorum van
de oude tempels, in de vorm van religieuze fabels de wereld werden in-
gezonden naar het grote publiek, is het misschien niet zo verkeerd om
zelfs onder de resten van deze harlekinade van de verbeelding naar uni-
versele waarheden te zoeken. Deze fabel over de Pleiaden, de zeven
zusters, Atlas en Hercules komt met dezelfde strekking, zij het met
andere namen, voor in de heilige hindoegeschriften en heeft ook de-
zelfde occulte betekenis. Zoals echter het Ramdayana volgens de grote
sanskritist, prof. Weber, is ‘ontleend aan de Griekse //ias’ en de Bhaga-
vad Gita en Krishna zijn geplagieerd uit de evangelién, zo kunnen
de hindoes de Pleiaden en hun Hercules aan dezelfde bron hebben
ontleend! Als de christelijke oriéntalisten kunnen aantonen dat de brah-
manen de rechtstreekse afstammelingen zijn van de Germaanse kruis-
vaarders, pas dan zal de reeks bewijzen misschien volledig zijn en
zullen de historische waarheden van het Westen zijn bewezen!

Vraag 3

Zullen de grote volkeren in een uur worden weggevaagd?

Zoiets absurds werd nooit verkondigd. De ramp die de hoogontwik-
kelde onderrassen van het vierde ras, of de Atlantiérs, vernietigde, had
haar werk eeuwenlang langzaam voorbereid, zoals iedereen in Esoteric
Buddhism (blz. 54) kan lezen. Het zogenaamde ‘Poseidonis’ behoort tot
historische tijden, hoewel men zijn lot pas nu begint te vermoeden en
te beseffen. Wat er gezegd werd, wordt nog steeds beweerd: elk wortel-
ras wordt afgesloten door een ramp, een catastrofe — die de basis en his-
torische grondslag vormt van de mythen die later in het religieuze
weefsel van ieder beschaafd of onbeschaafd volk werden gevlochten,
en ‘zondvloeden’, ‘vuurregens’, enz., werden genoemd.

Dat er geen ‘waarneembare sporen zijn achtergelaten door die hoge
beschavingen’, is aan verschillende oorzaken te wijten. Eén daarvan
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bestaat voornamelijk in het onvermogen en ten dele de onwil (of moe-
ten we het de voor deze eeuw gebruikelijke spirituele blindheid noe-
men?) van de hedendaagse archeoloog om onderscheid te maken tussen
opgravingen en ruines van 50.000 en 4000 jaar oud, en om aan veel
grootse prehistorische ruines de juiste ouderdom toe te kennen. Voor dit
laatste is de archeoloog niet verantwoordelijk — want welke maatstaf,
welke aanduiding heeft hij aan de hand waarvan hij de juiste ouderdom
van een opgegraven gebouw dat geen opschrift draagt, kan afleiden; en
welke waarborg heeft het publiek dat de oudheidkundige geen fout van
zo’n 20.000 jaar heeft gemaakt?

Een aardig bewijs hiervan hebben we in de wetenschappelijke en
historische omschrijving van de cyclopische architectuur. Men ver-
werpt de overlevering voor zover ze rechtstreeks op archeologische
monumenten betrekking heeft. Mondeling overgeleverde literatuur,
volkslegenden, balladen en rituelen worden alle met één woord ge-
smoord — bijgeloof; en algemeen bekende oude tijdperken zijn
‘mythen’ en ‘folklore’ geworden. De grovere stijl van de cyclopische
bouwkunst en de door Homerus genoemde muren van Tiryns worden
het verst teruggeplaatst — de dageraad van de voor-Romeinse geschie-
denis; de muren van Epirus en Mycene, het dichtstbij. Gewoonlijk
denkt men dat laatstgenoemde het werk zijn van de Pelasgen! en waar-
schijnlijk dateren van ongeveer 1000 jaar voor de westerse jaartelling.
Wat eerstgenoemde betreft, deze konden niet ouder zijn dan Noachs
zondvloed en werden naar voren geschoven naar een heel recente peri-
ode — want het geleerde schema van aartsbisschop Usher, dat de schep-
ping van de aarde en de mens op 4004 v.Chr. plaatste, was niet alleen
heel populair, maar werd in feite aan de beschaafde klassen opgedron-
gen, totdat Darwin triomfeerde.

Zonder de inspanningen van enkele Alexandrijnse en andere mys-
tici, platonisten en heidense filosofen, zou Europa nooit de hand heb-
ben kunnen leggen op die weinige Griekse en Romeinse klassieken
die het nu bezit. En omdat de weinige die aan het verschrikkelijke
lot ontkwamen niet allemaal betrouwbaar waren, was dat misschien
het geheim van hun behoud. De westerse wetenschappers vervielen al
vroeg in de gewoonte om alle heidense beweringen te verwerpen,
telkens wanneer de waarheid in strijd was met de uitspraken van hun
kerken. Bovendien zijn de hedendaagse archeologen, oriéntalisten en

I'Noot vert.: Tegenwoordig Myceners genoemd.
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historici allemaal Europeanen; en ze zijn allemaal christenen, in naam
of anderszins. Hoe dan ook, de meesten van hen schijnen geen enkel
overblijfsel uit de oudheid v6or de veronderstelde ouderdom van de
joodse geschriften te willen plaatsen. Dit is een valkuil waarin de mees-
ten van hen zijn gevallen.

De sporen van oude beschavingen bestaan, en er zijn er vele. Niet-
temin wijzen we erop dat zolang er eerwaarde heren betrokken zijn bij
en ongehinderd hun gang kunnen gaan in archeologische en Aziatische
genootschappen, en christelijke bisschoppen de zogenaamde geschie-
denissen en religies van niet-christelijke volkeren schrijven en in-
vloed uitoefenen op de bijeenkomsten van oriéntalisten, zolang zal de
oudheid en haar overblijfselen in elk opzicht ondergeschikt worden
gemaakt aan het oude judaisme en het moderne christendom.

Tot dusver weet de archeologie niets over de locaties van andere en
veel oudere beschavingen, met uitzondering van de weinige die ze toe-
vallig ontdekte, en waarvan ze meestal aan de hand van de bijbelse
chronologie hun respectieve ouderdom heeft vastgesteld. Of het Westen
enig recht had om aan de wereldgeschiedenis de onbetrouwbare chro-
nologie van een kleine en onbekende joodse stam op te leggen, en tege-
lijkertijd elk gegeven en elke andere overlevering die de klassieke
schrijvers van niet-joodse en niet-christelijke volkeren ons verschaften
te verwerpen, valt te betwijfelen. Hoe dan ook, als het even bereid-
willig de gegevens uit andere bronnen had aanvaard, dan zou het zich
intussen ervan hebben kunnen verzekeren dat er niet alleen in Itali€ en
andere delen van Europa, maar zelfs in gebieden niet heel ver van die
welke gewoonlijk als een schatkamer van oude ruines worden
beschouwd — Babyloni€ en Assyri€ — nog meer plaatsen zijn waar het
met succes opgravingen zou kunnen doen. De onmetelijke ‘zoutwoes-
tijn’ van Dasht-e Kavir nabij Khorasan bedekt de oudste beschavingen
van de wereld; terwijl de Shamowoestijn tijd heeft gehad om van zee
in land te veranderen en van vruchtbaar land in een dode woestijn,
sinds de dag waarop de eerste beschaving van het vijfde ras zijn nu
onzichtbare en misschien voor altijd verborgen ‘sporen’ onder zijn
zandbedden achterliet.

De tijden zijn veranderd en veranderen nog. De bewijzen voor de
oude beschavingen en de oude wijsheid stapelen zich op. Hoewel
fanatieke soldaten en sluwe priesters boeken hebben verbrand en
oude bibliotheken voor lage doeleinden hebben gebruikt; hoewel ver-
pulvering en insecten verslagen van onschatbare waarde hebben ver-
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nietigd; hoewel in de historische periode de Spaanse rovers vreugde-
vuren maakten van de werken van de oude beschaafde Amerikaanse
volkeren, die, indien ze gespaard waren gebleven, veel raadsels van
de geschiedenis zouden hebben opgelost; en Omar maandenlang de
vuren van de Alexandrijnse baden stookte met de literaire schatten uit
het Serapeum; en de sibillijnse en andere mystieke boeken van Rome
en Griekenland in de oorlog werden vernietigd; en de Zuid-Indiase
invallers van Ceylon de olla’s van de boeddhisten ‘tot aan de toppen
van de kokospalmen opstapelden’ en ze in brand staken om hun over-
winning te vieren — en daarbij zover men weet vroeg-boeddhistische
kronieken en verhandelingen van groot belang vernietigden; hoewel
dit verachtelijke en zinloze vandalisme de loopbaan van de meeste
oorlogvoerende volkeren heeft onteerd — zijn er toch ondanks alles
overvloedige bewijzen voor de geschiedenis van de mensheid, die
van tijd tot tijd bij stukjes en beetjes aan het licht komen door wat de
wetenschap vaak ‘merkwaardige toevallige omstandigheden’ heeft
genoemd.

Europa heeft geen betrouwbare geschiedenis van haar eigen gebeur-
tenissen en veranderingen, opeenvolgende volkeren en hun doen en
laten. Gezien hun woeste oorlogen, de barbaarse gewoonten van de his-
torische Gothen, Hunnen, Franken en andere oorlogszuchtige volkeren,
het literaire vandalisme van priesters die eeuwenlang het intellectuele
leven als een nachtmerrie beheersten, kon er voor Europa geen oudheid
bestaan. En, omdat ze zelf geen gedocumenteerd verleden bezitten,
hebben de Europese critici, historici en archeologen niet geaarzeld om
die aan anderen te ontzeggen, telkens wanneer door de erkenning daar-
van het bijbelse prestige dreigde te worden opgeofferd.

Geen ‘sporen van oude beschavingen’, wordt ons gezegd! Wat moe-
ten we dan denken van de Pelasgen — die volgens Herodotus de recht-
streekse voorouders van de Hellenen waren? En wat te denken van de
Etrusken — voor de historicus een heel mysterieus en verbazing-
wekkend volk, waarvan de oorsprong één van de meest onoplosbare
problemen is? Wat we van ze weten toont slechts aan dat als we iets
meer zouden weten er een hele reeks prehistorische beschavingen zou
kunnen worden ontdekt.

Wie zijn de Pelasgen? Een volk dat beschreven wordt als heel ont-
wikkeld, ontvankelijk en actief, dat zich vooral bezighield met de land-
bouw, zo nodig krijgshaftig was, maar bij voorkeur vredelievend; een
volk dat kanalen groef als geen ander, onderaardse waterwerken maakte
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en dammen, muren, en cyclopische gebouwen die verbazingwekkend
sterk waren; dat zelfs, naar men vermoedt, de letters van het zogenaamde
Cadmische of Fenicische schrift uitvond, waarvan alle Europese alfa-
betten zijn afgeleid. Als op een of andere manier kon worden aange-
toond dat ze de afstammelingen zijn van de bijbelse Peleg (Gen. 10:25),
dan zou daarmee hun hoge beschaving zijn bewezen, hoewel hun ouder-
dom nog altijd tot 2247 v.Chr. beperkt zou blijven.

En wie waren de Etrusken? Moeten de oosterlingen evenals de wes-
terlingen geloven dat er tussen de hoge beschavingen van de pre-
Romeinse (en prehistorische, zeggen wij) Tyrsenoi van de Grieken, met
hun twaalf grote in de geschiedenis bekende steden, hun cyclopische
gebouwen, hun beeldhouw- en schilderkunst, en de tijd toen ze een
nomadenstam waren en vanuit hun noordelijke gebieden voor het eerst
Italié binnentrokken, slechts enkele eeuwen verliepen? Moet worden
volgehouden dat de Fenici€érs met hun Tyrus in 2750 ‘v.Chr.” (volgens
een tijdrekening die door de westerse geschiedenis wordt aanvaard),
met hun handel, hun vloot, kennis, kunst en beschaving, slechts enkele
eeuwen voor ze Tyrus bouwden maar een ‘kleine stam van Semitische
vissers’ waren? Of dat de Trojaanse oorlog niet eerder kon hebben
plaatsgevonden dan 1184 v.Chr., en dat Magna Graecia dus ongeveer
tussen de achtste en de negende eeuw ‘v.Chr.” moet worden gedateerd,
en in geen geval duizenden jaren eerder, zoals Plato en Aristoteles,
Homerus en de Cyclische epen beweren, die zich baseerden op andere,
duizenden jaren oudere geschriften?

Als de door zijn tijdrekening gehinderde christelijke historicus en
de onathankelijke denker door gebrek aan de noodzakelijke gegevens,
zich verplicht voelen om elke niet-christelijke of niet-westerse chrono-
logie te brandmerken als ‘pure fantasie’, ‘zuiver mythisch’ en ‘geen
enkele aandacht waard’, hoe moet dan iemand die volledig athankelijk
is van westerse gidsen achter de waarheid komen? En al kunnen deze
incompetente schrijvers van de wereldgeschiedenis hun publiek over-
halen om hun chronologische en etnologische dromerijen als gezag-
hebbend te aanvaarden, waarom zou men van de oosterse student, die
toegang heeft tot heel andere — en volgens ons veel betrouwbaardere —
bronnen, verwachten dat hij het blinde geloof van hen die de westerse
historische onfeilbaarheid verdedigen, zou delen? Hij gelooft — op
grond van gedocumenteerd bewijsmateriaal dat Yavanacharya
(Pythagoras) in 607 ‘v.Chr.” in India achterliet, en van zijn eigen natio-
nale ‘tempelverslagen’ — dat we in plaats van honderden gerust duizen-
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den jaren kunnen rekenen voor het leggen van de basis van Cumae en
Magna Graecia, waarvan het de eerste nederzetting was; en dat de
beschaving van het Magna Graecia haar kracht reeds had verloren toen
Pythagoras, de grote leerling van de Indo-Europese meesters, naar
Crotona ging. En omdat hij geen bijbels vooroordeel hoeft te overwin-
nen, is hij ervan overtuigd dat — als het de Keltische en Gallische stam-
men van de Britse Eilanden (die de Romeinse beschavingen als kant
en klaar voorbeeld hadden, en bekend waren met die van de
Fenicische beschaving waarmee ze al sinds duizend jaar voor Christus
handel dreven, en die later ook nog eens hulp kregen van de Norman-
diérs en Angelsaksen) 2000 jaar kostte voor ze hun middeleeuwse ste-
den konden bouwen, die zelfs niet in de verste verte te vergelijken zijn
met die van de Romeinen, en indien ze 2500 jaar nodig hadden om
maar half zo beschaafd te worden — die hypothetische periode die wel-
willend de kinderjaren van het ras wordt genoemd dan niet gemakke-
lijk binnen het bereik van de apostelen en de vroege kerkvaders lag,
maar naar een veel vroeger tijdperk moet worden verwezen. Indien de
barbaren van West-Europa zoveel eeuwen nodig hadden om een taal te
ontwikkelen en wereldrijken te scheppen, dan hadden de nomaden-
stammen van de ‘mythische’ perioden — die nooit de inspirerende
energie van die christelijke invloed ondervonden waaraan men alle
wetenschappelijke verlichting van deze eeuw wil toeschrijven — toch
zeker 10.000 jaar nodig om hun Tyrussen en hun Veii, hun Sidons en
Carthago’s te bouwen.

Zoals er in Troas andere Trojes onder de oppervlakte van de boven-
ste liggen, en andere en hogere beschavingen door Mariette-Bey onder
een laag zand werden opgegraven waaruit de archeologische verzame-
lingen van Lepsius, Abbott en het British Museum zijn voortgekomen,
en zes hindoe ‘Delhi’s’, bovenop elkaar en voor het oog verborgen, het
fundament vormden waarop de Mogul-veroveraar de prachtige hoofd-
stad bouwde waarvan de ruines nog steeds getuigen van de grootsheid
van zijn Delhi — zo zullen er bewijzen worden gevonden voor de cycli-
sche wet van beschaving, wanneer de golf van onverdraagzaam fana-
tisme volledig is weggeébd, en westerlingen bereid zijn om uitsluitend
in het belang van de waarheid geschiedenis te schrijven. Het huidige
Florence verheft haar prachtige vorm op het graf van Etruskisch
Florentia, dat op haar beurt verrees op de verborgen sporen van vroe-
gere steden. En zo zijn ook Arezzo, Perugia, Lucca en veel andere
Europese plaatsen met daarop de tegenwoordige dorpen en steden,
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gebouwd op de overblijfselen van oude beschavingen die een onbere-
kenbaar lange periode beslaan, en zelfs Echo is vergeten hun namen
door de ‘galerijen van de tijd’ te fluisteren.

Pas wanneer de westerse historicus definitief en onweerlegbaar
heeft bewezen wie de Pelasgen waren, en wie de Etrusken, en de (even)
mysterieuze lapygiérs, die eveneens eerder dan de Feniciérs het schrift
schijnen te hebben gekend — zoals blijkt uit hun inscripties — kan hij
proberen de oosterling ertoe te dwingen zijn willekeurige gegevens en
dogma’s te aanvaarden. En dan kan hij ook honend vragen ‘hoe het
komt dat er geen waarneembare sporen zijn achtergelaten door die
hoge beschavingen zoals ze in het verleden zijn beschreven’.

‘Neemt men aan dat onze huidige Europese beschaving met al haar
vertakkingen . . . door een overstroming of grote brand kan worden ver-
nietigd?” Veel gemakkelijker dan veel andere beschavingen. Europa
heeft noch de titanische en cyclopische bouwwerken van de Ouden,
noch zelfs zijn perkamenten om de verslagen van zijn ‘bestaande
wetenschappen en talen’ te bewaren. Zijn beschaving is van te recente
datum, en groeit te snel om werkelijk onvernietigbare herinneringen
aan zijn architectuur, kunst of wetenschap achter te laten. Wat zou er in
heel Europa beschouwd kunnen worden als zelfs maar bij benadering
onvernietigbaar, om nog maar niet te spreken van de ineenstorting
door geologische aardverschuivingen die gewoonlijk op zulke over-
stromingen volgen? Zijn het zijn ééndags-Crystal Palaces, zijn theaters,
zijn spoorwegen, zijn moderne fragiele meubelen, of zijn elektrische
telegraaf, fonograaf, telefoon en micrograaf? Terwijl elk van eerstge-
noemde aan de genade van vuur en wervelstormen is overgeleverd,
kunnen laatstgenoemde wonderen van de moderne wetenschap door
een kind aan gruzelementen worden geslagen.

Wanneer we getuige zijn van de vernietiging van de ‘zeven
wereldwonderen’, van Thebe, Tyrus, het Labyrinth en de Egyptische
piramiden, tempels en reuzenpaleizen, die we nu langzaam tot woes-
tijnstof zien verbrokkelen, en die door de tand des tijds — die zachter
en barmhartiger is dan welke catastrofe ook — tot atomen worden
teruggebracht, schijnt de vraag ons eerder het resultaat van de hui-
dige hoogmoed dan van degelijke argumenten. Zijn het uw kranten
en tijdschriften, al na een paar dagen oud papier; of uw tere boeken,
die de verslagen van heel uw grootse beschaving bevatten, maar niet-
temin kunnen worden vernietigd wanneer witte mieren ze als maal-
tijd gebruiken, die als onaantastbaar worden beschouwd? En waarom
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zou de Europese beschaving dit gebruikelijke lot ontlopen? Uit de
lagere klassen, die in een volk de meerderheid vormen, zullen de
meesten komen die het overleven, en die weten niets van kunst,
wetenschap of talen, met uitzondering van hun eigen taal, en zelfs
die kennen ze heel gebrekkig. Kunst en wetenschap zijn als de feniks
uit de oudheid; ze sterven slechts om te herleven. En toen de vraag
die op blz. 58 van Esoteric Buddhism voorkomt over ‘de opvallend
snelle vooruitgang van de mens in de afgelopen 2000 jaar’ voor het
eerst werd gesteld, zou de correspondent van Sinnett zijn antwoord
vollediger hebben kunnen maken door te zeggen: ‘Deze snelle voor-
uitgang en de abnormale snelheid waarmee de ene ontdekking op de
andere volgt, zou voor de menselijke intuitie een teken moeten zijn
dat wat u als ‘ontdekkingen’ beschouwt, slechts herontdekkingen
zijn, die u overeenkomstig de wet van geleidelijke vooruitgang
steeds verder ontwikkelt, hoewel u niet de eerste bent die ze bekend-
maakt en verklaart.’

Het is gemakkelijker iets te leren wanneer we erover hebben ge-
hoord, of het in onze kindertijd hebben geleerd. Indien de westerse vol-
keren, zoals wordt beweerd, zich hebben afgescheiden van de grote
Indo-Europese stam, dan wordt duidelijk dat de rassen die het eerst
Europa bevolkten de mindere waren van het wortelras van de Veda s en
de prehistorische rishi’s. Dat wat uw verre voorouders in het geheim in
de tempels hoorden, ging niet verloren. Het bereikte hun nageslacht,
dat nu in de details ervan eenvoudig verbeteringen aanbrengt.

Vraag 4

Is de maan dieper in de stof gedompeld dan de aarde?

Geen enkele ‘adept’ heeft ooit, voor zover de schrijvers weten, aan
een ‘leken-chela’ zijn ‘opvattingen over de maan’ gegeven om ze
bekend te maken. Met de selenografie is de moderne wetenschap veel
beter bekend dan de eenvoudige oosterse asceet ooit kan hopen te wor-
den. De beschouwingen op blz. 104 en 105 van Esoteric Buddhism
zijn, vrezen we, niet alleen vaag, maar ook wat voorbarig. Daarom is
het beter om over te gaan naar:



Vraag 5

Over de mineraalmonade

Elke Engelse uitdrukking die het gegeven denkbeeld juist weer-
geeft, wordt ‘door de adepten goedgekeurd’. Waarom niet? De term
‘monade’ is zowel van toepassing op het in de mineralen sluimerende
leven, als op het leven in planten en dieren. De monogenist maakt mis-
schien bezwaar tegen de term en nog meer tegen het denkbeeld, terwijl
de polygenist, tenzij hij een materialist is, dat niet doet. Wat de andere
categorie van wetenschappers betreft, ze zouden zelfs bezwaar maken
tegen het denkbeeld van een menselijke monade, en het ‘onweten-
schappelijk’ noemen.

Welk verband heeft de monade met het atoom? Ze heeft geen enkel
verband met het atoom of de molecule zoals de wetenschap die tegen-
woordig opvat. De monade kan noch worden vergeleken met het
micro-organisme dat ooit tot de polygastrische infusorién werd ge-
rekend, en nu als plantaardig wordt beschouwd en onder de algen
wordt gerangschikt, noch is ze volledig dezelfde als de monas van de
peripatetici. Fysiek, of in haar samenstelling, verschilt de mineraal-
monade natuurlijk van de menselijke monade, die niet fysiek is en
waarvan de samenstelling niet door scheikundige symbolen en elemen-
ten kan worden weergegeven. Kortom, er is maar één mineraalmonade,
en de monaden van de mensen en hogere dieren zijn talloos. Hoe zou
men anders de evolutionaire en spiraalsgewijze ontwikkeling van de
vier natuurrijken wiskundig kunnen verklaren? — een probleem waar
chela S.T.K.*** Chary goed op heeft gewezen.!

De ‘monade’ is de synthese van de hoogste twee beginselen in de
mens, het zesde en het zevende, en eigenlijk is de uitdrukking ‘mense-
lijke monade’ alleen van toepassing op de spirituele ziel, en niet op haar
hoogste, spirituele levenschenkende beginsel. Maar omdat de spirituele
ziel niet los van laatstgenoemde zou kunnen bestaan, wordt ze zo
genoemd. Het samenstel (zo’n woord schijnt nodig te zijn om het
Europese begripsvermogen te helpen, maar zou een Aziaat schokken)
van buddhi, of het zesde beginsel, omvat de essentie van wat u stof (of
misschien een spiritueel krachtcentrum) in haar zesde en zevende toe-

1Zie The Theosophist, juni 1883, blz. 232-3.
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stand zou noemen; de bezielende ATMAN maakt deel uit van het ENE
LEVEN of parabrahman. In het mineralen-, het planten- en het dierenrijk
verschilt de monadische essentie (als zo’n term is toegestaan) wat
betreft haar ontwikkelingsstadium. Toch is die essentie door de hele
reeks cyclussen heen dezelfde, van het laagste elementalenrijk tot het
devarijk toe.

Het zou heel misleidend zijn om ons een monade voor te stellen als
een afzonderlijke entiteit die langzaam haar weg vervolgt langs een
duidelijk afgebakend pad door de lagere natuurrijken, om dan na on-
telbare transmigraties tot bloei te komen in een mens; kortom dat de
monade van een Humboldt teruggaat op de monade van een atoom
hoornblende. In plaats van mineraalmonade te zeggen zou het in de
natuurwetenschap, die onderscheid maakt tussen alle atomen, beter zijn
om te spreken van de monade die zich manifesteert in die vorm van
prakriti die we het mineralenrijk noemen. Elk atoom of elke molecule
van de gangbare wetenschappelijke hypothese is niet een deeltje van
iets dat door iets spiritueels wordt bezield en bestemd is om na eonen
tot mens uit te groeien. Het is een concrete manifestatie van de univer-
sele energie die zelf nog niet geindividualiseerd is; een reeks opeenvol-
gende manifestaties van de ene universele monas. De oceaan verdeelt
zich pas in zijn potenti€le en samenstellende druppels als de levens-
impuls het evolutiestadium van de mens bereikt. De neiging om zich te
scheiden in individuele monaden ontwikkelt zich geleidelijk en wordt
in de hogere dieren bijna bereikt.

De peripatetici pasten het woord monas in pantheistische zin toe op
de hele kosmos. De occultisten, die deze gedachte voor het gemak
overnemen, maken een onderscheid in de ontwikkelingsstadia van de
evolutie van het abstracte naar het concrete, door middel van termen
waarvan ‘mineraalmonade’ er één is. De term betekent alleen dat de
golf van spirituele evolutie dat bepaalde segment van haar cyclus
doorloopt. De ‘monadische essentie’ begint zich in het plantenrijk
nauwelijks waarneembaar te differenti€éren. Omdat de monaden niet
samengesteld zijn, zoals Leibniz terecht stelde, worden ze in hun ver-
schillende graden van differentiatie bezield door de spirituele essentie
waaruit de monade in feite bestaat, en niet door de verzameling ato-
men die slechts het voertuig en de substantie is waarin de hogere en
lagere graden van bewustzijn werken. Hoewel er nu onder die planten,
waarvan bekend is dat ze gevoelig zijn, enkele zijn waaraan men die
bewuste gewaarwording kan toeschrijven die door Leibniz apper-
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ceptie wordt genoemd, terwijl andere slechts voorzien zijn van die in-
nerlijke activiteit die we zenuwwaarneming van planten noemen
(het zou verkeerd zijn van gewaarwording te spreken), is zelfs de
plantenmonade toch de monade in haar tweede graad van ontwakende
bewustwording. Leibniz kwam verschillende keren dicht bij de waar-
heid, maar hij omschrijft de evolutie van de monade verkeerd, en
maakt vaak grote fouten.

Er zijn zeven natuurrijken. De eerste groep omvat drie graden van
elementalen, of krachtcentra in wording — vanaf het eerste stadium van
differentiatie van mulaprakriti tot de derde graad ervan — d.w.z. van
volkomen onbewustheid tot semi-gewaarwording. De tweede of hogere
groep omvat de natuurrijken van plant tot mens. Het mineralenrijk
vormt dus het middelste of keerpunt in de graden van de ‘monadische
essentie’, als men deze beschouwt als een evoluerende energie. Drie
stadia aan de elementalenkant; het mineralenrijk; drie stadia aan de
objectieve fysieke kant — dit zijn de zeven schakels van de evolutie-
keten. Een neerdalen van de geest in de stof, dat overeenkomt met een
opgang in de fysieke evolutie; een wederopstijgen uit de diepste diep-
ten van stoffelijkheid (het mineraal) naar haar vroegere toestand, met
een daarmee gepaard gaand verdwijnen van concrete organismen —
omhoog naar nirvana, het punt waar gedifferenticerde stof verdwijnt.
Misschien kan een eenvoudig schema ons helpen:
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De lijn AD geeft de geleidelijke verduistering van de geest weer als
hij zich wikkelt in vaste stof. Het punt D duidt op de ontwikkeling van
het mineralenrijk van zijn aanvangspunt (d) naar zijn grootste verdich-
ting (a). De punten a, b, ¢, aan de linkerkant van de figuur zijn de drie
evolutiestadia van de elementalen, d.w.z. de drie opeenvolgende sta-
dia die worden doorgemaakt door de impuls van de geest (door de
elementalen, waarover niet veel mag worden gezegd), voordat deze
gevangen raken in de dichtste vorm van stof. De punten c, b, a, aan de
rechterkant zijn de drie stadia van organisch leven, planten, dieren en
mensen. Wat volslagen verduistering is van de geest, is volmaaktheid
van zijn tegenpool — de stof; deze gedachte wordt uitgedrukt door de
lijnen AD en DA. De pijl geeft de loop aan van de evolutieimpuls die
zich in zijn vortex stort en zich dan weer ontvouwt naar de subjec-
tiviteit van het ABSOLUTE. De dikste lijn in het midden, d d, stelt het
mineralenrijk voor.

De monogenisten hebben hun tijd gehad. Zelfs zij die in een
persoonlijke God geloven, zoals prof. Agassiz, leren nu: ‘Er is een dui-
delijke ontwikkeling in de opeenvolging van wezens op het aardopper-
vlak. De ontwikkeling bestaat uit een toenemende overeenkomst met
de nu levende fauna, en, in het bijzonder onder de gewervelde dieren,
uit een steeds grotere gelijkenis met de mens. . . . De mens is het eind-
punt waarop de hele dierlijke schepping zich richtte sinds de eerste vis-
sen uit het paleozoicum verschenen.’! De ‘mineraalmonade’ is geen
sluimerende individualiteit, maar een allesdoordringende kracht die
stof in haar laagste en meest verdichte aardse toestand als voertuig
heeft. In de mens is de monade in potentie volledig ontwikkeld, en het-
zij passief of volledig actief, overeenkomstig haar voertuig, de vijf
lagere en meer fysieke menselijke beginselen. In het devarijk is ze vol-
ledig bevrijd en verkeert ze in haar hoogste toestand, maar één graad
lager dan het ENE UNIVERSELE LEVEN.

[Hierna volgt het gedeeltelijke antwoord op vragen 6 en 8 over

Boeddha en Sankaracharya. Die worden beantwoord door onze broeder
T. Subba Row. — Red.]

! Principles of Zoology, 1848, blz. 205-6.



Vraag 8

Sr1 Sankaracharya — over wanneer hij leefde en over zijn leer

Het is altijd moeilijk het jaartal van een specifieke gebeurtenis in
de oude geschiedenis van India precies vast te stellen; en deze moei-
lijkheid wordt nog aanzienlijk groter door de speculaties van de
Europese oriéntalisten. Hun werk op dit gebied vergrootte slechts de
verwarring die al bestond in volkslegenden en overleveringen die vaak
waren veranderd of aangepast om aan de behoeften te voldoen van
sekten die het onderling oneens waren. De oorzaken die tot dit resul-
taat hebben geleid kunnen volledig worden vastgesteld als men de ver-
onderstellingen onderzoekt waarop die speculaties zijn gebaseerd.

De geschriften van deze oriéntalisten worden vaak gekenmerkt
door onvoldoende kennis van de Indiase literatuur, filosofie en religie,
en van de overleveringen van de hindoes, en door minachting voor de
opvattingen van hindoeschrijvers en -pandits. Heel vaak worden feiten
en jaartallen door die schrijvers overgenomen uit de geschriften van
hun voorgangers of tijdgenoten en neemt men zonder eigen nader
onderzoek aan dat ze correct zijn. Zelfs als de ene schrijver zijn twij-
fel uitspreekt over de nauwkeurigheid van een jaartal, citeert zijn
opvolger vaak datzelfde jaartal alsof het een vaststaand feit zou zijn.
Op het ene onjuiste jaartal wordt het andere onjuiste jaartal gebaseerd,
en de ene verkeerde conclusie wordt vaak getrokken op basis van een
andere die al even ongegrond en onlogisch is. Als we een door die
schrijvers gegeven jaartal willen controleren, moeten we dus de hele
door hen geconstrueerde Indiase chronologie aan een nauwkeurig
onderzoek onderwerpen. V6or we hun opvattingen onderzoeken over
wanneer Sankaracharya heeft geleefd, is het handig om enkele van de
bovengenoemde veronderstellingen op te sommen.

1. Veel van deze schrijvers zijn niet volledig vrij van de vooroor-
delen die zijn ontstaan door de verderfelijke leer dat deze wereld maar
6000 jaar oud is, en die al dan niet correct uit de Bijbel is afgeleid.
Daarmee zeg ik niet dat een van deze schrijvers deze leer nu serieus
zou willen verdedigen, maar niettemin heeft ze grote invloed op het
denken van christelijke schrijvers gehad toen ze de beweringen van de
Aziatische chronologie gingen onderzoeken. Indien men aan een of
andere gebeurtenis in de oude geschiedenis van Egypte, India of China
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een ouderdom van 5000 of 6000 jaar toekent, kan men er zeker van zijn
dat die schrijvers dat onmiddellijk verwerpen zonder enig onderzoek
naar de waarheid van die bewering.

2. Ze zijn beslist niet van plan te erkennen dat enig deel van de Veda
teruggaat tot een periode die aan de Pentateuch voorafgaat, ook al wor-
den daarvoor bewijzen aangevoerd die een onpartijdige onderzoeker
zonder christelijke vooroordelen wél zouden overtuigen. De uiterste
grens van de Indiase oudheid wordt door hen dus vastgesteld op basis
van het Oude Testament, en door hen wordt in feite aangenomen dat
alle boeken van de hele vedische en Sanskrietliteratuur, en dus ook
bijna alle gebeurtenissen van de Indiase geschiedenis, noodzakelijker-
wijs moeten worden gedateerd in de periode tussen het jaartal van het
Oude Testament en heden.

3. Vaak neemt men zonder reden aan dat elke filosofische of meta-
fysische passage in de Vedas moet worden beschouwd als een latere
inlassing, en dat alle boeken die een filosofisch onderwerp behandelen
na de tijd van Boeddha of na het begin van de christelijke jaartelling
moeten zijn geschreven. Beschaving, filosofie en wetenschap ontston-
den volgens deze schrijvers in de zes of zeven eeuwen die aan onze
jaartelling voorafgingen toen de mensheid zich voor het eerst in de laat-
ste 4000 of 5000 jaar langzaam uit ‘de diepten van brute dierlijkheid’
verhief.

4. Ook wordt aangenomen dat het boeddhisme na Gautama Boed-
dha is ontstaan. Een eerder bestaan van het boeddhisme, het jainisme
en de arhat-filosofie wordt verworpen als een absurd en belachelijk
verzinsel van de boeddhisten, enz., die daarmee hebben geprobeerd aan
hun religie een eerbiedwaardige ouderdom te verlenen. Als gevolg van
deze onjuiste veronderstelling wordt over elk hindoeboek dat naar de
leringen van de boeddhisten verwijst, gezegd dat het na de tijd van
Gautama Boeddha moet zijn geschreven. Zo is bijvoorbeeld Weber van
mening dat Vyasa, de schrijver van de Brahma-sitra’s, deze heeft
geschreven in de 5de eeuw n.Chr. Dit is voor de meeste hindoes echt
een opzienbarende onthulling.

5. Telkens als de hindoegeschriften of -overleveringen werken over
verschillende onderwerpen aan een en dezelfde auteur toeschrijven,
wordt vaak, en in de meeste gevallen schijnbaar zonder enige reden,
aangenomen dat die werken moeten worden beschouwd als het pro-
duct van verschillende schrijvers. Door deze werkwijze hebben ze twee
Badarayana’s (Vyasa’s), twee Patafijali’s en drie Vararuchi’s ontdekt.
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We zullen niet beweren dat in alle gevallen dezelfde naam ook dezelfde
persoon betreft, maar we moeten tegen zulke veronderstellingen wel
bezwaar maken als ze niet door enig bewijs worden gesteund, en alleen
dienen om een vooropgezette mening te steunen of een stokpaardje te
berijden.

6. Vaak proberen die schrijvers de chronologie van de gebeurtenis-
sen van de Indiase geschiedenis vast te stellen door middel van de ver-
schillende stadia in de groei of ontwikkeling van de Sanskriettaal en de
Indiase literatuur. De tijd die voor die ontwikkeling nodig is, wordt
vaak op dezelfde manier geschat als die waarop geologen de tijd be-
palen voor het geleidelijk tot stand komen van de verschillende lagen
van de aardkorst. We kunnen echter geen goede methode ontdekken
waarmee die berekeningen zijn gemaakt. Het is onjuist om aan te
nemen dat de ontwikkeling van de ene taal dezelfde tijd nodig heeft als
die van een andere binnen dezelfde grenzen. Met de specifieke kenmer-
ken van het volk dat een taal gebruikt, moet zorgvuldig rekening wor-
den gehouden als men zulke berekeningen wil maken. Even belangrijk
is de geschiedenis van dat volk. Iedereen die Max Miillers schattingen
van de zo geheten stitra-, brahmana-, mantra- en kanda-perioden onder-
zoekt, kan vaststellen dat hij aan deze overwegingen geen aandacht
schenkt. De perioden die hij aan deze vier ‘Sruti’s’ van de vedische lite-
ratuur toekent, zijn puur willekeurig.

We hebben op deze tekortkomingen in de geschriften van de
Europese oriéntalisten gewezen om onze lezers te laten zien dat men
niet altijd op de conclusies van deze schrijvers kan vertrouwen als het
gaat om de datering van de oude Indiase geschiedenis.

Als we de verschillende citaten en overleveringen onderzoeken die
de Europese oriéntalisten selecteren om vast te stellen wanneer
Sankaracharya heeft geleefd, moeten we vooral opletten of er wordt
verwezen naar de allereerste Sankaracharya die de Advaita-leer ont-
wikkelde, of naar een van zijn volgelingen die adhipati’s (hoofden)
werden van de verschillende matha’s (tempels) die door hem en zijn
opvolgers werden gesticht. Veel advaiti mathadipati’s die hem opvolg-
den, in het bijzonder die van de Sriflgeri—ma‘gha, waren mensen van
grote faam en waren in hun tijd in heel India heel bekend. Vaak wordt
naar hen verwezen met de algemene benaming Sankaracharya, en
daarom maakt men bij het verwijzen naar een van deze mathadipati’s
snel de fout te denken dat het op Sankaracharya zelf slaat.

Het lijkt erop dat Barth, wiens mening over het geboortejaar van
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Sankaracharya door ‘een Engels lid van de TS’ wordt geciteerd, in
tegenstelling tot het jaar dat in Sinnetts Esoteric Buddhism wordt ge-
noemd, het onderwerp niet zorgvuldig heeft onderzocht. Hij onder-
bouwt het gegeven jaartal niet, en vermeldt zelfs niet het bestaan van
andere bronnen en overleveringen die een datering geven die in strijd
is met het door hem aangenomen jaar. Het jaartal dat hij aan Sanka-
racharya toeschrijft, staat in een onopvallende voetnoot op blz. 89 van
zijn The Religions of India, en luidt:

Sankaracharya wordt meestal in de achtste eeuw geplaatst, misschien
moeten we eerder de negende zeggen. De betrouwbaarste overleve-
ring zegt dat hij werd geboren op de 10de van de maand madhava
(april-mei) van het jaar 788 n.Chr. Andere overleveringen plaatsen
hem echter in de 2de en in de Sde eeuw. De schrijver van Dabistan
daarentegen plaatst hem helemaal aan het begin van de 14de.

Barth heeft beslist ongelijk als hij zegt dat Sankaracharya meestal in
de achtste eeuw wordt geplaatst. Er zijn evenveel overleveringen die
hem in een eeuw v.Chr. als die hem in een eeuw n.Chr. plaatsen, en uit
wat volgt blijkt dat het bewijsmateriaal ten gunste van de eerste opvat-
ting de overhand heeft.

Men kan niet ontkennen dat de meeste oriéntalisten over dit onder-
werp geen duidelijke eigen mening hebben. Max Miiller schijnt nooit
aandacht aan dit onderwerp te hebben geschonken. Monier-Williams
neemt eenvoudig het jaartal van Wilson over, en Weber schijnt op
dezelfde autoriteit te vertrouwen zonder enige moeite te doen om de
zaak zelf nader te onderzoeken. Waarschijnlijk is Wilson de enige
oriéntalist die het onderwerp met enige zorg heeft onderzocht, en hij
erkent eerlijk dat ‘de periode waarin Sankara heeft geleefd niet precies
kan worden vastgesteld’.!

Onder deze omstandigheden is de boven geciteerde noot van Barth
beslist misleidend. Hij licht zijn lezers niet in waar hij de genoemde
overlevering heeft gevonden, en welke redenen hij heeft om aan te
nemen dat ze betrekking heeft op de eerste Sankaracharya, en dat het
‘de betrouwbaarste overlevering’ is. Als deze zaak nog een open vraag
is, had Barth niet een bepaald jaartal mogen aannemen, als hij niet
bereid is dat te onderbouwen en goede argumenten daarvoor aan te
voeren. De andere overleveringen waarnaar verwezen wordt, kunnen

! Essays and Lectures chiefly on the Religion of the Hindus, deel 1, blz. 200-
201.
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het gezag van de overlevering waarop vertrouwd wordt, natuurlijk niet
versterken. De bewoordingen van de genoemde voetnoot doen het ech-
ter voorkomen alsof alle bronnen en overleveringen met betrekking tot
dit onderwerp erbij zijn gehaald, terwijl in feite de belangrijkste buiten
beschouwing zijn gelaten, zoals hierna zal worden aangetoond. In
andere delen van het boek van Barth zijn geen argumenten te vinden ter
ondersteuning van het aan Sankara toegekende jaartal, maar er komen
enkele losse passages in voor die men hetzij kan opvatten als con-
clusies uit de genoemde bewering of als bewijzen ervoor, en die we in
verband hiermee moeten onderzoeken.

Barth heeft enig verband ontdekt tussen het verschijnen van San-
kara in India en het begin van de boeddhistenvervolgingen, die hij in
de 7de en 8ste eeuw schijnt te plaatsen. Op blz. 89 van zijn boek
spreekt hij over ‘het grote offensief tegen het boeddhisme, dat in de 7de
en 8ste eeuw in de Dekkan werd ingezet door de scholen van Kumarila
en Sankara’; en op blz. 135 zegt hij dat de ‘volgelingen van Kumarila
en Sankara, georganiseerd in gewapende orden, zich hebben opgewor-
pen als fanatieke verdedigers van de orthodoxie’. De kracht van deze
beweringen wordt echter aanmerkelijk verzwakt door de opmerkingen
van de schrijver (blz. 89 en 134) over het ontbreken van enig spoor van
vervolging van boeddhisten door Sankara in de tot nu toe onderzochte
authentieke documenten, en over de absurditeit van de legenden waarin
hij wordt afgeschilderd als de vernietiger van de boeddhisten van de
Himalaya tot Kaap Comorin.

Om Sankara en Kumarila in bovenstaande citaten in een adem te
noemen is volkomen belachelijk. Bijna iedere hindoe weet dat de aan-
hangers van de Purva Mimamsa (Kumarila gaf toelichting op de
Sitra’s) de grootste en bitterste tegenstanders waren van Sankara en
zijn leer, en Barth schijnt helemaal niets te weten over de aard van
Kumarila’s opvattingen en de Piirva Mimamsa en over de strekking en
het doel van Sankara’s Vedanta-filosofie. Het is onmogelijk te zeggen
welke bewijzen de schrijver heeft voor de bewering dat het grote offen-
sief tegen de boeddhisten in de 7de en 8ste eeuw is begonnen en dat
Sankara het op gang bracht. Er zijn enkele passages in zijn boek die
erop wijzen dat deze periode niet als juist kan worden beschouwd. Hij
zegt 0.a. op blz. 135 dat de boeddhisten al in de tijd van ASoka met ver-
volgingen zijn begonnen.

Als dat het geval was, dan is het heel verbazingwekkend dat de
orthodoxe hindoes zich bijna tien eeuwen lang rustig hebben gehouden
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zonder wraak te nemen op hun vijanden. Het politicke overwicht van
de boeddhisten dat ze tijdens A§oka’s regeerperiode hadden verworven,
duurde niet erg lang, en de hindoes hadden voor en na het begin van
onze jaartelling de steun van zeer machtige koningen. Bovendien zegt
de schrijver op blz. 132 van zijn boek dat het boeddhisme in de 7de
eeuw in verval was, en het is onwaarschijnlijk dat de reactie tegen de
boeddhisten zou beginnen in een tijd dat hun religie al in een staat van
verval verkeerde. Geen enkele grote religieuze leraar of hervormer zou
zijn tijd en energie verspillen aan het afbreken van een religie die al in
puin ligt.

Maar welke bewijzen zijn er dat Sankara zich ooit hiermee heeft
beziggehouden? Als het hoofddoel van zijn prediking was om een reac-
tie tegen het boeddhisme op te wekken, dan zou hij ons ongetwijfeld
enkele geschriften hebben nagelaten met het specificke doel om kritiek
op de leringen daarvan te leveren en de gebreken ervan aan het licht te
brengen. In zijn eigen werken zinspeelt hij daarentegen niet eens op het
boeddhisme. Hoewel hij een vruchtbaar schrijver was, is er in de hele
reeks van zijn geschriften geen enkele passage te vinden over de boed-
dhisten of hun leer, afgezien van een paar opmerkingen over een theo-
rie over de aard van gewaarwording die door sommige boeddhisten
werd verdedigd, en die zijn te vinden in zijn commentaar op de Brahma-
sitra s; en het inlassen daarvan in zijn commentaar was nodig door de
zinspelingen in de siitra’s die hij toelichtte. Omdat volgens ons deze
Brahma-siitra’s door Vyasa zelf zijn samengesteld (en niet door een
denkbeeldige Vyasa uit de 5de eeuw n.Chr., het product van Webers
levendige fantasie), hebben de zinspelingen die daarin voorkomen
betrekking op het boeddhisme dat bestond v6or de komst van Gautama
Boeddha. Uit deze weinige opmerkingen blijkt duidelijk dat Sankara-
charaya niets te maken had met de vervolging van boeddhisten. We
kunnen hier enkele passages uit Wilsons voorwoord van de eerste uit-
gave van zijn Dictionary, Sanskrit and English citeren, om onze opmer-
kingen te steunen. Over het verband tussen Sankara en de vervolging
van boeddhisten schrijft hij:

Hoewel het volksgeloof de oorsprong van de vervolging van boed-
dhisten aan Sankaracharya toeschrijft, hebben we in dit geval enige
reden de juistheid daarvan te betwijfelen. Het vriendelijke karakter
van deze hervormer, die wordt beschreven als altijd zachtaardig en
verdraagzaam, ondersteunt deze gedachte niet, en als ik me baseer
op mijn eigen beperkte kennis van de Vedanta-werken en de meer
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overtuigende verklaringen van Rammohan Roy, die ik van hem mag
citeren, dan is er in zijn geschriften, die allemaal nog bestaan, geen
spoor te vinden dat hij betrokken was bij enige vervolging; het doel
van die geschriften was niet om de boeddhisten of enige andere denk-
richting te corrigeren, maar het weerleggen van elke leer behalve de
zijne, en de hervorming van de vierde religieuze orde.

Vervolgens merkt hij op:

Het is een algemene misvatting aan hem (Sankara) de vervolging toe
te schrijven. Hij schijnt zich helemaal niet met dat afschuwelijke
werk te hebben beziggehouden, noch is hij in het bijzonder met een
van de boeddhisten in discussie gegaan.

Uit het voorgaande blijkt dat de periode van Sankara niet kan worden
vastgesteld op basis van het begin van de vervolging van de boeddhis-
ten, zelfs al zou het mogelijk zijn om te bepalen wanneer deze begon.

Barth schijnt enig verband te hebben ontdekt tussen de filosofische
stelsels van Sarnkara, Ramanuya en Anandatirtha, en de Arabische koop-
lieden die in de eerste eeuwen van de hidzjra naar India kwamen, en hij
heeft ongetwijfeld alle recht op de eer die hij krijgt voor de originali-
teit van deze ontdekking. Indien dit mysterieuze occulte verband tussen
de Advaita-filosofie en de Arabische handel — waarnaar hij op blz. 212
van zijn boek verwijst — iets meer is dan een verzinsel van zijn fanta-
sie, kan het van enige betekenis zijn voor de vraag die we hier bespre-
ken. De enige reden die hij ter ondersteuning van zijn theorie geeft, is
echter — naar mijn mening — waardeloos. De hindoes hebben in het
leven van de Boeddha een uitstekend voorbeeld gehad van een grootse
religieuze beweging onder leiding van ¢én enkele leraar, en ze hoefden
de avonturen van de Arabische profeet niet te kopiéren. In het boek van
Barth vinden we nog een passage die enig verband houdt met het jaar-
tal van Sankara. Hij schrijft op blz. 207:

De Siva, bijvoorbeeld, die aan het begin van het toneelstuk Sakun-
tala wordt aangeroepen, en die tegelijk God, priester en offergave is,
en van wie het lichaam het heelal is, is een Vedanta-denkbeeld. Deze
constatering schijnt men te vergeten, als men beweert — wat soms
gebeurt — dat alle Vedanta-groeperingen beginnen bij Sankara.

Maar deze constatering schijnt eveneens vergeten te worden, als
men beweert, zoals oriéntalisten zoals Barth soms doen, dat Sankara in
een latere periode leefde dan de schrijver van Sakuntala.
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Uit het voorafgaande wordt duidelijk dat de mening van Barth over
wanneer Sankara heeft geleefd heel onbevredigend is. Omdat Wilson
het onderwerp met enige zorg en aandacht schijnt te hebben onder-
zocht, moeten we nu zijn opvatting bespreken en zien in hoeverre deze
op goede bewijzen berust. Bij zijn poging, die op niets uitliep, om te
bepalen wanneer Amara Sinha leefde, moest hij proberen vast te stel-
len wanneer Sankara leefde. Daarom komen zijn opmerkingen over
die periode voor in zijn voorwoord van de eerste uitgave van zijn
Dictionary, Sanskrit and English. We zullen hier nu enkele fragmenten
uit dit voorwoord weergeven die betrekking hebben op ons onderwerp
en deze van commentaar voorzien. Wilson schrijft het volgende:

Over de geboortedatum van Sankara bestaat eenzelfde onenigheid
als over alle opmerkelijke gebeurtenissen in de geschiedenis van de
hindoes. De Kudali-brahmanen, die een organisatie vormen die zijn
stelsel volgt en onderwijst, verklaren dat hij ongeveer 2000 jaar
geleden leefde. Sommige verslagen plaatsen hem rond het begin
van de christelijke jaartelling, andere in de derde en vierde eeuw
daarna. Een manuscript dat de geschiedenis van de koningen van
Konka behandelt (in de verzameling van kol. Mackenzie) maakt
hem tot tijdgenoot van Tiru Vikrama Deva Chakravarti, heerser van
Skandapura in Dekkan in 178 n.Chr. In Sringeri, gelegen aan de rand
van de westelijke Ghats, nu in het district Mysore, waar hij een
school zou hebben gesticht die nog steeds bestaat, en van waaruit hij
leiding begon te geven aan de Smarta-brahmanen van het schier-
eiland, verklaren ze dat hij 1600 jaar geleden leefde. Volgens de
algemene overlevering leefde hij 1200 jaar geleden. De Bhoja
Prabandha beschouwt Sankara als een van haar vooraanstaande
figuren, en omdat hij een tijdgenoot was van koning Bhoja, leefde
hij acht a negen ecuwen geleden. De volgelingen van Madhvacharya
in Tuluva schijnen geprobeerd te hebben deze tegenstrijdige ge-
gevens met elkaar in overeenstemming te brengen door te veronder-
stellen dat hij drie keer geboren is. Eerst in Sivuli in Tuluva,
ongeveer 1500 jaar geleden, dan in Malabar enkele eeuwen later, en
ten slotte in Padukachaitra in Tuluva, niet meer dan 600 jaar ge-
leden. De laatste periode is blijkbaar bedoeld om eer te bewijzen
aan hun eigen stichter, die toen leefde en die Sankara in een ver-
ondersteld dispuut zou hebben verslagen. De Vaishnava-brahmanen
van Madurai zeggen dat Sankara verscheen in de 9de eeuw van
Salivahana of de 10de eeuw van onze tijdrekening. Dr. Taylor denkt
dat we niet ver naast de waarheid zitten als we aannemen dat hij
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ongeveer 900 jaar geleden leefde, en Colebrooke denkt 1000 jaar
geleden. Dit is ook de periode waarmee mijn vriend Rammohan
Roy, een ijverig onderzoeker van Sankara’s werken en filosoof-
leraar van zijn leer, het eens is, en hij concludeert ‘op basis van een
berekening van de spirituele generaties van Sankara’s volgelingen
vanaf die tijd tot op heden, dat hij tussen de 7de en 8ste eeuw n.Chr.
schijnt te hebben geleefd’. Deze periode komt overeen met de be-
weringen die dr. Buchanan heeft gehoord op zijn reis door Sankara’s
geboortestreek, Malabar, en stemt overeen met de verklaring van de
Kerala Utpatti, een werk met historische en statistische gegevens
over datzelfde gebied, waarin, volgens Duncans citaten eruit, staat
dat het reglementeren van de kasten door deze filosoof ongeveer
1000 jaar voor 1798 plaatsvond. Tegelijkertijd moet worden opge-
merkt dat een manuscript met een vertaling van hetzelfde werk, in
het bezit van kol. Mackenzie, vermeldt dat Sankara werd geboren in
het midden van de 5de eeuw, of 1300 a 1400 jaar geleden. Dit wijkt
sterk af van de bewering van Duncan, maar het verschil is niet zo
belangrijk, omdat het manuscript, hetzij door vertaling of door
tekortkomingen van het origineel, veel duidelijke fouten bevat, en
dus niet betrouwbaar is. De meeste bronnen spreken dus alles wel-
beschouwd ten gunste van een periode van ongeveer tien eeuwen
geleden en ik ben geneigd deze schatting te aanvaarden en Sankara
te plaatsen aan het einde van de 8ste en het begin van de 9de eeuw
van onze jaartelling.

We willen nog een paar bronnen aan de lijst van Wilson toevoegen,
voor we commentaar geven op bovenstaand citaat.

In een werk genaamd The Biographical Sketches of Eminent Hindu
Authors, in 1860 in Bombay uitgegeven door Janardana Ramachan-
draji, wordt beweerd dat Sankara 2500 jaar geleden heeft geleefd, en
volgens sommige mensen 2200 jaar geleden. De kronieken van de
Kumbakonam-matha geven een reeks van 66 mathadipati’s vanaf
Sankara tot op heden, en tonen aan dat hij meer dan 2000 jaar geleden
heeft geleefd.

De Kudali-matha, waarnaar Wilson verwees, die een vertakking is
van de Sringeri-matha, geeft dezelfde periode aan als deze, omdat hun
overleveringen identiek zijn. Hun berekening is betrouwbaar voor
zover ze berust op de jaartallen die worden vermeld op de samadhi-
plekken (vergelijkbaar met een grafmonument) van de opeenvolgende
guru’s van de Sringeri-matha, en ze leiden ons naar het begin van onze
jaartelling.



256 H.P. BLAVATSKY: GESELECTEERDE ARTIKELEN

Wilson geeft geen duidelijke informatie over de aard, oorsprong of
betrouwbaarheid van de verslagen die Sankara in de 3de of 4de eeuw
n.Chr. plaatsen of rond het begin van onze jaartelling. Ook is niet dui-
delijk of de geschiedenis van de koningen van Konka onmiskenbaar
slaat op de allereerste Sankaracharya. Deze overleveringen spreken
Wilsons conclusies tegen, en het is onduidelijk waarom hij hun ge-
tuigenis in twijfel trekt. Wilson vergist zich als hij beweert dat de
Sringeri-matha aanneemt dat Sankara 1600 jaar geleden leefde. We
hebben het verslag van de Sringeri-matha al even genoemd, en dat ver-
slag is precies hetzelfde als dat van de Kudali-brahmanen. Dat dit zo is
hebben we vastgesteld bij de vertegenwoordiger van de Sringeri-matha
in Madras, die onlangs een lijst heeft uitgegeven van alle vroegere lera-
ren van deze matha met hun jaartallen. Verder kunnen we niet inzien
volgens welke algemene overlevering Sankara ongeveer 1200 jaar
geleden leefde. Voor zover we weten bestaat er in India niet zo’n alge-
mene overlevering. De meeste mensen in Zuid-India hebben tot nu toe
vertrouwd op het verslag van Sringeri, en in Noord-India schijnt hier-
over geen algemene overlevering te bestaan; daar vindt men slechts een
grote hoeveelheid elkaar tegensprekende verklaringen.

Het is echt verbazingwekkend hoe zo’n gerenommeerde oriéntalist
als Wilson de dichter die Sankara heet en die in de Bhoja Prabandha
wordt vermeld, kan verwarren met de grote Advaita-leraar. Geen en-
kele hindoe zou ooit zo’n belachelijke fout maken. Het verwondert ons
dat sommige Europese oriéntalisten af en toe citeren uit boeken zoals
de Bhoja Prabandha, Katha Sarit Sagara, Raja Taramgint, en Paricha-
tantra, alsof het historische werken zijn. In een ander deel van zijn
voorwoord zegt Wilson zelf dat deze Bhoja Prabandha volkomen
onbetrouwbaar is, omdat sommige daarin voorkomende beweringen
niet overeenstemmen met zijn eigen theorie over het jaartal van Amara
Sinha, maar nu haalt hij de beweringen van dit geschrift ten onrechte
aan om zijn conclusie te steunen over wanneer Sankara leefde. Con-
sequentheid is beslist niet een van de beste kenmerken van de geschrif-
ten van de meeste Europese oriéntalisten. Over de persoon die in de
Bhoja Prabandha wordt genoemd, wordt altijd gesproken als Sankara
Kavi (dichter), en nergens wordt hij Sankara-acharya (leraar) genoemd,
terwijl de Advaita-leraar in geen enkel hindoeboek ooit Sankara Kavi
wordt genoemd.

Het is zinloos om de Madhva-overleveringen of de mening van de
Vaishnava-brahmanen van Madurai over wanneer Sankara leefde, weer
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te geven. Volgens ons is het onmogelijk om van de Madhva’s en
Vaishnava’s iets anders dan leugens te verwachten over de geschiede-
nis en filosofie van Sankara. Ze willen voortdurend aan de wereld
bewijzen dat hun leringen al bestonden voor de tijd van Sankara, en dat
de Advaita-leer een ketterij van hun reeds bestaande orthodoxe hin-
doeisme is. Daarom zeggen ze dat Sankara minder dan 1500 jaar gele-
den leefde.

Nergens blijkt waarom dr. Taylor denkt dat Sankara ongeveer 900
jaar geleden leefde of volgens Colebrooke ongeveer 1000 jaar geleden.
Voordat de redenen voor zulke beweringen grondig zijn uitgezocht, kan
men daarin geen vertrouwen stellen.

Gelukkig geeft Wilson ons wel de redenen voor de mening van
Rammohan Roy. We zijn geneigd te geloven dat de berekening van
Rammohan Roy gemaakt werd aan de hand van de lijst van leraren of
guru’s van Sringeri, omdat dit tot nu toe de enige gepubliceerde lijst
is, en omdat geen andere matha, met uitzondering misschien van de
Kumbakonam-matha, een lijst met guru’s bezit die een ononderbroken
reeks vormen tot op de dag van vandaag. De oude lijst die in Sringeri
wordt bewaard, bevat de jaartallen waarin de verschillende leraren heb-
ben geleefd en dus hoeven we niet op Roy’s berekening (die niet veel
meer dan een schatting kan zijn) af te gaan. Omdat deze jaartallen tot
nu toe nog niet zijn gepubliceerd, en Rammohan Roy alleen beschikte
over een reeks namen, moest hij de periode waarin Sankara leefde ach-
terhalen door een gemiddeld aantal jaren aan elke leraar toe te kennen.
Zijn mening is daarom van geen belang als we de verklaring van de
Sringeri-matha hebben, die, zoals gezegd, Sankara enige eeuwen voor
Christus plaatst. Dezelfde opmerkingen zijn van toepassing als de be-
rekening gemaakt wordt op basis van het aantal leraren op de lijst van
de Kumbakonam-matha.

Weinig belang kan worden gehecht aan de verklaringen die door
enkele onbekende personen mondeling werden gedaan aan dr.
Buchanan tijdens zijn reizen door Malabar; en we hoeven ons alleen
bezig te houden met de conclusies die uit verklaringen in de Kerala
Utpatti getrokken kunnen worden. De diverse manuscripten van dit
werk vertonen verschillen in de periode die ze aan Sankaracharya toe-
kennen; en ook al was dit niet het geval, dan is dit werk om de volgende
redenen onbetrouwbaar:

1. Het is bekend dat de gebruiken in Malabar heel eigenaardig zijn.
De verdedigers daarvan hebben dan ook steeds een grote rishi of een



258 H.P. BLAVATSKY: GESELECTEERDE ARTIKELEN

grote filosoof van India aangewezen als degene die ze heeft ingesteld.
Sommigen, waarschijnlijk de meesten, van hen beweren dat Parasu-
rama verschillende van die gebruiken in het leven heeft geroepen, en
een bijzondere Smriti heeft achtergelaten als gids voor het volk van
Malabar. Anderen zeggen dat Sankaracharya deze eigenaardige ge-
bruiken heeft bekrachtigd. Het is niet moeilijk in te zien waarom deze
twee figuren door hen werden uitgekozen. Volgens de Purana s van de
hindoes heeft Parasurama enige tijd in Malabar geleefd, en volgens de
overlevering is Sarnkara in die streek geboren. Maar het is heel twij-
felachtig of een van hen iets te maken heeft gehad met de eigenaar-
dige gebruiken van die streek. In de werken van Sankara vinden we
geen enkele verwijzing naar deze gebruiken. Hij schijnt al zijn aan-
dacht te hebben gewijd aan religieuze hervorming, en het is onwaar-
schijnlijk dat hij ooit enige aandacht heeft besteed aan de plaatselijke
gebruiken van Malabar. Hij wilde de filosofie van de oude rishi’s weer
tot leven brengen, en dus is het onwaarschijnlijk dat hij de gebruiken
in Malabar heeft bekrachtigd, want die zijn in strijd met de door die-
zelfde rishi’s in de Smritis vastgelegde regels; en voor zover we
weten, heeft hij voor de kasten in Malabar geen geschreven voor-
schriften achtergelaten.

2. De beweringen in de Kerala Utpatti zijn in strijd met het ver-
slag van Sankara’s leven in vrijwel alle Sankara-vijaya’s (biografieén
van Sankara) die tot nu toe zijn onderzocht, namelijk: Vidyaranya’s
Sankara Digvijaya, Chitsukhacharya’s Sankara Vijayavilasa, Brihat
Sankara Vijaya, enz. Volgens deze werken heeft Sankara Malabar ver-
laten in zijn achtste levensjaar, en is hij naar zijn geboortedorp terug-
gekeerd toen zijn moeder stervende was, en is daar slechts enkele dagen
gebleven. Het is moeilijk in te zien in welke periode van zijn leven hij
dan de voorschriften voor de kasten in Malabar heeft gemaakt.

3. De Kerala Utpatti stelt Malabar voor als de plaats van de over-
winningen van Bhattapada op de boeddhisten, en zegt dat deze leraar
zich in Malabar heeft gevestigd en de boeddhisten uit dat land heeft
verdreven. Alleen al deze bewering toont het fictieve karakter van de
verslagen in dit boek. Volgens elk ander hindoewerk werd deze grote
leraar van de Piirva Mimamsa in Noord-India geboren; bijna al zijn
beroemde leerlingen en volgelingen woonden in dat deel van het land,
en volgens Vidyaranya stierf hij in Allahabad.

Om deze redenen kunnen we geen vertrouwen stellen in dit verslag
over Malabar.
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Op basis van de overleveringen en andere verslagen die we tot nu
hebben onderzocht komt Wilson tot de conclusie dat Sankaracharya
aan het eind van de 8ste en het begin van de 9de eeuw na Christus heeft
geleefd. De verslagen van de Sringeri-, Kudali- en Kumbakonam-
matha’s en de overleveringen die nu in het district Bombay gangbaar
zijn, zoals blijkt uit de biografieén die in Bombay zijn gepubliceerd,
plaatsen Sankara een aantal eeuwen voor Christus. Anderzijds geven de
Kerala Utpatti, de informatie die dr. Buchanan tijdens zijn reizen door
Malabar heeft verkregen, en de meningen van dr. Taylor en Colebrooke
eensgezind aan dat hij ongeveer 1000 jaar geleden heeft geleefd. De
overige door Wilson genoemde overleveringen zijn zowel in strijd met
zijn mening als met de conclusie dat Sankara voor Christus leefde. We
zullen het nu aan onze lezers overlaten om te zeggen of Wilson het
recht heeft te beweren dat ‘de meeste bronnen ten gunste’ van zijn theo-
rie spreken.

We hebben al naar de geschriften van bijna alle Europese oriéntalis-
ten verwezen die over dit onderwerp een mening hebben gegeven; en
we hoeven niet te zeggen dat nog steeds niet is vastgesteld wanneer
Sankara heeft geleefd.

We moeten de meningen van de Europese oriéntalisten over wan-
neer Sankara heeft geleefd wel uitvoerig bespreken, omdat er waar-
schijnlijk geen enkele aandacht zal worden geschonken aan de
opvattingen van Indiase en Tibetaanse ingewijden, als er algemeen
wordt aangenomen dat het onderwerp in hun geschriften al definitief is
opgelost. De adepten over wie ‘Een Engels lid van de TS’ spreekt, zijn
zeker in staat enkele duistere punten in de Indiase religieuze geschie-
denis op te helderen. Maar er bestaat weinig kans dat het grote publiek
hun opvattingen zal aanvaarden, tenzij die worden gesteund door
bewijzen die voor de buitenwereld toegankelijk zijn. Omdat het niet
altijd mogelijk is zulke bewijzen te leveren, heeft het weinig zin de
informatie waarover ze beschikken te publiceren voor het publiek
bereid is de ouderdom en betrouwbaarheid van hun overleveringen, het
bereik van hun vermogens en de omvang van hun kennis te erkennen.
Zonder zulke uiterlijke bewijzen worden hun opvattingen hoogstwaar-
schijnlijk als absurd en onhoudbaar verworpen, hun motieven zullen in
twijfel worden getrokken en sommige mensen zijn misschien geneigd
zelfs hun bestaan te ontkennen.

Door zowel hindoes als Engelsen wordt vaak gevraagd waarom
deze adepten niet bereid zijn ten minste een deel van hun kennis van de
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natuurwetenschap bekend te maken. Maar zij die dat vragen, schijnen
niet te beseffen dat de manier waarop de adepten hun kennis verwerven
anders is dan de manier waarop modern wetenschappelijk onderzoek
natuurfeiten vaststelt en haar wetten ontdekt. Als een adept zijn conclu-
sies niet kan bewijzen door dezelfde manier van redeneren die in de
moderne wetenschap wordt gevolgd, blijven ze voor de buitenwereld
onbewezen. Het is voor hem natuurlijk niet mogelijk om in voldoende
mensen die vermogens te ontwikkelen waardoor ze de waarheden van
de adepten zouden inzien, en vaak is het niet mogelijk die waarheden
met de gebruikelijke wetenschappelijke methode vast te stellen, tenzij
alle feiten en wetten waarop hij zijn bewijsvoering baseert al door de
moderne wetenschap zijn vastgesteld. Men kan van geen enkele adept
verwachten dat hij zal vooruitlopen op de ontdekkingen van de eerst-
volgende vier of vijf eeuwen en — tot volle tevredenheid van een ont-
wikkeld publiek — een belangrijke wetenschappelijke waarheid zal
bewijzen, nadat hij eerst, door middel van een redenering die voor hen
aanvaardbaar is, elk feit en elke natuurwet die voor dat doel nodig zijn,
aan hen heeft bekendgemaakt. Bij het verstrekken van informatie over
oude historische gebeurtenissen in India worden ze met soortgelijke
problemen geconfronteerd.

Voordat we het exacte geboortejaar noemen dat Indiase en Tibe-
taanse ingewijden opgeven voor Sankaracharya, zullen we nog een
paar omstandigheden vermelden waardoor dat jaartal bij benadering
kan worden vastgesteld. Naar onze mening kan men vertrouwen stellen
in de tot nu toe openbaar gemaakte Sankara-vijaya s voor zover ze met
elkaar overeenstemmen in hun schets van Sankara’s leven. We kunnen
echter volstrekt geen vertrouwen stellen in de in Calcutta verschenen
Sankara-vijaya van Anandagiri. De Calcutta-uitgave verschilt niet
alleen op belangrijke punten van de handgeschreven kopieén van het-
zelfde werk in Zuid-India, maar het boek is in strijd met elke andere
Sankara-vijaya die tot nu toe is onderzocht. Uit de stijl en enkele
uitspraken ervan blijkt duidelijk dat het niet het product was van
Anandagiri, een van de vier belangrijkste leerlingen van Sankara en de
commentator van zijn Upanishad-bhashya. Zo stelt het Sankara voor
als de schrijver van een vers dat is te vinden in Vidyaranya’s Adhi-
karanaratnamald, geschreven in de l4de eeuw. Het vermeldt over
Sankara dat hij twee van zijn leerlingen opdraagt de Visishthadvaita-
leer en de Dvaita-leer te prediken, die lijnrecht tegenover zijn eigen
leer staan. Ditzelfde boek zegt dat Sankara eropuit ging om Mandana-
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misra in een debat te verslaan en daarna Sure$varacharya; dit is echter
de naam die Mandanami$ra aannam na zijn inwijding. We hoeven hier
niet op alle dwaze fouten en blunders van dat boek te wijzen. Het vol-
staat om te zeggen dat het volgens ons niet door Anandagiri werd
geschreven, en dat het een product is van een onbekende schrijver die
niet eens redelijk op de hoogte was van de Advaita-leer.

De Sankara-vijaya van Vidyaranya (of Sayanacharya, een groot
commentator van de Veda ) is ongetwijfeld de betrouwbaarste bron
van informatie over de hoofdzaken in de biografie van Sankara. Dat
Vidyaranya de schrijver ervan is wordt algemeen erkend; de informatie
erin werd door de schrijver — zoals blijkt uit zijn eigen verklaringen —
ontleend aan oude biografieén van Sankara, die toen nog beschikbaar
waren. Als men de omvangrijke kennis van de schrijver in aanmerking
neemt, en de mogelijkheden die hij had om materiaal voor zijn werk te
verzamelen toen hij aan het hoofd stond van de Sringeri-matha, is er
alle reden om aan te nemen dat zijn werk de betrouwbaarste informatie
bevat. Wilson vindt dit boek echter ‘veel te dichterlijk en legendarisch’
om er gezag aan toe te kennen. We erkennen dat de stijl heel poétisch
is, maar we ontkennen het legendarische karakter ervan. Wilson heeft
niet het recht het zo te noemen op grond van de beschrijving van
sommige verbazingwekkende verschijnselen die door Sankara werden
teweeggebracht. Waarschijnlijk zou de geleerde oriéntalist niet op
dezelfde manier over het bijbelverhaal van Christus oordelen. Het is
geen exclusief voorrecht van het christendom om als stichter een won-
derdoener te hebben. We zullen hier uit dat werk die feiten noemen die
voor ons betoog van belang zijn.

Algemeen wordt aangenomen dat iemand, genaamd Govinda Yogi,
Sankara’s guru was, maar minder algemeen bekend is het feit dat die
yogi niemand anders was dan Patafijali — de grote schrijver van het
Mahabhashya en de Yoga Sitra’s — onder een andere naam. Een in
Zuid-India nog gangbare overlevering stelt hem voor als een van de
chela’s van Patafijali, maar het is twijfelachtig of die overlevering vol-
doende gegrond is. Uit de Sankara-vijaya van Vidyaranya (hfst. 5, vers
94-97) blijkt echter duidelijk dat Govinda Yogi en Patanjali een en
dezelfde persoon waren. Volgens een gewoonte onder ingewijden — uit
onheuglijke tijden — nam Patafijali de naam Govinda Yogi aan toen hij
door Gaudapada werd ingewijd. Men kan niet beweren dat Patanjali
door Vidyaranya als Sankara’s guru is voorgesteld, enkel om aan
Sankara en zijn leringen meer gewicht te geven. Sankara wordt door de
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Advaiti’s als veel groter beschouwd dan Patafjali, en Vidyaranya’s
bewering kan dus niets bijdragen aan Sankara’s reputatie. Bovendien
zijn Patafijali’s opvattingen niet helemaal identiek met die van Sankara.
Uit Sankara’s geschriften blijkt dat hij geen enkel belang hechtte aan de
hathayoga-oefeningen waarover Pantafjali in zijn Yoga Sitras heeft
geschreven. Onder zulke omstandigheden zou Vidyaranya, als hij een
guru voor Sankara had kunnen uitkiezen, ongetwijfeld Vyasa zelf (die
nog zou leven) hebben opgegeven. We zien daarom geen reden om aan
dit feit te twijfelen. Omdat Sankara Patafijali’s chela is geweest en deze
Gaudapada tot guru had, zal het jaartal van Patafjali ons helpen om dat
van Sankara en dat van Gaudapada te bepalen. We kunnen hier wijzen
op een fout met betrekking tot laatstgenoemde persoon op blz. 148 van
Sinnetts Esoteric Buddhism. Hij wordt daar voorgesteld als de guru
van Sankara. Volgens ons is aan Sinnett meegedeeld dat hij Sankara’s
paramaguru was, en omdat Sinnett deze term verkeerd begreep, schreef
hij dat hij Sankara’s guru was.

Oriéntalisten erkennen over het algemeen dat Patafijali voor het
begin van onze jaartelling heeft geleefd. Barth plaatst hem in de 2de
eeuw v.Chr., en neemt daarbij de opvattingen van Goldstiicker over, en
Monier-Williams doet dat ook. Weber, die de opvattingen van alle
andere oriéntalisten zorgvuldig schijnt te hebben onderzocht, komt tot
de conclusie dat ‘we voorlopig tevreden moeten zijn om het jaartal
waarin het bhashya werd samengesteld te plaatsen tussen 140 v.Chr. en
60 n.Chr., een resultaat dat, ondanks de onzekerheid ervan, van groot
belang is gezien de beklagenswaardige toestand van de chronologie
van de Indiase literatuur in het algemeen’.!

Maar zelfs deze jaartallen berusten op conclusies getrokken uit een
paar onbelangrijke passages in het Mahabhdashya van Patafjali. Het is
altijd gevaarlijk zulke conclusies te trekken, vooral omdat in de gang-
bare traditie van de hindoetaalkundigen bekend is dat er enige gedeel-
ten van het Mahabhashya verloren zijn gegaan, en de hiaten door latere
schrijvers zijn aangevuld. Zelfs als we veronderstellen dat de bedoelde
passages van Patafijali zelf afkomstig zijn, dan nog bevatten deze niets
waaruit we kunnen vaststellen wanneer hij leefde. Zo bestaat bijvoor-
beeld het verband tussen de passage ‘arunad Yavanah Saketam’ en de
veldtocht van Menander naar Ayodhya van 144 tot 120 v.Chr., waar

! Albrecht Weber, The History of Indian Literature, 2de ed., 1878, blz.
224vn.
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Goldstiicker zich op baseert, slechts in de verbeelding. Die passage
bevat niets wat onvermijdelijk op de veldtocht van Menander wijst. We
denken dat Patafijali hier verwijst naar de veldtocht van Yavana’s naar
Ayodhya tijdens het leven van Sagara’s vader, die in de Harivansa
wordt beschreven. Deze veldtocht vond lang voor de tijd van Rama
plaats, en niets wijst op een verband met Menander. Goldstiickers con-
clusie berust op de veronderstelling dat Patafjali geen andere veldtocht
van Yavana’s naar Ayodhya kende, maar uit de door Vyasa geschreven
Harivansa blijkt dat dit ongegrond is. Daardoor valt de hele theorie die
Goldstiicker op deze zwakke basis heeft gebouwd uiteen. Uit alleen de
namen van de koningen in het Mahabhashya kunnen geen conclusies
worden getrokken, omdat verschillende koningen in dezelfde dynastie
dezelfde naam dragen. Uit bovenstaande opmerkingen zal duidelijk
zijn dat we Patafijali onmogelijk, zoals Weber heeft gedaan, niet verder
terug dan 140 v.Chr. kunnen plaatsen.

Laten we nu nagaan of er door de oriéntalisten nog andere grenzen
zijn vastgesteld. Omdat nog niet vaststaat wanneer Panini leefde, kan
de grens niet aan de hand daarvan worden bepaald. Uit het feit dat
Panini in zijn grammatica de vorming van het woord Yavanani ver-
klaart, wordt door sommige oriéntalisten afgeleid dat Panini geleefd
moet hebben na die inval van Alexander. Het is jammer dat Europese
oriéntalisten veel moeite hebben gedaan om daarop theorieén te ba-
seren, zonder de betekenis van het woord ‘Yavana’ precies na te gaan
en zonder te onderzoeken wanneer de hindoes voor het eerst in aan-
raking kwamen met de Grieken. Het is onredelijk om zonder bewijs
aan te nemen dat ze hen pas in de tijd van de inval van Alexander leer-
den kennen. Er zijn goede redenen om aan te nemen dat de Grieken
lang voor deze gebeurtenis bij de hindoes bekend waren. Volgens de
overleveringen die bekend zijn aan de Indiase ingewijden heeft
Pythagoras India bezocht, en hij wordt in Indiase astrologische werken
Yavanacharya genoemd. Bovendien is het niet helemaal zeker of de
oude hindoeschrijvers de term Yavana alleen maar voor Grieken
gebruikten. Waarschijnlijk werd ze eerst gebruikt voor de Egyptenaren
en de Ethiopiérs. Later waarschijnlijk ook voor de Alexandrijnse
Grieken en vervolgens voor de Grieken, Perzen en Arabieren. Naast de
Yavana-inval in Ayodhya, die in de Harivansa wordt beschreven, is er
later nog een veldtocht naar India geweest door de Kala Yavana (zwarte
Yavana) tijdens het leven van Krishna, die in datzelfde boek wordt
beschreven. Deze veldtocht werd waarschijnlijk door de Ethiopiérs
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ondernomen. In elk geval is er, zover we weten, geen reden om aan te
nemen dat de hindoeschrijvers pas na de inval van Alexander het woord
Yavana gingen gebruiken. We kunnen geen enkele waarde hechten aan
conclusies over wanneer Panini en Katyayana leefden (beiden leefden
voor Patafijali) die worden getrokken uit de verklaringen in de Katha
Sarit Sdgara, die niets anders is dan een verzameling sprookjes.
Oriéntalisten zien nu in dat we ook geen conclusies kunnen trekken uit
de verklaringen van Hstian-tsang, en daarover hoeven we hier dus niets
te zeggen. Wanneer Panini en Katyanana hebben geleefd, staat dus bij
de Europese oriéntalisten nog niet vast.

Goldstiicker heeft waarschijnlijk gelijk als hij beweert dat Panini
voor Boeddha heeft geleefd, en de boeddhistische verslagen komen
overeen met de overlevering van de ingewijden als ze verklaren dat
Katyayana een tijdgenoot van Boeddha was. Uit het feit dat Patafijali
zijn Mahabhdashya moet hebben samengesteld nadat Panini de Sitra s
had geschreven en nadat Katyayana zijn Varttika had geschreven, kun-
nen we alleen afleiden dat het na Boeddha’s geboorte werd geschreven.
Maar er zijn enkele overwegingen die bijdragen tot onze conclusie dat
Patanjali omstreeks 500 v.Chr. moet hebben geleefd. Max Miiller plaat-
ste de periode van de Sitra s tussen 500 en 600 v.Chr. We zijn het met
hem eens dat deze periode waarschijnlijk in 500 v.Chr. werd afge-
sloten, hoewel het onzeker is tot hoever ze in de Indiase oudheid terug-
gaat. Patafijali was de schrijver van de Yoga Sitra’s, en dit feit is tot nu
toe door geen enkele hindoeschrijver in twijfel getrokken. Weber denkt
echter dat de schrijver van de Yoga Siitra’s iemand anders is dan de
schrijver van het Mahdabhdshya, maar hij geeft geen redenen aan voor
die veronderstelling. We betwijfelen ten zeerste of een Europese orién-
talist ooit het verband kan ontdekken tussen de eerste ahnika van het
Mahabhashya, en de werkelijke geheimen van de hathayoga die in de
Yoga Siitra’s besloten liggen. Alleen een ingewijde kan de betekenis
van de genoemde ahnika volledig begrijpen; en de ‘eeuwigheid van de
logos’ of $abda is een van de hoofdleringen van de oude Indiase gym-
nosofisten, die in het algemeen hathayogi’s waren.

Volgens de hindoeschrijvers was Patafijali de schrijver van drie wer-
ken, namelijk het Mahabhashya, de Yoga Siitra’s en een boek over
geneeskunde en anatomie; en er is geen enkele reden de juistheid van
die opvatting te betwijfelen. Daarom moeten we Patafijali in de sttra-
periode plaatsen, en deze conclusie wordt bevestigd door de overleve-
ringen van de Indiase ingewijden. Omdat Sankaracharya een tijdgenoot
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van Patafjali was (en zijn
chela was), moet hij in
diezelfde tijd hebben ge-
leefd. We hebben hiermee
aangetoond dat er geen
reden bestaat om Sankara
in de 8ste of 9de eeuw na
Christus te plaatsen, zoals
sommige Europese orién-
talisten hebben gedaan.
Verder hebben we aan-
getoond dat Sankara een
chela was van Patanjali, en
dat de periode waarin hij
heeft geleefd, moet worden
geverifieerd aan de hand
van die van Patafijali. Ook
hebben we aangetoond dat
noch het jaar 140 v.Chr.
noch de tijd van de inval
van Alexander voor hem als vroegst mogelijke tijd kan worden aan-
genomen, en ten slotte hebben we op enkele omstandigheden gewezen
die onze opvatting ondersteunen dat Patafijali en zijn chela Sankara in
de stitra-periode hebben geleefd.

Misschien kunnen we nu het exacte geboortejaar bekendmaken dat
de Tibetaanse en Indiase ingewijden aan Sankaracharya toekennen.
Volgens de historische gegevens die zij bezitten is hij geboren in het
jaar 510 v.Chr. (51 jaar en twee maanden nadat Boeddha nirvana be-
reikte), en we zijn van mening dat men voldoende bewijzen voor de
juistheid van dat jaartal zal kunnen vinden in India, indien de inscrip-
ties te Conjeeveram (Kanchipuram), Sringeri, Jagannatha, Benares,
Kashmir en verschillende andere door Sankara bezochte plaatsen op de
juiste manier worden ontcijferd. Sankara heeft Conjeeveram gebouwd,
dat als een van de oudste steden in Zuid-India wordt beschouwd; en
door goed onderzoek kan de ouderdom van haar bouwwerken worden
bepaald. Maar ook de hier naar voren gebrachte bewijzen steunen deze
opvatting van de ingewijden. Omdat Gaudapada de guru van Sankara-
charya’s guru was, is de periode waarin hij leefde athankelijk van die
van Sankara; en er is alle reden om aan te nemen dat hij voor de tijd
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van Boeddha heeft geleefd. Omdat dit artikel al erg lang is geworden,
zullen we het nu besluiten. Onze opmerkingen over wanneer Boeddha
heeft geleefd en over Sankara’s leer zullen in het volgende nummer van
The Theosophist verschijnen.

— T. Subba Row

Vraag 6

‘Historische bezwaren’ — Waarom?

Gevraagd wordt of er geen sprake is van ‘enige verwarring’ in de brief
die op blz. 62 van Esoteric Buddhism wordt geciteerd dat de ‘oude
Grieken en Romeinen’ Atlantiérs zouden zijn geweest. Het antwoord
is: Helemaal niet. Het woord ‘Atlanti€r’ was een algemene naam. Het
bezwaar dat het niet mag worden toegepast op de oude Grieken en
Romeinen, omdat ze Indo-Europeanen waren en ‘hun taal een over-
gangsvorm was van het Sanskriet naar de moderne Europese talen’, is
ongeldig. Met hetzelfde recht zou een toekomstig wetenschapper van
het 6de ras, die nooit gehoord heeft van de (mogelijke) verzinking van
het Europese deel van Turkije, bezwaar kunnen maken tegen het feit
dat de Turken aan de Bosporus overgebleven Europeanen worden
genoemd. Hij zou over 12.000 jaar kunnen zeggen: ‘De Turken zijn
beslist Semieten, hun taal is een overgangsvorm tussen het Arabisch en
onze tegenwoordige dialecten van het 6de ras.’!

De ‘historische bezwaren’ komen voort uit bepaalde gezaghebbende
uitspraken van oriéntalisten gedaan op taalkundige gronden. Prof. Max
Miiller heeft schitterend aangetoond dat het Sanskriet de ‘oudere zus-
ter’ — in geen geval de ‘moeder’ — was van alle moderne talen.2 Wat die
‘moeder’ betreft, hij en zijn collega’s veronderstellen dat het een ‘nu
uitgestorven taal moet zijn, waarschijnlijk gesproken door de op-
komende Indo-Europeanen’.? Als men hen vraagt welke taal dit was,

IDit betekent niet dat er over 12.000 jaar al mensen van het 6de ras zullen
zijn of dat het 5de zal zijn verdronken. De cijfers worden alleen maar gegeven
om het huidige bezwaar wat betreft de Griecken en Atlantis beter in perspectief te
kunnen zien.

2Miiller, Lectures on the Science of Language, 7de druk, 1873, deel 2, blz.
449.

3Vgl. Encyclopaedia Britannica, red. T.S. Baynes en W.R. Smith, 9de editie,
1875-1889, deel 2, artikel ‘Anthropology’.
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dan antwoordt de woordvoerder van het Westen: ‘Wie zal het zeggen?’
En als men vraagt: ‘In welk geologisch tijdperk kende dat opkomende
volk zijn bloei?” Dan antwoordt diezelfde indrukwekkende woordvoer-
der: ‘In prehistorische tijden waarvan niemand de duur kan bepalen.’
Toch moet het Sanskriet zijn geweest, hoe barbaars en onbeschaafd
dan ook, omdat de ‘voorouders van de Grieken, Italianen, Slaven,
Germanen en Kelten’ alle in ‘hetzelfde gebied’ woonden als dat op-
komende volk, en taalonderzoek heeft de taalkundigen in staat gesteld
alle talen van Indo-Europese volkeren terug te voeren tot de ‘taal van
de goden’.! Intussen wordt door diezelfde oriéntalisten beweerd dat
klassiek Sanskriet rond het begin van onze jaartelling is ontstaan, en ze
kennen aan vedisch Sanskriet een ouderdom toe van (hooguit) 3000
v.Chr.

Atlantis is volgens de ‘adepten’ meer dan 9000 jaar voor onze jaar-
telling verzonken.2 Hoe kan iemand dan volhouden dat de ‘oude

IMiiller, A History of Ancient Sanskrit Literature, 1859, blz. 13.

2Gerald Massey’s opvatting in Light dat het verhaal over Atlantis geen geo-
logische gebeurtenis betreft maar een oude sterrenkundige mythe, is nogal
ondoordacht. Massey is, ondanks zijn zeldzame intuitieve gaven en grote ge-
leerdheid, één van die schrijvers wiens sterk eenzijdig gerichte onderzoek zijn
overigens heldere inzicht heeft vertroebeld. Omdat Hercules nu een sterrenbeeld
is, volgt daaruit niet dat er nooit een held met die naam heeft bestaan. Omdat nu
is aangetoond dat het verhaal over de ‘wereldwijde zondvloed’ van Noach fictief
is, en gebaseerd op geologische en geografische onwetendheid, volgt hieruit niet
dat er in de prehistorie niet vele lokale overstromingen zijn geweest.

De Ouden hebben elke aardse gebeurtenis gekoppeld aan de hemellichamen.
Ze gingen de geschiedenis van hun grote vergoddelijkte helden na, en vereeuwig-
den die even vaak in hun sterrenbeelden als dat ze zuivere mythen verpersoon-
lijkten door natuurverschijnselen als mensen voor te stellen. Men moet het
verschil leren begrijpen tussen die twee manieren voor men probeert ze onder één
noemer te brengen. Door de uitbarsting van de Krakatau in de Straat van Soenda
zijn onlangs meer dan 80.000 mensen (87.903) om het leven gekomen. Het
waren hoofdzakelijk Maleiers, primitieve mensen met wie de buitenwereld wei-
nig contact had, zodat de afschuwelijke gebeurtenis snel zal worden vergeten. Als
een deel van Groot-Brittanni€ op die manier was weggevaagd, dan zou de hele
wereld in beroering zijn geraakt, maar ook die gebeurtenis zou na een paar dui-
zend jaar uit het geheugen van de mens zijn gewist.

En dan zou een toekomstige Gerald Massey bespiegelingen kunnen houden
over de sterrenkundige aard en de betekenis van het eiland Wight, Jersey of Man,
en dan zou hij misschien beweren dat op laatstgenoemd eiland nooit mensen heb-
ben geleefd, maar dat het ‘tot de sterrenkundige mythologie behoorde’ en eigen-
lijk een ‘Man’ was ‘die in de hemelse wateren is verdwenen’. Al is het verhaal
van het verloren Atlantis slechts een legende ‘zoals die van Airyana-Vaeja en
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Grieken en Romeinen’ Atlantiérs waren? Hoe kan dat, want beide vol-
keren zijn Indo-Europeanen, en de oorsprong van hun talen ligt in het
Sanskriet? Bovendien weten de westerse wetenschappers dat Grieks en
Latijn in historische tijden werden gevormd, omdat de Grieken en
Romeinen als volkeren in 11.000 v.Chr. nog niet bestonden. Ongetwij-
feld beseffen degenen die zo’n stelling naar voren brengen niet hoe
onwetenschappelijk die is!

Zo luidt de geleverde kritiek; dit zijn de ‘historische bezwaren’. De
beklaagden zijn zich ten volle bewust van hun hachelijke positie, en
toch blijven ze bij hun bewering. Het enige waartegen we hier mis-
schien bezwaar kunnen maken, is dat de namen van die twee volkeren
onjuist worden gebruikt. Men kan naar voren brengen dat als men de
verre voorouders en hun afstammelingen allebei aanduidt met ‘Grieken
en Romeinen’, dit een even duidelijk anachronisme is als wanneer men
de oude Kelten Galliérs zou noemen of de Insubres Fransen. Dit is een
feit. Los van het heel plausibele excuus dat de gebruikte namen voor-
komen in een persoonlijke brief, die zoals gewoonlijk in grote haast
was geschreven, en die het met al zijn onvolkomenheden nauwelijks
waard was om letterlijk te worden geciteerd, is het misschien een gro-
ter bezwaar om de genoemde volkeren met andere namen aan te dui-
den. De ene verkeerde benaming is even goed als de andere; en om die
oude Grieken en Romeinen in een persoonlijke brief de oude Hellenen
uit Hellas of Magna Graecia en de Latijnen uit Latium te noemen, zou
niet alleen schoolmeesterachtig maar ook onjuist zijn; hoewel het mis-
schien wat ‘historischer’ zou klinken. De waarheid is dat het spoor van
de genoemde Griekse en Romeinse onderrassen, evenals dat van de
voorouders van bijna alle Indo-Europeanen (of moeten we zeggen:
Indo-Germaanse zonen van Jafet?), tot veel verder terug moet worden
gevolgd. Hun oorsprong moet veel verder terug worden gezocht, in de
nevels van de prehistorie, in dat mythische tijdperk dat de tegenwoor-
dige historicus met zo’n afkeer vervult dat alles wat er maar uit de
diepe afgronden daarvan tevoorschijn komt onmiddellijk als een mis-
leidende hersenschim wordt verworpen, de mythe van een zinloos ver-
haal, of als een fabeltje uit een latere periode dat geen serieuze
aandacht verdient.

Jambudvipa’, het is aards genoeg, en daarom is ‘de mythologische oorsprong van
de legende van de zondvloed’ nog een open vraag. We beweren dat die niet
‘boven alle twijfel bewezen’ is, hoe vindingrijk de theorie misschien ook is.
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De Atlantische ‘oude Grieken’ zouden zelfs niet de autochtone
bevolking kunnen worden genoemd, hoewel autochtoon toch een ge-
schikte term is om de oorsprong van een volk mee aan te duiden waar-
van de afkomst niet kan worden vastgesteld, en die in elk geval bij de
Hellenen verwees naar iets meer dan alleen de geboortegrond of de
oerbewoners. Toch is de zogenaamde fabel van Deukalion en Pyrrha
beslist niet ongeloofwaardiger of wonderbaarlijker dan die van Adam
en Eva, een fabel die nog geen honderd jaar geleden niemand in
twijfel durfde te trekken. In haar esoterische betekenis is de Griekse
overlevering misschien historisch betrouwbaarder dan veel van de
zogenaamd historische gebeurtenissen uit de periode van de Olym-
piaden, hoewel zowel Hesiodes als Homerus misschien hebben ver-
zuimd om eerstgenoemde in hun heldendichten te vermelden.

We kunnen de Romeinen evenmin Umbro-Sabijnen noemen, zelfs
niet [tali. Indien de historici misschien iets meer hadden geleerd over de
Italiaanse ‘autochtonen’ — de lapygiérs — dan zou men misschien de
oude Romeinen die naam hebben gegeven. Maar dan zou er weer een
ander probleem ontstaan: de geschiedenis weer dat de Latijnse ver-
overaars dit mysterieuze en armzalige volk voor zich uit dreven en
in Calabrische bergkloven opsloten, waaruit blijkt dat er geen enkele
verwantschap tussen de twee volkeren bestond. Bovendien blijven de
westerse archeologen bij hun eigen opvattingen, en accepteren geen
andere. En omdat ze niet erin geslaagd zijn om de inscripties op de
monumenten van de [apygi€rs — in een onbekende taal en in een myste-
rieus schrift — te ontcijferen, en die jarenlang onvertaalbaar hebben
genoemd, zou aangeboden hulp hierbij zeker niet welkom zijn. Het lijkt
dus nauwelijks mogelijk ‘de oude Grieken en Romeinen’ bij hun werke-
lijke rechtmatige naam te noemen op een manier die de ‘historici’ tevre-
denstelt en tevens in overeenstemming is met de waarheid en de feiten.
Omdat in de voorafgaande ‘antwoorden’ de wetenschap herhaaldelijk
door heel onwetenschappelijke beweringen moest worden geschokt, en
er voor deze reeks wordt afgesloten nog vele taalkundige, archeologi-
sche en historische bezwaren moeten worden opgeroepen, is het mis-
schien goed direct open kaart te spelen en de zaak af te handelen.

De adepten ontkennen nadrukkelijk dat de westerse wetenschap
enige kennis heeft over de groei en de ontwikkeling van de Indo-Euro-
pese volkeren, die ze ‘aan het begin van de geschiedenis’ in hun ‘pa-
triarchale eenvoud’ hebben ontdekt aan de oevers van de Oxus. VOor
onze bewering over de ‘oude Grieken en Romeinen’ kan worden ver-
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worpen of zelfs maar bestreden, zullen de westerse oriéntalisten wat
meer moeten weten over de ouderdom van die volkeren en van de Indo-
Europese taal, en zullen ze een verklaring moeten geven van de talloze
hiaten in hun geschiedenis, die geen van hun hypothesen schijnt te
kunnen overbruggen. Ondanks dat ze niets weten over de vroegste
voorouders van de Indo-Europese volkeren, en hoewel geen historicus
het tot nog toe heeft aangedurfd ook maar bij benadering een periode
vast te stellen voor de scheiding van de Indo-Europese volkeren en de
oorsprong van het Sanskriet, geven ze geen blijk van die bescheiden-
heid die men gezien de omstandigheden van hen zou mogen verwach-
ten. Terwijl ze die grote scheiding van de volkeren ‘aan het begin van
de geschiedenis’ plaatsen, met als ‘achtergrond van de hele Indiase
wereld’ het Veda-tijdperk (waarvan ze toegeven niets te weten), kennen
ze toch rustig een late periode toe aan de oudste hymnen van de Rig-
Veda op basis van ‘inwendig bewijs’. Ze geven daarbij even weinig
tekenen van twijfel als Fergusson, wanneer deze aan de oudste rots-
tempels van India een jaartal na Christus toekent, alleen op basis van
hun ‘uiterlijke vorm’. Wat betreft hun ongepaste geruzie, wederzijdse
beschuldigingen en persoonlijke veten over wetenschappelijke vraag-
stukken, hoe minder we daarover zeggen hoe beter.

De grote sanskritist uit Oxford heeft gezegd: ‘Het bewijsmateriaal
van de taal is onweerlegbaar’,! waarop hij als antwoord krijgt: ‘Mits
het niet in strijd is met historische feiten en de etnologie.” Voor zover
zijn kennis reikt is het misschien ‘het enige waardevolle bewijsmate-
riaal als het om prehistorische perioden gaat’2. Maar als er iets over
die zogenaamde prehistorische perioden bekend wordt, en als dan wat
wij over bepaalde prehistorische volkeren denken te weten absoluut in
strijd is met zijn ‘bewijsmateriaal van de taal’, dan staat men de adep-
ten misschien toe om bij hun eigen opvattingen en meningen te blij-
ven, zelfs als die anders zijn dan die van de grootste nu levende
filologen.

De taalkunde is slechts een deel — hoewel, dat erkennen we, een
belangrijk deel — van de echte filologie. Om volledig te zijn moet deze,
zoals door Bockh terecht wordt opgemerkt, bijna parallel lopen met de
geschiedenis. Graag erkennen we het recht van de westerse filoloog,
die het moet stellen zonder enige historische gegevens, om te vertrou-

"Miiller, A History of Ancient Sanskrit Literature, 1859, blz. 13.
20p.cit., blz. 13.
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wen op de vergelijkende taalwetenschap, en de wortels te identificeren
die ten grondslag liggen aan woorden van die talen waarmee hij ver-
trouwd is, of die hij kent, en dit naar voren te brengen als het resultaat
van zijn studie en het enige beschikbare bewijsmateriaal. We zouden
echter graag zien dat hij hetzelfde recht verleent aan de onderzoeker die
tot een ander volk behoort, ook al zou dat volk volgens de mening van
het machtige Westen lager staan dan de Indo-Europese volkeren. Het is
toch mogelijk dat de oosterse onderzoeker, die op een andere manier te
werk gaat, en zijn kennis heeft samengevat in een stelsel dat alle hypo-
thesen en louter beweringen uitsluit, over een (voor hem) authentiek
verslag beschikt over die perioden die zijn tegenstander als prehis-
torisch beschouwt. Het feit dat men over westerse wetenschappers
spreekt als geleerden en onderzoekers, terwijl autochtone sanskritisten
en archeologen de pseudo-wetenschappers uit Calcutta en India wor-
den genoemd, is geen bewijs voor hun werkelijke minderwaardigheid,
maar veeleer voor de wijsheid van het Chinese spreekwoord, dat zegt:
‘Arrogantie gaat zelden samen met beleefdheid.’

De ‘adept’ heeft dus weinig of niets te maken met de bezwaren
waarmee de westerse geschiedenis komt. Volgens zijn kennis, ge-
baseerd op verslagen die op feiten berusten, waarbij, zoals gezegd, elke
hypothese is uitgesloten, en waarbij zelfs persoonlijke inzichten maar
een kleine rol spelen, strekt de geschiedenis van zijn volk en van andere
volkeren zich immens veel verder uit dan het nauwelijks waarneembare
punt aan de horizon van de westerse wereld dat als het begin van haar
geschiedenis wordt aangeduid. Verslagen die in de loop van vele tijd-
perken zijn bijgehouden en gebaseerd zijn op een sterrenkundige en
zodiakale tijdrekening, kunnen zich niet vergissen. Dit nieuwe ‘be-
zwaar’ — dit keer van paleografische aard — dat misschien wordt op-
geworpen omdat we zeggen dat de dierenriem al voor onze jaartelling
in India en Centraal-Azi€ bekend was, zal in een later artikel worden
weggenomen.

De belangrijkste vraag om te beantwoorden is dan wie van beiden —
de oriéntalist of de Aziaat — de meeste kans heeft om zich te vergissen.
Het ‘Engelse lid van de TS’ kan kiezen uit twee bronnen van informa-
tie, uit twee groepen leraren. De ene groep bestaat uit westerse historici
met hun gevolg van geleerde etnologen, filologen, antropologen, archeo-
logen en oriéntalisten in het algemeen. De andere bestaat uit onbekende
Aziaten die behoren tot een volk dat, ondanks de verzekering van
Max Miiller dat ‘door zijn aderen (van de Engelse soldaat) en die van
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de donkere Bengalen hetzelfde bloed stroomt’,! door de westerse be-
schaafde wereld gewoonlijk als ‘minderwaardig’ wordt beschouwd.
Men kan nauwelijks verwachten dat er geluisterd zal worden naar deze
kleine groep mensen, want de veroveraar heeft zich meester gemaakt
van hun geschiedenis, religie, taal, atkomst en wetenschap, en deze zijn
nu onherkenbaar verminkt. Ze hebben de westerse wetenschappers het
monopolie van het vaststellen van de juiste betekenis, de chrono-
logische perioden en de historische waarde van de oude monumenten
en geschriften van hun vaderland, zien opeisen.

Het westerse publiek heeft weinig of niet beseft dat hun weten-
schappers tot voor kort binnen een beperkt kader hebben gewerkt dat
geblokkeerd was door de resten van een kerkelijk dogmatisch verleden.
Aan alle kanten waren ze belemmerd door ‘geopenbaarde’ feiten,
atkomstig van een God, ‘voor wie duizend jaar is als één dag’, en zich
daardoor genoodzaakt zagen duizenden jaren tot eeuwen te reduceren
en honderdtallen tot eenheden, en slechts een ouderdom van 1000 jaar
toe te kennen aan wat in feite 10.000 jaar oud is. En dat allemaal om
het bedreigde gezag van hun godsdienst te redden, en daarmee hun
eigen achtenswaardigheid en goede naam in hogere kringen. En ook al
waren ze zelf vrij van vooroordeel, dan moesten ze toch de eer van de
joodse goddelijke tijdrekening beschermen, die door de hardnekkige
feiten werd aangetast; en zo zijn ze (vaak onbewust) de slaven gewor-
den van een gekunstelde geschiedenis, die moest passen in het nauwe
kader van een dogmatische godsdienst.

Niemand heeft goed aandacht besteed aan dit zuiver van hun denk-
wereld afhankelijke maar heel belangrijke detail. Toch weten we alle-
maal dat men, in plaats van een verwantschap te erkennen tussen het
Sanskriet en het Gothisch, Keltisch, Grieks, Latijn en oud-Perzisch, lie-
ver de feiten heeft verdraaid, oude manuscripten uit bibliotheken heeft
ontvreemd, en taalkundige ontdekkingen hevig heeft ontkend. En we
hebben ook vanuit ons toevluchtsoord gehoord dat Dugald Stewart en
zijn collega’s, toen ze inzagen dat die ontdekking ook etnologische ver-
wantschap zou betekenen, en de stamvaders van de mensenrassen —
Sem, Cham en Jafet — van hun voetstuk zou stoten, tegen alle feiten in
ontkenden dat ‘het Sanskriet ooit een levende, gesproken taal was
geweest’, en de theorie steunden dat ‘het een uitvinding was van de
brahmanen die hun Sanskriet naar het voorbeeld van het Latijn en het

"Miiller, A History of Ancient Sanskrit Literature, 1859, blz. 13.
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Grieks hadden gevormd’. Ook weten we, en daar hebben we bewijzen
voor, dat de meeste oriéntalisten geneigd zijn veel moeite te doen om
te voorkomen dat over een Indiase antiquiteit (een manuscript of een
inscriptie op een monument, met betrekking tot kunst of wetenschap)
wordt gezegd dat ze van voor onze jaartelling dateert. Zoals men de
oorsprong en geschiedenis van de heidense wereld zich laat afspelen
binnen de korte periode van een paar eeuwen voor Christus — die
vruchtbare periode waarin moeder aarde, bekomen van haar zware
werk in het stenen tijdperk, zonder enige overgang die vele hoog-
beschaafde volkeren met hun valse aanspraken zou hebben voortge-
bracht — evenzo moet de magische periode van de Indiase archeologie
liggen tussen het (voor hen onbekende) begin van de Samvat-jaartel-
ling en de tiende eeuw van de westerse tijdrekening.

Om zo’n ernstig ‘historisch bezwaar’ weg te nemen, kunnen de be-
klaagden slechts herhalen wat ze al vele keren hebben gezegd: alles
hangt af van de geschiedenis van de Indo-Europese volkeren en van de
ouderdom die aan hen wordt toegekend. Laten we eerst eens zien wat
de geschiedenis zelf ons vertelt over die bijna prehistorische periode,
toen de Europese bodem nog niet door de primitieve Indo-Europese
stammen was betreden. Uit de meest recente encyclopedie en de stu-
dies van Max Miiller en andere oriéntalisten kan het volgende worden
samengevat: Ze erkennen dat er in een onnoemlijk ver verleden, nog
voor de Indo-Europese volkeren (en de kiemen van de Indo-Europese
talen) zich afscheidden van de oerstam, en voor ze uiteengingen om
nieuwe woonplaatsen te zoeken in Europa en Azié, ‘één enkel barbaars
(?) volk bestond, dat de fysieke en staatkundige vertegenwoordiger was
van het opkomende Indo-Europese volk’!. Dit volk sprak ‘een nu uit-
gestorven Indo-Europese taal’,2 waaruit door een reeks wijzigingen
(waarvoor zeker duizenden jaren meer nodig waren dan men wil toe-
geven) geleidelijk alle latere talen ontstonden die nu door de blanke
volkeren worden gesproken.

Dit is ongeveer alles wat de westerse geschiedenis over haar ont-
staan weet. Evenals Ravana’s broer Kumbhakarna, de langslaper van
de hindoes, heeft ze eeuwenlang een diepe droomloze slaap gehad. En
toen ze uiteindelijk wakker werd, kwam ze slechts tot de ontdekking
dat het ‘opkomende Indo-Europese volk’ tot talloze volkeren was uit-

! Encyclopaedia Britannica, 9de editie, artikel ‘Antropology’.
20p.cit.
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gegroeid, waarvan vele al afgeleefd en zwak van ouderdom waren, en
zelfs vele al waren uitgestorven, terwijl ze de werkelijke oorsprong van
de jongere volkeren totaal niet kon verklaren. Tot zover over ‘de jon-
gere zuster’. Wat de ‘oudste broer, de hindoe’, betreft — die, zoals Max
Miiller zegt, ‘als laatste het gemeenschappelijke thuisland van de Indo-
Europese familie heeft verlaten’,! en wiens geschiedenis deze vooraan-
staande taalkundige nu zo vriendelijk is om aan de hindoe te
onthullen — die hindoe beweert dat hij, terwijl zijn Indo-Europese ver-
wanten nog diep lagen te slapen onder de hoede van de ark van Noach,
de wacht heeft gehouden, dat vanuit zijn bolwerk in de Himalaya geen
gebeurtenis hem is ontgaan, en dat hij de geschiedenis daarvan heeft
vastgelegd in een taal die voor de Indo-Europese immigrant even onbe-
grijpelijk is als de inscripties van de lapygiérs, maar voor de schrijvers
ervan volkomen duidelijk is. Voor deze misdaad wordt hij nu veroor-
deeld als een vervalser van de verslagen van zijn voorvaderen.

Er wordt tot nu toe voor India doelbewust een plaatsje opengelaten,
‘om te worden ingevuld wanneer het zuivere metaal van de geschiede-
nis aan het erts van overdrijving en bijgeloof van de brahmanen zal zijn
onttrokken’.2 Omdat de oriéntalist niet in staat was deze plannen uit te
voeren, heeft hij zichzelf wijsgemaakt dat er in dat ‘erts’ alleen maar
slakken aanwezig waren. Erger nog, hij ging brahmaans ‘bijgeloof” en
brahmaanse ‘overdrijving’ vergelijken met de mozaische openbaring
en haar chronologie. De Veda werd vergeleken met Genesis. De
absurde aanspraken op een hoge ouderdom werden door de 4004
v.Chr., het jaartal waarin de wereld werd geschapen, onmiddellijk tot
hun juiste proporties teruggebracht; en de brahmaanse bijgelovige
sprookjes over de lange levensduur van de Indo-Europese rishi’s wer-
den gebagatelliseerd en belachelijk gemaakt door het nuchtere histori-
sche bewijsmateriaal dat wordt geleverd door de ‘genealogie en de
levensduur van de aartsvaders van Adam tot Noach’, die respectieve-
lijk 930 en 950 jaar oud werden, om niet te spreken over Methusalem,
die vroegtijdig stierf op de leeftijd van 969 jaar.

Met het oog op die ervaring heeft de hindoe het recht te bedanken
voor het aanbod om zijn annalen te herzien op basis van de westerse
geschiedenis en chronologie. Integendeel, hij zou de westerse weten-
schapper met alle respect willen aanraden om eerst aan te tonen dat hij

"Miiller, A History of Ancient Sanskrit Literature, 1859, blz. 14.
20p.cit., blz. 6.
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zelf over de geschiedenis van zijn eigen volkeren betrouwbare ge-
gevens heeft, voor hij alle beweringen van de Aziaten over wat voor
Europeanen prehistorische tijden zijn, afwijst. Als dat eenmaal gebeurd
is, heeft hij misschien tijd en gelegenheid om zijn etnische buren te hel-
pen bij het snoeien van hun stambomen. Zo bezitten onder anderen
onze Rajputs volledig betrouwbare familie-annalen, die in een onon-
derbroken lijn teruggaan tot 2000 v.Chr., en nog verder, zoals door kol.
Tod wordt aangetoond. Dit zijn annalen die door de Britse regering bij
haar offici€le betrekkingen met hen worden aanvaard.

Het is niet genoeg om wat losse fragmenten van de Sanskriet-
literatuur te hebben bestudeerd — zelfs al betreft het 10.000 teksten,
zoals men beweert — die in hun handen mochten vallen, om zo zelfver-
zekerd te spreken over de ‘eerste Indo-Europese kolonisten in India’,
en te beweren dat ‘ze, aan zichzelf overgelaten in hun eigen land,
zonder verleden en zonder toekomst (!), alleen over zichzelf konden
nadenken’,! en dat ze daarom helemaal niets over andere volkeren kon-
den weten. Voor een juist begrip en om de innerlijke betekenis van de
meeste van die teksten te achterhalen, moet men ze lezen met behulp
van het esoterische licht en moet men de taal van de brahmaanse
geheime code machtig worden, die gewoonlijk als theologische praat-
jes worden gebrandmerkt. Het is ook niet genoeg om te beweren dat
men deskundig is in vedisch en klassiek Sanskriet, in Prakrit en Arya-
bhashya, als men tot een juist oordeel wil komen over wat de oude
Indo-Europeanen wisten en niet wisten, of ze al dan niet maatschappe-
lijke en bestuurlijke deugden aankweekten, al dan niet in geschiedenis
geinteresseerd waren. Om de esoterische betekenis van de oude brah-
maanse literatuur te begrijpen moet men, zoals gezegd, in het bezit zijn
van de sleutel op de brahmaanse code. Om de aloude termen in de
Purana’s, Aranyaka’s en Upanishads te leren begrijpen is een weten-
schap op zich, en dit is zelfs veel moeilijker dan een studie van de 3996
aforismen van Panini of van zijn algebraische symbolen.

Het is waar dat de meeste brahmanen nu zelf de juiste interpretatie
van hun heilige teksten zijn vergeten. Toch weten ze genoeg over de
dubbele betekenis van hun geschriften om met recht het vermakelijke
in te zien van de ijverige pogingen van de Europese oriéntalisten om,
door de heilige hindoeteksten op een unieke manier te interpreteren die
geen tegenspraak duldt, de superioriteit van hun eigen nationale versla-

1Op.cit., blz. 16.
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gen en de waardigheid van hun wetenschap veilig te stellen.

Hoe oneerbiedig het misschien ook klinkt, we vragen de filoloog
om overtuigender aan te tonen dat hij beter dan de gemiddelde hindoe-
sanskritist kan oordelen over de ouderdom van de ‘taal van de goden’;
dat hij werkelijk feilloos de ontwikkelingen in talloze generaties heeft
kunnen nagaan van die ‘nu dode Indo-Europese taal’ in haar vele
gedaanteveranderingen in het Westen, en haar ontwikkeling eerst tot
vedisch en later tot klassiek Sanskriet in het Oosten, en dat hij die
hoofdstroom heeft gevolgd vanaf het moment dat hij zich heeft
gesplitst in zijn nieuwe etnografische beddingen. En ten slotte dat ter-
wijl hij, de oriéntalist, op grond van speculatieve interpretaties van wat
hij denkt te hebben geleerd uit fragmenten van de Sanskrietliteratuur,
kan oordelen over de aard van al die dingen waarover hij niets weet,
d.w.z. kan speculeren over de geschiedenis van een groot volk dat hij
sinds de ‘opkomst’ ervan uit het oog heeft verloren en pas weer oppikt
in de tijd van zijn degeneratie — de autochtone onderzoeker over die
geschiedenis nooit iets heeft geweten en ook nooit iets kan weten.

Totdat de oriéntalist dit alles heeft aangetoond, heeft hij niet het
recht zich die arrogante houding en diepe minachting aan te matigen
die men in bijna alle werken over India en zijn verleden aantreft.
Omdat hij zelf niets weet over die onmetelijke tijdperken die liggen
tussen de Indo-Europese brahmaan van Centraal-Azi€ en de brahmaan
bij het ontstaan van het boeddhisme, heeft hij niet het recht te bewe-
ren dat de ingewijde Indo-Europeaan er nooit zoveel over kan weten
als de vreemdeling. Die tijdperken zijn voor hem een volstrekt on-
beschreven blad en hij is niet bevoegd om te beweren dat de Indo-
Europeanen, die geen ‘eigen’ staatkundige geschiedenis hadden, zich
beperkten tot ‘religie en filosofie . . . in afzondering en contemplatie’.
Dat is een aardige gedachte die ongetwijfeld is ingegeven door het
drukke leven, de onophoudelijke oorlogen, overwinningen en neder-
lagen die in de oudste hymnen van de Rig-Veda worden beschreven.
Ook kan hij met geen greintje logica beweren dat ‘India geen rol speelt
in de staatkundige geschiedenis van de wereld’! of dat ‘de geschiede-
nis van de brahmanen niet synchroon verloopt met die van andere vol-
keren voor het ontstaan van het boeddhisme in India’,2 want hij weet
over die prehistorie van ‘andere volkeren’ al even weinig als over die

"Miiller, A History of Ancient Sanskrit Literature, 1859, blz. 31.
20p.cit., blz. 11.
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van de brahmanen. Al zijn conclusies, speculaties en systematische
ordeningen van hypothesen beginnen niet veel vroeger dan 200 v.Chr.,
of nog recenter, en zijn allesbehalve op werkelijk historische gegevens
gebaseerd. Hij moet dit alles nog bewijzen, voordat hij onze aandacht
kan afdwingen. Want, hoe ‘onweerlegbaar’ het bewijsmateriaal van de
taal ook is, de aanwezigheid van Sanskrietwortels in alle Europese
talen is niet voldoende om te bewijzen dat (a) voor de Indo-Europese
veroveraars naar de zeven rivieren atdaalden, ze nog nooit hun noor-
delijke streken hadden verlaten, of (b) waarom de ‘oudste broer, de
hindoe, als laatste het gemeenschappelijke thuisland van de Indo-
Europese familie heeft verlaten’.!

Voor de filoloog kan zo’n veronderstelling ‘heel vanzelfsprekend’
lijken, maar de brahmaan heeft evenveel recht om steeds sterker te ver-
moeden dat achter die uitspraken een of andere verborgen reden
schuilt. Hij verdenkt de oriéntalist ervan dat deze in het belang van zijn
eigen theorie gedwongen was de ‘oudste broer’ zo verdacht lang te
laten verblijven aan de Oxus, of waar ‘de jongste broer’ hem in zijn
‘opkomende toestand’ misschien ook heeft gelokaliseerd, nadat hij ‘al
zijn broeders naar het westen had zien vertrekken’.2 We hebben alle
reden om aan te nemen dat men dit talmen vooral heeft aangevoerd
omdat het noodzakelijk is om het volk dichter bij het christelijke tijd-
perk te brengen. Om de ‘broer’ af te schilderen als passief en onver-
schillig, met alleen zichzelf om over na te denken, zodat zijn ouderdom
en zijn ‘fabels met onzinnige afgoderij’ of misschien zijn overleverin-
gen over het doen en laten van andere volkeren de chronologie, volgens
welke hij nu eenmaal moet worden beoordeeld, niet in de weg zullen
staan. Ons vermoeden wordt versterkt als we in het boek dat we al vele
keren hebben geciteerd — een puur wetenschappelijk en filologisch
werk — vaak opmerkingen en zelfs voorspellingen aantreffen zoals: ‘De
geschiedenis schijnt ons te leren dat de hele mensheid een geleidelijke
ontwikkeling moest doormaken, voordat ze uiteindelijk toegang kon
krijgen tot de waarheden van het christendom.’3 Of ook: ‘De oude reli-
gies van de wereld waren slechts de melk van de natuur, die na verloop
van tijd moest worden gevolgd door het brood van het leven’;* en zulke

1Op.cit., blz. 14.
20p.cit., blz. 14.
30p.cit., blz. 32.
40p.cit., blz. 32.
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ruime opvattingen als dat ‘er enige waarheid in het boeddhisme schuilt,
zoals die in elke valse religie van de wereld is te vinden. Maar . . .’!
De gedachteatmosfeer in Oxford en Cambridge schijnt beslist on-
gunstig te zijn voor het erkennen van de ouderdom van India of van de
waarde van de filosofische stelsels die ze heeft voortgebracht!?

Fragmenten uit de esoterische geschiedenis

Het voorafgaande — een lange maar noodzakelijke uitweiding — laat
zien dat de Aziatische geleerde gelijk heeft om in het algemeen niet
alles te vertellen wat hij weet. Het laat ook zien dat de ‘historische
bezwaren’ niet alleen berusten op historische feiten, maar veeleer dat ze
botsen met lang gevestigde traditionele uitgangspunten die vaak de sta-
tus hebben verkregen van een onaantastbaar historisch axioma. En dat
geen enkele bewering van onze kant ooit in overweging zal worden
genomen zolang ze moet steunen op de overblijfselen van de heersende
stokpaardjes, hetzij van zogenaamd historische of van religieuze aard.
Niettemin is het verheugend om te ontdekken dat er, na de onbezonnen

10p.cit., blz. 33.

2Door zorgvuldige bestudering van The History of Indian Literature, ge-
schreven door Albrecht Weber, een sanskritist die tot de hoogste autoriteiten
wordt gerekend, kan men zien hoe eenzijdig en bevooroordeeld de meeste wes-
terse oriéntalisten zijn. Het voortdurend hameren op die ene bijzondere religie,
het christendom, en de onverholen pogingen om deze voor te stellen als de
grondtoon van alle andere religies, komen in zijn werk pijnlijk vaak voor. Daarin
wordt aangetoond dat christelijke invloeden niet alleen een rol spelen bij de
ontwikkeling van het boeddhisme en de Krishna-verering, maar zelfs bij de Siva-
cultus en haar overleveringen. Openlijk wordt verklaard dat ‘het geen verge-
zochte hypothese is dat ze verband houden met verspreid opererende christelijke
zendelingen’ (blz. 307vn). Deze vooraanstaande oriéntalist vergeet kennelijk dat
de vedische, de stitra- of de boeddhistische periode, ondanks zijn pogingen, niet
in de christelijke periode — hun universele reservoir van alle oude geloofsvormen,
en waarvan sommige oriéntalisten een armenhuis voor alle vervallen oude reli-
gies en filosofieén zouden willen maken — kunnen worden geperst. Volgens hem
is zelfs Tibet niet aan de ‘westerse invloed’ ontsnapt. Hopelijk is het tegendeel
waar. Men kan aantonen dat de boeddhistische zendelingen twee eeuwen voor de
christelijke jaartelling al even talrijk waren in Palestina, Alexandri€, Perzi€ en
zelfs Griekenland, als de padri’s nu in Azié. Dat de leringen van de gnostici
(zoals hij moet erkennen) doortrokken zijn van boeddhisme. Basilides, Valen-
tinus, Bardesanes en vooral Manes waren eenvoudig ketferse boeddhisten. Bij
Manes vermeldt ‘de afzweringsformule voor hen die deze leringen opgaven
nadrukkelijk Boeddha (Bodda)’ (blz. 309vn).



ESOTERISCHE GESCHIEDENIS 279

aanvallen waaraan de occulte wetenschappen tot nu toe zijn bloot-
gesteld, waarbij beledigingen en absolute ontkenning de plaats in-
namen van argumenten en onderzoek, in het Westen nog mensen zijn
die dit terrein willen betreden als filosofen, en die eerlijk en nuchter
onze eeuwenoude leringen willen onderzoeken met het nodige respect
voor de waarheid en de waardigheid die een wetenschap toekomt.
Alleen zij die als enige wens hebben om achter de waarheid te komen,
en niet een uitgemaakte zaak willen bevestigen, hebben het recht te
verwachten dat de feiten hun zullen worden onthuld. We komen nu
terug op ons onderwerp, en zullen voor die minderheid, en voor zover
dat is toegestaan, die feiten geven.

De verslagen van de occultisten maken geen onderscheid tussen de
‘Atlantische’ voorouders van de oude Grieken en Romeinen. Soms ge-
steund en dan weer weersproken door de officieel aanvaarde geschie-
denis, leren hun verslagen ons dat er van de oude legendarische Latini,
Itali genoemd, kortom van het volk dat vanuit het noorden over de
Apennijnen het schiereiland binnentrok (evenals hun Indo-Europese
broeders voor hen de Hindu Kush waren overgetrokken), in een peri-
ode lang voor de tijd van Romulus, nog slechts de naam en een taal in
opkomst waren overgebleven.

De geschiedenis van de niet-ingewijden zegt dat de Latijnen van het
‘mythische tijdperk’ zo gehelleniseerd raakten te midden van de rijke
kolonién van Magna Graecia, dat er in hen van de oorspronkelijke
Latijnse nationaliteit niets overbleef. De eigenlijke Latijnen, zegt ze,
die pre-Romeinse Italianen die door zich in Latium te vestigen van-
af het begin vrij wisten te blijven van Griekse invloeden, waren de
voorouders van de Romeinen. In tegenspraak met de exoterische
geschiedenis beweren de occulte verslagen dat, ook al was het — door
omstandigheden die te ingewikkeld zijn om hier uit te leggen — zo dat
de immigranten in Latium hun oorspronkelijke nationaliteit wat langer
bewaarden dan hun broeders die met hen eerst het schiereiland vanuit
het oosten (wat niet hun land van oorsprong was) waren binnen-
gedrongen, ze die nationaliteit toch heel snel om andere redenen heb-
ben verloren. Hoewel ze in de eerste periode gescheiden bleven van de
Samnieten, zijn ze niet vrij gebleven van andere indringers.

Terwijl de westerse historicus de verminkte en onvolledige ver-
slagen van verschillende volkeren samenvoegt, ze volgens het beste en
waarschijnlijkste schema tot een kunstig mozaiek rangschikt, en daar-
bij de volksoverleveringen volledig verwerpt, schenkt de occultist geen
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enkele aandacht aan de verwaande zelfverheerlijking van de zoge-
naamde veroveraars en hun inscripties in steen. Ook schenkt hij geen
aandacht aan de losse stukjes zogenaamd historische informatie, die
vaak samengesteld waren door belanghebbende partijen en hier en daar
verspreid gevonden worden in fragmenten van klassieke schrijvers, ter-
wijl vaak met de oorspronkelijke tekst van die schrijvers was geknoeid.
De occultist volgt de etnologische verwantschap en haar variaties in de
verschillende nationaliteiten, rassen en onderrassen op een veel gemak-
kelijker manier, en wordt daarbij even duidelijk geleid als een onder-
zoeker die een landkaart bestudeert. Zoals deze door de verschillende
kleuren de grenzen van de verschillende landen en hun kolonién, hun
geografische oppervlakte, en hun grenzen door zeeén, rivieren en ber-
gen, gemakkelijk kan nagaan, evenzo kan de occultist door de (voor
hem) goed te onderscheiden en afgebakende aurische tinten en kleur-
schakeringen van de innerlijke mens na te gaan, feilloos verklaren tot
welke van de verschillende menselijke geslachten, tot welke bijzondere
groep, en zelfs een kleine subgroep daarvan, een volk, een stam of een
individu behoort.

Dit klinkt misschien vaag en onbegrijpelijk voor de meeste mensen
die niets weten van een etnische verscheidenheid van zenuwaura’s en
niet geloven in een theorie over de ‘innerlijke mens’, die voor maar
weinig mensen wetenschappelijk is. De hele discussie draait om de
werkelijkheid of onwerkelijkheid van die innerlijke mens die door hel-
derziendheid is ontdekt, en waarvan Von Reichenbach de odyle of
zenuw-emanaties heeft aangetoond. Als men het bestaan daarvan
erkent, en intuitief beseft dat de innerlijke mens, die nauwer verwant is
met de ene onzichtbare werkelijkheid, ook een meer uitgesproken
karakter moet hebben dan zijn fysieke uiterlijk, dan is het niet zo moei-
lijk om in te zien wat we bedoelen. Immers, als zelfs een gewone waar-
nemer, laat staan een geoefend etnoloog, door de fysieke kenmerken
van een mens zijn nationaliteit kan herkennen — een Engelsman is
gewoonlijk in één oogopslag te onderscheiden van een Fransman, en
een Duitser van een Italiaan, om nog maar niet te spreken over de ken-
merkende verschillen tussen de wortel-families! in hun antropologi-

TEigenlijk zouden ze ‘geologische rassen” moeten worden genoemd om ze
gemakkelijk te onderscheiden van hun latere ontwikkelingen — de wortelrassen.
De occulte leer heeft niets te maken met de bijbelse indeling van Sem, Cham en
Jafet. Ze bewondert de meest recente indeling van mensenrassen door Huxley in
vijf groepen — de australoiden, negroiden, mongoloiden, xanthochroiden en



ESOTERISCHE GESCHIEDENIS 281

sche indeling — zal men gemakkelijk begrijpen dat dezelfde, maar veel
duidelijker verschillen wat betreft soort en kenmerken moeten bestaan
tussen de innerlijke rassen die deze ‘vleselijke tabernakels’ bewonen.
Naast deze gemakkelijk te onderscheiden psychische en astrale ver-
schillen bestaan er opgetekende verslagen in een ononderbroken reeks
chronologische tabellen, en de geschiedenis van de geleidelijke vertak-
king van rassen en onderrassen uit de drie geologische oorspronkelijke
rassen, het werk van de ingewijden van alle oude tempels tot op heden,
dat is verzameld in ons Boek van de getallen en andere werken.
Daarom, en op grond van dit dubbele getuigenis (dat de westerlin-
gen mogen verwerpen, als ze dat willen) wordt bevestigd dat — als
gevolg van de grote vermenging van de verschillende onderrassen,
zoals de lapygiérs, de Etrusken, Pelasgen, en later die van het Hel-
leense en Kelto-Gallische element in de aderen van de oorspronkelijke
Itali van Latium — er in de stammen die Romulus aan de oevers van de
Tiber verzamelde evenveel Latinisme over was als er nu in het
Romeinse volk van Wallachije is. Als elke historische basis wordt ont-
zegd aan de fabel van de tweeling van Rea Silvia, evenals aan die van
het stichten van Alba Longa door de zoon van Aeneas, dan spreekt het
natuurlijk vanzelf dat al onze beweringen eveneens nieuwe verzinsels
moeten zijn, gebaseerd op de volkomen waardeloze fabels van het
‘legendarische mythische tijdperk’. Voor de occultist schuilt er echter
meer feitelijke waarheid in zulke fabels dan in de zogenaamd histori-
sche tijden van de eerste Romeinse koningen. Het is te betreuren dat
deze bewering botst met de gezaghebbende conclusies van Mommsen
en anderen. Toch moeten we — terwijl we slechts verkondigen wat voor
de ‘adepten’ feiten zijn — daarbij goed begrijpen dat alles (behalve de
verzonnen datum voor de stichting van Rome in april 753 v.Chr.) wat
in die oude overleveringen wordt verteld over het Pomerium en de drie-
voudige alliantie van de Ramnes, Luceres en Tities uit de zogenaamde
Romulus-legende, in feite veel dichter bij de waarheid staat dan wat de
uiterlijke geschiedenis als feiten aanneemt van de Punische en
Macedonische oorlogen tot en met de val van het Romeinse keizerrijk.

melanochroiden — maar neemt deze indeling niet aan. Toch zegt ze dat de driele-
dige indeling van de joden dichter bij de waarheid is. De occulte leer kent slechts
drie totaal verschillende oorspronkelijke rassen, van wie de evolutie, vorming en
ontwikkeling gelijke tred hebben gehouden en parallel verliepen met de evolutie,
vorming en ontwikkeling van drie geologische lagen: het ZWARTE, het ROOD-GELE
en het BRUIN-BLANKE ras.
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De stichters van Rome waren beslist een gemengd volk, samen-
gesteld uit verschillende overblijfselen en restgroepen van de vele oor-
spronkelijke stammen, terwijl er maar een paar echte Latijnse families
waren overgebleven, de afstammelingen van het afzonderlijke onderras
dat samen met de Umbro-Sabijnen uit het oosten was gekomen. Terwijl
laatstgenoemden tot in de middeleeuwen hun eigen karakter behiel-
den in het Sabijnse element dat in de bergachtige streken onvermengd
kon blijven, was het bloed van de echte Romeinen vanaf het begin
Helleens. De beroemde Latijnse Liga is geen fabel, maar geschiedenis.
Het is een feit dat de opeenvolgende koningen afstamden van de
Trojaanse Aeneas; en de gedachte dat Romulus eenvoudig moet wor-
den beschouwd als de symbolische vertegenwoordiger van een volk,
evenals Aeolus, Dorus en lon dat waren, in plaats van een levend mens,
is even ongegrond als willekeurig. Zoiets kan alleen worden volgehou-
den door een klasse van geschiedschrijvers die het dogma aanhangen
dat Sem, Cham en Jafet de eens levende voorouders van de mensheid
zijn geweest. Deze zonde proberen ze goed te maken door een brand-
offer te maken van alle werkelijk historische, maar niet-joodse over-
leveringen, legenden of verslagen, die gelijke rechten konden doen
gelden als deze drie bevoorrechte oude zeelieden, in plaats van nederig
eerbied te betonen voor diezelfde ‘onzinnige mythen’, kletspraatjes en
vormen van bijgeloof.

Zo zien we dan dat de bedenkelijke beweringen op blz. 56 en 62 van
Esoteric Buddhism, die aanleiding zouden geven tot zulke ‘historische
bezwaren’, door de correspondent van Sinnett niet dienen om een wes-
terse theorie in stand te houden, maar om historische feiten trouw weer
te geven. Of ze al dan niet kunnen worden aanvaard in die kringen waar
kritiek schijnt te berusten op alleen maar gissingen (al worden die
wetenschappelijke hypothesen genoemd), raakt ons evenmin als de
negatieve uitlatingen van een toerist over het door de tijd getekende
gezicht van de sfinx de ontwerper van dat prachtige symbool kan
raken. De werkelijke betekenis van de zinnen: ‘De Grieken en
Romeinen zijn kleine onderrassen geweest . . . van onze eigen
Kaukasische stam’ (blz. 56), en ze waren ‘de overblijfselen van de
Atlantiérs, de oude Griecken en Romeinen (de tegenwoordige behoren
tot het vijfde ras)’ (blz. 62) is direct duidelijk. Met de oude Grieken,
‘overblijfselen van de Atlantiérs’, worden de eponymische voorouders
(zoals ze in Europa worden genoemd) van de Aeoliérs, Doriérs en
Ioniérs bedoeld.
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De oude Grieken en Romeinen werden in ¢én adem genoemd omdat
de oorspronkelijke Latijnen werden opgeslokt door Magna Graecia.
Met ‘de tegenwoordige behoren tot het vijfde ras’ — die beide kleine
vertakkingen zijn waaruit de laatste druppels Atlantisch bloed zijn ver-
dwenen — wordt aangegeven dat het bloed van het mongoloide vierde
ras was ge€limineerd. De occultisten onderscheiden ook de rassen die
de overgang vormen tussen twee wortelrassen, terwijl de westerlingen
dat niet doen. De ‘oude Romeinen’ waren Hellenen in een nieuwe etno-
logische gedaante; en de nog oudere Grieken de voorouders in de
bloedlijn van de toekomstige Romeinen. In direct verband hiermee
wordt de aandacht gevestigd op het volgende feit, een van de vele die
historisch in nauwe betrekking staan tot het ‘mythische’ tijdperk waar-
toe Atlantis behoort. Het zal echter alle oude etnologische en genea-
logische indelingen overhoop gooien.

De lezer moet bedenken dat Atlantis, evenals het moderne Europa,
vele volkeren met vele talen heeft gekend (voortgekomen uit de drie
oorspronkelijke talen van het eerste, tweede en derde wortelras). Later
komen we dan terug op Poseidonis — het laatste overblijfsel daarvan,
12.000 jaar geleden. Zoals het Indo-Europese Sanskriet van het bruin-
blanke geologische ras de hoofdmoot vormt van de talen van het vijfde
ras, evenzo overheerste in Atlantis een taal die nu nog slechts voortbe-
staat in de talen van enkele Amerikaanse indianenstammen, en het
Chinees uit het binnenland van China, de bergstammen van Kiangsi,
een taal die een mengvorm was van agglutinerende en monosyllabi-
sche talen, zoals filologen nu zouden zeggen. Het was de taal van de
‘rood-gele’ tweede, of middelste, geologische groep (we zullen de
term ‘geologisch’ handhaven). Natuurlijk is een belangrijk element
van het mongoloide, of vierde, wortelras terug te vinden in de Indo-
Europeanen van het vijfde. Maar dat wil niet zeggen dat onder hen
niet tegelijkertijd Indo-Europese volkeren waren waarin dit element
ontbrak.

Een aantal kleine eilanden die rondom Poseidonis lagen, waren als
gevolg van aardbevingen verlaten — lang voor de beslissende ramp die
als enige in de herinnering van de mensen bleef bestaan, dankzij enkele
geschreven verslagen. De overlevering vertelt dat één van de kleine
stammen (de Aeoliérs), die uit het verre noorden naar een van die eilan-
den was verhuisd, zijn land opnieuw moest verlaten uit angst voor een
overstroming. Als we, ondanks de oriéntalisten en de gissingen van
F. Lenormant — die een naam uitvond voor een volk waarvan hij de
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vage contouren onduidelijk bespeurde in het verre verleden en dat
voorafging aan de Babyloniérs — zeggen dat dit Indo-Europese volk
dat afkomstig was uit Centraal-Azié, de bakermat van de mensheid van
het vijfde ras, tot de ‘Akkadische’ stammen behoorde, ontstaat er een
nieuw historisch-etnologisch probleem. Toch beweren we dat deze
‘Akkadiérs’ evenmin een ‘Turaans’ volk waren als dat er onder de hui-
dige Britten mensen zijn die tot de mythische tien stammen van Israél
behoren, die zo op de voorgrond treden in de Bijbel/ maar in de geschie-
denis ontbreken. Met zulke opmerkelijke overeenkomsten tussen de
moderne exacte (?) en de oude occulte wetenschap, kunnen we verder-
gaan met de fabel.

Hoewel de oude Aeoliérs in feite door hun oorspronkelijke band
met de Indo-Europese, Centraal-Aziatische groep tot het vijfde ras
behoorden, waren ze toch Atlantiérs, niet alleen op grond van hun lang-
durige verblijf van duizenden jaren op het nu verzonken continent,
maar ook door vermenging door onderlinge huwelijken. Misschien zit
Huxley er niet ver naast als hij verklaart dat zijn melanochroiden
(waaronder hij de Grieken rangschikt) het ‘resultaat zijn van kruising
tussen xanthochroiden en de australoiden’, tot wie hij de Zuid-Indiase
lagere klassen en een deel van de Egyptenaren rekent. Hoe dan ook, de
Aeoliérs van Atlantis waren over het geheel genomen Indo-Euro-
peanen, evengoed als de Basken (de Allophyliérs van dr. Prichard) nu
Zuid-Europeanen zijn, hoewel ze oorspronkelijk tot de Zuid-Indiase
Dravidiérs hebben behoord (hun voorouders zijn nooit de oorspronke-
lijke bewoners van Europa geweest voor de eerste Indo-Europese
immigratie, zoals soms wordt verondersteld). Bang geworden door de
vele aardbevingen en het zichtbaar naderen van een grote ramp, zou
deze stam [de Acoliérs] zich hebben ingescheept op een vloot van
arken en koers hebben gezet naar de zuilen van Hercules, en verder
langs de kusten van de Middellandse Zee, om ten slotte te landen aan
de kust van de Egeische Zee in het land Pyrrha (nu Thessali€), waaraan
ze de naam Aeolié gaven. Van daaruit begonnen ze hun onderhandelin-
gen met de goden van de berg Olympus. We kunnen hier erop wijzen,
op gevaar af een ‘geografisch bezwaar’ te scheppen, dat in die mythi-
sche tijd Griekenland, Kreta, Sicili€, Sardinié en veel andere eilanden
in de Middellandse Zee eenvoudig verre overzeese bezittingen of kolo-
nién van Atlantis waren.

De ‘fabel’ vertelt vervolgens dat de Aeoliérs hun reis vaak onder-
braken langs de kusten van Spanje, Frankrijk en Itali€, en dat de herin-
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nering aan hun ‘tovenarij’ nog levend is onder de afstammelingen van
de oude Massili€rs, en onder de afstammelingen van de volkeren van
het latere Carthago Nova en van de zeehavens van Etruri€ en Syracuse.
En ook hier zou het misschien geen slecht idee zijn, zelfs op dit late
moment, als de archeologen met toestemming van hun antropologische
verenigingen probeerden de oorsprong van de verschillende autochtone
bevolkingsgroepen te achterhalen op basis van hun folklore en fabels,
omdat die misschien betrouwbaarder zijn en meer te denken geven dan
de ‘onontcijferbare opschriften” op hun monumenten. Pas duizenden
jaren nadat die autochtonen zich in Griekenland hadden gevestigd,
vangt de geschiedenis een vage glimp op van hun bestaan, namelijk op
het moment dat inwoners van Epirus de Pindus overtrokken met het
doel de zwarte magiérs uit hun woonplaats te verjagen naar Boeotié.
Maar de geschiedenis heeft nooit geluisterd naar de volkslegenden die
spreken over de ‘vervloekte tovenaars’ die vertrokken maar pas nadat
ze als erfenis meer dan één geheim van hun duivelse kunsten hadden
achtergelaten, waarvan de reputatie door de eeuwen heen nu in de
geschiedenis weerklinkt — of, als u daaraan de voorkeur geeft, in de
klassieke Griekse en Romeinse fabels. Tot op de dag van vandaag ver-
telt de volkslegende hoe de verre voorouders van de Thessaliérs, zo
bekend om hun tovenaars, van achter de zuilen van Hercules waren
gekomen, hulp en toevlucht hadden gezocht bij de grote Zeus, en de
vader van de goden hadden gesmeekt hen te bewaren voor de vloed. De
“Vader’ verdreef hen echter van de Olympus, en stond hen slechts toe
zich te vestigen aan de voet van de berg, in de dalen, en aan de kust van
de Egeische Zee.

Zo luidt de oudste fabel van de oude Thessaliérs. En welke taal
werd door de Atlantische Aeoliérs gesproken? De geschiedenis kan
deze vraag niet beantwoorden. Maar de intuitieve lezer hoeft slechts
herinnerd te worden aan enkele aanvaarde feiten, en enkele nog on-
bekende te aanvaarden, en er zal bij hem een licht opgaan. Het is aan-
getoond dat men in de oudheid dacht dat de mens uit de aarde wordt
geboren. Dit is nu de exoterische verklaring van de term autochtoon. In
bijna elke gangbare volkslegende heeft dat scheppingsverhaal een
diepe occulte betekenis en staat het indirect in verband met de oor-
sprong van de mens en de opeenvolgende rassen. Bijvoorbeeld, het
Sanskrietwoord arya betekent ‘uit de aarde geboren’, of in één beteke-
nis Heer van de grond; de Erechtheus van de oude Grieken, die werd
vereerd in de eerste dagen van de Akropolis, wordt door Homerus
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voorgesteld als ‘hij die door de aarde werd voortgebracht’;! en Adam
werd gevormd uit ‘rode aarde’. Zo houden ook de fabel van Hellen, de
zoon van Pyrrha de rode, de oudste naam van Thessali€, en die van
Mannus, de beroemde stamvader van de Germanen en zoon van Tuisto,
‘de rode zoon van de aarde’, niet alleen direct verband met onze
Atlantische fabel, maar ze verklaren bovendien de indeling van de
mensheid in geologische groepen, zoals de occultisten dat doen. Alleen
deze indeling kan aan westerse geleerden het ogenschijnlijk vreemde,
70 niet onzinnige toeval verklaren dat de Semitische Adam — een door
God geopenbaarde figuur — evenals de Indo-Europese Pyrrha, Tuisto,
enz., de mythische helden van de ‘dwaze’ fabels, in verband staat met
rode aarde.

Ook zal die indeling van de oosterse occultisten — die de mensen
van het vijfde ras het ‘bruin-blanke’ en die van het vierde ras het ‘rood-
gele’ wortelras noemen, en ze in verband brengen met geologische
lagen — helemaal geen fantasie lijken voor hen die vers 3:34:9 van de
Rig-Veda en de occulte betekenis daarvan hebben begrepen, en ook een
ander vers waarin de dasyu’s ‘geel’ worden genoemd. ‘Hatvi dasytn
praryam varnam avat’, wordt gezegd over Indra die door de dasyu’s te
doden de kleur van de Indo-Europeanen heeft gered; en ook: Indra
‘heeft voor de Indo-Europeanen het licht onthuld, en de dasyu werd aan
de linkerkant achtergelaten’ (2:11:18).

De onderzoeker van het occultisme moet bedenken dat de Griekse
Noach, Deukalion, de echtgenoot van Pyrrha, de beroemde zoon van
Prometheus was, die uit de hemel het goddelijke vuur stal (d.w.z. de
geheime wijsheid van de ‘rechterhand’, of occulte kennis); dat Pro-
metheus de broer is van Atlas, en de zoon van Asia en de titan [apetus —
laatstgenoemde is het voorbeeld waaraan de joden hun Jafet ontleenden
ten behoeve van hun volkslegende om de kabbalistische Chaldeeuwse
betekenis ervan te versluieren; en dat Prometheus ook de tegenhanger
is van Deukalion. Prometheus is de schepper van de mens uit aarde en
water,? die, na het stelen van het vuur van de Olympus, een berg in
Griekenland, wordt vastgeketend aan een berg ver weg in de Kaukasus.
Van de Olympus naar de berg Kasbek is een heel eind.

De occultisten zeggen dat het vierde ras is ontstaan en zich heeft
ontwikkeld op het Atlantische continent — in zekere zin onze tegen-

Ulias 2:548.
200k Mozes zegt dat aarde en water nodig zijn om een mens te maken.
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voeters — terwijl het vijfde ontstond en zich ontwikkelde in Azié. (De
oude Griekse geograaf Strabo, bijvoorbeeld, geeft de naam Ariana aan
het land van de Indo-Europeanen [Arya’s], het hele gebied tussen de
Indische Oceaan in het zuiden, de Hindu Kush en de Paropamisos in
het noorden, de Indus in het oosten en de Kaspische poorten, Kar-
mania en de monding van de Perzische Golf in het westen.) De fabel
van Prometheus houdt verband met de ondergang van het beschaafde
deel van het vierde ras, dat Zeus volledig wilde vernietigen om een
nieuw ras te scheppen, en dat Prometheus (die in het bezit was van het
heilige vuur van kennis) gedeeltelijk redde ‘als zaad voor de toe-
komst’. Maar de oorsprong van de fabel ligt meer dan 70.000 jaar ver-
der terug dan de ondergang van Poseidonis, hoe ongelooflijk dat
misschien ook lijkt.

De zeven grote continenten, waarover in het Vishpu-Purana (boek
2, hfst. 2) wordt gesproken, omvatten ook Atlantis, hoewel natuurlijk
onder een andere naam. I1a en Ira zijn synonieme Sanskrietwoorden
(zie Amarakosa) en beide betekenen aarde of geboortegrond. llavrita is
een deel van Ila, het middelpunt van India (Jambudvipa), en dit is op
zijn ‘beurt het middelpunt van de zeven grote continenten voor het ver-
zinken van het grote continent Atlantis, waarvan Poseidonis slechts een
onbetekenend overblijfsel was. Terwijl iedere brahmaan de betekenis
hiervan zal begrijpen, kunnen we de Europeanen helpen met nog wat
meer uitleg.

Als het ‘Engelse lid van de TS’ in het gewoonlijk taboe verklaarde
boek Isis ontsluierd blz. 728 van deel 1 opslaat, kan hij daar het verhaal
vinden van een andere oosterse legende. ‘Een eiland . . . (waar nu de
Gobiwoestijn ligt) werd bewoond door het laatste overblijfsel van het
ras dat aan het onze voorafging’: een handjevol ‘adepten’, de ‘zonen
van God’, die nu de brahma-pitri’s worden genoemd en in de Chal-
deeuwse kabbala met een andere hoewel synonieme naam worden aan-
geduid. Isis ontsluierd lijkt misschien onbegrijpelijk en met zichzelf in
tegenspraak voor mensen die niets van de occulte wetenschap weten.
Voor de occultist is de inhoud ervan correct, en hoewel er met opzet
misschien fouten in werden gelaten (want het was de eerste voorzich-
tige poging om het Westen een glimp te laten opvangen van het esote-
rische licht), onthult het boek toch meer feiten dan ooit tevoren werden
gegeven. Laat men deze bladzijden lezen, en misschien begrijpt men
het. De ‘zes van die rassen’ (blz. 729) in Manu slaan op de onderrassen
van het vierde ras. Bovendien zou de lezer het artikel ‘Het zeven-
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voudig beginsel in de esoterie’! moeten lezen en daarin de lijst van de
manu’s van onze vierde ronde bestuderen, en tussen Isis en dit artikel
zal dan misschien een brandpunt van licht ontstaan. Op blz. 729-35 van
deel 1 van Isis leest hij dat Atlantis in de ‘heilige boeken van het
Oosten’ (die nog niet door westerse handen zijn geschonden) in de hei-
lige hi€ratische of priestertaal wordt aangeduid met een andere naam.
Hij zal dan zien dat Atlantis niet alleen de naam van een eiland was,
maar van een heel continent, waarvan nu nog veel eilanden en eiland-
jes over zijn. De vroegste voorouders van enkele inwoners van het nu
armzalige vissersdorp ‘Acla’ (eens Atlan) bij de Golf van Uraba waren
eens even nauw verwant aan de oude Grieken en Romeinen als aan de
‘echte Chinezen uit het binnenland van China’, die op blz. 57 van
Esoteric Buddhism worden genoemd.

Vo6or het verschijnen van de in 1522 in Basel uitgegeven landkaart
waarop voor het eerst de naam Amerika voorkomt, dacht men dat
Amerika een deel van India was. En wat vreemd is voor iemand die
zich niet bezighoudt met de mysterieuze werking van de menselijke
geest en zijn onbewuste nadering tot verborgen waarheden: zelfs de
oorspronkelijke bewoners van het nieuw ontdekte land, de roodhuiden,
Huxley’s ‘mongoloiden’, werden indianen genoemd. Benamingen die
nu aan het toeval worden toegeschreven — wat een rekbaar begrip! Wat
een vreemde samenloop van omstandigheden voor iemand die niet
weet — omdat de wetenschap zo’n wilde hypothese weigert te aanvaar-
den — dat er een tijd is geweest waarin het Indiase schiereiland aan het
ene uiteinde van een gordel van eilanden en continenten lag, en Zuid-
Amerika aan het andere uiteinde. Het India van de prehistorie lag niet
alleen in het gebied waarin de Oxus en laxartes ontspringen, maar
zelfs in de historische periode bestond er een Boven-, Beneden- en
West-India; en nog veel verder terug was het op twee manieren ver-
bonden met de twee Amerika’s. De landstreken van de voorouders van
hen die Ammianus Marcellinus de ‘brahmanen van Boven-India’
noemt, strekten zich uit van Kashmir tot ver in de huidige Shamo-
woestijn. Een voetganger uit het noorden kon toen — vrijwel zonder
natte voeten te krijgen — het schiereiland Alaska bereiken via
Mantsjoerije en over wat later de Tatarensont, de Koerilen en de
Aleoeten zijn geworden; terwijl een andere reiziger die over een kano
beschikt vanuit het zuiden via Siam kon reizen en via de Polynesische

1 The Theosophist, juli 1883, blz. 253-6. Zie blz. 161 van dit boek.
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eilanden kon oversteken naar elk deel van Zuid-Amerika.

Op blz. 732 van Isis ontsluierd, deel 1, worden de thevetatas — de
slechte, kwaadaardige goden die voortbestaan in het Etruskische pan-
theon — naast de ‘zonen van God’ of brahma-pitri’s vermeld. De invo-
luti (de verborgen of versluierde goden), de consentes, complices en
novensiles, zijn allemaal vermomde overblijfselen uit de tijd van de
Atlanti€rs, terwijl de Etruskische waarzegkunst, hun disciplina die
door Tages is geopenbaard, direct en in onverbloemde vorm afstamt
van de Atlantische koning Thevetat, de ‘onzichtbare’ draak, wiens
naam nog tot op de dag van vandaag voortbestaat bij de Siamezen en
Birmezen, en ook in de allegorische Jataka-verhalen van de boeddhis-
ten als de geest van de tegenwerkende kracht, genaamd Devadatta.
Tages was de zoon van Thevetat, voor hij de kleinzoon werd van de
Etruskische Jupiter Tinia.

Hebben de westerse oriéntalisten al geprobeerd het verband te vin-
den tussen al deze draken en slangen; tussen de ‘machten van het
kwaad’ in de heldensagen van de Perzen, Indiérs, Grieken en joden;
tussen de reuzenslang die met Indra strijdt, de Indo-Europese naga’s, de
Iraanse Azhi-dahaka, de draak van Guatemala en de slang uit Genesis,
enz.? Prof. Max Miiller ontkent elk verband. Het zij zo. Maar het vierde
ras van mensen, ‘mensen’ van wie het gezicht onbegrensd was en die
alle dingen onmiddellijk wisten, zowel het verborgene als het geopen-
baarde, wordt genoemd in de Popol-Vuh, het heilige boek van Gua-
temala. De Babylonische Xisuthrus, de veel latere joodse Noach, de
Vaivasvata van de hindoes, en de Griekse Deukalion, zijn allemaal
identick met de grote aartsvader van de Thlinkithiérs van de Popol-
Vuh, die evenals die andere allegorische (niet mythische) aartsvaders
op zijn beurt en in zijn tijd in een groot schip ontkwam in de tijd van
de laatste grote vloed, de verzinking van Atlantis.

Om een Indo-Europeaan geweest te kunnen zijn, hoeft Vaivasvata
zijn verlosser (Vishnu als vis-avatara) niet noodzakelijkerwijs in het
huidige India te hebben ontmoet of zelfs niet ergens op het Aziatische
continent. Ook is het niet nodig te erkennen dat hij de zevende grote
manu zelf was (zie de lijst van de manu’s in bovengenoemd artikel in
The Theosophist). De Noach van de hindoes behoorde eenvoudig tot de
stam van Vaivasvata en typeert het vijfde ras.

Het laatste van de Atlantische eilanden is ongeveer 11.000 jaar ge-
leden ten onder gegaan. Het vijfde ras dat wordt aangevoerd door de
Indo-Europeanen is volgens de kennis van de ‘adepten’ zijn ontwikke-
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ling eerder een miljoen dan 900.000 jaar geleden begonnen. Maar de
historici en antropologen zijn, al zijn ze nog zo vrijzinnig, niet in staat
om aan de hele menselijke evolutie een periode toe te kennen die lan-
ger is dan 20.000 a 100.000 jaar. We stellen hun daarom de redelijke
vraag: Op welk moment in die 100.000 jaar is dan volgens hen die
voorouderlijke tak van de ‘oude Grieken en Romeinen’ ontsproten?
Wie waren zij? Wat is bekend, of wordt zelfs maar ‘vermoed’ over hun
woongebied na de verdeling van de Indo-Europese volkeren? En waar
leefden toen de voorouders van de Semitische en Turaanse rassen?
Als men de stellingen van anderen wil weerleggen, is het niet vol-
doende om te zeggen dat Turaniérs! gescheiden leefden van de voor-
ouders van de Semieten, en dan niet verder te gaan, om zo een nieuw
hiaat in de etnologische geschiedenis van de mensheid te scheppen.
Omdat Azi€ soms de bakermat van de mensheid wordt genoemd, en
ons wordt verzekerd dat Centraal-Azié eveneens de bakermat was van
de Semitische en Turaanse rassen (immers, dat leert Genesis), en omdat
we zien dat de Turaniérs volgens de theorie van de assyriologen aan de
Babylonische Semieten voorafgaan, waar, op welke plek op aarde,
hebben deze Semito-Turaanse volkeren zich dan afgescheiden van de
moederstam, en wat is er toen met laatstgenoemde gebeurd? Dit kan
niet de kleine stam van de joodse aartsvaders zijn; en tenzij men kan
aantonen dat de hof van Eden ook aan de Oxus of de Eufraat heeft ge-
legen, gescheiden van het land dat door de nazaten van Kain werd
bewoond, kunnen de filologen, die met hun vermoedens de hiaten in de
wereldgeschiedenis denken te overbruggen, op dit punt als even on-
wetend worden beschouwd als degenen die ze willen informeren.
Logisch redenerend moeten we zeggen dat, indien de voorouders
van die verschillende groepen in dat verre verleden één groep waren,
we dan even gemakkelijk dezelfde wortels van een gemeenschappe-
lijke afstamming in hun vervolmaakte talen moeten kunnen vinden als
dat ze te vinden zijn in die van de Indo-Europeanen. Waar we ook kij-
ken, overal zien we dezelfde woelige zee van gissingen, omringd door
verraderlijk drijfzand, waarbij elke horizon wordt gemarkeerd door

Noot vert.: De nu niet meer gebruikte term Turaniér werd vroeger door
Europese etnologen en taalkundigen op een vage manier gebruikt om volkeren
mee aan te duiden die niet Indo-Europese, niet Semitische en niet Hamitische
talen spraken — in het bijzonder sprekers van Altaische, Dravidische, Oeralische
talen, Japans, Koreaans, enz.
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hypothetische mijlpalen waarop denkbeeldige jaartallen staan gegrift,
en dan vragen de ‘adepten’ waarom een mens vol ontzag dat wat in
Europa doorgaat voor gezaghebbende wetenschap als beslissend crite-
rium zou moeten aanvaarden. Want dit alles wordt door een Aziatische
geleerde in alle gevallen — behalve de zuivere wiskunde en de natuur-
wetenschappen — beschouwd als een geheim verbond van elkaar steu-
nende en misschien bewonderende figuren. Hij heeft grote eerbied voor
de koninklijke genootschappen voor natuur- en scheikunde en zelfs tot
op zekere hoogte voor die voor biologie. Maar hij weigert enige aan-
dacht te schenken aan de puur speculatieve zogenaamde ‘wetenschap-
pen’ zoals de filologie, fysiologie en etnologie, enz., en aan de vele
figuren die optreden als een Oedipus, maar aan wie het niet gegeven is
het raadsel van de sfinx van de natuur op te lossen, en haar daarom
wurgen.

Gezien het voorafgaande, en ook met een zekere voorkennis van
de toekomst, geloven degenen die de niet-historische bewering ver-
dedigen waartegen ‘historische bezwaren’ werden gemaakt, dat er meer
nodig is dan alleen de feiten opnieuw te bevestigen. Ze wisten dat het
niet genoeg zou zijn om alleen gesteund door het vertrouwen van enke-
len en met het oog op de duidelijke vijandschap van velen, te zeggen
‘wij houden vol’, terwijl westerse professoren het tegenovergestelde
beweren. Het zou een staaltje van nooit eerder vertoonde brutaliteit zijn
als daar een groep onbevoegde predikers en onderzoekers van offici-
euze en niet erkende wetenschappen het gingen opnemen tegen een
gerenommeerde groep algemeen erkende autoriteiten. Daarom moesten
hun respectieve beweringen eerst worden getoetst, al was het ook op
nog zo kleine schaal, aan andere dan gevoelsmatige overwegingen. De
‘adepten’ van de occulte wetenschap konden beter zwijgen tegenover
de adepten in de giswetenschap, tenzij ze ten minste gedeeltelijk kon-
den aantonen hoe weinig gezaghebbend laatstgenoemde is, en dat hun
wetenschappelijke uitspraken vaak op drijfzand zijn gebaseerd. Zo ont-
staat het denkbare vermoeden dat eerstgenoemden het misschien toch
bij het rechte eind hebben.

Een absoluut stilzwijgen, zoals nu wordt aangeraden, zou rampzalig
zijn. Behalve dat het kan worden aangezien voor een onvermogen om te
antwoorden, zou het tot nieuwe klachten hebben kunnen leiden onder de
getrouwen en tot nieuwe beschuldigingen van egoisme tegen de schrij-
vers. Daarom hebben de ‘adepten’ toegestemd om de Engelse leden van
de London Lodge zoveel als is toegestaan tevreden te stellen en althans
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gedeeltelijk enkele van de ernstigste bezwaren uit de weg te ruimen.
Daarbij hebben ze aangegeven hoe in de toekomst nieuwe bezwaren
kunnen worden vermeden, namelijk door het bestuderen van de niet-
historische, maar feitelijke, in plaats van de historische, maar mythi-
sche, delen van de wereldgeschiedenis. En ze denken dit te hebben
bereikt (in ieder geval bij enkele van hun belangstellenden) door een-
voudig aan te tonen, of beter gezegd hen eraan te herinneren, dat geen
enkel historisch feit als zodanig de ‘veronderstelling’ van de ‘adepten’
in de weg kan staan, en dat er in hun beweringen onmogelijk echte Ais-
torische bezwaren kunnen liggen, omdat de historici volgens eigen zeg-
gen niets weten over de oorsprong van de Gricken en Romeinen van
voor de spookachtige schaduwen van de Etrusken en Pelasgen.

Van tegenstanders buiten de Society vragen noch verwachten de
schrijvers genade. De ‘adept’ vraagt geen gunsten van de gisweten-
schap, noch verlangt hij blind geloof van de leden van de ‘London
Lodge’, omdat het zijn stelregel is dat geloof op kennis moet berusten.
De ‘adept’ zal graag blijven zwijgen en zijn kennis voor zich houden,
tenzij oprecht geinteresseerden die kennis willen verwerven. Dat heeft
hij al eeuwen gedaan, en hij kan dat nog langer volhouden. Bovendien
zou hij op dit moment liever niet de ‘aandacht trekken’ of ‘eerbied
afdwingen’. En zo laat hij het aan zijn gehoor over om zijn beweringen
eerst te laten controleren door het schitterende maar nogal flikkerende
licht van de moderne wetenschap, waarna de oprechte onderzoeker kan
kiezen of hij deze feiten aanneemt of verwerpt. Kortom, de ‘adept’
moet, als hij werkelijk een ‘adept’ is, volstrekt onbewogen blijven en
onverschillig voor de uitslag. Hij deelt mee wat hem geoorloofd is om
bekend te maken, en houdt zich alleen bezig met feiten.

De filologische en archeologische ‘bezwaren’ vragen vervolgens
onze aandacht.

Opmerking. De voortzetting van Subba Rows antwoorden op vraag 7 en
vraag § verschijnt in het volgende nummer van The Theosophist. Omdat hij
het nodig vindt om de nieuwe inscripties — op basis waarvan majoor-
generaal Cunningham en de oriéntalisten, die zich door hem laten leiden,
het juist achten om de sterfdatum die de boeddhisten en de hindoes opge-
ven voor Boeddha te verwerpen — zorgvuldig te bestuderen en omdat het
antwoord op vraag 6 erg lang is geworden, denken we dat het goed is de
antwoorden op de volgende twee vragen in het novembernummer van ons
tijdschrift te publiceren. — Red. Theosophist



Vraag 7
Filologische en archeologische ‘bezwaren’

Hier worden twee vragen tegelijk gesteld. Nadat we hebben aange-
toond waarom de Aziatische onderzoeker geneigd is de leidende rol
van de westerse geschiedenis af te wijzen, moeten we nog zijn even
hardnekkige koppigheid verklaren wat betreft de filologie en de archeo-
logie. Hoewel oosterse occultisten en zelfs de niet-ingewijde hindoe-
geleerden oprechte bewondering koesteren voor de hedendaagse
ingenieuze methoden om de geschiedenis van nu vrijwel uitgestorven
volkeren te onderzoeken en de ontwikkeling van hun nu dode talen na
te gaan, delen ze niet het vertrouwen dat westerse filologen in hun
onderzoeksmethoden hebben, wanneer die worden toegepast op hun
eigen land en op de Sanskrietliteratuur. Hun vertrouwen in die westerse
methoden wordt met name door de volgende drie feiten ondermijnd:

1. Onder enkele tientallen vooraanstaande oriéntalisten zijn er geen
twee die het met elkaar eens zijn, zelfs niet over hun /letterlijke verta-
ling van de Sanskrietteksten. En bij hun interpretatie van de mogelijke
betekenis van twijfelachtige passages is er evenmin eensgezindheid.

2. Hoewel de numismatiek een minder op gissingen gebaseerde tak
van wetenschap is, en ze, zolang ze uitgaat van goed vastgelegde jaar-
tallen, een exacte wetenschap kan worden genoemd (omdat ze voor de
Indiase oudheid juiste chronologische data kan verschaffen), hebben
archeologen tot nu toe niet zulke resultaten verkregen. Zoals ze zelf
bekennen hebben ze niet het recht de Samvat- en de Salivahana-jaartel-
ling tot hun richtsnoer te nemen, omdat de beginpunten van beide door
de Europese oriéntalisten niet kunnen worden geverifieerd. Niettemin
worden de jaren 57 v.Chr. en 78 n.Chr. stilzwijgend aanvaard, en op
grond daarvan wordt aan archeologische overblijfselen een denkbeel-
dige ouderdom toegeschreven.

3. De grootste autoriteiten op het gebied van de Indiase archeologie
en bouwkunst, generaal Cunningham en Fergusson, vertegenwoordi-
gen wat hun conclusies betreft de twee tegenovergestelde polen. Het
terrein van de archeologie moet de kritiek van betrouwbare richtsnoe-
ren voorzien, en zou niet moeten bijdragen tot verwarring. We vragen
de westerse critici om één enkel overblijfsel uit de Indiase oudheid aan
te wijzen, hetzij een geschreven verslag of een monument met of zon-
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der inscripties, waarvan de ouderdom niet wordt betwist. Nauwelijks
heeft een archeoloog een datering vastgesteld, bijvoorbeeld de Iste
eeuw, of een andere probeert deze naar voren te halen naar de 10de of
misschien 14de eeuw. Terwijl generaal Cunningham de bouw van de
tempel in Bodhgaya in de 1ste eeuw n.Chr. plaatst, is de mening van
Fergusson dat de uiterlijke vorm in de 14de eeuw thuishoort; en zo is
de ongelukkige buitenstaander nog even wijs als tevoren. De nauw-
keurige hoofdingenieur van de restauratie van Bodhgaya, J.D. Beglar,
bespreekt deze tegenstrijdigheid in een Report on the Archaeological
Survey of India (deel 8, blz. 60), en merkt op dat ‘ondanks zijn (Fer-
gussons) grote gezag, deze mening beslist moet worden verworpen’, en
vervolgens schrijft hij het genoemde bouwwerk toe aan de 6de eeuw.
Terwijl de gissingen van de ene archeoloog door de andere als ‘vol-
komen onjuist’ worden betiteld, noemt die ander op zijn beurt de iden-
tificatie van de boeddhistische monumenten ‘volstrekt onhoudbaar’.
En zo gaat het met elk overblijfsel uit welk tijdperk dan ook.

Pas als de ‘erkende’ autoriteiten het onderling eens zijn, zal het
moment zijn aangebroken om aan te tonen dat ze allemaal ongelijk heb-
ben. Tot zolang hebben de ‘adepten’ geen tijd en zijn ze niet van plan
belangrijker werk te laten liggen om oppervlakkige speculaties te
bestrijden, die geen recht hebben op de naam ‘geschiedenis’ en waarvan
het aantal even groot is als het aantal zogenaamde autoriteiten. Als ze
het licht niet willen aanvaarden, laat dan de ene blinde de andere leiden.!

Evenals bij het ‘historische bezwaar’ houdt het knelpunt van dit
nieuwe ‘archeologische bezwaar’, namelijk het schijnbare anachro-
nisme betreffende de datum van de geboorte van onze Heer, opnieuw
verband met de ‘oude Grieken en Romeinen’. Hoewel deze minder oud
zijn dan onze Atlantische vrienden, lijken ze echter gevaarlijker, omdat
ze de directe bondgenoten zijn geworden van de filologen in onze dis-
cussie over de boeddhistische annalen. Prof. Max Miiller, de eerlijkste
en ook de geleerdste van de sanskritisten, met wie — het is een wonder —
de meeste van zijn rivalen het wat dit onderwerp betreft eens zijn, ver-
zekert ons dat ‘alles in de Indiase tijdrekening athangt van de periode
waarin koning Chandragupta leefde’,? de Griekse Sandracottos. ‘Beide

'Elders zal worden aangetoond dat generaal Cunninghams meest recente
conclusies over de datum van Boeddha’s dood helemaal niet worden gesteund
door de inscripties die onlangs zijn ontdekt. — T. Subba Row, red.

2Miiller, A History of Ancient Sanskrit Literature, 1859, blz. 274.
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dateringen [in de Chinese en de Ceylonese chronologie] zijn onmoge-
lijk, omdat ze niet overeenkomen met de chronologie van de Grieken.’!
De ‘bijzondere’ beweringen van de ‘adepten’ moeten nu dus zorgvul-
dig worden onderzocht bij het heldere licht dat deze nieuwe vuurtoren
van Alexandri€¢ werpt op enkele overeenkomsten in chronologie die ter-
loops door de Griekse en Romeinse schrijvers worden verschaft.

Voor westerse oriéntalisten begint het historische bestaan van het
boeddhisme met koning Asoka, hoewel ze zelfs met behulp van de
Griekse bril niet verder terug kunnen zien dan Chandragupta2. ‘Voor
die tijd is de [boeddhistische] chronologie dus overgeleverd en vol
tegenstrijdigheden’.3 Bovendien wordt er in de Brahmana s niets over
boeddhisten gezegd; dus waren er geen voor ‘Sandracottos’, en hebben
de boeddhisten of brahmanen ook geen recht op een eigen geschiede-
nis, behalve die welke is ontwikkeld door een westers brein. De ‘histo-
ricus’ erkent zijn onvermogen om de enorme kloof te overbruggen
tussen de veronderstelde massale Indo-Europese volksverhuizing over
de Hindu Kush en de regeerperiode van Asoka, alsof de Muze van de
geschiedenis haar gelaat had afgewend terwijl de opeenvolgende
gebeurtenissen voorbijgleden. Omdat hij niet over meer betrouwbare
gegevens beschikt, neemt hij zijn toevlucht tot tegenstrijdige conclu-
sies en speculaties. Aziatische occultisten, van wie de voorouders reeds
in het bezit waren van de tabellen van die Muze, en zelfs enkele
geleerde inheemse pandits, denken die kloof wel te kunnen overbrug-
gen. Hun bewering wordt echter geen blik waardig geacht.

De laatste tijd wordt de smriti (overgeleverde geschiedenis) — die
voor iedereen die haar allegorieén kan interpreteren vol staat met
onweerlegbare historische gegevens, een ware draad van Ariadne door
de ingewikkelde doolhof van het verleden — als een aaneenschakeling
van overdrijvingen, afschuwelijke fabels en ‘stuntelige vervalsingen uit
de eerste eeuwen na Christus’ beschouwd. Nu wordt deze openlijk
waardeloos genoemd, niet alleen voor chronologische, maar ook voor
algemeen historische doeleinden. Door dit willekeurige oordeel, ge-
baseerd op onzinnige interpretaties (die maar al te vaak door sektarisch
vooroordeel worden ingegeven), heeft de oriéntalist zichzelf verheven
tot het niveau van een filologische waarzegger. Zijn geleerde specula-

1Op.cit., blz. 275.
2Noot vert.: De grootvader van Asoka.
30p.cit., blz. 266.
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ties verdringen snel, zelfs in het denken van de vereuropeeste hindoe,
de belangrijkste historische feiten die verborgen liggen onder het exo-
terisch taalgebruik van de Purana's en andere smriti-teksten.

Vanaf het begin wraakt de oosterse ingewijde het bewijsmateriaal
van die oriéntalisten die misbruik maken van hun onverdiende gezag en
zijn grootste heiligdommen verkwanselen; en voordat hij zijn feiten
geeft, wil hij de geleerde Europese sanskritisten en archeologen erop
wijzen dat wat de chronologie betreft het meningsverschil over het
geheel van hun reeks op gissing gebaseerde dateringen van historische
gebeurtenissen aantoont dat ze van A tot Z onjuist zijn. Ze weten dat
één enkel onjuist getal in een rekenkundige reeks alle daarop berus-
tende berekeningen hopeloos in de war stuurt en tot onjuiste en heel
onverwachte resultaten leidt.

Een bewijs hiervan kan misschien worden gevonden in iets waar-
naar we al hebben verwezen, namelijk het aannemen van jaartallen
voor de beginpunten van bepaalde hindoejaartellingen als basis voor
hun chronologie. Bij het toekennen van jaartallen aan teksten of monu-
menten moeten ze zich natuurlijk door de voorchristelijke Indiase jaar-
tellingen laten leiden om tot conclusies te komen. Toch beklagen
ze zich — in minimaal één geval — dat ze niets weten over het juiste
beginpunt van de belangrijkste jaartelling. Het juiste jaartal voor
bijvoorbeeld Vikramaditya, wiens regeerperiode het begin van de
Samvat-jaartelling markeert, is hun in feite onbekend. Volgens sommi-
gen heeft Vikramaditya in 56 v.Chr. zijn bloeitijd gehad, volgens an-
deren in 86 v.Chr., volgens weer anderen in de 6de eeuw n.Chr., terwijl
Fergusson de Samvat-jaartelling niet eerder wil laten beginnen dan in
de 10de eeuw n.Chr. Kortom, zoals dr. Weber zegt:

We hebben volstrekt geen authentieke bewijzen die aantonen dat de
jaartelling van Vikramaditya bij zijn geboorte, bij een roemrijke
daad of bij zijn dood begint, of dat hij de jaartelling heeft ingevoerd
op basis van sterrenkundige overwegingen.!

Er zijn in de Indiase geschiedenis verschillende Vikramaditya’s en
Vikrama’s geweest, want dit is geen eigennaam maar een eretitel, zoals
de oriéntalisten nu beginnen in te zien. Een chronologische afleiding op
basis van zo’n verschuivend uitgangspunt kan niet anders dan on-
betrouwbaar zijn. Het begin van de Samvat-jaartelling bijvoorbeeld,

' The History of Indian Literature, 2de ed., 1878, blz. 202.
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wordt door de oriéntalisten, athankelijk van hun persoonlijke voorkeur,
tussen de Iste en de 10de eeuw geplaatst.

Het lijkt ons dan ook bewezen dat zowel de Anglo-Indiase als de
Europese archeologen zich bij het toekennen van jaartallen aan Indiase
oudheden vaak schuldig maken aan de belachelijkste anachronismen.
En ten slotte dat ze tot nu toe de geschiedenis een rekenkundig gemid-
delde hebben verschaft, terwijl ze in bijna alle gevallen de eerste term
van de reeks niet kennen! Niettemin wordt de Aziatische onderzoeker
toch uitgenodigd zijn gegevens te controleren en te verbeteren aan de
hand van dit flikkerende chronologische dwaallichtje. Nee, dat nooit.
Het ‘Engelse lid van de TS’ zal toch niet van ons verwachten dat we in
zaken die de grootste nauwkeurigheid vereisen, op zulke westerse
bakens vertrouwen! En hij zal ons misschien toestaan dat we aan onze
eigen inzichten vasthouden, omdat we weten dat onze gegevens noch
op gissingen berusten, noch aan wijzigingen onderhevig zijn.

Als zelfs veteranen onder de archeologen zoals generaal Cun-
ningham niet boven verdenking staan, en openlijk door hun collega’s
worden bekritiseerd, dan lijkt het dat de paleografie nauwelijks een
exacte wetenschap kan worden genoemd. Deze ijverige oudheidkun-
dige is door prof. Weber en anderen al herhaaldelijk beticht omdat hij
de Samvat-jaartelling kritiekloos heeft aangenomen. Andere oriéntalis-
ten zijn niet milder geweest, vooral zij die misschien door hun vroegere
sympathie voor de bijbelse chronologie wat de Indiase jaartallen betreft
liever hun eigen emotionele maar onwetenschappelijke intuitie volgen.
Sommigen willen ons laten geloven dat het bestaan van de Samvat-
jaartelling voor tijden die aan de christelijke jaartelling voorafgaan
helemaal niet kan worden aangetoond. Kern probeert te bewijzen dat
de Indiase astronomen die jaartelling pas in 1000 n.Chr. zijn gaan
gebruiken.! Prof. Weber verwijst sarcastisch naar generaal Cun-
ningham als hij opmerkt dat

anderen daarentegen zo mogelijk op elke inscriptie met een Samvat-
of Samvatsara-datering de Samvat-jaartelling toepassen. Zo schrijft
Cunningham in zijn Archaeological Survey of India (3:31, 39) een
inscriptie, gedateerd Samvat 5, onmiddellijk toe aan het jaar 52
v.Chr. [en Weber besluit zijn uiteenzetting met de volgende klacht:]
Omdat er op dit moment dus helaas niets anders is [dan die onbe-
kende jaartelling] om voor ons als leidraad te dienen, moet het in het

1'Vgl. Weber, The History of Indian Literature, 2de ed., 1878, blz. 202-3vn.
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algemeen een open vraag blijven met welke jaartelling we te maken
hebben bij een bepaalde inscriptie, en welk jaartal de inscriptie dus
draagt.!

Deze bekentenis is veelbetekenend. Het is goed om te constateren
dat een Europese oriéntalist zich zo oprecht uitspreekt, hoewel het voor
de Indiase archeologie een slecht voorteken lijkt te zijn. De ingewijde
brahmanen kennen de juiste beginpunten van hun jaartellingen, en
maken zich er daarom niet druk over. Wat de ‘adepten’ eenmaal hebben
gezegd, daar blijven ze bij, en geen nieuwe ontdekkingen of gewijzigde
gissingen van erkende autoriteiten kunnen enige druk uitoefenen op
hun jaartallen. Zelfs als de westerse archeologen en numismatici het in
hun hoofd kregen om het geboortejaar van onze Heer en Verlosser te
verplaatsen van de 7de eeuw v.Chr. naar de 7de eeuw n.Chr., zouden
we slechts des te meer bewondering hebben voor dat opmerkelijke
talent om jaartallen en tijdperken heen en weer te slingeren alsof het
tennisballen zijn.

Intussen willen we alle oprechte en onderzoekende theosofen dui-
delijk maken dat het geen zin heeft bespiegelingen te houden over de
geboortedatum van onze Heer Sangs-rgyas, als men bij voorbaat alle
brahmaanse, Ceylonese, Chinese en Tibetaanse datums verwerpt. Het
excuus dat ze niet overeenkomen met de chronologie van een paar
Grieken die ons land 300 jaar na die gebeurtenis bezochten, is een
schaamteloze misvatting. Griekenland heeft zich nooit geinteresseerd
voor het boeddhisme en bovendien baseren de klassieke schrijvers hun
synchronistische jaartallen alleen op een paar Griekse schrijvers die al
eecuwen dood waren voordat hun cijfers werden geciteerd. Hun chrono-
logie is te gebrekkig en hun historische verslagen zijn te bombastisch,
en vaak lijnrecht in strijd met de waarheid als het gaat om nationale tri-
omfen, om iemand vertrouwen in te boezemen die minder bevooroor-
deeld is dan de gemiddelde Europese oriéntalist. Als men probeert de
juiste jaartallen van de Indiase geschiedenis vast te stellen door haar
gebeurtenissen in verband te brengen met de mythische ‘invasie’, ter-
wijl men erkent dat ‘we in de literatuur van de brahmanen en de boed-
dhisten vergeefs zoeken naar een verwijzing naar Alexanders
verovering, en dat het onmogelijk is om de historische gebeurtenissen
die door Alexanders medestanders werden beschreven in verband te

1O0p.cit., blz. 203vn.
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brengen met de historische overlevering van India’,! geeft men blijk
van grote incompetentiec op dat gebied. En als het niet prof. Max.
Miiller zou betreffen, dan zouden we denken dat hier sprake is van
vooropgezette oneerlijkheid.

Dit zijn harde woorden en ze zullen ongetwijfeld een schok teweeg-
brengen in het denken van veel Europeanen die gewend zijn tegen een
‘wetenschappelijke autoriteit’ op te kijken zoals primitieve mensen hun
fetisj aanbidden. Ze zijn niettemin terecht, zoals uit een paar voorbeel-
den zal blijken. Op intellecten zoals dat van prof. Weber — die we
beschouwen als de leider van de Duitse oriéntalisten in de categorie
van christofielen — is het woord domheid beslist niet van toepassing.
Als men echter ziet dat de chronologie doelbewust en opzettelijk wordt
verwrongen ten gunste van ‘Griekse invloeden’, christelijke belangen
en zijn eigen vooropgezette theorieén, dan moet een andere, veel krach-
tiger term worden gebruikt. Welke uitdrukking is sterk genoeg om onze
gevoelens weer te geven bij het lezen van zo’n onbedoelde bekentenis
van oneerlijke wetenschapsbeoefening, zoals Weber herhaaldelijk doet
(History of Indian Literature), als hij de noodzaak moet erkennen dat
een passage ‘door latere inlassing is bijgewerkt’, of dat hij een eigen
chronologie toekent aan erkend oude teksten, omdat ‘anders de date-
ring te ver terug of te dichtbij zou komen’!? En deze gedragslijn volgt
hij overal — fiat hypothesis, ruat coelum.3 Aan de andere kant perst
prof. Max Miiller, die een enthousiaste indofiel schijnt te zijn, met het
grootste gemak eeuwen in een chronologische vingerhoed.

Deze twee oriéntalisten worden hier genoemd, omdat ze leidende
figuren in de filologie en de Indiase paleografie zijn. Onze nationale
monumenten worden van jaartallen voorzien en onze oude geschiede-
nis wordt verwrongen om aan hun opvattingen te voldoen. Een verder-
felijk gevolg hiervan is dat de ‘geschiedenis’ nu ter misleiding van het
nageslacht, de valse annalen en verwrongen feiten optekent die op
basis van hun verklaringen klakkeloos moeten worden aangenomen als
de uitkomst van een eerlijke en deskundige kritische analyse. Terwijl
prof. Max Miiller voor de Indiase chronologie alleen het Griekse crite-
rium aanvaardt, ziet prof. Weber (Op.cit.) een Griekse invloed — zijn
universele oplosmiddel — in de ontwikkeling van de religie, filosofie,

'Max Miiller, Op.cit., blz. 275.
2Weber, Op.cit., blz. 58.
3Noot vert.: Dit betekent: Laat de hypothese bestaan, ook al stort de hemel neer.
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literatuur, astronomie, geneeskunde, architectuur, enz., van India. Om
die misvatting te ondersteunen worden de meest bedrieglijke redene-
ringen en de absurdste etymologische afleidingen aangevoerd. Als de
vergelijkende mythologie één feit in het bijzonder heeft vastgelegd,
dan is het dat de Gricken de basisbegrippen van hun religie en de
meeste van hun goden hadden ontleend aan religies die bloeiden in
noordwest India, de bakermat van het Helleense volk. Dit wordt nu vol-
komen genegeerd, omdat het de eensgezindheid in kritische kringen
zou verstoren.

Hoewel niets redelijker is dan aan te nemen dat de Griekse sterren-
kundige termen eveneens van het moedervolk afkomstig zijn, wil prof.
Weber ons laten geloven dat ‘de Griekse invloed als eerste echt leven
in de Indiase astronomie blies’.! Kortom, de grijze voorouders van de
hindoes hebben hun sterrenkundige terminologie ontleend aan de prille
Hellenen en van hen het sterrenkijken geleerd en zelfs hun dierenriem
overgenomen! Dit bewijs betekent ook dat de relatieve ouderdom van
sterrenkundige teksten voortaan zal worden vastgesteld op basis van
het al of niet daarin voorkomen van planeten en tekens van de dieren-
riem; omdat de namen van eerstgenoemde overduidelijk Grieks zijn,
worden laatstgenoemde aangeduid ‘met hun Sanskrietnamen die uit
het Grieks zijn vertaald’.2 Omdat bijvoorbeeld ‘de Wetten van Manu
onbekend zijn met de planeten’, worden ze als ouder beschouwd dan
Yajiavalkya’s Wetten, die ‘aandringen op hun verering’,? enz.

Er is door de sanskritisten echter een nog beter bewijs gevonden
om ‘met onfeilbare nauwkeurigheid’ de ouderdom van de teksten vast
te stellen, afgezien van planeten en tekens van de dierenriem; name-
lijk elke toevallige vermelding van de naam ‘Yavana’ moet naar de
‘Grieken’ verwijzen. Dit is, zeggen ze, ‘afgezien van een innerlijke
chronologie gebaseerd op de aard van de werken zelf en op de citaten,
enz., die daarin zijn te vinden, de enig mogelijke betekenis’.# Als resul-
taat zien we de dwaze bewering dat ‘de Indiase astronomen geregeld
over de Yavana’s spreken als hun leraren’.> Dus waren hun leraren
Grieken, want bij Weber en anderen zijn ‘Yavana’ en ‘Griek’ synoniem.

1Op.cit., blz. 251.
20p.cit., blz. 255.
3Op.cit., blz. 249-50.
40p.cit., blz. 7.
5Op.cit., blz. 252.
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Yavanacharya was de Indiase titel van één Griek, Pythagoras, zoals
Sankaracharya de titel was van één hindoefilosoof. De oude Indiase
schrijvers over astronomie hebben zijn opvattingen geciteerd om ze te
bekritiseren en te vergelijken met de leringen van hun eigen astro-
nomie, die lang voor zijn tijd was geperfectioneerd en die ze van hun
voorouders hadden verkregen. Evenals elke andere geleerde astronoom
of mysticus kreeg hij de eretitel acharya (meester), en dit betekende
beslist niet dat Pythagoras, of een andere Griekse ‘meester’, noodzake-
lijkerwijs de meester van de brahmanen is geweest.

Het woord ‘Yavana’ was een algemene naam die al in gebruik was
lang voor de ‘Grieken van Alexander hun invloed’ uitoefenden in Jambu-
dvipa, en duidde op mensen van een jonger ras, want het woord be-
tekende yuvan, ‘jong’, of jonger. De brahmanen kenden Yavana’s uit het
noorden, westen, zuiden en oosten; en de Griekse vreemdelingen kregen
die benaming evenals de Perzen, Indo-Scythen en anderen die voor hen
hadden gekregen. In onze tijd zien we iets vergelijkbaars. Tibetanen noe-
men elke vreemdeling een ‘peling’; de Chinezen noemen Europeanen
‘roodharige duivels’, de moslims noemen iedere niet-islamiet een kafir.
De toekomstige Webers die over 10.000 jaar het nu gegeven voorbeeld
volgen, bevestigen misschien op basis van fragmenten van dan nog over-
gebleven islamitische literatuur dat de Bijbel werd geschreven in Kafir-
stan, en dat de Engelsen, Fransen, Russen en Duitsers die deze bezaten
en hebben vertaald of ‘bedacht’, daar leefden kort voor het begin van de
moslim-tijdrekening en onder islamitische invloed.

Het Yuga-Purana van de Garga-Samhita spreekt over een veldtocht
van de Yavana’s ‘tot aan Pataliputra’, en dus moeten 6f de Macedoniérs
of de Seleuciden heel India hebben veroverd! Maar onze westerse cri-
ticus weet natuurlijk niet dat de stad Ayodhya, of Saketa, van Rama
2000 jaar lang invallen van Mongoolse en andere Turaanse stammen
heeft afgeslagen, naast die van de Indo-Scythen uit landen achter Nepal
en aan de andere kant van de Himalaya. Het schijnt dat prof. Weber ten
slotte zelf bang is geworden voor het door hem opgeroepen spook van
de Yavana’s, want hij vraagt zich af ‘of met de Yavana’s werkelijk de
Grieken worden bedoeld . . . of misschien slechts hun Indo-Scythische
of andere opvolgers aan wie de naam later werd gegeven’.! Deze
gezonde twijfel had ook in veel andere gevallen zijn dogmatische toon
wat moeten verzachten.

'Weber, Op.cit., blz. 251vn.
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Maar ook al verdrijft men het vooroordeel met een hooivork, het zal
altijd terugkeren. Hoewel de vooraanstaande geleerde door zijn eigen
glimp van de waarheid aan het twijfelen is gebracht, zet hij met her-
nieuwde kracht de aanval in. We zijn verbaasd door de nicuwe ont-
dekking dat Asuramayal!, de eerste astronoom die herhaaldelijk in de
Indiase epen wordt genoemd, ‘identiek is met de Griekse Ptolemaios’.
De reden daarvoor is dat

deze naam, zoals we kunnen opmaken uit de Piyadasi-inscripties, in India

‘Turamaya’ werd, waaruit de naam ‘Asuramaya’ gemakkelijk zou kunnen

ontstaan; en omdat deze ‘Maya’ door de latere overlevering duidelijk in
Romaka-pura in het Westen wordt geplaatst.?

Als de Piyadasi-inscriptie was gevonden op de plek van het oude
Babylonié, dan zou men kunnen verwachten dat het woord Turamaya
werd afgeleid van ‘Turanomaya’ of beter nog van mania. Maar omdat
de Piyadasi-inscripties duidelijk tot India behoren, en de titel slechts
door twee koningen, Chandragupta en Dharmasoka, werd gedragen,
wat heeft de Griekse Ptolemaios dan te maken met ‘Turamaya’ of
laatstgenoemde met ‘Asuramaya’, als dit geen nieuw voorwendsel is
om de Indiase astronoom binnen de verbijsterende ‘Griekse invloed’
van de verderfelijke westerse filologie te trekken.

Dan lezen we dat, omdat ‘Panini eens de Yavana’s, d.w.z. Idovecg,
de Grieken, heeft vermeld, en de vorming van het woord yavanani
heeft verklaard — waaraan volgens de Varttika het woord lipi, ‘ge-
schrift’, moet worden toegevoegd’ — dat woord dus betekent: ‘de
geschriften van de Yavana’s’,? van de Grieken en niemand anders.
Zouden de Duitse filologen (die zo lang en zo vruchteloos hebben
geprobeerd dit woord te verklaren) erg verbaasd zijn als hun wordt ver-
teld dat ze nog heel ver naast de waarheid zitten? En dat ‘yavanani’
helemaal niet ‘Grieks geschrift’ betekent, maar elk geschrift uit een
ander land? En dat het ontbreken van het woord ‘geschrift’ in de oude
teksten, behalve in verband met de namen van vreemdelingen, hele-
maal niet betekent dat de oude Indiérs alleen Griekse geschriften ken-

I Dr. Weber is zich waarschijnlijk niet bewust dat de naam van deze astronoom
eenvoudig Maya was; het voorvoegsel ‘Asura’ werd door de oude hindoeschrij-
vers vaak daaraan toegevoegd om te laten zien dat hij een rakshasa was. Volgens
de opvatting van de brahmanen was hij een ‘Atlantiér’ en een van de grootste
astronomen en occultisten van het verloren Atlantis. — T. Subba Row, red.

2Weber, Op.cit., blz. 253.

30p.cit., blz. 220-1.
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den, of dat ze geen eigen geschriften hadden, omdat de kunst van het
lezen en schrijven voor de tijd van Panini bij hen onbekend was (vol-
gens de theorie van prof. Max Miiller)? Want Devanagari is zo oud als
de Vedas, en werd als zo heilig beschouwd dat de brahmanen, eerst op
straffe van de dood en later van eeuwige verbanning, niet met niet-
ingewijden over haar mochten spreken, laat staan dat ze het bestaan
van hun geheime tempelbibliotheken mochten onthullen.

Met het woord yavanani, ‘waaraan volgens de Varttika het woord
lipi, ‘geschrift’, moet worden toegevoegd’, worden dus altijd de ge-
schriften van buitenlanders in het algemeen bedoeld, hetzij Feniciérs,
Grieken of Romeinen. Wat de absurde hypothese van prof. Max Miiller
betreft, dat voor de tijd van Panini de schrijfkunst ‘in India niet voor
literaire doeleinden werd gebruikt’ (alweer op gezag van de Grieken),
die zaak is door een chela elders behandeld.!

Eveneens onbekend zijn die andere belangrijke feiten, al lijken
ze tot het rijk van de fabeltjes te behoren. Ten eerste, dat de ‘grote oor-
log’ van de hindoes, het Mahabharata, en de Trojaanse strijd van
Homerus — beide mythisch wat de persoonlijke biografieén en de fabel-
achtige wezens betreft, maar in hoofdzaak volledig historisch — tot
dezelfde cyclus van gebeurtenissen behoren. Want de gebeurtenissen
van vele eeuwen (waaronder de scheiding van allerlei rassen en volke-
ren, waarvan men het spoor ten onrechte alleen in Centraal-Azi€ volgt)
werden in deze onsterfelijke heldendichten samengepakt in het bestek
van enkele drama’s die slechts een paar jaar beslaan. Ten tweede, dat in
dat verre verleden de voorouders van de Indo-Europese Grieken en de
Indo-Europese brahmanen even nauw verenigd en vermengd waren als
de Indo-Europese Indiérs en de zogenaamde Dravidiérs nu. Ten derde,
dat Rajputana voor de tijd van de historische Rama, van wie de konin-
gen van Udaipur in een ononderbroken lijn afstammen, even vol was
met post-Atlantische ‘Grieken’ als het post-Trojaanse Cumae en andere
nederzettingen van pre-Magna Graecia vol waren met de snel vergriek-
sende voorouders van de moderne Rajput. lemand die bekend is met de
echte betekenis van de oude heldendichten kan niet nalaten zich af te
vragen of deze intuitieve oriéntalisten liever bedriegers of bedrogenen
genoemd willen worden, en geeft hen welwillend het voordeel van de
twijfel.2 Wat moet men denken van het werk van prof. Weber als hij

1Zie het artikel ‘Bestond de schrijfkunst voor Panini?’, blz. 330-44.
2Verderop gaat prof. Weber zich te buiten aan het volgende staaltje van chro-
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probeert ‘de plaats die het Ramayana [door hem een ‘gekunsteld epos’
genoemd] in de literatuurgeschiedenis inneemt nauwkeuriger te be-
palen’, en besluit met het vermoeden dat ‘de wijzigingen die Valmiki
in het verhaal van Rama heeft aangebracht op bekendheid met de
‘Trojaanse cyclus van legenden berusten. . . . De conclusie waartoe we
zijn gekomen is dat het kort voor het begin van de christelijke jaartel-
ling is samengesteld . . . in een tijdperk toen de werking van de Griekse
invloed in India al was begonnen.’!

De zaak is hopeloos. En we kunnen hieraan toevoegen dat, als de
‘innerlijke chronologie’ en de uiterlijke feiten, die het drievoudige
Indiase epos ons te zien geeft, de ogen van de hyperkritische pro-
fessoren niet konden openen voor de vele historische feiten die in hun
opvallende allegorieén besloten liggen, als het veelzeggende ver-
melden van ‘zwarte Yavana’s’ en ‘witte Yavana’s’, waarmee geheel
verschillende volkeren worden aangeduid, volledig aan hun aandacht

nologisch gegoochel. Bij zijn moeizame pogingen om de plaats die The Romantic
Legend of Sakya Buddha (vert. Samuel Beal) in de geschiedenis inneemt nauw-
keurig vast te stellen, denkt hij dat ‘de bijzondere punten van overeenkomst met
de christelijke legenden die men hier aantreft heel opvallend zijn. De vraag, wie
er geleend heeft van wie, laat Beal terecht in het midden, maar naar alle waar-
schijnlijkheid [!!] is het eenvoudig vergelijkbaar met de toe-eigening van de
christelijke legenden door de vereerders van Krishna’ (blz. 300vn). ledere hindoe
en boeddhist heeft het recht dit als bewuste of onbewuste ‘oneerlijkheid’ te
bestempelen. Legenden ontstaan eerder dan geschiedenis, en sterven als ze wor-
den geanalyseerd. Voor geen van de fantastische gebeurtenissen rond Boeddha’s
geboorte is, exoterisch beschouwd, een groot genie nodig om ze te verhalen, en
ook is niet bewezen dat het verstandelijk vermogen van de hindoes ooit zoveel
minder is geweest dan dat van het joodse of Griekse volk, dat ze zelfs de door
religie geinspireerde fabels aan hen zouden ontlenen. Hoe hun fabels — die ont-
staan zijn in de 2de en 3de eeuw na Boeddha’s dood, toen de verering van zijn
nagedachtenis en de bekeringsijver op hun hoogtepunt waren — ontleend konden
worden aan de christelijke legenden — die geschreven zijn in de 1ste eeuw van de
westerse jaartelling — en vervolgens pasklaar werden gemaakt, is iets dat alleen
een Duitse oriéntalist kan verklaren. T.W. Rhys Davids (Buddhist Birth-Stories —
Jataka Tales) toont aan dat het tegendeel het geval is geweest. In dit verband kan
worden opgemerkt, dat de eerste ‘wonderen’ van zowel Krishna als Christus zou-
den hebben plaatsgevonden in een Mathura. Die stad bestaat nog steeds in India
en de ouderdom van haar naam is volledig bewezen, terwijl men eecuwen geleden
het Mathura, of Matarea in Egypte, waar volgens het Kindheidsevangelie Jezus
zijn eerste wonderen zou hebben verricht, dacht te hebben gevonden bij de stronk
van een oude boom in de woestijn — een stad die wordt vertegenwoordigd door
een lege plek!
"Weber, Op.cit., blz. 194vn.
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kon ontsnappen,! en de opsomming in het Mahabharata van een groot
aantal stammen, volkeren, rassen en clans met hun eigen Sanskriet-
benamingen voor hen geen prikkel waren om te proberen hun etnische
evolutie na te gaan, en hen in verband te brengen met hun nog levende
Europese afstammelingen, dan kunnen we van hun geleerdheid niet
meer verwachten dan een mozaiek van gissingen. Laatstgenoemde
wetenschappelijke manier van kritische analyse zal op een dag mis-
schien leiden tot de unanieme opvatting dat het boeddhisme in zijn
geheel is ontleend aan Het leven van Barlaam en Josafat, geschreven
door de heilige Johannes van Damascus, of dat onze religie een plagi-
aat is van de beroemde rooms-katholicke legende uit de 8ste eeuw
waarin onze Heer Gautama wordt voorgesteld als een christelijke hei-
lige, of nog beter dat de Veda s in Athene werden geschreven onder toe-
zicht van de heilige Joris, de opvolger van Theseus.

Uit angst dat er nog te weinig bewijs zou zijn dat Jambudvipa totaal
bezeten is door de demon van de ‘Griekse invloed’, slingert dr. Weber
wraakzuchtig een laatste belediging naar India door op te merken dat
als het al zo is dat Europese ‘kerktorens hun ontstaan te danken hebben
aan imitatie van de boeddhistische stoepa’s? . . . er aan de andere kant
in de oudste hindoegebouwen onmiskenbaar een Griekse invloed is.”3
Terecht verzet dr. Rajendra Lala Mitra zich ‘vaderlandslievend tegen
het denkbeeld van welke Griekse invioed dan ook op de ontwikkeling
van de Indiase architectuur’. Als de literatuur van zijn voorouders al
aan ‘Griekse invloed’ moet worden toegeschreven, dan had men in
ieder geval de tempels kunnen ontzien. Men kan inzien dat de Egyp-
tische Zaal in Londen de invloed weergeeft van de tempelruines aan de
Nijl, maar moeilijker is het, zelfs voor een Duitse professor, te bewij-
zen dat de architectuur van het oude Aryavarta slechts een voorbode
was van het genie van wijlen Sir Christopher Wren!

De uitkomst van die paleografische plundering is dat er geen
geschrift overblijft dat India haar eigen geschrift zou kunnen noemen.
Zelfs de geneeskunde danken ze aan dezelfde Griekse invloed. Ons
wordt gezegd, deze keer door Roth, dat ‘we alleen door een verge-

1Zie het twaalfde boek van het Mahabharata, de strijd van Krishna met
Kalayavana.

2Beter gezegd, van de hindoe-lingams. — Red. Theosophist

3Weber, Op.cit., blz. 274.

40p.cit., blz. 274vn.
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lijking van de beginselen van de Indiase geneeskunde met die van de
Grieken kunnen oordelen over de oorsprong, ouderdom en waarde
van eerstgenoemde’, en dr. Weber voegt daaraan toe dat Roth ‘bij
Charaka’s voorschriften met betrekking tot de plichten van een arts
tegenover een zieke, enkele passages uit de eed van de Asklepiaden
citeert die daarmee opvallend overeenkomen’.! De zaak is dus uitge-
maakt. India is van top tot teen Helleens, en heeft zelfs geen artsen
gekend voor de Griekse doktoren kwamen.

Sakyamuni’s plaats in de geschiedenis

Er is geen oriéntalist (afgezien van die even wijze en diepzinnige prof.
Weber) die zich feller verzet tegen de hindoeistische en boeddhistische
chronologie dan prof. Max Miiller. Hij is dan misschien een vriend van
India, maar niet van de boeddhisten, en generaal Cunningham, die in
zijn archeologisch onderzoek anders zo onafhankelijk is, is het meer
met hem eens dan verstandig zou zijn met het oog op mogelijke toe-
komstige ontdekkingen.? Daarom moeten we de speculaties van de
grote professor uit Oxford weerleggen.

Tegenover het bewijsmateriaal uit de Purana’s en de Mahavansa,
dat hij hopeloos verward en tegenstrijdig vindt (hoewel Sir Emerson
Tennent, de historicus, de volmaakte nauwkeurigheid van die Singalese
geschiedenis van harte erkent), stelt hij de Griekse klassieken en hun
chronologie. Bij hem gaat het altijd over ‘de inval van Alexander’ en
‘diens verovering’ en ‘Megasthenes, de afgezant van Seleucus
Nicator’, terwijl in de brahmaanse kronieken elk verslag van zo’n ‘ver-

1Op.cit., blz. 268vn.

20Ondanks de betreurenswaardige pogingen van prof. M. Miiller om het boed-
dhistische bewijsmateriaal te ontkrachten, schijnt hij daarin — te oordelen naar de
openlijk uitgesproken mening van zijn Duitse collega’s — toch niet goed te zijn
geslaagd. In het gedeelte ‘Overleveringen over de tijd van de Boeddha’ (blz. 287-
8&vn) van zijn The History of Indian Literature merkt prof. Weber terecht op:
‘Op dit moment kunnen we geen volstrekte zekerheid verkrijgen. Ook de latere
besprekingen van dit onderwerp door Max Miiller in zijn History of Ancient
Sanskrit Literature (1859, blz. 264ev), door Westergaard in zijn Uber Buddha's
Todesjahr (1862), en door Kern in zijn Over de jaartelling der zuidelijke bud-
dhisten en de gedenkstukken van A¢oka den buddhist (1873), hebben tot nog toe
geen enkel positief resultaat opgeleverd.” En dat zal waarschijnlijk ook niet
gebeuren.
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overing’ duidelijk ontbreekt. Hoewel in een inscriptie van Piyadasi de
namen Antiochus, Ptolemaeus, Magus, Antigonus en zelfs van de grote
Alexander als vazallen van koning Piyadasi worden vermeld, wordt de
Macedoniér niettemin de ‘veroveraar van India’ genoemd. Met andere
woorden, alles wat door Griekse schrijvers van enige reputatie terloops
wordt vermeld over Indiase dingen moet onvoorwaardelijk worden
aangenomen, en geen enkel Indiaas verslag, op schrift of in steen,
wordt enige aandacht waard geacht. Tenzij het is getoetst aan de steen
van de Helleense onfeilbaarheid, moet alles, in de woorden van prof.
Weber, ‘natuurlijk als loze opschepperij” worden beschouwd. O, hoe
vreemd is het westerse gevoel voor rechtvaardigheid!!

De occulte verslagen laten iets heel anders zien. Ze zeggen — en
dagen iedereen uit het tegendeel te bewijzen — dat Alexander nooit die-
per in India is doorgedrongen dan tot Taxila; wat niet eens zover is als
het tegenwoordige Attock. In die plaats begonnen de Macedonische
troepen te muiten en niet, zoals wordt beweerd, aan de oevers van de
Hyphasis. Hjj is nooit naar de Hydaspes of Jhelum geweest, en kon dus
ook niet aan de Sutlej zijn geweest. Ook heeft Alexander nooit satra-
pieén of kolonies gesticht in de Punjab. De enige kolonies die hij heeft
achtergelaten, bestonden, voor zover de brahmanen weten, uit een paar
dozijn invalide soldaten, die hier en daar aan de grens zijn achterge-
laten, en die zich met hun geroofde inheemse vrouwen hebben ge-
vestigd rond de woestijnen van Karmania en Drangiane, in die tijd de
natuurlijke grenzen van India. De kolonisten bestonden alleen in de
rijke verbeelding van de Griekse historici, tenzij men de duizenden
doden en zij die zich voor eeuwig onder het hete zand van Gedrosia
hebben gevestigd als kolonisten beschouwt. De geroemde ‘inval in
India’ bleef beperkt tot het gebied tussen Karmania en Attock, van west
naar oost, en Baluchistan en de Hindu Kush, van zuid naar noord — stre-
ken die voor de Grieken van die tijd allemaal tot India behoorden. Het
is een verzinsel dat hij aan de Hydaspes een vioot zou hebben gebouwd,

IGeen vriend van de Indo-Europeanen zou op basis van die inscripties van
Piyadasi ook maar een moment willen beweren dat Alexander van Macedonig, of
een van de andere daar vermelde vorsten, als een echte ‘vazal’ van Chandragupta
moet worden beschouwd. Ze hebben niet eens belasting betaald, maar slechts een
soort jaarlijkse pacht voor de landen die in het noorden aan hen werden af-
gestaan, zoals de tabletten betreffende de overdracht kunnen aantonen. Maar hoe
verkeerd de inscriptie ook werd geinterpreteerd, ze toont toch duidelijk aan dat
Alexander nooit de veroveraar van India is geweest.
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evenals zijn ‘opmars waarbij hij de Indiase legers heeft overwonnen’.
Het gaat ons nu echter niet om de ‘wereldveroveraar’, maar veel meer
om de zogenaamde nauwkeurigheid en zelfs maar oppervlakkige waar-
heidsgetrouwheid van de verhalen van zijn officieren en landgenoten,
van wie de vage herinneringen door het getuigenis van de klassieke
schrijvers nu verheven zijn tot onberispelijk bewijsmateriaal voor alles
wat van invloed is op de chronologie van het vroege boeddhisme en het
oude India.

Als eerste getuigenis van de klassieke schrijvers tegen de boeddhis-
tische en Chinese chronologieén wordt dat van Flavius Arrianus naar
voren gebracht. Niemand zou het persoonlijke getuigenis van deze
nauwgezette schrijver willen betwisten, indien hij zelf ooggetuige was
geweest in plaats van Megasthenes. Maar als men erachter komt dat hij
zijn verhalen heeft geschreven op basis van de nu verloren werken van
Aristobulus en Ptolemaeus, en dat laatstgenoemden hun gegevens heb-
ben overgenomen uit teksten van schrijvers die nooit een regel uit de
geschriften van Megasthenes of Nearchus zelf onder ogen hebben
gehad, en als de westerse historici ons meedelen dat onder de werken
van Arrianus de Anabasis van Alexander (boek 7) ‘de belangrijkste
bron is over de veldtocht naar India (een boek dat in hoofdstuk 12
helaas een hiaat vertoont)’,! dan komt men tot de conclusie dat de wes-
terse bronnen voor hun Indiase chronologie slecht gefundeerd zijn.
Arrianus leefde meer dan 600 jaar na de dood van de Boeddha, Strabo
500 jaar (55 v.Chr.), Diodorus Siculus — een heel betrouwbare histori-
cus! — omstreeks de eerste eeuw, Plutarchus meer dan 700 jaar en
Quintus Curtius meer dan 1000 jaar na Boeddha!

Om de kroon te zetten op al die getuigenissen tegen de boeddhisti-
sche annalen, verzekeren onze olympische critici ons dat de werken
van laatstgenoemde schrijver, die van allen misschien de meeste aard-
rijkskundige, chronologische en historische fouten maakt, ‘samen met
de Griekse geschiedenis van Arrianus, de belangrijkste informatiebron
vormt over de militaire carriére van Alexander de Grote’.2 We kunnen
ons dan alleen nog maar erover verwonderen dat Alexander door zijn
biografen niet tot een tweede Leonidas werd gemaakt die de berg-
passen van de Hindu Kush verdedigde tegen de inval van de eerste
vedische brahmanen ‘uit het gebied van de Oxus’.

'Vel. Chambers’s Encyclopaedia, 1859-1868, deel 1, artikel ‘Arrianus’.
2Chambers’s Encyclopaedia, 1859-1868, deel 8, artikel ‘Quintus Curtius’.
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De boeddhistische dateringen worden hetzij verworpen of slechts
voorlopig aanvaard. De hindoe is terecht ontstemd over de voorkeur die
men geeft aan het getuigenis van de Grieken boven de verslagen en
de geschiedenis uit hun eigen land. In de Indiase geschiedenis staan
althans sommige van die Grieken vooral bekend als de importeurs in
Jambudvipa van alle Griekse en Romeinse zonden die in hun tijd al of
niet bekend waren. Een ‘Griekse invloed” werd in dit opzicht in India
inderdaad gevoeld, maar dan ook alleen in dit opzicht. Griekse meisjes
van plezier worden vermeld als een belangrijk handelsartikel voor
India — Perzische en Griekse Yavani’s — en waren het rolmodel voor de
tegenwoordige Indiase danseressen, die vroeger altijd de zuivere maag-
den van de innerlijke tempels waren. De verbintenissen met de Antio-
chussen en de Nicators hebben geen betere vrucht gedragen dan de rotte
appels van Sodom. Pataliputra heeft, zoals Gautama Boeddha voor-
spelde, zijn ondergang gevonden in de wateren van de Ganges, nadat het
evenals Sodom al tweemaal eerder door hemelvuur bijna was verwoest.

Om op ons hoofdonderwerp terug te komen: de ‘tegenstrijdigheden’
tussen de Ceylonese en de Chinees-Tibetaanse chronologie bewijzen in
feite niets. Het is waar dat de Chinese annalen van de Sui-dynastie, die
de voorspelling van onze Heer aanvaarden dat ‘1000 jaar na het ingaan
in nirvana zijn leringen het noorden zouden bereiken’, de fout maken
om deze op China toe te passen, terwijl Tibet was bedoeld, maar deze
fout werd na de 11de eeuw van de Tzin-jaartelling in de meeste tempel-
kronieken rechtgezet. Ze kan trouwens ook betrekking hebben op
andere gebeurtenissen in verband met het boeddhisme waarvan Europa
niets weet; China of Tzina voert die naam pas sinds het jaar 296 van de
boeddhistische jaartelling! (in de gangbare chronologie wordt die naam
vanaf de eerste Huang van de Tzin-dynastie? gebruikt) en daarom kan
de Tathagata het land in zijn bekende voorspelling niet met die naam
hebben aangeduid. Ook al is ze door verschillende boeddhistische
tekstverklaarders verkeerd begrepen, toch is haar ware betekenis be-
waard gebleven bij zijn eigen naaste arhats. De Verheerlijkte bedoelde
het land dat zich ver voorbij het Manasarovar meer uitstrekt, ver voor-
bij het gebied van de Himavat, waar sinds onheuglijke tijden de grote

IDe verwijzing naar de Chinahunah (Chinezen en Hunnen) in het Bhishma
parva van het Mahabharata is duidelijk een latere toevoeging, omdat ze niet
voorkomt in de oude manuscripten die nog in Zuid-India bestaan.

2Noot vert.: Qin-dynastie of Chin-dynastie.
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‘leraren van de Sneeuwbergen’ hebben gewoond. Dit waren de grote
$ramanacharya’s die hem zijn voorgegaan, en die zijn leraren waren, en
van wie de bescheiden opvolgers tot op de huidige dag proberen zijn
leringen in stand te houden. De voorspelling is precies uitgekomen, en
ze wordt bevestigd door de wiskundige en historische chronologie van
Tibet, die even nauwkeurig is als die van de Chinezen.

De arhat Kasyapa uit de dynastie van de Morya’s, die werd gesticht
door een van de Chandragupta’s in de buurt van Pataliputra, heeft het
klooster van Panich-Kukkutarama op grond van een visioen van onze
Heer verlaten als zendeling in het jaar 683 van de Tzin-jaartelling (436
van de westerse jaartelling) en bereikte in hetzelfde jaar het grote meer
van Bod-yul. Op dat moment waren de voorspelde 1000 jaar verstre-
ken. De arhat bracht het vijfde beeld van Sakyamuni met zich mee, een
van de zeven gouden beelden die in opdracht van de eerste grote
synode na zijn fysieke dood werden gemaakt, en plaatste het op de
grond op de plek waar zeven jaar later de eerste GompA (klooster) werd
gebouwd, waar de eerste boeddhistische lama’s hebben gewoond.
Hoewel de bekering van het hele land niet plaatsvond voor het begin
van de 7de eeuw van de westerse jaartelling, had toch de Goede Wet op
het voorspelde moment het noorden bereikt, en niet eerder. Het eerste
van de gouden beelden was door de Hsiung-nu rovers gestolen van
bhikshu Sali Stika en was omgesmolten in de tijd van Dharmasoka, die
zendelingen had uitgezonden tot voorbij Nepal. Het tweede onderging
een zelfde lot in Ghar-zha, zelfs voordat het de grens van Bod-yul had
bereikt. Het derde werd rond 423 van de boeddhistische jaartelling
(120 v.Chr.) door een Chinese generaal gered uit handen van een stam
barbaarse Bons, die hij tot in de Shamowoestijn had achtervolgd. Het
vierde verging in de 3de eeuw n.Chr. samen met het schip dat het moest
vervoeren van Magadha naar het Ghangs-chhen-dzo-nga-gebergte
(Chittagong). Het vijfde bereikte met arhat Kasyapa net op tijd zijn
bestemming, evenals de laatste twee.!

IDe geschiedenis van de zeven beelden zal ongetwijfeld worden behandeld
als een ‘ongegrond fabeltje’, omdat de oriéntalisten er niets over weten. Niette-
min is dit hun oorsprong en geschiedenis. Ze dateren van de eerste synode, die
van Rajagriha, die in oorlogstijd werd gehouden na de dood van de Boeddha,
d.wz. é¢n jaar na zijn dood. Als die Raad van Rajagriha 100 jaar later zou zijn
gehouden (zoals sommigen beweren), kon hij niet zijn voorgezeten door
Mahakasyapa, de vriend en broeder-arhat van Sakyamuni, want dan zou hij 200
jaar oud zijn geweest. De tweede raad of synode, die van Vaidali, werd 120 jaar
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Aan de andere kant beginnen de zuidelijke boeddhisten onder aan-
voering van de Singalezen hun annalen met de volgende gebeurtenis:

Ze beweren dat volgens hun lokale tijdrekening Vijaya, de zoon van
Sinhabahu, vorst of raj van Lala, een klein rijk aan de Gandak rivier in

na het nirvana gehouden — niet 100 of 110 jaar zoals sommigen denken — want
het nirvana vond iets meer dan 20 jaar voor de fysieke dood van Tathagata
plaats. De eerste synode werd gehouden in de grote Saptaparna-grot (de
‘Sattapanni’ uit de Mahavansa) bij de berg Vaibhara (de Vebhara uit de Pali-
manuscripten), die in Rajagriha de oude hoofdstad van Magadha lag.

Er bestaan verslagen over zijn dagelijks leven die werden bijgehouden door
de neef van koning Ajatasatru, een geliefde bhikshu van de Mahacharya. Deze
teksten zijn altijd in het bezit geweest van de oversten van het eerste lama-
klooster dat door arhat Kasyapa in Bod-yul werd gebouwd, en waarvan de
meeste chohans afstammelingen waren uit de dynastie van de Morya’s, en van
die eens koninklijke familie leven er nu nog drie leden in India. De desbetref-
fende oude tekst is in Anudruta Magadha karakters geschreven. (We ontkennen
dat deze of andere karakters, hetzij in het Devanagari, Pali of Dravidisch, die
ooit in India in gebruik waren, variaties zijn op, of ontleend werden aan, het
Fenicische schrift.) Om op onze teksten terug te komen, daarin staat dat de
Sattapanni-grot, toen ‘Sarasvati’ en ‘Bamboe-grot’ genoemd, laatstgenoemde
naam op de volgende manier heeft gekregen. Toen onze Heer voor het eerst
daarin ging zitten mediteren was het een natuurlijke grot met zes kamers, 15 tot
18 meter breed en 10 meter diep. Op een dag, toen onze Heer de bedelmonni-
ken buiten les gaf, vergeleek hij de mens met een saptaparna (zevenbladige)
plant, en liet hij hun zien dat na het verliezen van het eerste blad de andere
gemakkelijk konden worden afgenomen, behalve het zevende, dat het onmid-
dellijke verlengstuk van de stengel is. ‘Bedelmonniken,’ zei hij, ‘er zijn zeven
boeddha’s in iedere boeddha, en in iedere bedelmonnik bevinden zich zes
bhikshu’s en slechts één boeddha. Wat zijn de zeven? De zeven vertakkingen
van volmaakte kennis. Wat zijn de zes? De zes zintuigen. Wat zijn de vijf? De
vijf elementen van het bedrieglijke bestaan. En de ENE, die ook tien is? Hij is
een ware boeddha, die in zich de tien vormen van heiligheid ontwikkelt en die
alle ondergeschikt maakt aan de ene, de stem van de stilte (bedoeld wordt
Avalokite$vara). Hierna liet de Tathagata de rots op zijn bevel splijten en
maakte in de grot een extra zevende kamer, waarbij hij opmerkte dat ook een
rots zevenvoudig is en zeven ontwikkelingsstadia heeft. Vanaf die tijd werd ze
de Sattapanni- of Saptaparna-grot genoemd.

Na de eerste synode werden er in opdracht van de koning zeven gouden
beelden van de Bhagavat gegoten, en in elk van de kamers werd er een
geplaatst. In latere tijden, toen de goede wet plaats moest maken voor meer
toegeeflijke en meer zinnelijke geloofsvormen, werden ze onder de hoede van
verschillende vihara’s gesteld, en toen verzonden, zoals vermeld. Dus heeft
Turnour gelijk als hij op gezag van de heilige overleveringen van de zuidelijke
boeddhisten beweert dat de grot haar naam heeft gekregen van de Sattapanni-
plant. In de Archaeological Survey of India vinden we dat generaal Cunning-
ham deze grot vereenzelvigt met een andere grot, niet ver daarvandaan en ook
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Magadha, door zijn vader werd verbannen wegens immoreel gedrag en
het stoken van onrust. Hij werd samen met zijn kameraden op de
manier van de boeddhistische bhikshu’s kaal geschoren als teken van
boetedoening, en de zee op gestuurd, en ze zijn toen meegevoerd naar
de kust van Lanka. Toen hij en zijn kameraden daar eenmaal waren
aangekomen, namen ze met gemak bezit van een eiland dat door onbe-
schaafde stammen, Yaksha’s genoemd, werd bewoond. Dit is een Ais-
torische gebeurtenis, en de Ceylonese kronicken dateren haar
onathankelijk van de boeddhistische chronologie 382 jaar voor Dush-
tagamani (543 v.Chr.). De boeddhistische heilige kronieken hebben
sommige woorden opgetekend die onze Heer kort voor zijn dood heeft
gesproken. In de Mahavansa (7:1-4) wordt gezegd dat hij deze tot
Sakra heeft gericht op een grote bijeenkomst van devata’s (dhyani-
chohans), en terwijl hij al ‘in het verheven onveranderlijke nirvana ver-
keerde, gezeten op de troon waarop nirvana wordt bereikt’. In onze
teksten richt Tathagata ze tot zijn verzamelde arhats en bhikshu’s een
paar dagen voor zijn uiteindelijke bevrijding:

Een zekere Vijaya, de zoon van Sinhabahu, koning van Lala, is juist
met 700 volgelingen geland op Lanka. Heer van de dhyani-boeddha’s
(deva’s), mijn leer zal op Lanka worden verbreid. Bescherm hem
en Lanka!

Dit is de gesproken zin die, zoals later bleek, een voorspelling
inhield. Het nu algemeen bekende verschijnsel van helderziendheid
verklaart de profetische uitspraak op een volkomen natuurlijke manier,
zonder enige onwetenschappelijke theorie over wonderen, en maakt de
meewarige glimlach van de oriéntalisten overbodig. Religieus-poéti-
sche verfraaiingen, zoals men die in de Mahdavansa vindt, staan in de
kronieken van elke religie — evenzeer in die van het christendom als
elders. Een onbevooroordeelde geest zou eerst proberen de juiste en
slechts oppervlakkig versluierde betekenis te achterhalen, alvorens die

in de Vaibhara-bergen, maar die beslist niet onze Saptaparna-grot is.
Tegelijkertijd denkt de hoofdingenieur van de restauratic van Bodhgaya,
Beglar, in zijn beschrijving van de Cheta-grot, die door Fa-Hien wordt ver-
meld, dat die de Saptaparna-grot is, en hij heeft gelijk. Immers, zowel deze als
Pippal- en andere grotten, die in onze teksten worden vermeld, zijn door hun
associaties te heilig om gemakkelijk te worden vergeten, omdat ze door opeen-
volgende generaties van bhikshu’s zijn gebruikt, tot het moment dat ze India
hebben verlaten.
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belachelijk te maken en minachtend in diskrediet te brengen. Boven-
dien bezitten de Tibetanen een soberder verslag van deze voorspelling
in de reeds genoemde aantekeningen die vol eerbied zijn gemaakt door
de neef van koning Ajatasatru. Zoals gezegd zijn ze in het bezit van de
lama’s van het door arhat Kasyapa gebouwde klooster; omdat de
Morya’s en hun nazaten op een meer onmiddelijke afstamming kunnen
bogen dan de Gautama’s uit Rajput, hebben de hoofden van Nagara
(het dorp dat overeenkomt met Kapilavastu) het meest recht op dat
bezit. Ook weten we dat ze letterlijk historisch zijn. Voor de esoterische
boeddhist trillen ze nog altijd in de ruimte, en deze profetische woor-
den zijn, samen met het ware beeld van de Sugata die ze uitsprak,
tegenwoordig in de aura van elk atoom van zijn relikwieén. Dit is — we
haasten ons dit te zeggen — alleen voor een helderziende een bewijs.
Maar er zijn nog andere en historische bewijzen: het gezamenlijke
getuigenis van onze religieuze kronieken. De filologen hebben die nog
nooit onder ogen gehad, maar dat wil niet zeggen dat ze niet bestaan.
De zuidelijke boeddhisten maken een fout door het nirvana van
Sangs-rgyas Pan-chen te dateren op zijn sterfdag, terwijl hij het, zoals
gezegd, meer dan 20 jaar eerder had bereikt. Chronologisch hebben de
zuidelijken gelijk als ze zijn dood dateren in 543 v.Chr., en ook als ze
een van de grote synoden 100 jaar later stellen. De Tibetaanse chohans
die in het bezit zijn van alle documenten die betrekking hebben op de
laatste 24 jaar van zijn uiferlijke en innerlijke leven — waarover geen
filoloog iets weet — kunnen echter aantonen dat er geen werkelijk ver-
schil bestaat tussen de Tibetaanse en de Ceylonese chronologie, zoals
de westerse oriéntalisten beweren.! Voor de niet-ingewijde is de Ver-
hevene geboren in het 68ste jaar van de Birmaanse Eatzana-jaartelling,
die is ingesteld door Eatzana (Afijana), koning van Devadaha, voor de
ingewijde in het 48ste jaar van die jaartelling op een vrijdag in mei, met
wassende maan. Het was in 563 v.Chr. dat Tathagata zijn volledige nir-
vana bereikte, en hij stierf, zoals door de Mahavansa juist wordt ver-
meld, in 543 op dezelfde dag dat Vijaya en zijn kameraden in Ceylon
aankwamen, zoals door Lokanatha, onze Boeddha, was voorspeld.

I Bisschop Bigandet erkent, na een onderzoek van alle Birmaanse bronnen
die voor hem toegankelijk waren, eerlijk dat de ‘geschiedenis van Boeddha wat
betreft zijn doen en laten en prediking, over een periode van bijna 23 jaar bijna
volledig ontbreekt’ (The Life or Legend of Gaudama, the Buddha of the Burmese,
1866, deel 1, blz. 246).
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Het schijnt dat prof. Max Miiller met die voorspelling flink de spot
drijft. In zijn hoofdstuk in 4 History of Ancient Sanskrit Literature over
het boeddhisme (de ‘valse’ religie) spreekt de vooraanstaande weten-
schapper alsof hij zich aan zo’n ongehoorde bewering stoort. ‘Men wil
ons doen geloven’, schrijft hij, ‘dat de Ceylonese historici de stichter
van de Vijaya-dynastie van Ceylon in het jaar 543 hebben geplaatst in
overeenstemming met hun gewijde chronologie’ (d.w.z. Boeddha’s
voorspelling), ‘terwijl men ons [de filologen] echter niet zegt door welk
kanaal de Ceylonezen hun informatie zouden hebben verkregen over
de juiste datum van Boeddha’s dood’.! In deze sarcastische opmer-
kingen vallen twee punten op: (a) de stilzwijgende beschuldiging van
een onjuiste voorspelling door onze Heer; en (b) een oneerlijk geknoei
met chronologische verslagen, dat iemand doet denken aan dat van
Eusebius, de beroemde bisschop van Caesarea, die in de geschiedenis
wordt beschuldigd van ‘het verdraaien van alle Egyptische koningslijs-
ten om synchroniciteit te verkrijgen’.

Wat de eerste beschuldiging betreft zouden we hem kunnen vragen
waarom de profetieén van onze Sakyasinha niet evenveel recht hebben
op zijn respect als die van zijn Heiland op dat van ons — indien wij ooit
de ware geschiedenis van de arhat van Galilea zouden beschrijven. Wat
de tweede beschuldiging betreft moeten we de vooraanstaande filoloog
eraan herinneren dat hij samen met alle andere christelijke chronologen
in een glazen huis woont. Hun onvermogen om te bewijzen dat 25
december de werkelijke geboortedatum is van hun avatara, en daarmee
tevens om het jaar en de dag van zijn dood te kunnen vaststellen — zelfs
voor hun eigen volk — is veel groter dan het onze om zelfs aan andere
volkeren de geboorte- en sterfdatum van Boeddha te bewijzen. Hun
volstrekte onmacht om het voor hen historisch onbewezen, zij het waar-
schijnlijke, feit van Jezus’ bestaan te bewijzen op grond van iets meer
dan alleen overlevering, zou tot een redelijker geesteshouding moeten
leiden. Als de christelijke historici op grond van onweerlegbare Ais-
torische bronnen de bijbelse en kerkelijke chronologie kunnen recht-
vaardigen, dan zullen ze misschien beter dan nu toegerust zijn om de
heidense chronologieén aan flarden te scheuren.

Het ‘kanaal’ door middel waarvan de Ceylonezen hun informatie
ontvingen, bestond uit twee bhikshu’s die Magadha hadden verlaten
om hun in ongenade gevallen broeders in hun ballingschap te volgen.

I Miiller, Op.cit., blz. 267.
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Zonder al te veel een beroep te hoeven doen op de verbeeldingskracht
kan misschien worden toegegeven dat het vermogen van de arhats van
Siddhartha Boeddha om via psychische stromen informatie over te
brengen misschien gelijk was aan, zo niet groter dan, datzelfde vermo-
gen van Elia, aan wie de macht werd toegeschreven om op afstand te
kunnen waarnemen wat zich in de slaapkamer van de koning afspeelde.

Geen enkele oriéntalist heeft het recht het getuigenis van de heilige
geschriften van andere volkeren te verwerpen, terwijl hij zegt te ge-
loven in de tegenstrijdige en onontwarbare getuigenissen van zijn eigen
Schrift. Als prof. Miiller in zijn hart een scepticus is, laat hij het dan
moedig zeggen, maar alleen een onpartijdig beeldstormer heeft het
recht tegenover de niet-christelijke religies zo’n minachtende toon aan
te slaan. Alleen om onpartijdige onderzoekers van informatie te voor-
zien nemen we de moeite om het bewijsmateriaal van de historische —
niet de subjectieve — gegevens te vergelijken. Intussen kunnen we door
enkele bezwaren van onze criticus te analyseren, en door te laten zien
hoe gevaarlijk zijn redenering is, de theosofen misschien nog enkele
feiten verstrekken die met dit onderwerp verband houden.

Nu we prof. Max Miillers meningen in het algemeen over deze pro-
loog van het boeddhistische drama met Vijaya in de hoofdrol hebben
gezien, willen we weten wat hij over de ontwikkeling van dat drama te
zeggen heeft. Welk wapen gebruikt hij om deze hoeksteen van de chro-
nologie waarop alle andere boeddhistische jaartallen zijn gebaseerd, te
ondermijnen? Wat is het aangrijppunt voor de hefboom van zijn kritiek
op de Aziatische gegevens? We zullen drie van zijn hoofdpunten één
voor één behandelen en beantwoorden. Hij begint met te stellen dat:

1. ‘Als het uitgangspunt van de noordelijke boeddhistische chrono-
logie zuiver hypothetisch blijkt te zijn, omdat het gebaseerd is op een
voorspelling van Boeddha, kan men moeilijk dezelfde conclusie ver-
mijden wat betreft de sterfdatum die door de boeddhisten van Ceylon
en Birma aan Boeddha wordt toegekend’ (blz. 266). ‘De Mahavansa
begint met het verhaal van drie wonderbaarlijke bezoeken die Boeddha
tijdens zijn leven heeft gemaakt aan Ceylon’ (blz. 269). Vijaya, de
naam van de stichter van de eerste dynastie (in Ceylon) betekent ‘ver-
overing’, ‘en zo’n persoon heeft waarschijnlijk nooit bestaan’ (blz.
268). Hij denkt dat dit de hele boeddhistische chronologie op losse
schroeven zet.

Hiertegenover kunnen we het volgende stellen:

Willem I, koning van Engeland, wordt gewoonlijk ‘de Veroveraar’



316 H.P. BLAVATSKY: GESELECTEERDE ARTIKELEN

genoemd; bovendien was hij de onwettige zoon van Robert, hertog van
Normandié, bijgenaamd ‘de Duivel’. We hebben gehoord dat er over
dit onderwerp een opera is geschreven, vol wonderbaarlijke gebeurte-
nissen, getiteld ‘Robert le Diable’,! die het verhaal van deze overleve-
ring vertelt. Hebben we dan eveneens het recht te zeggen dat Eduard de
Belijder, de Saksen en alles wat zich afspeelt tot aan de vereniging van
het huis van York en dat van Lancaster onder Hendrik VII, ‘fabelach-
tige overlevering’ is, en ‘dat iemand zoals Willem de Veroveraar waar-
schijnlijk nooit heeft bestaan’?

2. In de Chinese chronologie — zo gaat onze criticus verder — ‘geeft
de lijst van de 33 boeddhistische patriarchen de datum van hun dood,
vanaf Sakyamuni die in 950 v.Chr. stierf tot Hui-neng die in 713 n.Chr.
overleed, en draagt zoals bij alles wat Chinees is het kenmerk van grote
chronologische nauwkeurigheid. De eerste schakel in deze lange reeks
patriarchen is van twijfelachtig allooi’ (blz. 265-6). Westerse historici
zeggen: ‘als de exacte Ceylonese chronologie in 161 v.Chr. begint, dan
is het redelijk om te veronderstellen dat er in Ceylon een inheemse
overgeleverde chronologie heeft bestaan die verder teruggaat’ (blz.
268). ‘Daarom is . . . wat eraan voorafgaat . . . slechts fabelachtige
overlevering’ (blz. 268).

De chronologie van de apostelen en hun bestaan is nooit historisch
bewezen. De geschiedenis van het pausdom is erkend ‘duister’. Enno-
dius van Pavia (5de ecuw) is de eerste geweest die de bisschop van
Rome (Symmachus), de 51ste in de apostolische successie, paus heeft
genoemd. Indien we de geschiedenis van het christendom zouden
beschrijven, en graag aanmerkingen maken op haar chronologie, dan
kunnen we zeggen dat omdat er geen eerdere pausen waren, en omdat
de apostolische lijn begon bij Symmachus (498 n.Chr.), alle christelijke
annalen te beginnen bij de geboorte van Jezus, tot aan de 6de eeuw
daarom ‘fabelachtige overleveringen’ zijn, en dat de hele christelijke
chronologie ‘zuiver hypothetisch’ is.

3. De professor uit Oxford wijst smalend op twee tegenstrijdige
jaartallen in de boeddhistische chronologie. Als de landing van Vijaya
in Lanka, zegt hij, die op dezelfde dag plaatsvond als die waarop Boed-
dha nirvana bereikte (stierf), een vervulling is van Boeddha’s voorspel-
ling, dan ‘beweren de Ceylonezen, indien Boeddha een echte profeet is

'Noot vert.: Een opera van Giacomo Meyerbeer die op 21 november 1831 in
Parijs in premiére ging.
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geweest, terecht dat hij moet zijn gestorven in het jaar van de verove-
ring, of 543 v.Chr.” (blz. 270). Aan de andere kant hebben de Chinezen
hun eigen boeddhistische chronologie, en die komt niet overeen met de
Ceylonese. ‘De jaartallen voor Boeddha’s leven, van 1029 tot 950, be-
rusten op zijn eigen voorspelling dat er 1000 jaar zouden verlopen van
zijn dood tot de bekering van China. Als Boeddha dus een echte pro-
feet is geweest, moet hij omstreeks 1000 v.Chr. hebben geleefd (blz.
266). Dit jaartal komt echter niet overeen met de Ceylonese chrono-
logie — dus was Boeddha een valse profeet. Wat die andere ‘eerste en
belangrijkste schakel’ zowel in de Ceylonese als in de Chinese chrono-
logie betreft, ‘die is uiterst zwak’. In de Ceylonese chronologie ‘moest
voor Vijaya een wonderbaarlijke stamboom worden gemaakt’ en ‘daar-
om is er een voorspelling bedacht’ (blz. 269).

Volgens dezelfde redencertrant kan men beweren dat:

Omdat er geen ‘nauwkeurige of onnauwkeurige’ stamboom van
Jezus kan worden teruggevonden in enige kroniek buiten de evangelién
van Mattheus (1:1-17) en Lucas (3:23-38), en omdat deze onderling
wezenlijk verschillen — terwijl deze figuur de belangrijkste van de wes-
terse geschiedenis is, en men in dit geval de grootste nauwkeurigheid
zou hebben verwacht — daarom moet, volgens de sarcastische logica van
prof. Miiller, Jezus, als hij ‘een echte profeet is geweest, via Jozef
afstammen van David’ (Mattheus) en ook, ‘als hij een echte profeet is
geweest’, via Maria afstammen van David (Lucas). De twee stambomen
zijn duidelijk tegenstrijdig, en de voorspellingen werden ‘bedacht’ door
post-apostolische theologen, of, als men hieraan de voorkeur geeft, oude
voorspellingen van Jesaja en van andere profeten uit het Oude Testa-
ment, die niet op Jezus sloegen, werden voor hem pasklaar gemaakt,
zoals Engelse bijbeluitleggers, geestelijken, onlangs hebben toegege-
ven. En als we de redenering volgen die de professor toepast op de
boeddhistische en brahmaanse chronologie — ‘ze zijn overgeleverd en
staan vol met dwaasheden . . . en elke poging om ze met elkaar in over-
eenstemming te brengen is mislukt’ (blz. 266) — kunnen we dan niet het-
zelfde zeggen van de bijbelse chronologie en stambomen? Hebben we
niet het recht hem tegen te werpen dat als Gautama Boeddha volgens
deze redenering een valse profeet blijkt te zijn, Jezus eveneens een
‘valse profeet’ moet zijn? En als Jezus een echte profeet was ondanks
alle bestaande verwarring in de Schrift, waarom kan Boeddha dat dan
niet eveneens zijn geweest? Breng de boeddhistische profetieén in dis-
krediet, en met de christelijke gebeurt hetzelfde.
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De uitspraken van de oude Pythia wekken bij de wetenschappers nu
slechts een glimlach, maar geen drievoet waarop die oude profetes ging
zitten was o0oit zo wankel als de drie chronologische stellingen op basis
waarvan deze oriéntalist zijn orakeluitspraken doet. Zijn argumenten
snijden bovendien aan twee kanten. Als de vesting van het boeddhisme
door het kritische graafwerk van prof. Max Miiller kan worden onder-
mijnd, dan moet het christendom evenzeer tot puin vervallen. Of
hebben alleen de christenen het monopolie op dwaze religicuze ‘be-
denksels’ en hebben alleen zij het recht om jaloers te zijn als anderen
hun alleenrecht schenden?

Tot slot zeggen we dat het jaar van Boeddha’s dood door Sinnett
juist is vermeld, omdat Esoteric Buddhism zijn jaartallen geeft volgens
de esoterische berekening. En alleen die manier van berekening zou,
indien ze werd uitgelegd, alle bezwaren wegnemen, van die van prof.
Max Miiller in zijn 4 History of Ancient Sanskrit Literature tot aan de
laatste ‘aanwijzingen’ — de bewijzen in de Reports of the Archaeo-
logical Survey of India. De Ceylonese jaartelling is, zoals die in de
Mahavansa wordt gegeven, in alle opzichten juist, en onthoudt ons
slechts het bovenvermelde feit van het nirvana, omdat het grote myste-
rie van samma-sambuddha en abhijia tot op heden voor de buiten-
staander onbekend blijft. Het kon in een werk zoals de Mahavansa niet
worden uitgelegd, hoewel bhikshu Mahanama, de oom van koning
Dhatusena, er zeker van op de hoogte moet zijn geweest. Bovendien
komt de Singalese chronologie op elk punt overeen met de Birmaanse.
Onathankelijk van de religieuze jaartelling die met Boeddha’s dood
begint, de ‘nirvana-jaartelling’, bestonden er, zoals bisschop Bigandet
in zijn Life of Gaudama aantoont, twee historische jaartellingen. De
een duurde 1362 jaar en het laatste jaar daarvan kwam overeen met
1156 n.Chr. De andere, in twee kleinere tijdperken onderverdeeld,
duurt tot op de huidige dag voort. Het begin van het eerste, dat 562 jaar
duurde, valt samen met het jaar 79 n.Chr. en de Indiase Saka-jaartel-
ling. De geleerde bisschop, die niemand van partijdigheid voor het
boeddhisme zal verdenken, neemt daarom het jaar 543 aan voor
Boeddha’s nirvana. Turnour, prof. Lassen en anderen doen dat ook.

De veronderstelde tegenstrijdigheid in de 14 verschillende jaartal-
len voor het nirvana, die door Csoma de Kords zijn verzameld, hebben
volstrekt geen betrekking op het Nyr-Nyang. Het zijn berekeningen
over het nirvana van de voorgangers, de bodhisattva’s en vroegere
incarnaties van Sangs-rgyas, die de Hongaar in verschillende werken
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heeft gevonden en ten onrechte heeft toegepast op de meest recente
Boeddha. De Europeanen moeten niet vergeten dat deze bezielde
onderzoeker tijdens zijn verblijf onder de lama’s door hen nogal is
tegengewerkt, en dat hij méér heeft geleerd over de leringen van de ket-
terse dugpa’s dan over die van de orthodoxe gelugpa’s. De bewering
van deze ‘grote autoriteit (1) op het gebied van Tibetaans boeddhisme’,
zoals hij wordt genoemd, namelijk dat Gautama drie vrouwen heeft
gehad, die hij bij name noemt, om dan zichzelf tegen te spreken
(Grammar of the Tibetan Language, blz. 162, noot) door aan te tonen
dat de eerste twee vrouwen ‘een en dezelfde zijn’, wijst erop hoe wei-
nig hij als een ‘autoriteit’ kan worden beschouwd. Hij wist niet eens dat
‘Gopa, Yasodhara en Utpala Varna’ de drie namen voor drie mystieke
vermogens zijn. Zo is het ook met de ‘tegenstrijdigheid’ van de jaar-
tallen. Van de 64 door hem vermelde jaartallen hebben er maar twee
betrekking op Sakyamuni, namelijk 576 en 546 — en deze twee zijn
onjuist getranscribeerd, want als ze zijn gecorrigeerd, krijgt men 564 en
543. De andere hebben betrekking op de zeven sku-gsum!, of drievou-
dige vorm van de nirvanische toestand en de duur daarvan, en slaan op
leringen waarover de oriéntalisten helemaal niets weten.

Daarom hebben de oriéntalisten tot nu toe bijna niets geleerd van de
noordelijke boeddhisten die, zoals prof. Weber erkent, ‘als enigen in
het bezit zijn van de volledige (boeddhistische) geschriften’, en ‘meer
authentieke informatie hebben bewaard over de omstandigheden waar-
onder ze tot stand zijn gekomen’.2 De Tibetanen zeggen dat Tathagata
een volledige Boeddha is geworden — d.w.z. het absolute nirvana heeft
bereikt — in het jaar 2544 van het Kali-tijdperk (volgens de Sauramana
tijdrekening) en dus in feite slechts 80 jaar heeft geleefd, omdat geen
enkele nirvani van de zevende graad tot de levende (d.w.z. bestaande)
mensen kan worden gerekend. Het zijn slechts ongefundeerde specula-
ties als men beweert dat het in de brahmanen evenmin zou zijn opge-
komen om de geboortedag van Boeddha op te tekenen ‘als het in de
Romeinen of zelfs in de joden is opgekomen om de geboortedatum van
Jezus te noteren voor hij de stichter van een religie was geworden’.?
Want, terwijl de joden vanaf het begin het messiasschap hebben ver-
worpen dat door de chela’s van de joodse profeet werd verkondigd, en

'Noot vert.: Het Sanskriet-equivalent hiervan is trikaya.
2Weber, The History of Indian Literature, 2de ed., 1878, blz. 288.
3Max Miiller, A4 History of Sanskrit Literature, 1859, blz. 263.
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de komst van hun messias op dat moment niet verwachtten, wisten de
brahmanen (in elk geval de ingewijden) van de komst van hem die ze
beschouwden als een incarnatie van goddelijke wijsheid, en waren
goed op de hoogte van zijn astrologische geboortedatum. Ook al heb-
ben ze in latere tijden in machteloze woede alle sporen proberen te ver-
nietigen van het leven van hem die in zijn grenzeloos mededogen met
alle wezens hun zorgvuldig verborgen mysteries en leringen had ont-
huld om de steeds groeiende stroom van door priesters gekweekt bijge-
loof een halt toe te roepen, toch is er een tijd geweest dat hij door hen
als avatara werd begroet. En hoewel zij die sporen hebben vernietigd,
hebben anderen ze bewaard.

De 1001 gissingen en het verdraaien van exoterische teksten door
archeologen en paleografen zullen de tijd die met de studie ervan ver-
loren is gegaan, niet kunnen goedmaken.

De Indiase kronieken noemen koning Ajatasatru als tijdgenoot van
Boeddha, en een andere Ajatasatru hielp bij het tot stand komen van de
grote synode 100 jaar na zijn dood. Deze vorsten waren heersers van
Magadha en hebben niets te maken met de Ajatasatru van de Brihad-
aranyaka en de Kausitaki Upanishad, die heerser was over de Kasi’s,
hoewel Bhadrasena, ‘de zoon van Ajatasatru’ die door Aruni werd ver-
vloekt, misschien meer te maken heeft met zijn naamgenoot de ‘erfge-
naam van Chandragupta’ dan algemeen bekend is.

Prof. Max Miiller maakt bezwaar tegen twee Asoka’s. Hij verwerpt
Kalasoka en aanvaardt alleen Dharmasoka — in overeenstemming met
de Griekse, maar volstrekt in strijd met de boeddhistische chronologie.
Hij weet niet, of misschien negeert hij het liever, dat er naast de twee
Asoka’s verschillende personen zijn geweest die Chandragupta en
Chandramasa hebben geheten. Plutarchus wordt opzijgezet omdat zijn
werk in strijd is met de meer welkome theorie, en alleen het getuigenis
van Justinianus wordt aanvaard. Er was een Kalasoka, door sommigen
Chandragupta en door anderen Chandramasa genoemd, wiens zoon,
Nanda, werd opgevolgd door zijn neef, de Chandragupta van Seleucus,
en onder wie de synode van Vaisali plaatsvond, ‘met steun van koning
Nanda’, zoals terecht door Taranatha wordt gezegd. (Geen van hen was
een $tdra — dat is een puur verzinsel van de brahmanen.) Dan was er de
laatste van de Chandragupta’s, die de naam Vikrama heeft aangenomen.
Met hem begon de nieuwe jaartelling, Vikramaditya of Samvat ge-
noemd, en de nieuwe dynastie in Pataliputra (in 318 v.Chr. volgens som-
mige Europese ‘autoriteiten’). Na hem kwam zijn zoon Bindusara of
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Bhadrasena — ook Chandragupta — die werd opgevolgd door Dharma-
$oka Chandragupta. Ook zijn er twee Piyadasi’s geweest: ‘de Sandra-
cottos’ Chandragupta en Asoka. Als de oriéntalisten dit betwisten, zullen
ze de volgende inconsistentie nader moeten verklaren. Indien Asoka de
enige Piyadasi is geweest en de bouwer van de monumenten en de
maker van de rotsinscripties met zijn naam; en als hij omstreeks 259
v.Chr. werd gekroond, zoals prof. Max Miiller beweert, d.w.z. dat hij 60
of 70 jaar later regeerde dan alle Griekse koningen die op monumenten
van Piyadasi worden vermeld, wat had hij dan te maken met hun al dan
niet vazal zijn, of had hij met hen ook maar iets van doen? Ze hadden
afspraken gemaakt met zijn grootvader, ongeveer 70 jaar eerder, als hij
pas na 10 jaar op de troon te hebben gezeten een boeddhist werd.

Ten slotte kunnen er drie bekende Bhadrasena’s worden genoemd,
van wie de namen — als ze vrij en fonetisch worden gespeld, athanke-
lijk van de taal en de nationaliteit van de schrijver — een grote variatie
te zien geven: van Bindusara, Bimbisara, Vindusara tot Bhadrasena en
Bhadrasara, zoals hij in het Vayu-Purana wordt genoemd. Dit zijn alle-
maal synoniemen.

Hoe gemakkelijk het op het eerste gezicht misschien ook lijkt om
iemand die echt heeft bestaan uit de geschiedenis te wissen, het wordt
moeilijker om vol te houden dat Kalasoka niet heeft bestaan alleen
maar door hem ‘vals’ te noemen, in tegenstelling tot de tweede Asoka
die dan ‘echt’ is, als men de Purdana s raadpleegt, die door de bitterste
vijanden van de boeddhisten, de brahmanen van die tijd, zijn geschre-
ven. Het Vayu- en het Matsya-Purana vermelden beide ASoka’s in hun
lijsten van regerende vorsten van de Nanda- en Morya-dynastieén. En
hoewel ze Chandragupta in verband brengen met een $tidra Nanda, ont-
kennen ze het bestaan van Kalasoka niet, om de boeddhistische chro-
nologie te ontkrachten. Hoe vervalst de nog bestaande teksten van het
Vayu- en het Matsya-Purana ook zijn — zelfs als ze in hun huidige
vorm ‘in hun ware betekenis’ worden aangenomen, die prof. Max
Miiller (ondanks zijn zelfvertrouwen) niet begrijpt — toch zijn ze niet
‘in strijd met de boeddhistische chronologie van v66r Chandragupta’.!
Althans niet als men de echte Chandragupta erkent in plaats van de
valse Sandracottos van de Grieken. Geheel onafhankelijk van de boed-
dhistische versie is in zowel de brahmaanse als de Tibetaanse en
Birmaanse kronieken het historische feit opgetekend dat in het jaar 63

I Miiller, Op.cit., blz. 299.
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van Boeddha, Sisunaga van Benares door het volk van Pataliputra tot
koning werd uitgeroepen, en dat hij de Ajatasatru-dynastie opzijzette.
Sisunaga verplaatste de hoofdstad van Magadha van Rajagriha naar
Vaisali, en zijn opvolger Kalasoka verplaatste haar op zijn beurt naar
Pataliputra. Tijdens de regering van deze vorst ging de voorspelling
van Boeddha over Patalibat of Pataliputra, dat tijdens zijn leven slechts
een klein dorp was, in vervulling. (Zie het Mahaparinibbana Sutta.)

Als het moment daarvoor is aangebroken, zal het gemakkelijk zijn
de alles ontkennende oriéntalisten met bewijzen en documenten te-
gemoet te treden. Ze spreken over de buitensporige tomeloze overdrij-
ving van de boeddhisten en brahmanen. Deze antwoorden daarop: De
grootste theoretici zijn zij die, om vanzelfsprekende feiten te omzeilen,
morele onmogelijkheden aannemen die geheel in strijd zijn met de
landsaard en de meest opvallende karaktertrekken van de Indiase brah-
manen, namelijk dat ze iets zouden ontlenen aan andere volkeren of ze
in enig opzicht zouden imiteren. Elke bladzijde van de geleerde uit-
spraken van de oriéntalisten, van hun commentaren op de Rig-Veda tot
die over de kronieken van Ceylon, van Panini tot Matouan-lin, lijkt —
voor iemand die bekend is met het onderwerp — op een grote warboel
van ongegronde en onzinnige speculaties. We zijn daarom bang dat,
ondanks de Griekse chronologie en Chandragupta, wiens tijdperk
wordt voorgesteld als ‘het door niets te ontwrichten plechtanker van de
Indiase chronologie’,! het schip van de sanskritisten wat India betreft
al van zijn ankers is losgeslagen en met heel zijn kostbare lading van
gissingen en hypothesen op drift is geraakt. Dat schip stevent af op
gevaar. We staan aan het einde van een cyclus en aan het begin van een
nieuwe. De ene ramp na de andere zal plaatsvinden. De opgehoopte
krachten barsten los; en niet alleen zullen mensen bij duizenden wor-
den verzwolgen en gedood, maar ook zal er ‘nieuw’ land verrijzen en
‘oud’ land verzinken. Vulkanische uitbarstingen en vloedgolven zullen
mensen met schrik vervullen, maar er zullen ook geheimen van een
onvermoed verleden aan het licht worden gebracht tot verbijstering van
de westerse theoretici en tot beschaming van een arrogante weten-
schap. We maken misschien nog mee dat dit op drift geraakte schip zal
stranden op de omhooggekomen overblijfselen van oude beschavingen,
en in stukken zal breken. We verlangen er niet naar om als een profeet
te worden erkend, maar dit is een voorspelling.

I Miiller, Op.cit., blz. 300.



Door generaal A. Cunningham ontdekte inscripties

T. Subba Row, BA, BL, lid van de TS

De onlangs door generaal A. Cunningham ontdekte inscriptie op grond
waarvan men nu verklaart dat de door de boeddhistische schrijvers aan-
genomen datum voor de dood van Boeddha onjuist is, hebben we
nauwkeurig onderzocht; volgens ons bevestigt de genoemde inscriptie
de waarheid van de boeddhistische overleveringen in plaats van aan te
tonen dat ze onjuist zijn. In het eerste deel van zijn verslag schrijft
bovengenoemde archeoloog daarover het volgende:

De interessante inscriptie (in Gaya) is lang en volledig, en wordt
gedateerd volgens de jaartelling die begint bij het nirvana, of de
dood, van Boeddha. Ik las de datum als volgt: Bhagavati parinir-
vritte samvat 1819 Karttike badi 1 Budhe — ‘in het jaar 1819 van de
bevrijding van Bhagavata, op woensdag, de eerste dag van de af-
nemende maan van Karttika’. Als de hier gebruikte jaartelling de-
zelfde is als die van de boeddhisten van Ceylon en Birma, die begon
in 543 v.Chr., is de datum van deze inscriptic 1819 — 543 = 1276
n.Chr. De stijl van de letters komt met deze datum overeen, maar
komt in het geheel niet overeen met de stijl die hoort bij de Chinese
datum. De Chinezen stellen de dood van Boeddha op meer dan 1000
jaar v.Chr., zodat volgens hen de datum van de inscriptie ongeveer
op 800 n.Chr. zou uitkomen, een periode die veel te vroeg is voor de
stijl van de daarin gebruikte karakters. Maar omdat hier gelukkig de
dag van de week wordt genoemd, kan de datum door berekening
worden nagegaan. Volgens mijn berekening komt die datum dan
overeen met woensdag 17 september 1342, Dit zou het nirvana van
Boeddha plaatsen in 477 v.Chr., wat precies het jaar is dat door mij-
zelf eerst werd voorgesteld als het meest waarschijnlijke jaartal voor
die gebeurtenis. Dit gewijzigde jaartal is sindsdien door prof. Max
Miiller overgenomen.!

De redenen die sommige oriéntalisten aanvoeren om dit zogenaamde
gewijzigde jaartal als het ware jaartal van Boeddha’s dood aan te nemen,
zijn in het vorige artikel al behandeld en bekritiseerd. We hoeven nu dus
alleen na te gaan of deze inscriptie de oude datum weerspreekt.

! Alexander Cunningham, Archaeological Survey of India, 1871, deel 1, blz.
1-2.
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Generaal-majoor Cunningham schijnt er bij zijn huidige berekening
vanzelfsprekend van uit te gaan dat in Magadha en door de boed-
dhistische schrijvers in het algemeen het aantal dagen in een jaar op
dezelfde manier wordt geteld als nu in Engeland; en deze onjuiste ver-
onderstelling heeft zijn berekening in de war gestuurd, waardoor hij tot
een verkeerde conclusie komt. In de tijd waarin Boeddha leefde waren
er in India drie verschillende berekeningswijzen in gebruik en ze wor-
den in verschillende delen van het land nog steeds gebruikt. De metho-
den zijn bekend als Sauramana, Chandramana en Barhaspatyamana.
Volgens de hindoe-sterrenkundige werken bevat een Sauramana-jaar
365 dagen, 15 ghati’s en 31 vighati’s,! een Chandramana-jaar heeft 360
dagen, en een Barhaspatyamana-jaar 361 dagen en bijna 11 ghati’s.
Gezien deze feiten had generaal Cunningham alvorens te gaan rekenen
de moeite moeten nemen om eerst vast te stellen welke mana (maat-
staf)) door de schrijvers van Magadha en Ceylon werd gebruikt bij het
bepalen van Boeddha’s sterfdag en welke mana werd gebruikt bij de in
deze inscriptie gebruikte boeddhistische jaartelling. In plaats van zich
te verplaatsen in de positie van de schrijver van de genoemde inscrip-
tie en de vereiste berekening vanuit zijn standpunt te maken, gaat hij
rekenen volgens de methode van een Engelsman van de 19de eeuw en
volgens zijn eigen kalender.

Als de berekening op de juiste manier was gemaakt, zou deze hem
hebben getoond dat de genoemde inscriptie volledig overeenstemt met
de bewering dat Boeddha is gestorven in het jaar 543 v.Chr. volgens de
Barhaspatyamana (de enige mana die in Magadha en bij de Pali-schrij-
vers in het algemeen in gebruik was). De juistheid hiervan zal duidelijk
blijken als men de volgende berekening wil nagaan.

543 jaar volgens de Barhaspatyamana komt overeen met 536 jaar en
(bijna) 8 maanden volgens de Sauramana.

Evenzo komt 1819 jaar volgens eerstgenoemde mana overeen met
ongeveer 1798 jaar volgens laatstgenoemde.

Omdat de christelijke jaartelling is begonnen in het 3102de jaar van
kaliyuga (volgens Sauramana), is Boeddha gestorven in het jaar 2565
van kaliyuga (volgens de Sauramana). En nu is het de vraag of volgens
de hindoe-almanak de eerste dag van de afnemende maan van Karttika
van dat jaar op een woensdag valt.

Volgens de Siryasiddhanta is het aantal dagen van het begin van

'Noot vert.: Een ghati is 24 minuten, en een vighati is 24 seconden.
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kaliyuga tot middernacht van de 15de dag van de wassende maan van
Asdvini 1.593.072, want het aantal van de adhikamasa’s (schrikkel-
maanden) gedurende die tijd is 1608, en het aantal kshayatithi’s 25.323.

Als we dat getal door zeven delen, houden we vijf over. Omdat
kaliyuga op vrijdag begint, eindigt bovengenoemd tijdperk op dinsdag,
omdat volgens de Siryasiddhanta een dag wordt gerekend van midder-
nacht tot middernacht.

Men moet bedenken dat in plaatsen waar de Barhaspatyamana
wordt gebruikt, krishnapaksha (of de veertien dagen van de afnemende
maan) het eerst komt en gevolgd wordt door $uklapaksha (de periode
van de wassende maan).

Daarom zal de eerste dag na de 15de dag van de wassende maan van
Asvini de eerste dag van de afnemende maan van Karttika zijn voor
hen die volgens de Barhaspatyamana-kalender rekenen En daarom was
die dag, waarvan de datum in de inscriptie wordt vermeld, woensdag in
het jaar 4362 van kaliyuga.

De geocentrische lengte van de zon op het tijdstip dat hij de meri-
diaan passeert was op de genoemde dag 174° 20" 16" en de lengte van
de maan 7° 51' 42" (volgens de Siryasiddhanta), en zo kan men
gemakkelijk inzien dat het toen in Gaya padyamitithi (de eerste dag van
de afnemende maan) was gedurende 7 ghati’s en 50 vighati’s na zons-
opgang.

Uit bovenstaande berekening blijkt dat ‘Karttike 1 badi’ samenvalt
met woensdag in het jaar 4362 van kaliyuga of het jaar 1261 n.Chr., en
dat dit jaar vanuit het standpunt van de schrijver van de inscriptie
het 1819de jaar was van de boeddhistische jaartelling. Deze onlangs
ontdekte inscriptie bevestigt dus de juistheid van de sterfdatum die
boeddhistische schrijvers voor Boeddha opgeven. Het zou beter zijn
geweest als generaal-majoor Cunningham de basis van zijn berekening
eerst zorgvuldig had onderzocht, voordat hij aan de hele wereld ver-
kondigt dat de boeddhistische verslagen onbetrouwbaar zijn.



Projectie van het dubbel

[‘Projection of the double’, The Theosophist, oktober 1883,
blz. 1-2; CW 5:289-93]

In een van de dagelijkse afleveringen van de N.Y. World — een
invloedrijke krant uit de grote Amerikaanse metropool — verscheen in
1878 een verslag van wat er gebeurde op een avond in het toenmalige
hoofdkwartier van onze Society, in de stad New York. De schrijver
was iemand van de redactie, en één van de wonderen die werden
besproken was het volgende: Een van de bezoekers betwijfelde of een
adept zijn fysieke lichaam in een passieve toestand in de Himalaya
kan achterlaten, en in zijn astrale lichaam (mayaviriipa) over land en
zee naar de andere kant van de wereld kan komen. Drie of vier van de
aanwezigen zaten tegenover de twee grote ramen van de kamer die
uitkeken op de Avenue, die toen schitterend werd verlicht door het
gaslicht in de winkels en van de straatlantaarns. Het gevoel van twij-
fel was nauwelijks uitgesproken toen deze personen tegelijk vol ver-
bazing naar het linkerraam begonnen te wijzen. ledereen die in die
richting keek zag buiten, van links naar rechts, de gedaante van één
en daarna nog een Aziatische man, met een tulband op hun hoofd en
gekleed in van die lange witte oosterse gewaden, rustig en langzaam
voorbijkomen. Ze passeerden het raam en verdwenen uit het zicht;
kort daarop keerden ze terug en kwamen nog eens langs het raam, en
werden daarna niet meer gezien.

Twee van de getuigen (kol. Olcott en de redactrice van dit tijd-
schrift) herkenden hen — omdat ze persoonlijke bekenden van hen
waren — als een bepaalde mahatma en een van zijn leerlingen. Het
raam was bijna 6 meter boven de grond, en er was geen veranda of
een ander dak waar zelfs een kraai zou kunnen lopen — de gedaanten
hadden zich door de lucht bewogen. Zo werd de twijfelaar ogenblik-
kelijk en geheel onverwachts het zwijgen opgelegd, en de waarheid
van de Indo-Europese esoterische wetenschap aangetoond. Sinds we
naar India zijn gekomen, werd het een aantal volledig betrouwbare
getuigen, Indiérs en Europeanen, vergund soortgelijke verschijningen
van de gezegenden te zien, en meestal onder heel overtuigende
omstandigheden. Slechts een paar weken geleden — op ons hoofd-
kwartier in Madras — verscheen een van hen plotseling in het volle
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licht in een kamer op de bovenverdieping, naderde bepaalde hindoe-
leden van onze Society tot op 60 cm, hield de volledig zichtbare en
vaste vorm ongeveer een minuut in stand, en deed toen een paar stap-
pen achteruit en verdween ter plekke. Twee jaar geleden werd in
Bombay het astrale $arira van mahatma KH door ruim 20 leden meer-
dere keren gezien; sommigen van hen waren over die mogelijkheid
tevoren heel sceptisch geweest, en nadat het was gebeurd riepen ze
het uit tot ‘het meest indrukwekkende wat ze ooit hadden gezien’.

Op ¢één avond was de ‘vorm’ drie keer volledig herkenbaar, en
schijnbaar vast tot elke haar van de snor en de baard toe, gleed bij hel-
der maanlicht van een groepje struiken door de lucht naar de veranda
... en vervaagde daarop. Het geval van Ramaswamier, BA, levert de
duidelijkste reeks bewijzen die ooit in de geschiedenis van deze tak
van de esoterische wetenschap is opgetekend: eerst zag hij een por-
tret van een mahatma; toen zag hij hem in het ‘dubbel’; en ten slotte
ontmoette hij hem lijfelijk op een verlaten bergpas in Sikkim, en
sprak meer dan twee uur met hem in zijn eigen landstaal (van
dhr. R) — voor de mahatma een vreemde taal — kreeg uitleg over veel
feiten met betrekking tot de Theosophical Society, en kreeg opdracht
om berichten over te brengen naar kol. Olcott over bepaalde vertrou-
welijke zaken waarover niemand, behalve hijzelf en deze specifieke
mahatma, iets wist. Het bestaan van de mahatma’s, hun vermogen om
naar wens te reizen in het innerlijke, of astrale, lichaam, om volledige
controle over al hun verstandelijke vermogens te behouden, en naar
believen hun ‘fantoom’-vorm te verdichten zodat ze zichtbaar wordt,
of te ontbinden en onzichtbaar te maken, zijn feiten die nu te goed
zijn vastgelegd om ze nog te kunnen betwisten.

Alleen onervaren mensen maken bezwaar tegen de bovenstaande
verklaringen, zoals ze bezwaar maken tegen alle nieuwe dingen. Voor
alles is een bepaald moment waarop twijfel en ongeloof verdwijnen,
om plaats te maken voor kennis en zekerheid. In elke generatie heb-
ben relatief weinig mensen ooit de schitterende astrale verschijning
van een mahatma gezien, want alleen al de magnetopsychische wet
van aantrekking en afstoting houdt adepten en het stinkende zootje
van maatschappelijke verloedering ver uit elkaar. Soms, onder zeer
gunstige voorwaarden, benaderen ze misschien een individu dat zich
wijdt aan occult onderzoek, maar dit gebeurt zelden; want zelfs hij,
ook al is hij zuiver, wentelt zich in de wereld van het verontreinigde
akasa of de magnetische aura en wordt erdoor besmet. Voor zijn
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innerlijk zelf is het zo verstikkend en dodelijk als de zware damp van
koolzuurgas voor zijn fysicke longen.

En, vergeet niet, het is door het innerlijk, niet het uiterlijk, zelf dat
we in contact komen met de adepten en hun gevorderde chela’s. Men
verwacht niet dat men een zinnig gesprek kan voeren met een be-
nevelde dronkaard, die na een zuippartij zo duf is als een konijn; voor
de vergeestelijkte mahatma is het echter even ondoenlijk om van ge-
dachten te wisselen met een mens van de wereld, die dagelijks in een
toestand van psychische beneveling leeft te midden van de magneti-
sche dampen van lust, materialisme en spirituele atrofie.

Maar ook andere levende personen dan de oosterse adepten kun-
nen hun dubbel projecteren om zo op afstand van hun lichaam te ver-
schijnen. In de literatuur van de westerse mystiek — laat staan in de
omvangrijke verslagen uit het Oosten — worden veel van dit soort
gevallen vermeld; vooral in de werken van Glanvill, Ennemoser,
Crowe, Owen, Howitt, Des Mousseaux en vele andere rooms-katho-
lieke en niet-rooms-katholieke schrijvers. Soms spreken deze gedaan-
ten, maar meestal niet; soms reizen ze terwijl het fysieke lichaam van
de persoon slaapt, soms terwijl dit wakker is; vaak is de verschijning
de voorbode van de dood, maar af en toe lijkt ze vanuit haar verre
lichaam te zijn gekomen omdat ze een vriend wil bezoeken, of omdat
de wens om een vertrouwde plek te bereiken groter was dan de
fysieke kracht van het lichaam om er snel genoeg naartoe te gaan.
Miss C. Crowe vertelt (in The Night Side of Nature) over een Duitse
professor; zijn geval behoort tot de laatste categorie. Toen hij op een
dag naar huis terugkeerde, zag hij het dubbel van zichzelf voor hem
uit gaan, op de deur kloppen en naar binnen gaan toen het dienst-
meisje opendeed. Hij versnelde zijn pas, klopte op zijn beurt, en toen
het dienstmeisje kwam en hem zag, deinsde ze geschrokken terug en
zei: ‘Meneer, ik heb u zojuist al binnengelaten!” (of woorden van
gelijke strekking). Hij ging de trap op naar zijn bibliotheek, en zag
zichzelf in zijn eigen armstoel zitten zoals zijn gewoonte was. Toen
hij dichterbij kwam, loste het fantoom op in de lucht.

Een ander soortgelijk voorbeeld is het volgende, waarvan de om-
standigheden zo goed werden vastgelegd als men zich dat maar wen-
sen kan. Daarin wordt verteld over het leven van een zekere Emilie
Sagée, gouvernante op een meisjesschool in Riga, in Lijfland.! Hier

I'Noot vert.: Riga is nu de hoofdstad van Letland. Het toenmalige Lijfland
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werden het lichaam en zijn dubbel gelijktijdig waargenomen, op
klaarlichte dag, en door een groot aantal personen.

Op een dag was de hele school, in totaal 42 mensen, in een kamer
op de begane grond met glazen deuren naar de tuin. Ze zagen
Emilie bloemen plukken in de tuin, toen haar gedaante plotseling
op een lege stoel verscheen. Toen ze onmiddellijk naar de tuin
keken, zagen ze dat Emilie daar nog steeds was; maar ze merkten
op dat ze apathisch bewoog en het leek alsof ze uitgeput of versuft
was. Twee van hen die wat dapperder waren gingen naar het dub-
bel en probeerden het aan te raken; ze voelden een lichte weerstand
die ze vergeleken met de geweven stof van mousseline of crépe.
Een van hen ging dwars door een deel van de gedaante heen; de
verschijning bleef nog even zichtbaar en verdween toen geleide-
lijk. Zolang Emilie op die school zat, ongeveer anderhalf jaar in
1845 en 1846, vond dit verschijnsel op verschillende manieren met
tussenpozen van één tot enkele weken plaats. Men constateerde dat
hoe duidelijker en stoffelijker het dubbel verscheen, des te onge-
makkelijker, slomer en ellendiger de echte persoon zich voelde;
wanneer het dubbel daarentegen zwakker werd, herkreeg de per-
soon haar kracht. Emilie had geen besef van haar dubbel, noch
heeft ze het ooit gezien.!

Over dit het belangrijke onderwerp is nog veel meer te zeggen,
maar dat wordt bewaard voor een andere gelegenheid. Het boek van
D’ Assier (zie voetnoot) zal afzonderlijk worden besproken.

omvatte delen van het huidige Estland en Letland.

IEen verkorte versie wordt gegeven door R.D. Owen in zijn Footfalls on the
Boundary of Another World (blz. 348-57), en alle gegevens wat betreft tijd,
plaats, en getuigen zijn te vinden in het recente Franse boek van D’ Assier Essai
sur I'humanité posthume, etc. (blz. 64-5). Een vertaling staat in Light van 18
augustus 1882 (zie aldaar).



Bestond de schrijfkunst voor Panini?

Een chela

[*Was writing known before Panini?’, The Theosophist,
oktober 1883, blz. 18-21; CW 5:294-310]

Aan mij is de taak toevertrouwd om enkele feiten te verzamelen die de
opvatting ondersteunen dat de schrijfkunst in India reeds bestond voor
de tijd van onze grammaticus, de door Siva onderwezen Panini. Prof.
Max Miiller heeft sinds 1856 het tegendeel beweerd, en hij heeft de
goedkeuring van andere bekende westerse wetenschappers. Kort ge-
formuleerd is hun standpunt dat we, omdat er in de Veda s of tijdens de
hele brahmana-periode geen enkele vermelding voorkomt over ‘schrij-
ven, lezen, pen of papier’, en er tijdens de siitra-periode daarover een
bijna volledig stilzwijgen wordt bewaard, ‘moeten aannemen, dat de
hele Indiase literatuur zelfs toen [in de sitra-periode] slechts door
middel van mondelinge overlevering werd bewaard, ook al begon de
schrijfkunst toen op te komen’.! Om deze theorie te onderbouwen ver-
groot hij de geheugencapaciteit van onze eerbiedwaardige voorouders
tot zo’n verbazingwekkende omvang, dat ze, evenals de runderhuid van
koningin Dido, het gehele gebied kan omspannen dat nodig was voor
de vrijstad die haar voor ogen stond en waarheen geleerden die een
nederlaag hebben geleden kunnen vluchten als ze in het nauw worden
gedreven. Als men bedenkt dat prof. Weber — iemand die de essentie
van de Indo-Europese eonen wil samenpersen tot een omvang niet gro-
ter dan de bijbelse tijdrekening — erkent dat Europa nu in het bezit is
van 10.000 Sanskrietteksten, en als men bedenkt dat wij er nog enige
tienduizenden meer hebben, die door karma’s terughoudendheid tot nu
toe aan de Europese musea en bibliotheken zijn onthouden, hoe groot
moet het geheugen van onze voorouders dan wel niet zijn geweest?
Onder voorbehoud durf ik te beweren dat Panini, die men als een
van de rishi’s beschouwt, de grootste taalkundige van India is geweest,
en dat er noch in de oude noch in de nieuwe geschiedenis een grotere
is geweest. Verder, dat de wetenschappers van deze tijd het erover eens
zijn dat het Sanskriet de meest volmaakte taal is. Daarom wordt onze

VA History of Ancient Sanskrit Literature, 1859, blz. 501.
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oprechte eerbied voor westerse opvattingen een beetje aan het wan-
kelen gebracht wanneer we prof. Miiller horen beweren dat ‘er in
Panini’s terminologie geen woord is dat uitgaat van een al bestaande
schrijfkunst’.! Het is immers moeilijk te begrijpen waarom zo’n grote
geleerde als Panini niet in staat zou zijn geweest de lettertekens uit te
vinden die voor het vastleggen van zijn grammaticale stelsel nodig
waren — vooropgesteld dat die nog niet bestonden — als zijn genie groot
genoeg was om het klassieke Sanskriet uit te vinden. De vermelding
van het woord grantha, in de latere Indiase literatuur synoniem met een
geschreven of gebonden boek, dat door Panini voor de Veda wordt
gebruikt (Ashtadhyayr, 1:3:75), voor alle werken (4:3:87), voor het
werk van een bepaalde schrijver (4:3:116) en voor elk werk dat bestu-
deerd wordt (6:3:79), brengt prof. Max Miiller totaal niet van zijn stuk.
Grantha wordt door hem eenvoudig opgevat als een verhandeling die
door mondelinge mededeling aan het nageslacht kan worden doorge-
geven. Dus moeten we maar geloven dat Panini niet kon schrijven en
toch het meest uitgewerkte en wetenschappelijke taalkundige stelsel
heeft opgesteld dat ooit bekend is geweest. En dat hij die 3996 taal-
regels uitsluitend heeft vastgelegd op het moleculaire drijfzand van zijn
‘grijze hersenstof’, en die aan zijn leerlingen heeft doorgegeven door
luchttrillingen, d.w.z. door mondelinge overlevering! Natuurlijk, niets
kan duidelijker zijn dan dat; het eenvoudigste verstand zal dit graag als
het waarschijnlijkste aanvaarden.

Nu we over zo’n volmaakte hypothese beschikken, is het jammer
dat haar opsteller even later bekent dat ‘het mogelijk is’ dat hij ‘enige
woorden in de Brahmana's en de Siitra s over het hoofd heeft gezien
die het bestaan van geschreven boeken voor de tijd van Panini zouden
bewijzen’.2 Dat lijkt op de militaire strategie van onze vroegere solda-
ten die dapper aanvielen, maar steeds hun achterhoede dekten, om zich,
7o nodig, te kunnen terugtrekken. De voorzorg was niet overbodig. Er
hebben inderdaad geschreven boeken bestaan, vele eeuwen voor de tijd
waarin deze schitterende zon in het Indo-Europese denken opkwam om
in zijn tijdperk licht te brengen. Ze hebben bestaan, maar een oriénta-
list zal in de exoterische woorden van onze oudste literatuur vergeefs
naar bewijzen daarvan zoeken.

Zoals de Egyptische hogepriesters hun eigen code van hi€ratische

1Op.cit., blz. 507.
20p.cit., blz. 523.
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symbolen hadden, en zelfs de stichter van het christendom tot de
menigte sprak in gelijkenissen waarvan de mysticke betekenis alleen
bekend was aan de weinige uitverkorenen, evenzo hebben de brahma-
nen vanaf het begin een mystieke terminologie gehad, en hebben die
nog, die achter gewone woorden verborgen ligt en gegoten is in een
bepaalde volgorde en een onderling verband, die alleen door ingewij-
den worden opgemerkt. Het feit dat nog maar enkele nu levende brah-
manen in het bezit zijn van deze sleutel bewijst dat, evenals in andere
oude religieuze en filosofische stelsels de ziel van het hindoeisme ver-
loren is gegaan (of zich heeft teruggetrokken in haar oorsprong, de
ingewijden), en er nu alleen nog een versleten lichaam van over is bij
een spiritueel gedegenereerd nageslacht.! Tk besef ten volle de moei-
lijkheid om onze Europese filologen tevreden te stellen met feiten die
zij, volgens mijn eigen verklaring, niet kunnen verifiéren. We weten dit
op grond van de huidige geestestoestand van onze brahmanen. Ik hoop
echter enkele erkende feiten bijeen te kunnen brengen die zullen helpen
om op zijn minst de onhoudbaarheid van de westerse theorie aan te
tonen, zo niet een basis te leggen voor onze bewering over de ouder-
dom van het schrift. Er kunnen daarvoor drie goede redenen worden
aangevoerd, hoewel onze tegenstanders die misschien als indirect
bewijs zullen aanmerken.

1. Er kan worden aangetoond dat de schrijfkunst in Fenici¢ bekend
was sinds de dagen van de eerste Fenicische kolonién waarvan de wes-
terse geschiedenis heeft kennisgenomen, en die op 2760 v.Chr. kunnen
worden gesteld, namelijk de ouderdom van de nederzetting in Tyrus.

2. Onze tegenstanders erkennen niet te weten waar de Feniciérs hun
alfabet vandaan hadden.

3. Er kan worden aangetoond dat er voor de laatste scheiding en
indeling van de talen bij elk volk twee talen bestonden, namelijk (a) de
wereldse of volkstaal en (b) de geheime of priestertaal van de ingewij-
den van de tempels en van de mysteri€n; laatstgenoemde is één en uni-
verseel. Of, met andere woorden, elk groot volk, zoals de Egyptenaren,
had zijn volkstaal en -schrijfkunst en ook een hi€ratische taal en schrijf-
kunst, die eerst hadden geresulteerd in een beeldschrift of de hiéro-

INiet alleen de Upanishads zijn een geheime leer, maar ook in tientallen
andere werken, bijvoorbeeld in het Aitareya-Aranyaka wordt ronduit verklaard
dat ze geheime leringen bevatten, die alleen aan een de dvija [tweemaal geboren,
of ingewijde] brahmaan mogen worden meegedeeld.
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gliefen, en later in een fonetisch alfabet. Er is werkelijk een sterk voor-
oordeel voor nodig om zonder enig bewijs te beweren dat de brah-
maanse Indo-Europeanen, die vooral mystici en metafysici zijn, de
enigen zijn geweest die nooit enige kennis hebben gehad van de pries-
tertaal of van het schrift waarin ze werd weergegeven.

We kunnen een reeks bewijzen aanhalen om deze ongegronde veron-
derstelling te weerleggen. We kunnen aantonen dat de hindoes hun
schrijfkunst niet aan de oude Grieken of Feniciérs hebben ontleend en
dat ze evenmin de ontwikkeling van hun kunst en wetenschap te danken
hebben aan de invloed van eerstgenoemden (zelfs al aanvaarden we de
Indo-Griekse periode van Cunningham, want die heeft volgens hem
slechts geduurd van 250 tot 57 v.Chr.). De directe voorloper van het
vedische Sanskriet was de priestertaal (die een specificke naam heeft die
niet kan worden gegeven). De Vach, haar alter ego of het ‘mysticke
zelf’, de priestertaal van de ingewijde brahmanen, is na verloop van tijd
de mysterietaal van de binnentempel geworden, die werd bestudeerd
door de ingewijden van Egypte en Chaldea, de ingewijden van de
Feniciérs en Etrusken, en die van de Pelasgen en van Palenque, kortom
van de hele wereld. De benaming Devanagari is synoniem met de her-
metische en hiératische neter-khari (godentaal) van de Egyptenaren.

Omdat de bespreking van dit onderwerp op een natuurlijke manier
in twee delen uiteenvalt — hoewel het eindresultaat een algemene syn-
these moet zijn — zullen we eerst het eerste deel ervan onderzoeken,
namelijk de verklaring dat het Sanskriet-alfabet afkomstig is van de
Feniciérs. Als een westerse filoloog beweert dat de schrijfkunst niet
voor een bepaald tijdstip heeft bestaan, dan nemen we aan dat hij bij
benadering enige zekerheid moet hebben over hoe de uitvinding ervan
tot stand is gekomen. Dit is helemaal niet het geval, en men erkent dat
niemand weet waar de Feniciérs hun lettertekens vandaan hadden, die
nu (het eerst door Gesenius) de oorsprong worden genoemd waaruit elk
modern alfabet is afgeleid. Het onderzoek van Emmanuel de Rougé!
maakt het heel waarschijnlijk dat ze ‘werden ontleend aan, of beter
gezegd aanpassingen zijn van, bepaalde archaische hiérogliefen van
Egypte’. Deze theorie wordt gesteund door de Prisse Papyrus, ‘de oud-
ste die er bestaat’, doordat deze ‘frappante overeenkomsten met de
Fenicische lettertekens’ vertoont.

Maar dezelfde autoriteit gaat nog een stap verder terug. Hij zegt dat

1 Zie Mémoire sur l'origine Egyptienne de I’alphabet Phénicien, 1874.
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het feit dat de samenstellers van mythen de uitvinding van de schrijf-
kunst toeschrijven aan Thoth, of aan Kadmos, ‘slechts hun overtuiging
aantoont dat die afkomstig was uit het Oosten (kedem), of misschien
oeroud was’. Het is niet zeker, of er, oorspronkelijk of in de oudheid,
‘verschillende afzonderlijke alfabetten waren, of dat men moet aan-
nemen dat één enkel alfabet heeft geleid tot de verschillende schriften
die worden gebruikt’. Als dus gissingen zijn toegestaan, dan is het geen
zonde wanneer we in opstand komen tegen vooraanstaande wester-
lingen die wetenschappelijk gissen naar de oorsprong van de dingen.
Sommigen van hen beweren dat de Feniciérs hun zogenaamde
Kadmische of Fenicische schrift van de Pelasgen hadden, die dan als
de uitvinders, of in ieder geval de verbeteraars, van de Kadmische let-
tertekens worden beschouwd. Intussen erkennen ze dat dit niet bewezen
is, en ze weten alleen dat de Pelasgen reeds ‘voor de dageraad van de
geschiedenis de schrijfkunst beheersten’.! Laten we bekijken wat er
over de Feniciérs en Pelasgen bekend is.

Als we vragen wie de Feniciérs waren, dan vernemen we dat ze, na
op grond van bijbelteksten eerst als Hamieten te zijn beschouwd,
plotseling op grond van geografische en filologische gegevens (?)
Semieten worden. Ze zouden afkomstig zijn van de kust van de
Eritreische Zee, en die zee strekte zich uit van de oostkust van Egypte
tot de westkust van India. De Feniciérs waren de grootste zeevaarders
ter wereld. Niemand zal ontkennen dat zij de schrijtkunst volkomen
beheersten. De historische periode van Sidon begint 1500 v.Chr. Het
staat vast dat Sanchoniathon al in 1250 v.Chr. op basis van annalen en
staatsdocumenten, die in de archieven van alle Fenicische steden volop
te vinden waren, een volledig overzicht van hun religie had samenge-
steld. Sanchoniathon heeft in het Fenicisch geschreven, en is later door
Philo van Byblos verkeerd vertaald in het Grieks, en zijn werk is fysiek
vernietigd op een klein fragment na dat bewaard is gebleven in het
werk van Eusebius, de literaire Siva, de vernietiger van alle heidense
documenten die in zijn handen vielen.

Om het verband te zien tussen die zogenaamde grotere kennis van
de Feniciérs en de zogenaamde onwetendheid van de Indo-Europese
brahmanen, hoeft men zich slechts te wenden tot de Europese al-
gemene geschiedenis. Hoe mager die ook is aan details en mogelijke
kennis, toch neem ik aan dat niemand de gegeven historische feiten zal

VChambers'’s Encyclopaedia, 1859-1868, deel 7, artikel ‘Pelasgians’.



BESTOND DE SCHRIJFKUNST VOOR PANINI? 335

tegenspreken. In Josephus zijn enkele fragmenten bewaard gebleven
van Dido, de Feniciér, die de geschiedenis van Tyrus heeft geschreven,
en de opkomst van Tyrus begon 1100 v.Chr., in het eerste deel van de
zogeheten derde periode van de Fenicische geschiedenis. In die periode
zouden ze hun toppunt van macht al hebben bereikt. Hun schepen
bevoeren alle zeeén, hun handel omvatte de hele aarde, en overal bloei-
den hun kolonién. Zelfs op grond van bijbelse getuigenverklaringen is
van hen bekend dat ze via de Rode Zee naar India voeren, waar ze vol-
gens Salomo 1000 jaar voor de westerse jaartelling handel dreven.
Deze gegevens kunnen door geen wetenschapper worden ontkend. We
laten de 1001 op documenten berustende bewijzen buiten beschouwing
die gegeven zouden kunnen worden op basis van onze heel oude tek-
sten over occulte wetenschappen, van inscripties op tabletten, enz., en
we voeren alleen die historische gegevens aan die door de westerse
wereld worden aanvaard.

Als we ons wenden tot het Mahabharata, waarvan de datering —
op gezag van de denkbeeldige kennis ontleend aan de innerlijke overtui-
ging van Duitse wetenschappers, die op grond van het woord Yavana en
andere woorden het grote epos beschouwen als een recent geschrift —
is gewijzigd van 3300 v.Chr. tot de eerste eeuwen na Christus (!!), dan
vinden we: (1) overvloedig bewijs dat de oude hindoes, voor het ont-
staan van het kastenstelsel, de open zee hebben bevaren tot aan de
Noordelijke 1Jszee en contacten onderhielden met Europa, en (2) dat
de Pandava’s een wereldrijk hadden gesticht en de offermysterién aan
andere volkeren hebben onderwezen (zie Mahabharata, boek 14). Met
zulke bewijzen voor internationaal contact, en de volkomen bewezen
betrekkingen tussen de Indiase Indo-Europeanen en de Feniciérs, Egyp-
tenaren en andere geletterde volkeren, is het nogal vreemd te vernemen,
dat onze voorvaderen uit de brahmaanse periode niets afwisten van de
schrijfkunst.

Stel dat alleen de Feniciérs de edele schrijfkunst bezaten en dat ze
handel dreven met India. Welk product dat zo kostbaar en gemakkelijk
verkoopbaar is als deze kunst der kunsten, hadden ze dan beter kunnen
aanbieden aan een volk onder leiding van de brahmanen, die daarmee
de onschatbare kennis van de rishi’s zouden kunnen behoeden voor de
toevallige fouten die bij een onvolmaakte mondelinge overlevering
kunnen optreden? Zelfs indien de Indiérs hadden leren schrijven van de
Feniciérs — iets wat volgens elke ontwikkelde hindoe absurd is — dan
nog moeten ze die kunst 2000 of ten minste 1000 jaar eerder hebben
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gekend dan de periode die de westerse critici aannemen. U vindt dit
een negatief bewijs? Toegegeven, maar niet negatiever dan hun eigen
bewijs, en daarbij veel te denken gevend.

We komen nu terug op de Pelasgen. Ondanks de afkeurende woor-
den van Niebuhr die zegt dat een historicus over het algemeen ‘de
pseudofilologie haat, waaruit al die voorgewende kennis voortkomt
over zulke uitgestorven volkeren’,! wordt over de oorsprong van de
Pelasgen gespeculeerd dat deze lag bij: (a) donkergekleurde Aziaten
(Pell-asici), of (b) zeevaarders, afgeleid van het Griekse pelagos, ‘zee’,
of (c) misschien gezocht moet worden in de bijbelse Peleg!

De enige godheid uit hun pantheon die in de westerse geschiedenis
bekend is, is Orpheus, eveneens de ‘zwarte’, de ‘donkerhuidige’; door
de Pelasgen weergegeven door Xoanon, hun ‘goddelijke beeld’. Indien
de Pelasgen Aziaten waren, moeten het Turaniérs, Semieten of Indo-
Europeanen zijn geweest. Dat ze niet de eerste twee konden zijn, en
dus Indo-Europeanen waren, wordt aangetoond op getuigenis van
Herodotus, die verklaart dat ze de voorvaderen van de Grieken waren,
hoewel ze, zoals hij zegt, ‘een heel barbaarse taal spraken’. Verder
toont de onfeilbare filologie aan dat het grote aantal gemeenschappe-
lijke wortels in het Grieks en in het Latijn, gemakkelijk te verklaren is
door aan te nemen dat in beide volkeren taalkundig en etnisch een
gemeenschappelijk Pelasgisch element aanwezig is. Hoe wil men dan
de Sanskrietwortels in het Grieks en Latijn verklaren? Diezelfde wor-
tels moeten dan in de taal van de Pelasgen aanwezig zijn geweest! Wij,
die de oorsprong van de Pelasgen veel verder terug dan de bijbelse
chronologische grens plaatsen, hebben redenen om aan te nemen dat de
‘barbaarse taal’ die door Herodotus wordt vermeld, eenvoudig ‘de pri-
mitieve en nu uitgestorven Indo-Europese taal’ was die aan het vedisch
Sanskriet is voorafgegaan.

Wie waren dan deze Pelasgen? Op basis van de weinige beschikbare
gegevens worden ze gewoonlijk voorgesteld als een verstandelijk ont-
wikkeld, ontvankelijk, actief en eenvoudig volk, dat zich hoofdzakelijk
met landbouw bezighield, krijgshaftig als het nodig was, maar bij voor-
keur vredelievend. Men zegt dat ze kanalen, onderaardse waterwerken,
dammen en muren hebben gebouwd die verbazingwekkend stevig en
van uitstekende constructie waren. Hun religie bestond oorspronkelijk

V' Chambers’s Encyclopaedia, deel 7, artikel ‘Pelasgians’. Vgl. B.G. Niebuhr,
The History of Rome, 1831, deel 1, blz. 26-7.
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uit een mystieke verering van de natuurkrachten — zon, wind, water en
lucht (onze Strya, Maruts, Varuna en Vayu) — waarvan de invloed
zichtbaar is in alles wat op aarde groeit. Bovendien werden sommige
van hun stammen bestuurd door priesters, terwijl andere onder de
patriarchale heerschappij van een stamhoofd of familiehoofd stonden.
Dit alles doet denken aan de nomaden, de oude brahmaanse Indo-
Europeanen onder het bewind van hun rishi’s, die leiding gaven aan
elke afzonderlijke stam of familie. Terwijl de Pelasgen bekend waren
met de schrijfkunst, en daarmee ‘in prehistorische tijden een belangrijk
element van beschaving bezaten’,! zeggen dezelfde filologen ons dat
onze voorouders niet hebben kunnen schrijven tot de dageraad van het
christendom!

Wat was dus die Pelasgische taal, die ‘barbaarse taal’ die door dat
mysterieuze volk werd gesproken, anders dan Indo-Europees, of beter
gezegd, welke van de Indo-Europese talen kan het zijn geweest? Het
moet beslist een taal zijn geweest die dezelfde, ja zelfs meer, San-
skrietwortels bevat dan het Grieks. Laten we niet vergeten dat het
Aeolisch niet de taal van Aeschylus was, geen Attisch, en zelfs niet de
oude taal van Homerus, evenmin als het Oscaans van de ‘barbaarse’
Sabijnen hetzelfde was als het Italiaans van Dante of het Latijn van
Vergilius. Moeten wij, Indi€rs, tot de droevige slotsom komen dat de
westerse oriéntalisten, wanneer de feiten aan het licht komen, liever
van onwetendheid worden beschuldigd dan dat ze de ouderdom van het
vedisch Sanskriet erkennen, en de enorm lange periode die moet zijn
verlopen tussen deze relatief ruwe en ongepolijste taal — in vergelijking
met het klassieke Sanskriet — en de bloeitijd van die ‘uitgestorven Indo-
Europese taal’? Het Latium antiquum van Plinius en het Aeolisch van
de autochtone bevolking van Griekenland zouden de nauwste verwant-
schap vertonen. De sprekers ervan hadden gemeenschappelijke voor-
ouders — de Pelasgen. En wat was de moedertaal van laatstgenoemden,
als het niet de taal was ‘die eens door alle volkeren van Europa werd
gesproken, voor ze zich van elkaar scheidden’?

Waar alle bewijzen van het tegendeel ontbreken, is het onredelijk de
Rig-Brahmana's, het Mahabharata en alle Nirukta's zo oneerbiedig te
behandelen als men nu doet. Men geeft toe dat de taal van de oudste
delen van de Rig-Veda — hoe minderwaardig deze ook is ten opzichte
van het klassieke Sanskriet van Panini — ondanks de ouderdom van zijn

V' Chambers’s Encyclopaedia, deel 7, artikel ‘Pelasgians’.
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taalkundige vormen toch dezelfde is als die van de meest recente tek-
sten. En iedereen zal inzien — moet wel inzien — dat een taal die zo oud
en volmaakt is als het Sanskriet dat ze alle andere talen heeft overleefd,
ook haar tijden van volmaking en verval moet hebben gehad. En als
men over enige intuitie beschikte, dan zou men inzien dat iets wat men
een ‘dode taal’ noemt — een anomalie, iets wat in de natuur nutteloos
is — zeker niet, zelfs niet als ‘dode’ taal, zou blijven bestaan, als het niet
een speciaal doel diende in de onveranderlijke cyclische wetten die in
de wereld gelden; en ook dat het Sanskriet, dat voor de wereld bijna
verloren was gegaan, zich in Europa nu langzaam verbreidt, en op een
dag het bereik zal hebben dat het duizenden en duizenden jaren geleden
heeft gekend, die van een universele taal. Hetzelfde geldt voor het
Grieks en Latijn: er zal een tijd komen dat het Grieks van Aeschylus
(nog volmaakter in zijn toekomstige vorm) door iedereen in Zuid-
Europa zal worden gesproken, terwijl het Sanskriet een tijdperk van
pralaya zal doormaken, en het Attisch zal later worden gevolgd door
het Latijn van Vergilius.

Iets zou ons moeten hebben ingefluisterd dat er ook een tijd is
geweest — nog voor de eerste Indo-Europese kolonisten de zuiverheid
van het heilige Sanskrita-bhashya aantastten door Dravidische en
andere inheemse bewoners van India toe te laten tot de brahmaanse
inwijding — dat het Sanskriet in al zijn onvermengde latere zuiverheid
werd gesproken, en daarom meer dan eens bloei en verval moet hebben
gekend. De reden hiervoor is eenvoudig deze: het klassieke Sanskriet
werd door Panini slechts in ere hersteld, en in enkele opzichten vervol-
maakt. Panini, Katyanana of Patanjali hebben het niet geschapen; het
heeft vele cyclussen lang bestaan en zal er nog meer doormaken.

Prof. Max Miiller gelooft wel dat een Semitische nomadenstam 14
eeuwen voor het jaar 1 van de westerse jaartelling de schrijfkunst goed
verstond, en hij gelooft ook in hun historisch en wetenschappelijk
bevestigde ‘boeken van het verbond en hun tafelen van de wet, ‘die
Gods Schrift dragen”. Toch vertelt dezelfde autoriteit ons dat de
Indiérs voor het einde van het brahmaanse tijdperk niet konden lezen
en schrijven. ‘Geen spoor van de schrijfkunst kan in de brahmaanse
literatuur [door die filologen] worden ontdekt voor de dagen van
Panini’.! Goed dan, en in welke periode denkt men dan dat die door
Siva onderwezen filosoof heeft geleefd?

1'Vgl. Miiller, 4 History of Ancient Sanskrit Literature, blz. 523.



BESTOND DE SCHRIJFKUNST VOOR PANINI? 339

Eén oriéntalist (Bohtlingk) plaatst hem in 350 v.Chr., terwijl minder
coulante, zoals prof. Weber, de taalkundige in het midden van de
tweede eeuw n.Chr. plaatsen! Maar doordat de ori€ntalisten de periode
waarin Panini leefde zo opmerkelijk eensgezind in hun chronologie
(waarvan de berekeningen uiteenlopen van 400 v.Chr. tot 460 n.Chr.)
hebben vastgesteld, staan ze nu onvermijdelijk voor een dilemma.
Want of Panini nu in 350 v.Chr. of in 180 n.Chr. heeft geleefd, hij kon
in geen geval analfabeet zijn geweest, want: (1) in de Lalitavistara —
een canoniek boek dat door de Sanskrietkenners wordt erkend en door
prof. Max Miiller wordt toegeschreven aan de derde boeddhistische
synode (en in het Tibetaans is vertaald) — wordt over de Heer Boeddha
gezegd dat hij naast Devanagari 63 andere met name genoemde alfa-
betten heeft bestudeerd die in de verschillende delen van India werden
gebruikt; en (2) Nearchus beschrijft — hoewel hij en Megasthenes zeg-
gen dat in hun tijd de Wetten van Manu niet [voor het volk] waren
opgeschreven — niettemin de Indiase kunst van het maken van papier
uit katoen.! Hij voegt eraan toe dat de Indiérs toen brieven schreven op
gevlochten katoen.2

Dit zou volgens de redenering van prof. Max Miiller ongetwijfeld
tegen het eind van de siitra-periode zijn geweest. Kan de hooggeleerde
heer een of andere bron citeren uit die relatief recente tijd, waaruit de
naam blijkt van de uitvinder van dat katoenpapier en het jaar van de uit-
vinding? Zo’n belangrijke nieuwe vinding, zo’n bijzonder gedenk-
waardig feit, zou toch zeker niet onopgemerkt zijn voorbijgegaan. Bij
gebrek aan enig bericht daarover moet men wel aannemen — wat voor
de Indiase onderzoeker een feit is — dat de schrijtkunst en het schrijf-
gerei al sinds onheugelijke tijden aan de brahmanen bekend waren, vele
eeuwen voor het tijdperk dat door Panini beroemd is geworden.

Eerder werd de aandacht gevestigd op het interessante feit dat de
Thracische (?) god Orpheus de ‘donkerhuidige’ wordt genoemd. Is het
onopgemerkt gebleven dat hij ‘vermoedelijk de vedische Ribhu of
Arbhu is, een benaming voor zowel Indra als de zon’?3 En als Orpheus
de ‘uitvinder van de lettertekens’ was, en ‘in de tijd voor Homerus en
Hesiodes wordt geplaatst’,* wat volgt dan daaruit? Dat Indra de schrijf-

IStrabo, Geografie, 15:1:53, 66.

20p.cit., 15:1:67.

3 Chambers's Encyclopaedia, deel 7, artikel ‘Orpheus’.
40p.cit.
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kunst onderwezen heeft aan de Thracische Pelasgen in de gedaante van
Orpheus,! maar dat hij zijn eigen vereerders en vertegenwoordigers, de
brahmanen, in dat opzicht tot de ‘dageraad van het christendom’ onge-
letterd heeft gelaten? Of volgt daaruit dat de westerse heren beter zijn
in intuitieve chronologie dan in onpartijdig onderzoek?

Orpheus was in Griekenland de zoon van Apollo of Helios — de zon-
negod, volgens de verbeterde mythologie — en Apollo schonk hem de
phorminx, of lier met zeven snaren, in occult taalgebruik het zevenvou-
dige mysterie van de inwijding. Indra is de heerser van het stralende
hemelgewelf, de verdrijver van de wolken, ‘degene die de zon weer aan
de hemel laat schijnen’. Hij wordt in de Samhita en het Satapatha-
Brahmana vereenzelvigd met Arjuna, en hoewel prof. Weber het per-
soonlijke bestaan van Arjuna ontkent, heeft hij toch bestaan. Arjuna was
het hoofd van de Pandava’s,2 en hoewel Pandu, de blanke, zijn vader
zou zijn, wordt hij toch als zoon van Indra beschouwd. Zoals in heel
India alle cyclopische bouwwerken aan de Pandava’s worden toege-
schreven, evenzo werden in het Westen al zulke bouwwerken vroeger
aan de Pelasgen toegeschreven. Bovendien zijn de Pandava’s in Grie-
kenland geweest, waar nog veel sporen van hen zijn te vinden, zoals
heel duidelijk wordt aangetoond door Pococke, die men uitlacht, omdat
hij, hoewel hij misschien niet zo’n heel geleerde filoloog was, te intui-
tief en te eerlijk was. In het Mahabharata wordt Arjuna door Krishna
(een verpersoonlijking van het universele goddelijke beginsel) onder-
wezen in de occulte filosofie; en een minder mythologische opvatting

'Volgens Herodotus zijn de mysterién in feite door Orpheus uit India over-
gebracht.

2Een verder bewijs dat de Pandava’s, hoewel ze Indo-Europeanen waren,
geen brahmanen waren, en tot een Indiase stam behoorden die aan de brahmanen
is voorafgegaan, en later brahmanen zijn geworden, en vervolgens werden uit-
gestoten, en mlechchha’s, yavana’s (niet-brahmanen, buitenlanders) werden
genoemd, is het volgende: Pandu heeft twee vrouwen, en ‘niet Kunti’, zijn wet-
tige vrouw, maar Madri, zijn meest geliefde vrouw, wordt met de oude koning na
zijn dood verbrand, zoals heel juist wordt opgemerkt door prof. Max Miiller, die
daarover verwonderd is zonder de ware reden te begrijpen. Zoals Herodotus
(Historién, 5:5) vertelt, was het onder de Thraciérs de gewoonte dat de meest
geliefde vrouw zich mocht offeren op het graf van haar man. ‘Herodotus (Op.cit.,
4:71) wijst op hetzelfde feit bij de Scythen, en Pausanius (Beschrijving van
Griekenland, 4:2) bij de Griecken’ (4 History of Ancient Sanskrit Literature,
blz. 48). De Pandava’s en de Kaurava’s worden in het epos esoterisch neven
genoemd, omdat ze twee verschillende Indo-Europese stammen waren, en twee
volkeren vertegenwoordigen, niet slechts twee families.
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van Orpheus stelt hem voor als de ‘goddelijke zanger of priester in
dienst van Zagreus . . . stichter van de mysterién’ de uitvinder ‘van in
feite alles wat kan hebben bijgedragen aan de beschaving en een meer
humane verering van de godheid’.! Zijn dit geen opvallende overeen-
komsten? Is het niet veelzeggend dat bij zowel Arjuna als Orpheus de
hogere aspecten van de religie samen met de occulte methoden om die
te bereiken door meesters van de mysterién werden overgedragen?

Het echte Devanagari — niet de fonetische letters — bestond vroeger
uit een soort uiterlijke tekens die gebruikt werden voor het onderlinge
contact tussen goden en ingewijde stervelingen. Vandaar hun heiligheid
en het stilzwijgen dat gedurende de hele vedische en brahmaanse peri-
oden daarover bewaard werd en over elk voorwerp dat verband hield
met lezen en schrijven. Het was bij uitstek de taal van de goden. Als
onze westerse critici slechts konden begrijpen wat de oude hindoe-
schrijvers bedoelden met bhiitalipi, die in hun mystieke geschriften zo
vaak wordt genoemd, dan zouden ze kunnen vaststellen uit welke bron
de hindoes het eerst hun kennis van het schrijven hebben verkregen.

Een geheime taal — het gemeenschappelijk bezit van alle scholen
van occulte wetenschap — werd eens over de hele wereld gebruikt. Zo
leerde Orpheus ‘letters’ tijdens zijn inwijding. Hij wordt vereenzelvigd
met Indra; volgens Herodotus heeft hij de schrijfkunst uit India mee-
gebracht; zijn huidskleur, donkerder dan die van de Thraciérs, wijst op
Indo-Europese afkomst, en hij zou een bard en priester zijn geweest,
maar was geen god. De Pelasgen zouden uit Thraci€ komen. Men
gelooft (in het Westen) dat ze als eersten de schrijfkunst bezaten, en dat
ze de Feniciérs daarin hebben onderwezen, en dat alle latere alfabetten
van dat van de Feniciérs zijn afgeleid. Gezien al deze omstandigheden
vraag ik of de weegschaal van de bewijsvoering doorslaat naar de theo-
rie dat de Indiérs de schrijtkunst hebben doorgegeven aan de volkeren
van het Westen, of naar de tegenovergestelde theorie, waarvoor totaal
geen bewijzen zijn, dat zij met hun kaste van geleerde brahmanen, hun
edele geheime priestertaal, hun overvloedige en hoogstaande literatuur,
hun bekendheid met de verbazingwekkendste en meest verborgen
mogelijkheden van de menselijke geest, analfabeten zijn geweest tot
aan de tijd van Panini, de grammaticus en de laatste van de rishi’s. Pas
wanneer de beroemde theoretici van de westerse universiteiten ons een
rivier kunnen tonen die naar boven stroomt, kan men van ons verlan-

VChambers’s Encyclopaedia, deel 7, artikel ‘Orpheus’.
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gen dat we geloven in hun theorie dat de Indiérs niet konden schrijven.
De geschiedenis van de verstandelijke ontwikkeling van de mens laat
zien dat een volk altijd het stadium van een beeldschrift heeft door-
lopen alvorens tot een lopend schrift te komen. De westerse critici die
de ouderdom van het Indiase letterschrift ontkennen, moeten daarom
met bewijzen van een beeldschrift komen om hun standpunt te steunen.
Omdat die schitteren door afwezigheid, schijnt het dat ze willen dat we
geloven dat onze voorouders van analfabeten plotseling zijn over-
gegaan op het gebruik van de Devanagari-tekens uit de tijd van Panini.

De oriéntalisten moeten de conclusies in gedachten houden die
Muir bij zijn zorgvuldige studie van het Mahabharata in zijn Original
Sanskrit Texts! heeft getrokken. Op gezag van het Mahabharata kan
overtuigend worden bewezen dat de Yavana’s (over wie India voor de
tijd van Alexander de Grote niets zou hebben geweten!) tot die ksha-
triya-stammen behoorden die, omdat ze geen contact onderhielden met
de brahmanen en in sommige gevallen door hen werden afgewezen,
van tweemaal geborenen tot vrishala’s, d.w.z. outcasts, zijn geworden:

‘Sakah Yavana-kambojas tas tah kshatriya-jatayah vrishalatvam
parigatah brahmananam adarsanat Dravidas cha Kalindas cha Pulindas
chapy Usinarah Kolisarpah Mahishakas tas tah kshatriya-jatayah
ityadi.’2

Dezelfde verwijzing kan worden gevonden in de verzen 2158-9.
Het Mahabharata laat zien dat de Yavana’s afstamden van Turvasu,
eens een kshatriya, maar later gedegradeerd tot vrishala. De Harivansa
vertelt hoe en wanneer de Yavana’s werden uitgestoten. Uit het verhaal
daarin over de veldtocht van de Yavana’s naar Ayodhya en het daarop-
volgende optreden van Sagara kan worden opgemaakt dat de Yavana’s
voor het mislukken van die veldtocht kshatriya’s waren, en onderdanen
van het rijk van de machtige vorsten die in Ayodhya heersten. Op grond
van hun opstand tegen hun vorst en hun aanval op de hoofdstad wer-
den ze, op aanwijzing van Vasishtha, de eerste minister en guru van
Sagara’s vader, door Sagara uitgestoten en met succes uit Ayodhya
verdreven. Het enige probleem dat zich voordoet wanneer men de

1Zie deel 1, blz. 391, 480 en 482.

2 Mahabharata, Anusasanaparva, 2103ev. Vgl. Muir, Op.cit., 1868, deel 1,
blz. 482. Vertaling: Deze kshatriya-stammen, namelijk de Saka’s, Yavana’s,
Kamboja’s, Dravida’s, Kalinda’s, Pulinda’s, Usinara’s, Kolisarpa’s en Mahi-
shaka’s, zijn vrishala’s geworden omdat ze geen contact hebben met brahmanen.
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Pelasgen in verband wil brengen met de kshatriya’s uit Rajputana, en
hun oorsprong tot hen wil terugvoeren, wordt veroorzaakt door de
oriéntalisten die een denkbeeldige chronologie opstellen, die niet op
bewijzen is gebaseerd, en waaruit slechts onbekendheid blijkt met de
werkelijke wereldgeschiedenis, en met de Indiase geschiedenis in his-
torische tijden.

De waarde van die chronologie, die in feite de ‘oorspronkelijke
Indo-Europese periode’ voor de oude vedische periode plaatst (1), kun-
nen we tot besluit van dit artikel aan de hand van een voorbeeld toe-
lichten. We geven slechts ruwe cijfers, omdat het niet mogelijk is,
binnen de voorgeschreven en beperkte grenzen van een tijdschriftarti-
kel dieper op een onderwerp zoals dit in te gaan, zonder onze toevlucht
te moeten nemen tot gegevens die niet algemeen toegankelijk zijn.
Prof. Max Miiller zegt:

Het Wetboek van Manu is zowat het enige boek in de Sanskriet-
literatuur dat nog niet is aangetast door hen die twijfelen aan de
ouderdom van alles wat Indiaas is. Geen historicus trekt de vroege
periode in twijfel die daaraan vanaf het begin door Sir William Jones
is toegekend.!

Wat is nu deze uiterst ‘vroege periode’? ‘Van 880 tot 1280 v.Chr.’,
zegt men. Laten we voor ons huidige doel deze gezaghebbende conclu-
sie aannemen. We moeten eerst enkele gemakkelijk te controleren fei-
ten vermelden: (1) Manu heeft in zijn vele opsommingen van Indiase
volkeren, koninkrijken en steden niet één keer Bengalen genoemd. De
Indo-Europese brahmanen hadden in de tijd dat het wetboek werd
samengesteld de oevers van de Ganges en de vlakte van Bengalen nog
niet bereikt. Het was Arjuna die het eerst naar Banga (Bengalen) is
getrokken met zijn offerpaard. (Yavana’s worden in Rdajadharma
Anusasana Parva vermeld als een deel van de stammen die dat land
bevolkten.) (2) In de Ayin? wordt een opsomming gegeven van de
hindoekoningen van Bengalen. Hoewel het jaartal van de eerste koning
die over Bengalen heeft geregeerd niet kan worden vastgesteld door de
grote hiaten tussen de verschillende dynastieén, is toch bekend dat
Bengalen vanaf 1230 n.Chr niet langer een onathankelijk hindoe-
koninkrijk was. Als we nu die hiaten, waarvan er vele zijn en heel

VA History of Ancient Sanskrit Literature, 1859, blz. 61.
2Vgl. Ain-i-Akbari, deel 2, 1891, vert. H.S. Jarett, blz. 144-7.
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grote, buiten beschouwing laten, en alleen de duur van de tijdperken
van die verschillende dynastieén die in de geschiedenis zijn bewaard
bij elkaar optellen, dan vinden we het volgende:

Regeerperiode

24 koningen van de Kshatriya-families 2418 jaar
9 Kaista koningen 250 jaar
11 koningen van de Adisiira-families 714 jaar
10 koningen van de Bhopal-familie 689 jaar
10 koningen van de Pala-dynastie (855-1040 n.Chr) 185 jaar
10 Vaidya-raja’s 137 jaar
Totaal 4393 jaar

Als we dit aftrekken van het jaar 1230 komen we op 3163 v.Chr. Als
op grond van onbetwistbaar bewijs van Sanskrietteksten kan worden
aangetoond dat enkele van die regeerperioden gelijktijdig plaatsvon-
den, en het dus geen lijn van opeenvolgende koningen betreft (wat men
heeft geprobeerd aan te tonen), prima. Tegen een willekeurige chrono-
logie die met een vooropgesteld doel en met een bepaalde theorie in
gedachten is opgesteld, valt maar weinig te zeggen. Maar als deze
poging om de cijfers met elkaar in overeenstemming te brengen, even-
als in elk ander geval, alleen maar op ‘kritisch inwendig bewijs’ berust,
dan zullen de oriéntalisten heel goede redenen moeten aanvoeren om,
gezien deze tot 3163 v.Chr. teruggaande ononderbroken lijn van mach-
tige hindoekoningen, te verklaren hoe het komt dat de schrijvers van
het Wetboek van Manu volstrekt niet op de hoogte waren van het
bestaan van Bengalen, als het ontstaan van dat boek niet voor 1280
v.Chr. wordt geplaatst. Een wetenschappelijke regel die opgaat in het
geval van Panini, zou men ook moeten kunnen toepassen op andere
chronologische speculaties. Of is dit misschien een van die armzalige
regels die niet altijd opgaan?



Antwoorden op enkele
wetenschappelijke vragen

[‘Some scientific questions answered’, The Theosophist,
oktober 1883, blz. 22; CW 6:123-6]

[Onlangs werd door de redactrice een brief ontvangen van een van onze
meest vooraanstaande Austraal-Aziatische leden, die op het gebied van
de wetenschap een aantal vragen stelde die zo belangrijk zijn dat de
antwoorden, met toestemming, worden overgenomen om onze lezers te
informeren. De schrijver is een chela die enigszins vertrouwd is met de
terminologie van de westerse wetenschap. Als we ons niet vergissen is
dit de eerste keer dat de achterliggende beginselen van de invloed die
door een adept-occultist op de relaties tussen atomen wordt uitge-
oefend, en op de verschijnselen waarbij ‘stof door stof heen gaat’, zo
beknopt en toch duidelijk zijn uitgelegd. — Red. The Theosophist.]

ANTWOORDEN OP DE VRAGEN VAN PROF. ——

(1) Het verschijnsel van de ‘osmose’ [het onttrekken, — red.] van
uw briefje uit de verzegelde envelop waarin het met een draad was
vastgenaaid, en het vervangen ervan door het antwoord erop, zonder
dat het zegel of de draad werden verbroken, zal als eerste worden
behandeld. Het is een van die volmaakte bewijzen die aantonen dat
onze oosterse adepten meer weten, en een grotere beheersing hebben,
over atoomverbindingen dan de huidige westerse wetenschappers —
zoals ik uit ervaring weet. Het was dezelfde kracht die gebruikt werd
bij het vormen van die brief in de lucht van uw kamer in —; bij vele
andere in de lucht gevormde brieven; bij bloemenregens; bij de gou-
den ring die uit het hart van een mosroos tevoorschijn kwam toen
Mw. — deze vasthield; bij een saffieren ring die hier kortgeleden
voor een dame van hoge stand werd gedupliceerd; en bij andere voor-
beelden. De oplossing van het raadsel ligt in het feit dat de ‘aan-
trekking van cohesie’ een manifestatie is van de universele goddelijke
kracht, en kan worden onderbroken en opnieuw tot stand gebracht
voor elke groep atomen die als substantie zijn verbonden door de-
zelfde goddelijke kracht als die welke zich in de menselijke monade
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bevindt. Atman, het eeuwige spirituele beginsel in de mens, heeft
dezelfde eigenschap van macht over de brute kracht als het universele
beginsel waarvan het deel uitmaakt. Adeptschap is slechts de kroon
van spirituele zelfevolutie, en de vermogens van de geest ontwikkelen
zich overeenkomstig de morele en spirituele vooruitgang van de aspi-
rant. Hierdoor krijgt onze moderne evolutietheorie een werkelijk edele
basis, en verkrijgt ze het karakter van een verheven spirituele, in plaats
van een verlagende materialistische, filosofie. 1k ben er altijd zeker
van geweest dat de meest intuitieve van uw westerse wetenschappers,
wanneer ze dit inzicht van de edele wetenschap van onze arhats leren
kennen, enthousiast ermee zouden instemmen.

Het moet niet moeilijk zijn om onderscheid te maken tussen een
‘geestverschijning’ en een ‘adept’. Laatstgenoemde is een levend mens
die vaak kan dienen als het grootste ideaal van menselijke vervolma-
king. Eerstgenoemde bestaat slechts uit niet-uiteengevallen verzame-
lingen atomen die kortgeleden in een levend persoon verenigd waren
als zijn lagere — of beter gezegd zijn grovere en meer materialistische —
stoffelijke omhulsels. Die omhulsels waren tijdens het leven opgeslo-
ten in de buitenste schil, het lichaam, en komen na de dood vrij om een
tijdje in de astrale (etherische of akasische) lagen die zich het dichtst
bij het aardoppervlak bevinden, te blijven hangen. De wet van de mag-
netisch-vitale affiniteiten verklaart de aantrekking van deze ‘schillen’
tot plaatsen en personen; en als men voor zichzelf een schaal kan
opstellen van psychisch soortelijk gewicht, kan men inzien dat de gro-
tere dichtheid van een ‘ziel’ die neergedrukt wordt door de stof van lage
(of zelfs niet-spirituele, en toch niet dierlijke) gevoelens, ertoe leidt dat
die ziel wordt belemmerd om op te stijgen naar het zuivere rijk van spi-
ritueel bestaan. Hoewel ik me bewust ben van de onvolmaaktheid van
mijn vermogen om een wetenschappelijke uiteenzetting te geven, denk
ik dat uw vermogen om natuurwetten te begrijpen, wanneer een hint is
gegeven, alle lacunes zal aanvullen.

Bedenk dat zelfs een adept niet in staat is om een organisme dat
hoger is ontwikkeld dan de planten te laten uiteenvallen en weer in
elkaar te zetten; het universele manas is met zijn differentiatie tot indi-
viduele entiteiten begonnen in het dier en heeft deze in de mens vol-
tooid; in de plant is het nog een ongedifferentieerde universele geest,
die de hele massa van atomen doordringt die zich verder hebben ont-
wikkeld dan het inerte minerale stadium, en zich voorbereiden om te
differentiéren. Er is beweging zelfs in het mineraal, maar het is eerder
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de nauwelijks waarneembare trilling van dat Leven van het leven, dan
de actieve manifestatie ervan bij het voortbrengen van vorm — een dif-
ferentiatie die zijn maximum niet, zoals u misschien zou denken,
bereikt in het stadium van de fysieke mens, maar in het hogere stadium
van de dhyani-chohans, of planeetgeesten, d.w.z. vroegere mensen die
de evolutieladder hebben beklommen, maar nog niet zijn herenigd, of
versmolten, met parabrahman, het universele beginsel.

Tot slot nog iets over ‘stof die door stof heen gaat’. De stof kan
worden gedefinieerd als gecondenseerd akasa (ether); en door zich in
atomen te splitsen differentieert de stof zich, zoals waterdeeltjes zich
differentiéren uit oververhitte stoom wanneer ze condenseren. Breng
de gedifferentieerde stof terug in de oorspronkelijke toestand van onge-
differentieerde stof, en het is niet moeilijk in te zien hoe ze door de tus-
senruimtes van een substantie in de gedifferentieerde toestand heen kan
gaan, zoals we het stromen van elektriciteit en andere krachten door
geleidende stoffen gemakkelijk kunnen begrijpen. De moeilijk te door-
gronden kunst is om de atoomverbindingen in een gegeven substantie
naar wens te kunnen verbreken: de atomen zo ver uiteen te trekken dat
ze onzichtbaar worden, terwijl ze toch hun polaire spanning bewaren,
of binnen het bereik van hun aantrekkingskracht blijven, zodat ze de
affiniteit van hun vroegere samenhang weer snel herstellen, en de sub-
stantie opnieuw samenstellen. En omdat we duizend bewijzen hebben
dat onze adept-occultisten deze kennis en dit vermogen bezitten, wie
kan ons dan kwalijk nemen dat we die adepten beschouwen als de echte
meesters in de wetenschap van onze knapste hedendaagse autoriteiten?
Deze filosofie van de edele wijzen zal bovendien tot gevolg hebben,
zoals ik hierboven heb opgemerkt, dat de mensheid in staat wordt
gesteld om de morele en spirituele aard van de mens te verkwikken, en
om hogere en betere normen van geluk op te stellen dan die welke we
nu aan onszelf opleggen.



Ethiek en pantheisme
Mohini M. Chatterji

[‘Morality and pantheism’, The Theosophist, november 1883,
blz. 33-4; CW 5:335-41]

In verschillende kringen wordt naar voren gebracht dat het pantheis-
me geen stevige basis voor ethisch handelen kan verschaffen. Tot het
pantheisme worden hier ook het esoterisch boeddhisme, de Advaita-
Vedanta en andere soortgelijke religieuze stelsels gerekend.

De filosofische gelijkstelling van wat mij en jou toebehoort, zo
wordt beweerd, moet noodzakelijkerwijs worden gevolgd door hun fei-
telijke verwarring en dan uitlopen op het goedkeuren van diefstal, roof,
enz. Deze manier van redeneren toont echter onmiskenbaar aan dat het
bezwaar gepaard gaat met een vrijwel volledig gebrek aan kennis over
de stelsels waartegen de criticus bezwaar maakt, zoals we hieronder
hopen aan te tonen. De uiteindelijke basis van ethiek is, zoals we alle-
maal weten, ons verlangen om geluk te bereiken en aan ellende te ont-
komen. Maar scholen verschillen in hun beoordeling van geluk. De
gelovigen van de exoterische religies baseren hun ethiek op de hoop op
beloning en de angst om te worden gestraft door een almachtige heer-
ser van het heelal, en houden zich aan de regels die hij heeft bedacht en
voorgeschreven en die door zijn hulpeloze onderdanen moeten worden
gehoorzaamd. In sommige gevallen hebben later ontwikkelde religies
de ethiek laten athangen van een gevoel van dankbaarheid voor de van
die heerser ontvangen privileges. De waardeloosheid, laat staan verder-
felijkheid, van zulke ethische stelsels spreekt bijna voor zich. Als een
voorbeeld van ethiek gebaseerd op hoop en angst zullen we iets citeren
uit de christelijke Bijbel: “Wie barmhartig is voor een arme leent aan de
Heer’.! De plicht om de arme te ondersteunen wordt hier athankelijk
gemaakt van overwegingen van voorzichtigheid om iets opzij te leggen
voor tijden waarin de ‘schenker aan de arme’ niet in staat zal zijn om
voor zichzelf te zorgen. Het Mahabharata zegt echter: ‘Hij die iets
terugverlangt voor zijn goede daden, verliest alle verdienste: hij is als
een koopman die over de prijs van zijn goederen onderhandelt.” De

1 Spreuken 19:17.
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ware drijfveren van de ethiek verliezen hun veerkracht onder de druk
van zo’n misdadig egoisme; alle zuivere en onzelfzuchtige mensen zul-
len zich met afschuw daarvan afwenden.

Om deze consequentie te ontgaan, hebben enkele meer recente
godsdiensthervormers geprobeerd de ethiek te baseren op het gevoel
dat men de Heer dankbaar is. Men hoeft niet lang na te denken om te
ontdekken dat deze hervormers in hun poging om de basis van ethiek
te verleggen, die ethiek volkomen hebben ondermijnd. De mens moet
doen wat ‘de Heer welgevallig is’, uit dankbaarheid voor de vele zege-
ningen waarmee hij wordt overladen. Maar in feite ontdekt hij dat de
Heer hem overlaadt met zowel vloeken als zegeningen. Van een hulpe-
loze wees wordt verwacht dat hij hem dankbaar is dat hij de steun-
pilaren van zijn leven, zijn ouders, heeft verwijderd, want hem wordt
als troost gezegd dat zo’n ramp slechts schijnbaar een ramp is, en dat
de Albarmhartige daaronder in feite de grootst mogelijke zegeningen
verbergt. Met evenveel recht zou een priester van de wrekende Ahri-
man de mensen kunnen aanmanen te geloven dat onder de schijnbare
zegeningen van de ‘barmhartige Vader’ de slang van het kwaad schuilt.

De tegenwoordige utilitaristen houden er een strengere logica op na,
ook al is hun visie erg beperkt. Dat wat bijdraagt tot het geluk van een
mens is goed en moet worden gevolgd, en het tegenovergestelde moet
als een kwaad worden vermeden. Tot zover akkoord. Maar de prakti-
sche toepassing van deze leer bevat veel kwaad. Omdat het plan van de
utilitaristen om binnen de korte periode tussen geboorte en dood tot
geluk te komen, beperkt wordt door grof materialisme, is het slechts
een mismaakte romp die beslist niet kan worden beschouwd als de
mooie godin die wij vereren.

De enige wetenschappelijke basis van de ethiek moet worden ge-
zocht in de verlichtende leringen van Boeddha of Sankaracharya. Het
uitgangspunt van de pantheistische ethiek (we gebruiken het woord
‘pantheistisch’ bij gebrek aan een betere term) is een duidelijk besef
van het één-zijn van de ene energie die in de gemanifesteerde kosmos
actief is, van het grootse uiteindelijke resultaat dat ze onophoudelijk
probeert voort te brengen, van de verwantschap van de onsterfelijke
menselijke geest en zijn sluimerende vermogens met die kracht, en van
het vermogen van die menselijke geest om met het ene leven samen te
werken om het machtige doel daarvan te bereiken.

Kennis of jiiana wordt door de Advaita-filosofen verdeeld in twee
klassen: paroksha en aparoksha. De eerste soort kennis is gebaseerd op
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de verstandelijke instemming met een geponeerde stelling, de tweede
soort is gebaseerd op de feitelijke bewustwording ervan. Het doel dat
boeddhistische of Advaita-yogi’s zich stellen is de bewustwording van
het één-zijn van alle bestaan, en het in praktijk brengen van ethiek is
het krachtigste middel tot dat doel, zoals we zullen aantonen. Het
grootste struikelblok voor de bewustwording van dit één-zijn van alles
is de aangeboren gewoonte van de mens om zichzelf als middelpunt
van het heelal te beschouwen. Wat een mens ook doet, denkt, of voelt,
het onstuitbare ‘ik’ zal zich ongetwijfeld als de hoofdpersoon beschou-
wen. Dit is het — zoals bij enig nadenken duidelijk wordt — wat ieder
mens belet om zijn juiste rol in het bestaan te vervullen, waar alleen hij
precies op zijn plaats is en niemand anders. De bewustwording van
deze harmonie is het praktische of objectieve aspect van het GROTE
VRAAGSTUK. Het in praktijk brengen van de ethiek is een poging om die
rol te ontdekken; en de ecthiek is in feite Ariadne’s draad om zich te
bevrijden uit het labyrint waarin de mens zich bevindt.

Door de studie van de heilige filosofie zoals die door Boeddha of
Sankara werd verkondigd, wordt paroksha, kennis (of moeten we zeg-
gen geloof?) van het één-zijn van alle bestaan verworven, maar zonder
het in praktijk brengen van de ethiek kan die kennis niet worden om-
gezet in de hoogste soort kennis of aparoksha jiiana, en op die manier
leiden tot het bereiken van mukti. Het levert niets op om verstandelijk
te begrijpen dat u alles of Brahma bent, als dit besef niet blijkt uit uw
daden in het dagelijks leven. Het verwarren van wat mij of jou toe-
behoort in de alledaagse betekenis, leidt slechts tot het vernietigen van
de bestaansharmonie door het ‘ik’ dat zich ten onrechte doet gelden, en
is even dwaas als het verlangen om de benen te voeden ten koste van
de armen. U kunt niet één zijn met het AL, tenzij al uw daden, gedach-
ten en gevoelens synchroon lopen met de voortgang van de natuur. Wat
door de brahmajfiani bedoeld wordt met ‘buiten het bereik van karma
zijn’, kan alleen volledig worden begrepen door iemand die heeft ont-
dekt wat zijn juiste plaats is in harmonie met het ene leven in de natuur.
Zo iemand ziet in dat een brahmajfiani alleen kan handelen in overeen-
stemming met de natuur en nooit in disharmonie daarmee, of, om de
woorden van de oude schrijvers over het occultisme te gebruiken: een
brahmajfiani is iemand die echt ‘met de natuur meewerkt’.

Niet alleen de Europese sanskritisten maar ook exoterische yogi’s
vervallen in de ernstige fout te veronderstellen dat volgens onze heilige
schrijvers een mens aan de werking van de wet van karma kan ontsnap-
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pen door een houding van volmaakte inactiviteit aan te nemen, en daar-
bij verliezen ze geheel uit het oog dat zelfs een strenge onthouding van
alle fysieke handelingen niet leidt tot inactiviteit op de hogere, astrale
en spirituele gebieden. Sankara heeft in zijn toelichtingen op de Bhaga-
vad Gita heel overtuigend bewezen dat zo’n veronderstelling in één
woord een hersenschim is. De grote leraar toont daarin aan dat wanneer
iemand de werking van het fysieke lichaam geforceerd onderdrukt, hij
zich niet bevrijdt van vasana of vritti — de ingewortelde neiging van het
denkvermogen om actief te zijn. In elk natuurrijk bestaat de neiging om
handelingen te herhalen. Het in de vorige incarnatie opgedane karma
probeert altijd nieuwe schakels aan de keten te smeden, en leidt zo
steeds tot een nieuw stoffelijk bestaan; en deze neiging kan alleen wor-
den tegengegaan door het onzelfzuchtig vervullen van alle plichten die
behoren tot de omgeving waarin men is geboren. Alleen dat kan chitta-
suddhi (zuivering van het denkvermogen) voortbrengen, een vereiste
om spirituele waarheden te kunnen doorgronden.

Er moet hier nog iets worden gezegd over de fysieke inactiviteit van
de yogi of de mahatma. Inactiviteit van het fysieke lichaam (sthila-
$arira) wijst niet op een toestand van inactiviteit op het astrale of het
spirituele gebied. De menselijke geest is in samadhi in zijn hoogste
staat van activiteit, en niet, zoals algemeen wordt verondersteld, in een
latente sluimerende toestand. Bovendien zal door iemand die de aard
van occulte krachten onderzoekt gemakkelijk worden ingezien dat een
gegeven hoeveelheid energie die op het spirituele of astrale gebied
wordt gebruikt, veel grotere gevolgen teweegbrengt dan wanneer die-
zelfde hoeveelheid op het fysieke bestaansgebied zou worden gebruikt.
Wanneer een adept zich in harmonie heeft gebracht met het universele
denkvermogen, wordt hij een werkelijke kracht in de natuur. Zelfs op
het objectieve bestaansgebied kan het verschil tussen de energie van
hersenarbeid en die van spierarbeid — wat betreft hun vermogen om
verstrekkende gevolgen teweeg te brengen — gemakkelijk worden
waargenomen. De hoeveelheid fysieke energie die door de uitvinder
van de stoommachine werd gebruikt, was dan misschien niet groter dan
die welke door een hardwerkende landarbeider werd gebruikt, maar de
feitelijke resultaten van het werk van laatstgenoemde kunnen nooit
worden vergeleken met de resultaten die bereikt zijn door de uitvinding
van de stoommachine. Evenzo zijn de uiteindelijke gevolgen van spiri-
tuele energie oneindig veel groter dan die van verstandelijke energie.

Uit bovenstaande overwegingen blijkt overduidelijk dat de inwij-
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dingstraining van een echte rajayogi die de Vedanta volgt, moet bestaan
uit het ontwikkelen van een voortdurend waakzaam en vurig verlangen
om op het gewone fysieke gebied voor het welzijn van de mensheid
alles te doen wat in zijn vermogen ligt. Zijn activiteit zal echter, naar-
mate zijn ontwikkeling vordert, worden overgebracht naar het astrale
en spirituele gebied. Na verloop van tijd, naarmate de yogi zich bewust
wordt van de waarheid, wordt de toestand voor hem heel duidelijk, en
staat hij boven de kritick van gewone mensen. De Mahanirvana-Tantra
zegt:

Charanti trigunatite ko vidhir ko nishedhava.

‘Voor iemand die de drie guna’s — sattva, rajas en tamas — heeft
overstegen, wat voor plicht of beperking heeft hij nog?’, in de ogen van
mensen die aan alle kanten door het objectieve bestaansgebied zijn
ingesloten. Dit betekent niet dat een mahatma ooit de ethische wetten
zal of kan veronachtzamen, maar dat hij omdat hij zijn eigen natuur één
heeft gemaakt met de grote natuur zelf, door zijn gesteldheid niet in
staat is enige natuurwet te overtreden, en niemand heeft het recht om te
oordelen over het gedrag van een grote wijze zonder de wetten voor
alle gebieden van de natuur te kennen. Evenals eerlijke mensen eerlijk
zijn, zonder acht te slaan op de strafwet, zo handelt een mahatma vol-
strekt ethisch zonder de wetten van de ethiek te hoeven raadplegen.

Dit zijn echter verheven onderwerpen. Voordat we dit artikel beslui-
ten zullen we nog enige overwegingen geven waardoor een ‘pantheist’
wat ethiek betreft tot dezelfde conclusies komt. Geluk wordt door John
Stuart Mill omschreven als een toestand zonder tegenwerking. Manu
(4:160) geeft een omschrijving in sterkere bewoordingen:

Sarvam paravasam duhkham
Sarvam atmavasam sukham
Idam jiiayo samasena
Lakshanam sukhaduhkhayoh.

En dat betekent: ‘Elke onderwerping aan iets anders is lijden, en elke
onderwerping aan het zelf is geluk; door deze beknopte formulering
wordt het kenmerk van beide (geluk en lijden) gekend.’

Nu wordt algemeen erkend dat de hele natuur zich in een bepaalde
richting beweegt, en deze richting, zo wordt ons gezegd, wordt bepaald
door de wisselwerking van twee krachten: de ene werkt vanuit de pool
van het bestaan die ‘stof” wordt genoemd, naar de andere pool die



ETHIEK EN PANTHEISME 353

‘geest’ wordt genoemd, en de andere in de tegenovergestelde richting.
Het feit zelf dat de natuur in beweging is, laat zien dat deze twee krach-
ten niet even groot zijn. Het gebied waar de activiteit van eerstge-
noemde kracht overheerst, wordt in de occulte verhandelingen de
‘opgaande boog’ genoemd, en het overeenkomstige gebied van activi-
teit van de andere kracht wordt de neergaande boog’ genoemd. Enig
nadenken zal ons doen inzien dat het werk van de evolutie begint op de
neergaande boog en zich dan omhoogwerkt langs de opgaande boog.
Hieruit volgt dat de kracht die naar de geest voert, die is welke, hoewel
niet zonder een harde strijd, moet zegevieren. Dit is de grote richting-
gevende kracht van de natuur, en zij is het die, hoewel voortdurend
gehinderd door de werking van de tegenovergestelde kracht, haar de
wet stelt; de andere is slechts haar negatieve aspect, die voor het gemak
als een afzonderlijke kracht wordt beschouwd.

Als iemand zich in een andere richting probeert te bewegen dan die
waarin de natuur zich beweegt, zal hij vroeg of laat verpletterd worden
door de enorme druk van de tegenwerkende kracht. We hoeven niet te
zeggen dat zo’n resultaat verre van aangenaam is. De enige manier
waarop geluk kan worden bereikt, is dus door de eigen natuur te laten
opgaan in de grote moeder natuur, en de richting te volgen waarin zij-
zelf zich beweegt. Dit kan alleen worden bereikt door de individuele
handelingen van de mens in harmonie te brengen met de zegevierende
kracht van de natuur, want de andere kracht wordt altijd door vreselijke
rampen getroffen. De poging om het individu in harmonie te brengen
met de universele wet, staat algemeen bekend als ethisch handelen.
Gehoorzaamheid aan deze universele wet, na haar te hebben ontdekt,
is echte religie, die door Boeddha werd omschreven als ‘de bewust-
wording van het ware’.

Laten we het standpunt met een voorbeeld toelichten. Kan iemand
die het pantheisme in praktijk brengt, of, met andere woorden, een
occultist, een leugen uiten? Men zal direct erkennen dat het leven zich
kenbaar maakt door het vermogen om zintuiglijke indrukken op te
doen, want als dat vermogen tijdelijk zou sluimeren dan wordt de
bezieling onderbroken. Als iemand een bepaalde reeks indrukken
opdoet, en doet alsof ze anders zijn dan ze in feite zijn, dan is het
gevolg daarvan dat hij zijn wilskracht gebruikt tegen de natuurwet in
waarvan, zoals we zagen, het leven athangt, en daardoor pleegt hij op
kleine schaal zelfmoord. De ruimte ontbreekt om dit onderwerp verder
te bespreken, maar als alle tien doodzonden die door Manu en door
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Boeddha worden vermeld, worden onderzocht in het licht waarop we
hier de aandacht hebben gevestigd, dan zijn we er zeker van dat het
resultaat bevredigend zal zijn.

Voortijdige en uitzonderlijke groei

[‘Premature and phenomenal growths’, The Theosophist,
december-januari 1883-1884, blz. 60-1; CW 6:114-7]

Een Russische theosoof schrijft in een brief van november 1883 het
volgende:

De kranten van St. Petersburg en Moskou houden zich volop bezig
met de wonderbaarlijke groei van een kind dat in medische tijd-
schriften wetenschappelijk is beschreven. In een dorpje aan de rand
van Siberié werd in de familie van een boer genaamd Savelieff in
oktober 1881 een dochter geboren. Hoewel het kind bij haar ge-
boorte heel groot was, begon het pas op de leeftijd van drie maan-
den een uitzonderlijke ontwikkeling te vertonen, toen het tandjes
begon te krijgen. Toen ze vijf maanden was, had ze al haar tanden;
na zeven maanden begon ze te lopen; en na acht maanden liep ze
evengoed als wij, sprak woorden uit zoals alleen een kind van twee
jaar dat kan, en ze was bijna 90 cm lang! Toen ze 18 maanden was,
sprak ze vloeiend, en ze was in de juiste verhoudingen 1,20 m groot;
en met haar heel donkere gezicht en lange haar dat over haar rug
golfde, sprak ze zoals alleen een kind van 12 jaar kan praten; boven-
dien had ze een boezem die zo ontwikkeld was als die van een
meisje van 17! Ze is een wonder voor iedereen die haar vanaf haar
geboorte kent. De lokale raad van artsen uit de naburige stad ont-
fermde zich over haar voor wetenschappelijke doeleinden.

Het feit wordt bevestigd in de Moskovskaya Gazeta; die krant
noemt bovendien een tweede geval van zo’n uitzonderlijke groei dat
onlangs onder de aandacht van de wetenschap kwam.

Een Herr Schromeyer uit Hamburg heeft als tiende kind een zoon
die is geboren in 1869 — nu een jongen van 13. Vanaf zijn geboorte
trok hij ieders aandacht door zijn bovennatuurlijk snelle ontwik-
keling. In plaats van schadelijk te zijn, leek deze zijn gezondheid
alleen maar te verbeteren, en deze is altijd uitstekend geweest. Een
paar maanden na zijn geboorte groeide zijn spierstelsel zo snel, dat
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toen hij een jaar oud was zijn stem haar kinderlijke klank begon te
verliezen en veranderde. De diepe bas ervan trok al snel de aandacht
van enkele artsen. Kort daarna groeide zijn baard, en deze werd zo
dik dat zijn ouders gedwongen waren om deze om de twee of drie
dagen te scheren. Zijn heel donkere kinderlijke gelaatstrekken wer-
den geleidelijk vervangen door het gezicht van een volwassene, en
toen hij vijf was zag iedere voorbijganger hem aan voor een jonge-
man van 20. Zijn ledematen zijn normaal, in de juiste verhouding en
verfijnd. Met zes was hij een volwassen en volledig ontwikkelde
jongeman. Prof. Virchoff, de beroemde fysioloog onderzocht de jon-
gen verschillende keren — bijgestaan door verschillende geleerde
autoriteiten — en zou, toen over de leeftijd van de jongen geen twij-
fel meer mogelijk was, hebben bevestigd dat de jonge jongen in alle
opzichten volledig was ontwikkeld.

Een soortgelijk geval vond in 1865 in Tbilisi plaats in een Geor-
gische familie van Aziaten. Een jongen van vier bleek al helemaal vol-
wassen te zijn. Hij werd naar het ziekenhuis gebracht en verbleef daar
onder het toeziend oog van artsen van de overheid, die hem aan de
meest uitzonderlijke experimenten onderwierpen — waaraan hij, heel
waarschijnlijk, stierf toen hij zeven was. Zijn ouders — bijgelovige en
onwetende mensen — hadden verschillende pogingen gedaan om hem te
doden, omdat ze dachten dat hij de duivel in eigen persoon was. De
familie van de schrijfster bezit tot op de dag van vandaag een foto van
deze bebaarde baby. Twee andere vergelijkbare gevallen, vermeld in de
medische jaarboeken, betroffen twee kinderen — neef en nicht van
elkaar — in een dorp in Zuid-Frankrijk, die respectievelijk vader en
moeder werden op de leeftijd van acht en zeven jaar. Zulke gevallen
zijn zeldzaam, maar alleen al sinds het begin van deze eeuw kennen we
meer dan een dozijn goed geverifieerde voorbeelden hiervan.

We worden gevraagd deze gevallen te verklaren en onze ‘occulte
opvattingen’ daarover te geven. We zullen ze proberen te verklaren. We
vragen niemand om het te geloven; we geven gewoon onze persoon-
lijke mening die overeenkomt met die van andere occultisten. Deze
laatste uitspraak vraagt echter om enige toelichting.

Elk ras en volk heeft zijn oude legenden en profetieén over een
onvermijdelijk ‘einde van de wereld’; in beschaafde christelijke landen
hebben vrome mensen bovendien van tevoren al een heel programma
voor de vernietiging van onze planeet opgesteld. Zo verwachten de chi-
liasten van Amerika en Europa het onmiddellijke uiteenvallen van onze
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aarde, gevolgd door het plotseling verdwijnen van de goddelozen en
het overleven van de weinige uitverkorenen. Na deze catastrofe, zo
wordt ons verzekerd, blijven laatstgenoemden in dienst van de ‘Chris-
tus, die bij zijn nieuwe komst persoonlijk duizend jaar op aarde zal
regeren ’ — (op het astrale skelet daarvan, natuurlijk, omdat het fysicke
lichaam zal zijn verdwenen). De moslims vertellen een ander verhaal.
De vernietiging van de wereld zal worden voorafgegaan door de komst
van een imam, wiens aanwezigheid alleen al de plotselinge dood van
alle onreine ongelovigen zal veroorzaken, waarna de beloofde ‘hemel’
van Mohammed zijn hoofdkwartier naar beneden zal verplaatsen, en de
paradijselijke hoeri’s zullen ronddwalen ten dienste van iedere trouwe
zoon van de profeet. Hindoes en boeddhisten hebben weer een andere
versie; eerstgenoemden geloven in de kalki-avatara en laatstgenoem-
den in de komst van Maitreya-boeddha. Maar de echte occultist — het-
zij een Aziatische of een Europese (laatstgenoemde kan nog steeds
worden gevonden, zeldzaam als hij is) — heeft hierover een leer die hij
tot nu toe voor zich heeft gehouden. Het is een theorie, gebaseerd op de
juiste kennis van het verleden en de nooit falende analogie in de natuur
om de ingewijde de weg te wijzen bij het voorzien van toekomstige
gebeurtenissen — zelfs als hij niet van zijn psychische vermogens ge-
bruik mag maken.

De occultisten zeggen het volgende: de mensheid bevindt zich op
het neergaande pad van haar cyclus. De achterhoede van het 5de wor-
telras begint langzaam over de top van zijn evolutie heen te gaan en zal
al snel het keerpunt zijn gepasseerd. En omdat de afdaling altijd snel-
ler verloopt dan de klim, zullen mensen van het nieuwe komende (het
6de) wortelras af en toe beginnen binnen te komen. Zulke kinderen die
in onze tijd door de offici€le wetenschap als uitzonderlijk worden
beschouwd, zijn gewoon de voorlopers van dat ras. Er is een profetie
in bepaalde oude Aziatische boeken die is geformuleerd in de volgende
bewoordingen, waarvan we de betekenis kunnen verduidelijken door
enkele woorden tussen haakjes toe te toevoegen.

En zoals het vierde (ras) was samengesteld uit rood-gele, die over-
gingen in bruin-witte (lichamen), evenzo zal het vijfde overgaan in
wit-bruine (de blanke rassen zullen geleidelijk donkerder worden).
De zesde en zevende manushya (mens?) zal als volwassene worden
geboren, en geen ouderdom kennen, hoewel hij vele jaren zal leven.
Zoals de krita, treta, dvapara en kali-(tijdperken) achtereenvolgens
in kwaliteit (zowel fysiek als moreel) verminderen, zo zullen de
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opgaande — dvapara, treta, en krita in elke kwaliteit toenemen. Zoals
het leven van de mens (in het eerste, of kritayuga) 400 jaar duurde,
300 (jaar in treta), 200 (jaar in dvapara) en 100 (in het huidige kali-
tijdperk), zo zal in het volgende (het 6de ras) (de natuurlijke levens-
duur van de mens) (geleidelijk) toenemen tot 200, en vervolgens tot
300 en 400 jaar (in de laatste twee yuga’s).

Uit het bovenstaande kunnen we opmaken' dat het ras dat op het
onze volgt als kenmerken zal hebben: een donkerder huid, een kortere
jeugd en een kortere periode van ouderdom, of met andere woorden
een groei en ontwikkeling die in het huidige tijdperk (voor niet-inge-
wijden) heel wonderbaarlijk lijken.

Niet alleen de heilige legenden van het Oosten geven aanwijzingen
over de tockomstige fysiologie van de mens. De joodse Bijbel (zie
Genesis 6:4) doet hetzelfde wanneer ze over antediluviale rassen (het
3de wortelras) spreekt en ons vertelt: ‘Er waren in die dagen reuzen op
de aarde’, en een duidelijk verschil maakt tussen ‘de zonen van God’
en ‘de dochters van de mens’. Voor ons, occultisten, die geloven in de
kennis van de oudheid, zijn zulke geisoleerde gevallen van voortijdige
ontwikkeling dus slechts zoveel meer bewijzen van het einde van één
cyclus en het begin van een andere.

IDe duur van de zeven ronden neemt respectievelijk af en dan weer toe,
evenals de duur van de zeven wortelrassen in elk daarvan. De 4de ronde en ook
het 4de wortelras zijn dus het kortst, terwijl de 1ste en 7de ronde en ook het 1ste
en 7de wortelras het langst zijn.



‘Precipitatie’!

[‘Precipitation’, The Theosophist, december-januari 1883-1884,
blz. 64; CW 6:118-21]

Van alle verschijnselen die binnen onze Society op een occulte manier
zijn voortgebracht, is er niet één waarvan zoveel mensen getuige zijn
geweest en dat zo goed bekend is en dat zo grondig in recente theo-
sofische publicaties is toegelicht als de mysterieuze productie van brie-
ven. Het verschijnsel zelf is zo goed beschreven in The Occult World
en elders, dat het nutteloos zou zijn om de beschrijving hier te herhalen.
Ons huidige doel houdt meer verband met de vraag hoe het verschijn-
sel van de mysterieuze vorming van de brieven tot stand komt. Sinnett
zocht naar een verklaring van het proces, en kreeg het volgende ant-
woord van de mahatma die met hem correspondeerde:

Bedenk dat mijn brieven niet worden geschreven, maar worden
afgedrukt of geprecipiteerd, waarna alle fouten worden gecorri-
geerd. . . . Ik moet het [antwoord] overdenken, elk woord en elke zin
zorgvuldig in mijn brein fotograferen voor het kan worden gepreci-
piteerd. Zoals een juiste compositie nodig is voordat een camera het
beeld goed kan vastleggen op een scheikundig geprepareerd opper-
vlak, omdat anders — zoals men vaak bij slechte foto’s ziet — de
benen van de afgebeelde figuur in geen verhouding lijken te staan tot
het hoofd, enz., zo moeten we eerst onze zinnen ordenen, en elke let-
ter die op papier moet verschijnen op onze geest afdrukken voordat
ze gereed is om te worden gelezen. Dit is het enige wat ik u op dit
moment kan zeggen.2

Sinds het bovenstaande werd geschreven, hebben de meesters toe-
gestaan dat de sluier nog iets verder wordt opgelicht, en de werkwijze
kan dus nu aan de buitenstaander wat beter worden uitgelegd.

Mensen met enige kennis over hypnose weten dat de gedachten van
de hypnotiseur, ook al worden ze onuitgesproken in zijn denken gefor-

Noot vert.: Het meest uitgebreide artikel over dit onderwerp is geschreven
door W.Q. Judge, getiteld ‘Occult Arts’, The Path, oktober 1893, blz. 193-8;
november 1893, blz. 233-7. Zie W.Q. Judge, Theosofische inzichten, TUPA, Den
Haag, 2012, blz. 307-17.

2Vgl. De mahatma brieven aan A.P.Sinnett, TUPA, Den Haag, 1979, blz. 22,
25.
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muleerd, onmiddellijk worden overgedragen op de proefpersoon. Als
de mesmerist voldoende krachtig is, is het voor hem niet nodig bij de
proefpersoon aanwezig te zijn om dit te bereiken. Van sommige be-
roemde beoefenaars van deze wetenschap is bekend dat ze hun proef-
personen zelfs op een afstand van enkele dagreizen in slaap konden
brengen. Dit bekende feit kan ons helpen om het relatief onbekende
onderwerp dat we nu bespreken beter te begrijpen. Het schrijven van de
genoemde brieven gebeurt door middel van een soort psychische tele-
grafie; de mahatma’s schrijven hun brieven zelden op de gewone
manier. Er bestaat bij wijze van spreken een elektromagnetische ver-
binding op het psychische gebied tussen een mahatma en zijn chela’s,
van wie er een optreedt als zijn amanuensis. Wanneer de meester op
deze manier een brief wil schrijven, trekt hij de aandacht van de chela
die hij voor deze taak uitkiest, door bij hem een astrale bel (die door zo
veel van onze leden en door anderen is gehoord) te laten klinken, net
zoals het verzendende telegraafkantoor een signaal zendt naar het ont-
vangende kantoor voor het versturen van de boodschap. De gedachten
die in het denken van de mahatma opkomen worden vervolgens
gekleed in woorden, die mentaal worden uitgesproken en astrale stro-
men moeten volgen die hij naar de hersenen van de leerling stuurt.
Vandaar worden ze door de zenuwstromen geleid naar de palmen van
zijn handen en de toppen van zijn vingers, die op een magnetisch
geprepareerd stuk papier rusten. Terwijl de gedachtegolven op die
manier op het weefsel worden afgedrukt, wordt — door een occult pro-
ces dat hier niet kan worden beschreven — uit de oceaan van akasa (dat
elk atoom van het zintuiglijk waarneembare heelal doordringt), mate-
riaal aangetrokken en blijven er permanente tekens achter.

Hieruit is overduidelijk dat het succes van de hierboven geschetste
manier van schrijven hoofdzakelijk athankelijk is van: (1) de kracht en
de helderheid waarmee de gedachten worden uitgezonden en (2) het
vrij zijn van alle mogelijke verstoringen van de ontvangende hersenen.
Voor de gewone elektrische telegraaf geldt precies hetzelfde. Indien,
om een of andere reden de batterij die de elektrische stroom levert op
een telegraaflijn de vereiste kracht verliest of als er een storing is in het
ontvangende apparaat, dan wordt het verzonden bericht ofwel verminkt
of op een andere manier slecht leesbaar. Het door Reuters agent in
Simla naar Engeland gestuurde telegram over de classificatie van de
meningen van de lokale overheden over de Criminal Procedure
Amendment Bill, die tot zoveel discussie aanleiding gaf, geeft ons een
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aanwijzing over hoe onnauwkeurigheden in het proces van precipitatie
kunnen ontstaan. Zulke onnauwkeurigheden komen in feite heel vaak
voor zoals kan worden opgemaakt uit wat de mahatma in het boven-
staande fragment zegt. ‘Bedenk’, zegt hij, ‘dat mijn brieven niet wor-
den geschreven, maar worden afgedrukt of geprecipiteerd, waarna alle
fouten worden gecorrigeerd.” We richten ons nu op de oorzaken van
fouten bij precipitatie. Als we de omstandigheden waaronder fouten in
telegrammen kunnen optreden in gedachten houden, zien we dat als
een mahatma op een of andere manier uitgeput raakt of zijn gedachten
tijdens het proces laat afdwalen of niet de vereiste intensiteit kan berei-
ken in de astrale stromen waarlangs zijn gedachten worden geprojec-
teerd, of als de aandacht van de leerling is afgeleid waardoor in zijn
hersenen en zenuwcentra verstoringen optreden, dit een goed resultaat
in de weg staat.

Het is erg jammer dat voorbeelden van bovengenoemde algemene
beginselen niet mogen worden gepubliceerd. De schrijver is overigens
ervan overtuigd dat feiten waarover alleen hij beschikt dit artikel veel
interessanter en leerzamer zouden hebben gemaakt. Er is echter genoeg
onthuld om het publiek een idee te geven van veel ogenschijnlijke mys-
teries met betrekking tot geprecipiteerde brieven. Het zou alle serieuze
en oprechte onderzoekers tevreden moeten stellen en hen krachtig aan-
trekken tot het pad van spirituele vooruitgang, dat als enige kan leiden
tot kennis van occulte verschijnselen. Maar het gevaar bestaat dat het
verlangen naar het grofstoffelijke leven in de huidige westerse mens zo
sterk is dat hij niets zal krijgen wat hem niet toekomt, zolang hij zijn
ogen sluit voor ongewenste waarheid. Ze zijn als Circe’s varkens.

‘Zij die niet eens zien hoe lelijk ze zijn’,

maar Ulysses zouden vertrappen omdat hij probeert hen hun verloren
menselijkheid terug te geven.

— Anoniem



Een postume bezoeker
(Een verhaal over het tweede gezicht)
Gustave Zorn, lid van de TS

[‘Posthumous visitor’, The Theosophist, december-januari 1883-1884,
blz. 64-6; CW 6:127-9]

Na in The Theosophist van afgelopen september het artikel ‘A story of
thirty years ago’ te hebben gelezen, wil ik aan de lezer het verhaal voor-
leggen over een nogal vreemde gebeurtenis. Het werd me een tijdje
geleden verteld door de dochter van de dame die ervan getuige was
toen ze 15 jaar was, en die ik hier Mw. A— zal noemen. Het tweede
gezicht en andere paranormale vermogens schijnen in haar familie veel
voor te komen, maar ik zal geen echte namen noemen, omdat de naaste
familieleden van de betrokkenen nog in leven zijn en een hoge maat-
schappelijke positie hebben.

Mw. A—, toen een meisje van 15, was tijdens een schoolvakantie
naar huis gekomen. Tegenover het huis van haar ouders stond dat van
de familie van haar moeder, een oud geslacht dat toen in rechtstreekse
lijn werd vertegenwoordigd door twee ongetrouwde broers. De oudste
was voorbij de 40, en de jongere was ongeveer 20. Al enige tijd was het
de oudere broer opgevallen dat er geregeld grote bedragen op myste-
rieuze wijze uit zijn geldkist verdwenen. Verschillende huisbedienden
die hij van diefstal verdacht werden ontslagen, maar hij vertelde nie-
mand waarom. Die maatregelen bleken echter niet te helpen, en er ver-
dween nog steeds geld, net als tevoren. De jongste van de twee broers
leidde een nogal losbandig leven, en liet zijn geld rollen. Maar omdat
zijn oudere broer hem al het geld gaf waar hij om vroeg of dat hij nodig
had, was er geen reden om de jongeman ervan te verdenken dat hij
meer uitgaf dan hij toegaf, laat staan dat hij zijn toevlucht zou nemen
tot oneervolle middelen om aan zijn uitspattingen te kunnen voldoen.

De ouders van Mw. A—, die een rustig en eervol leven leidden, wis-
ten niets af van de verkwistingen van hun jonge familielid of ze waren
niet bereid daarover te praten. Toen Mw. A— thuis was, werd de jon-
gere broer in een duel gedood, en werd volgens het gebruik in de
pronkkamer opgebaard, die voor die gelegenheid van het plafond tot de
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vloer met rouwgordijnen was bedekt. Omdat de moeder van Mw. A—
het enige familielid van de twee broers was dat toen in de stad woonde,
was het haar plicht het rouwhuis dagelijks te bezoeken. Mw. A—, die
de wens had geuit om als afscheid een laatste bezoek aan haar over-
leden neef te brengen, werd op de dag voor de begrafenis daarheen
gebracht. Omdat de moeder met de nog levende broer voor de volgende
dag nog een aantal zaken moest regelen, werd het meisje in de rouw-
kamer kort alleen gelaten. Toen ze bij de dode man stond, raakte ze al
snel in melancholieke gedachten verzonken.

Plotseling zag ze dat de gordijnen die over de deur naar het privé-
vertrek van de overledene hingen, werden opgetild, en een oude heer
die ze voor het eerst zag, kwam daaruit tevoorschijn met een boek
onder zijn arm. Hij liep rustig en kalm alsof hij de heer des huizes was;
de gedaante ging rechtstreeks naar de katafalk en stond aan de voet van
de kist. Hij keek een tijdje ernstig naar de dode man, wierp een lange
blik van zowel verwijt als minachting op hem, en zei toen met kalme
en luide stem: ‘Moge je zonde je worden vergeven omwille van je moe-
der!” Toen ging de oude heer naar het hoofdeinde van de kist — precies
tegenover het meisje, een stille getuige van al zijn doen en laten — boog
voorover en kuste het voorhoofd van de overledene. Al die tijd schonk
hij heel weinig aandacht aan de verbijsterde toeschouwster, alsof ze er
niet was, liep straal aan haar voorbij en ging naar de muur aan de
andere kant van de kamer, waarvan de onderste helft betimmerd was
(zoals in veel huizen van de Duitse aristocratie nog steeds het geval is).
Hij drukte op een knop die verborgen was in het houtsnijwerk, en twee
panelen schoven hoorbaar uiteen, waardoor een verborgen ruimte vol
boeken en documenten zichtbaar werd. De oude heer pakte een potlood
en schreef enige tijd op een bladzijde die uit het meegebrachte boek
was gescheurd. Hij hield het boek met zijn linkerhand vast, onder het
vel papier, terwijl hij met zijn rechterhand schreef; daarna plaatste hij
het boek en het vel in de verborgen ruimte en drukte nogmaals op de
knop, waardoor de twee panelen terugschoven in hun oorspronkelijke
positie en geen enkel spoor van het bestaan van zo’n verborgen ruimte
in de muur achterlieten. Daarna vertrok hij even vastberaden als hij was
binnengekomen, en ging door dezelfde deur, terwijl hij het gordijn
optilde en weer liet zakken.

Tijdens het hele voorval stond het meisje als aan de grond genageld,
niet in staat zich te bewegen of een kreet te slaken. Nadat de oude man
de kamer had verlaten, haastte ze zich naar buiten en wierp zich in de



EEN POSTUME BEZOEKER 363

armen van haar geschrokken moeder die net was teruggekeerd om te
zien waarom haar dochter zo lang in de rouwkamer bleef hangen.
Omdat ze niet in staat was te spreken en uit te leggen wat er was ge-
beurd, werd ze naar huis gebracht. Toen haar ouders ten slotte erin
slaagden haar te kalmeren, beschreef ze in detail de oude heer, herhaalde
de woorden die hij had gesproken en vertelde alles wat hij had gedaan.

‘Goeie hemel! dat is Theodoor’, riep de verbaasde vader; maar snel
beheerste hij zich uit angst zijn geschrokken dochter nog meer te ver-
ontrusten, en probeerde haar te laten geloven dat het allemaal een
droom of hallucinatie was, en daarna sprak hij met haar nooit meer
erover. Pas jaren later, toen ze getrouwd was, kon haar moeder het
opbrengen haar te vertellen over wat er na haar visioen was gebeurd.
‘Theodoor’ was de langgeleden gestorven vader van de twee broers, en
het meisje had hem nooit gekend. De oude heer, een oude vriend, werd
door haar vader onmiddellijk herkend uit haar beschrijvingen, en hij
ging direct naar de nog levende broer om hem te vertellen wat er was
gebeurd. Geen van beiden waren op de hoogte van de geheime verbor-
gen ruimte in het houtsnijwerk van die kamer, maar met de nauwkeu-
rige beschrijving van het meisje als gids slaagden ze erin de knop te
vinden die in het hout verborgen was. In de ruimte vonden ze het boek
en ook het vel papier waarop de vader, die al zo lang dood was, op die
gedenkwaardige dag enkele regels had geschreven.

Het memorandum bevatte de schokkende onthulling dat de echte
dief van het gestolen geld de overleden broer zelf was. Hij had wissel-
brieven voor een groot bedrag gegeven aan iemand in een andere stad,
van wie het exacte adres werd gegeven en ook het bedrag van de schuld
en het moment waarop deze moet worden voldaan. Het bericht ein-
digde met de uitdrukkelijke opdracht aan de nog levende broer om de
rekening te betalen en zo de familie-eer van hun oude en tot nu toe
smetteloze naam te redden.

Het boek dat de oude heer onder zijn arm had meegebracht, bleek
het persoonlijke kasboek van de gedode jongeman te zijn, en bevatte
bewijzen voor de verklaringen in het bericht dat door de geestverschij-
ning was gemaakt. Het adres van de houder van de wisselbrieven bleek
volledig juist te zijn, en ook het bedrag en de datum waarvan niemand
enig idee had gehad. In dezelfde verborgen ruimte werden verschil-
lende familiedocumenten gevonden die men sinds het overlijden van
de heer des huizes als verloren had beschouwd. Enige tijd na de gebeur-
tenis is de oudere broer getrouwd. De postume brief in het handschrift
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van de oude heer is nog in het bezit van zijn dochter, die nu op haar
beurt getrouwd is met een man van hoge stand. De naam van de dame
die me bovenstaande feiten vertelde, evenals die van de twee broers, en
de naam van de echtgenoot van de dochter van de oudere broer zijn aan
de gerespecteerde redactrice van dit tijdschrift gegeven.

Aantekening van de redactrice:

Gelukkig corresponderen we persoonlijk met de echtgenoot van de
dochter van de ‘jongedame’, een heer uit Odessa, persoonlijk bekend
bij, en zeer gerespecteerd door, vrienden van de naaste familieleden
van de schrijfster. De feiten, zoals hierboven gegeven, en die uit een
heel betrouwbare bron komen, lijken de koning van de theosofen
schaakmat te zetten, en de leringen van de theosofen in het nauw te
drijven. Maar dat is niet zo voor iemand die onder de oppervlakte kan
kijken, hoewel de feiten in bovenstaand verhaal niet voldoende zijn om
daaruit een definitieve conclusie te kunnen trekken. Dit argument van
onvoldoende gegevens kan op het eerste gezicht nogal vreemd lijken,
maar het vreemde zal bij nadere beschouwing volledig verdwijnen. Er
wordt hierboven geen informatie gegeven over de leeftijd van de jon-
gere broer op het moment dat de vader stierf; noch over de gevoelens
die laatstgenoemde op dat moment koesterde over zijn moederloze jon-
gen en de zorgen die hij zich om hem maakte.

We moeten daarom een aantal veronderstellingen maken waarop al
die overige omstandigheden duidelijk lijken te wijzen. Als ze echter
niet door de feiten worden bevestigd, vragen we vriendelijk dat ons
meer details zullen worden gestuurd. Het is alleen maar logisch dat de
vader zich grote zorgen moet hebben gemaakt over de tockomst van
zijn jongste zoon, die op jonge leeftijd zijn beide ouders verloor; en des
te meer over het behoud van de familie-eer, waarover hij, zoals alle
Duitse aristocraten, angstvallig waakte, want er waren al vroeg aan-
wijzingen voor de slechte gewoonten die zich in zijn zoon later zo
sterk ontwikkelden. Hierna wordt de uitleg eenvoudig genoeg. Op het
moment dat de vader stierf, brachten zijn gedachten — die onder de
beschreven omstandigheden enorm intens waren geworden — een mag-
netische verbinding tot stand tussen de zoon en de astrale schil van de
vader in kdmaloka. Het is een bekend feit dat angst of grote zorg om
alles wat op aarde wordt achtergelaten, een schil die anders zou zijn uit-
eengevallen, langer in de atmosfeer van de aarde kan vasthouden dan
bij een rustige dood. Hoewel de schil, wanneer deze aan zichzelf is
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overgelaten, geen nieuwe indrukken kan opdoen, kan deze toch, als ze
door contact met een medium bij wijze van spreken gegalvaniseerd
wordt, heel goed nog jaren blijven leven en alle indrukken van dat
medium ontvangen.

Er is nog een feit waarmee altijd rekening moet worden gehouden als
men zoekt naar een verklaring van de verschijnselen van het medium-
schap, namelijk dat het verblijf van schillen in kamaloka voor het defi-
nitieve uiteenvallen soms erg lang is. 25 tot 30 jaar zou niet te lang zijn
wanneer een medium de levenskracht ervan in stand houdt. Na deze
inleidende opmerkingen is het huidige vraagstuk gemakkelijk op te los-
sen. De jongeman die zo tragisch aan zijn einde kwam was waarschijn-
lijk een medium voor zijn vaders schil, en verschafte die schil daardoor
kennis van alle gebeurtenissen in zijn losbandige en zondige leven. De
stille getuige van de materialisatie van de schil in de rouwkamer moet
zelf ook een medium zijn geweest, en hielp zo mee om het verschijnsel
te laten plaatsvinden. Het berouw van de stervende jongeman voor zijn
slechte leven en zijn bezorgdheid om de familie-eer te redden, werden
geprojecteerd op de astrale schil van de vader met alle intensiteit van de
energie van een stervende, en gaven aanleiding tot alles wat er volgde.

Adepten en politick
Chhabigram Dolatram (Dikshita)

[*Adepts and politics’, The Theosophist, december 1883,
blz. 79-80; CW 6:15-20]

Na het doorlezen van een artikel getiteld ‘De adepten in Amerika in
1776’, gepubliceerd in het oktobernummer van The Theosophist,! zijn
bij mij de volgende twijfels gerezen, waarvoor u, op grond van de geluk-
kige omstandigheid van persoonlijk contact met de adepten dat u schijnt
te hebben, bij uitstek de geschikte figuur bent om die weg te nemen. Het

'Noot. vert.: Dit artikel is gepubliceerd in The Theosophist, oktober 1883,
blz. 16-17. Het is ondertekend ‘een ex-Aziaat’, een pseudoniem van William
Quan Judge. Het is gedateerd New York, 25 juni 1883. Nederlandse vertaling
ervan in W.Q. Judge, Theosofische inzichten, TUPA, Den Haag, 2012, blz. 459-
63. Op het artikel van Dolatram heeft ook Judge een reactie geschreven in The
Theosophist, juni 1884, blz. 223.
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artikel is ongetwijfeld geschreven op eigen verantwoordelijkheid van de
schrijver, die bijzonder voorzichtig is om zijn lezers te informeren dat
zijn uitspraken zijn gedaan ‘zonder medeweten en toestemming — zover
hij weet — van de adepten’. De naar voren gebrachte opvattingen komen
echter volledig overeen met die welke in het algemeen door de Theo-
sophical Society worden gehuldigd, en de redactrice van The Theo-
sophist is de enige autoriteit over een onderwerp zoals dit.

De kern van genoemd artikel ligt in de afsluitende alinea. Ze lijkt de
indruk te wekken dat de adepten, als een natuurlijk gevolg van hun uni-
versele sympathie voor het welzijn van de mensheid, betrokken waren
bij de grote Amerikaanse Revolutie en de gelukkige gevolgen daarvan
als het ware door middel van Washington en anderen teweegbrachten.
Kortom het artikel lijkt te zeggen dat Thomas Paine, broeder (?) Ben-
jamin (de geschiedenis geeft ons geen enkele informatie over zijn re-
latie tot de theosofie) en een groot aantal andere leiders van deze
revolutie op een specifieke manier te werk zouden zijn gegaan, eenvou-
dig omdat ze onder de leidende inspiratie van de adepten stonden. Het
artikel zegt in feite dat de noodzaak van een revolutie in Amerika en
een plan van alle verdere stappen al waren uitgedacht door deze mahat-
ma’s voordat de zogenaamde vrijmetselaar-broeders werden geboren.
Het uitgangspunt is blijkbaar dat het eerste denkbeeld van al zulke
revoluties, die volgens de schrijver uiteindelijk de mensheid ten goede
komen, en de daaropvolgende selectiec van menselijke instrumenten om
ze uit te werken, altijd hun oorsprong hebben gehad in de adepten die
waken over de vooruitgang van de mensheid.

Wil de schrijver dan, of de redactrice, enige moeite nemen om onze
vragen te beantwoorden die door het lezen van het artikel zijn opge-
komen over de rol die de adepten speelden in de Engelse Revolutie van
1649? Stond John Bradshaw, president van een door hemzelf samen-
gestelde Hoge Raad die zijn wettige vorst Karel I berechtte en ter dood
veroordeelde, onder de hemelse invloed van de mahatma’s, zoals bij
Thomas Paine later het geval was?

Was Cromwell dan niet meer dan een dansende marionet waarvan
de adepten natuurlijk de touwtjes in handen hadden? Waarom werd
dan door de almachtige adepten toegestaan dat zij, arme zielen die
alles slechts in strikte gehoorzaamheid aan de innerlijke stem van
hogere geesten deden, de vernedering ondergingen dat hun stoffelijk
overschot (laten zij in vrede rusten!) werd opgegraven en door de beul
werd opgehangen?
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Ook is het in geen geval denkbaar dat de Franse Revolutie van
1789, die zulke enorme gevolgen heeft gehad, kon hebben plaatsgevon-
den zonder dat de adepten daarbij een machtige helpende hand hebben
geboden. Thomas Paine werd ongetwijfeld langgeleden op dat werk
voorbereid, maar het waren Danton, Robespierre en Marat — die door
hun daden wereldwijd bekend werden, en aan wie de Franse Revolutie
vooral veel te danken heeft voor de weg die ze daarna insloeg — tot wie
de mahatma’s zich met veel voldoening moeten hebben gewend als
een stel instrumenten dat onvergelijkelijk veel beter is dan Paine,
Washington en alle andere Amerikaanse revolutionairen. Wilt u ons dan
vertellen hoeveel van deze zeldzame inspiratiec waaronder ze handel-
den, ze te danken hadden aan de mahatma’s?

Waren Victor Emmanuel en Garibaldi, terwijl ze aan de revolutie in
Itali€¢ werkten, slechts de uitvoerders van de wensen van de Tibetaanse
broeders? Als men de redenering van de schrijver aanvaardt, dan kan
volgens mij niet worden ontkend dat al deze revoluties tot stand zijn
gebracht door deze mahatma’s, en dat degenen die daarin actief zijn
geweest slechts instrumenten in hun handen waren. Natuurlijk wordt
gezegd, als een bewijs van het werkelijke aandeel dat de mahatma’s
daarin hadden, dat Thomas Paine ‘een weids perspectief voor zich zag
openen’ — of in ieder geval dacht dat hij dat zag — en op een andere
plaats dat ‘sommige gedachten uit zichzelf plotseling in het denken
opflitsen’. Als deze eenvoudige dingen voldoende zijn om Paine het
recht te geven om aanspraak te maken op bovennatuurlijk bezoek, is
het dan onredelijk om te beweren dat Lord Byron ook werd aangemoe-
digd door dezelfde welwillende invloed, toen hij — terwijl hij wereldse
gemakken opgaf en zich vrijwillig onderwierp aan fysieke ongemak-
ken en ontberingen — naar Griekenland ging om actief deel te nemen
aan de bevrijding daarvan en ten slotte stierf in de moerassen van
Mesolongi? Alleen u kunt beoordelen in hoeverre dit juist is, want
alleen u staat in nauw contact met de mahatma’s.

Om misverstand te voorkomen, moet ik besluiten met de opmerking
dat ik als orthodoxe hindoe geloof in het bestaan van mahatma’s, al
moet ik eerlijk bekennen dat zulke argumenten zoals die van tijd tot tijd
in uw zeer interessante tijdschrift zijn verschenen als bewijs voor het
bestaan van de mahatma’s, mij niet hebben kunnen overtuigen.

Bharuch,
27 oktober 1883
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Aantekening van de redactrice:

Ons tijdschrift staat open voor de persoonlijke opvattingen van
iedere theosoof ‘met een goede reputatie’, op voorwaarde dat hij een
redelijk goede schrijver is, zijn meningen aan niemand opdringt, en
alleen zichzelf verantwoordelijk acht voor zijn uitlatingen. Dit blijkt
duidelijk uit het beleid dat tot nu toe door het tijdschrift is gevolgd.
Maar waarom is onze correspondent er zo van overtuigd dat ‘de naar
voren gebrachte opvattingen volledig overeenkomen met die welke in
het algemeen door de Theosophical Society worden gehuldigd’? De
redactrice van dit tijdschrift is het bijvoorbeeld geheel oneens met de
genoemde standpunten, zoals die door onze criticus worden opgevat.
Noch de Tibetaanse, noch de hedendaagse hindoe-mahatma’s be-
moeien zich ooit met de politiek, hoewel ze invloed kunnen uitoefenen
op meer dan één belangrijk probleem in de geschiedenis van een land —
in het bijzonder hun moederland.

Als er al adepten zijn geweest die Washington hebben beinvloed of
de grote Amerikaanse Revolutie hebben teweeggebracht, dan waren het
in ieder geval niet de ‘Tibetaanse mahatma’s’, want deze hebben nooit
blijk gegeven van veel sympathie voor de pelings van een of ander
westers volk, behalve als deel van de mensheid in het algemeen. Toch
is het zoveel als zeker, hoewel deze overtuiging slechts een persoon-
lijke is, dat een aantal broeders van het rozenkruis — of de zogenaamde
‘rozenkruisers’ — een prominente rol hebben gespeeld bij de Ameri-
kaanse strijd voor onafthankelijkheid, en ook bij de Franse Revolutie
gedurende de gehele 18de eeuw. We hebben documenten daarover, en
de bewijzen ervan zijn in ons bezit. Maar deze rozenkruisers waren
Europeanen en Amerikaanse kolonisten, die geheel onafhankelijk van
de Indiase of Tibetaanse ingewijden hebben gehandeld. En de ‘ex-
Aziaat’, die begint met te zeggen dat zijn uitspraken geheel op eigen
persoonlijke verantwoordelijkheid zijn geschreven, is hierover vanaf
het begin heel duidelijk. Hij verwijst naar adepten in het algemeen en
niet noodzakelijkerwijs naar Tibetaanse of hindoe-mahatma’s, zoals
onze correspondent schijnt te denken.

Geen enkele occulte theosoof heeft ooit eraan gedacht om Benjamin
Franklin, of ‘broeder Benjamin’, zoals hij in Amerika wordt genoemd,
in verband te brengen met de theosofie, afgezien van het feit dat de
grote filosoof en elektrotechnicus een bewijs te meer schijnt te zijn van
de mysterieuze invloed van getallen en cijfers die verband houden met
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de data van geboorte, dood en andere gebeurtenissen in het leven van
bepaalde opmerkelijke individuen. Franklin werd geboren op 17 janu-
ari 1706, overleed op 17 april 1790, en was de jongste van de 17 kin-
deren van zijn ouders. Verder is er beslist niets om hem in verband te
brengen met de moderne theosofie of zelfs met de theosofen van de
18de eeuw — zoals de grote groep alchemisten en rozenkruisers zichzelf
noemden.

Noch de redactrice noch enig lid van de Society dat ook maar enigs-
zins bekend is met de voorschriften van de adepten — eerstgenoemde
wijst nadrukkelijk de nogal sarcastische beschuldiging van de schrijver
van de hand dat ‘alleen zij in de gelukkige omstandigheid verkeert om
persoonlijk contact te hebben met de adepten’ — zou ook maar een
moment geloven dat een van de wrede, bloeddorstige helden — de
koningsmoordenaars en anderen van de Engelse en Franse geschiede-
nis — ooit zouden kunnen zijn geinspireerd door een adept, laat staan
een hindoeistische of boeddhistische mahatma. De conclusies die onze
fantasierijke correspondent uit het artikel ‘De adepten in Amerika in
1776’ trekt zijn een beetje vergezocht. Als men denkt dat zo’n kil, hard
en gevoelloos mens als John Bradshaw ooit werd beinvloed door een
macht buiten, en vreemd aan, zijn eigen zielloze entiteit, dan moet dit
door de ‘lagere Jehovah’ van het Oude Testament zijn geweest. Deze
was de mahatma en paramatman, of de ‘persoonlijke’ god van Calvijn
en die puriteinen die voor de meerdere eer en glorie van hun godheid —
‘steeds bereid om in ruil voor bloedoffers aan de laagste doeleinden
mee te werken’! — zogenaamde heksen en ketters bij honderdduizenden
verbrandden. Het zijn zeker niet de levende mahatma’s, maar het is ‘de
bijbelse ene levende God’ — hij die duizenden jaren geleden Jefta had
geinspireerd om zijn dochter te vermoorden, en de zwakke David om
de zeven zonen en kleinzonen van Saul op te hangen ‘op de berg ten
overstaan van de Heer’, en die in onze eigen tijd ook Guiteau ertoe had
aangezet om president Garfield dood te schieten — die ook Danton en
Robespierre, Marat en de Russische nihilisten moet hebben geinspi-
reerd tot tijdperken van terreur en om kerken te veranderen in slacht-
huizen.

Niettemin is het onze vaste overtuiging op basis van historische
gegevens en directe gevolgtrekkingen uit veel van de Mémoires van
die tijd dat de Franse Revolutie te danken is aan één adept. Het is die

1Zie The Keys of the Creeds, door een rooms-katholieke priester.
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mysterieuze personage die nu gemakshalve wordt ingedeeld bij andere
‘historische bedriegers’ (d.w.z. grote figuren met occulte kennis en ver-
mogens die ver uitsteken boven de imbeciele meerderheid), namelijk
graaf Saint-Germain die de gerechtvaardigde opstand van de armen tot
stand bracht en een einde maakte aan de egoistische tirannie van de
Franse koningen, de ‘uitverkorenen en gezalfden van de Heer’. En wij
weten ook dat er zich onder de Carbonari — de voorlopers en pioniers
van Garibaldi — meer dan één vrijmetselaar bevond die grondig bekend
was met occulte wetenschap en de rozenkruisers. Door uit het artikel de
conclusie te trekken dat er door Paine aanspraak werd gemaakt ‘op
bovennatuurlijke bezoekers’, wordt de hele bedoeling van de schrijver
verkeerd geinterpreteerd, en laat men zien dat men weinig kennis van
de theosofie heeft. Er kunnen in Engeland en Amerika theosofen zijn
die ook spiritisten zijn, en die vast geloven in ontlichaamde bezoekers,
maar noch zij noch wij, oosterse theosofen, hebben ooit geloofd in het
bestaan van bovennatuurlijke bezockers. We laten dit over aan de
orthodoxe volgelingen van hun respectieve religies.

Het is heel goed mogelijk dat bepaalde argumenten die in dit tijd-
schrift naar voren zijn gebracht als bewijs voor het bestaan van onze
mahatma’s, onze correspondent ‘niet hebben kunnen overtuigen’, en
het doet er ook niet veel toe als dat niet het geval is. Maar of we nu ver-
wijzen naar de mahatma’s in wie hij gelooft, of naar degenen die we
persoonlijk kennen, als een mens eenmaal is opgeklommen tot de
hoogte van een mahatma, kan hij — tenzij hij een tovenaar of een dugpa
is — iemand nooit tot verdorven daden inspireren. Aan de Hebreeér die
zegt, ‘Ik, de Heer schep het kwaad’, antwoordt de mahatma, ‘Ik, de
ingewijde probeer dat tegen te gaan en te vernietigen.’



De Purana'’s over de dynastie van
Morya’s en over Kuthumi

[‘The Puranas on the dynasties of the Moryas and the Koothoomi’,
The Theosophist, december 1883, blz. 99; CW 6:40-2]

In het Matsya-Purana (hfst. 272) wordt gezegd dat er 10 Morya’s
over India zouden heersen, en ze zouden worden opgevolgd door de
Sunga’s, en dat Satadhanvan de eerste van deze 10 Maurya’s (of
Morya’s) zal zijn.

In het Vishnu-Purana (4:4) wordt gezegd dat er in de Sirya-
dynastie een koning is geweest, genaamd ‘Maru, die door de kracht
van toewijding (yoga) nog altijd in het dorp Kalapa woont’, in de
Himalaya, en die ‘in de toekomst de nieuwe stichter zal zijn van het
kshatriya-volk in de zonnedynastie’, d.w.z. over vele duizenden
jaren.! In een ander deel van datzelfde Purana (4:24) wordt gezegd
dat ‘bij het uitsterven van het volk van Nanda de Maurya’s? zich
meester zullen maken van de aarde, want Kautilya zal Chandragupta
op de troon plaatsen’.? Kol. Tod denkt dat Morya of Maurya een
verbastering is van Mori, de naam van een rajput-stam. Volgens de
tikd (commentaar) op de Mahavansa zouden de vorsten van de
stad Mori daarom Maurya’s zijn genoemd. Tarkavachaspati, een
Sanskrietencyclopedist zegt dat het dorp Kalapa ten noorden van de
Himalaya, en dus in Tibet, ligt. Hetzelfde wordt gezegd in hoofdstuk
(skanda) 12 van het Bhagavata-Purana. ‘Het Vayu-Purana schijnt
erop te duiden dat hij [Maru] de macht van de kshatriya’s in het toe-
komstige 19de yuga zal herstellen.’* In het Vishnu-Purana (3:6)
wordt gesproken over een rishi genaamd Kuthumi.> Wil een van
onze broeders vertellen welk verband onze mahatma’s met deze
gerespecteerde figuren hebben?

R. Ragoonath Row
(Dewan Bahadoor) voorzitter van de
Madras Theosophical Society

1 The Vishnu-Purana, vert. H.H. Wilson, deel 3, 1866, blz. 325.

2Nadere bijzonderheden over deze legende ‘over de dynastie van de Morya-
vorsten’ zijn volgens de Mahavansa te vinden in de Atthakatha van de priesters
van Uttaravihara. — Red. Theosophist

3Wilson, Op.cit., deel 4, 1868, blz. 186.

4Op.cit., deel 3, blz. 325vn.

5Op.cit., deel 3, blz. 60.
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Aantekening van de redactrice:

In de boeddhistische Mahavansa wordt Chandagutta of Chandra-
gupta, de grootvader van ASoka, een vorst van de Moriya-dynastie
genoemd, wat hij zeker is geweest, of beter gezegd, wat ze zeker waren,
want er zijn verschillende Chandragupta’s geweest. Deze dynastie is,
zoals datzelfde boek vertelt, begonnen met bepaalde kshatriya’s (krij-
gers) van het Sakya-geslacht, nauw verwant met Gautama Boeddha, die
de Himavantah (Himalaya) overtrokken, en ‘daar een heerlijke plek
ontdekten die goed van water was voorzien en midden in een bos met
hoge bo-bomen en andere bomen lag. Daar hebben ze een stad gesticht
die naar haar Sakya-vorsten Moriya-nagara werd genoemd.’!

Prof. Max Miiller beschouwde deze legende om twee redenen als
een verzinsel: (1) de wens van de boeddhisten om hun koning Asoka,
‘de lieveling van de goden’, in verband te brengen met Boeddha, en zo
de lasterpraatjes van hun brahmaanse tegenstanders dat Asoka en
Chandragupta $tidra’s waren, teniet te doen; en (2) omdat dit document
niet strookt met zijn eigen theorieén en chronologie die berusten op de
fantastische verhalen van de Griek Megasthenes en anderen. De vor-
sten van Moriya-nagara hebben hun naam niet gekregen van de rajput-
stam de Mori’s, maar omgekeerd, want die stam werd zo bekend omdat
ze bestond uit afstammelingen van de eerste vorst Moriya, de Nagari-
Morya. Op het verdere lot van die dynastie wordt enig licht geworpen
op blz. 39 en 40 (voetnoot) in het novembernummer [van 1883] van
The Theosophist.2 Blz. 43 van dat tijdschrift geeft volledige bijzonder-
heden. Rishi Kuthumi wordt in verschillende Purana s vermeld, en zijn
Wetboek is een van de 18 wetboeken die door verschillende rishi’s zijn
geschreven, en die in de bibliotheek van de Asiatic Society in Calcutta
worden bewaard. Maar er is ons niet gezegd of er enig verband is tus-
sen onze mahatma met die naam en de rishi, en we hebben niet het
recht om over dit onderwerp te speculeren. Het enige wat we weten is
dat beiden brahmanen uit het noorden zijn, en dat de Morya’s ksha-
triya’s zijn. Als een van onze broeders meer weet of in de heilige boe-
ken iets over dit onderwerp kan ontdekken, dan horen we dat graag.

De woorden: ‘De Maurya’s zullen zich meester maken van de
aarde, want Kautilya zal Chandragupta op de troon plaatsen’ hebben

'Vgl. M. Miiller, A History of Ancient Sanskrit Literature, 1859, blz. 285,
289.
2Zie ‘Sakyamuni’s plaats in de geschiedenis’, blz. 310-3&vn in dit boek.
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volgens onze occulte filosofie een dubbele betekenis. In één betekenis
hebben ze betrekking op de tijd van het vroege boeddhisme, toen een
Chandragupta (Morya) koning was ‘over de hele aarde’, d.w.z. over de
brahmanen die zichzelf beschouwden als de hoogste en enige vertegen-
woordigers van de mensheid voor wie de aarde was geévolueerd. De
tweede betekenis is zuiver esoterisch. Over iedere adept of echte
mahatma wordt gezegd dat hij meester is over de aarde door de macht
van zijn occulte kennis. Daarom beschouwen de occultisten een reeks
van 10 Morya’s, allemaal ingewijde adepten, als ‘meesters over de
aarde’ of over al haar kennis. De namen ‘Chandragupta’ en ‘Kautilya’
hebben eveneens een esoterische betekenis. Onze broeder moet eens
erover nadenken wat die Sanskrietwoorden betekenen, en dan zal hij
misschien inzien welke betekenis de zin ‘want Kautilya zal Chandra-
gupta op de troon plaatsen’ heeft voor de Morya’s die meester zijn over
de aarde. We zouden onze broeder tevens eraan willen herinneren dat
het woord ‘itihasa’, dat men gewoonlijk vertaalt met ‘geschiedenis’,
door de sanskritisten wordt omschreven als de levensbeschrijving van
een edele figuur, waarin tevens een verheven ethische en occulte be-
tekenis schuilt.
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Omgekeerde beelden van helderzienden

[‘Introversion of mental vision’, The Theosophist,
februari 1884, blz. 107-8; CW 6:135-8]

Onlangs zijn door FFW.H. Myers en zijn collega’s van de Psychic
Research Society in Londen enkele interessante experimenten gedaan,
die, als ze goed worden onderzocht, heel belangrijke resultaten kunnen
opleveren. Toen de genoemde experimenten werden gepubliceerd, wer-
den ze door de kranten uitgebreid besproken. Met de details daarvan
houden we ons nu niet bezig. Het is voor ons voldoende om voor de
lezers die de experimenten niet kennen te verklaren dat in een zeer
grote meerderheid van de gevallen, te veel om alleen maar toeval te
zijn, werd geconstateerd dat het gedachtelezende medium slechts een
omgekeerd mentaal beeld kreeg van het voorwerp dat het moest lezen.
Een stuk papier waarop een pijl stond, werd voor een zorgvuldig
geblinddoekte gedachtelezer gehouden, en na elke keer dat de pijl werd
gedraaid, werd de gedachtelezer gevraagd om de pijl mentaal te zien.
Onder deze omstandigheden werd vastgesteld dat wanneer de pijlpunt
naar rechts wees, deze werd gezien als een pijl met de punt naar links,
enz. Dit leidde enkele vindingrijke journalisten tot de gedachte dat er
zowel op het innerlijke als op het uiterlijke gebied van optische waar-
neming sprake was van een illusie. Maar de echte verklaring van het
verschijnsel ligt dieper.

Het is bekend dat een voorwerp dat we zien en het beeld daarvan op
het netvlies van het oog, zich niet in dezelfde stand bevinden, maar het
beeld is omgekeerd. Hoe het beeld van een voorwerp tijdens de zintuig-
lijke gewaarwording op het netvlies wordt omgekeerd, is een mysterie
waarvan de biologie toegeeft dat ze het niet kan oplossen. Ook de wes-
terse metafysica doet het op dit punt nauwelijks beter; er zijn evenveel
theorieén als metafysici. Reid, Hamilton en anderen van die school
ploeteren slechts in een moeras van speculaties. De enige filosoof die
een glimp van de waarheid heeft opgevangen is de idealist Berkeley,
die, tot grote teleurstelling van alle studenten van de echte filosofie,
niet verder kon komen dan het theologische christendom, ondanks al
zijn briljante ingevingen. Een kind, zegt Berkeley, ziet een voorwerp
vanuit ons gezichtspunt in feite omgekeerd; om zijn hoofd aan te raken
strekt het zijn handen in dezelfde richting van zijn lichaam uit als wij
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bij ons lichaam doen om naar onze voeten te reiken. Door herhaalde
mislukkingen wordt ervaring opgedaan, en dit zorgt ervoor dat de
indrukken van het ene zintuig gecorrigeerd worden door die van het
andere; de gewaarwordingen van afstand en vastheid komen op de-
zelfde manier tot stand.

Toepassing van deze kennis op de bovengenoemde experimenten
van de Psychic Research Society zal tot heel opvallende resultaten lei-
den. Terwijl de getrainde adept iemand is die al zijn innerlijke ver-
mogens heeft ontwikkeld, en op het psychische gebied zijn zintuigen
volledig beheerst, verkeert het individu dat toevallig, d.w.z. zonder
occulte training, het innerlijke gezichtsvermogen verwertt, in de positie
van een hulpeloos kind — een speelbal van de grillen van één afzonder-
lijk innerlijk zintuig. Dit zal een zee van licht werpen op het onbetrouw-
bare karakter van de gewone ongetrainde ziener. Dit was het geval met
de mediums met wie Myers en zijn collega’s experimenteerden.

Er zijn ook gevallen waarbij het ene zintuig het andere onbewust
corrigeert en nauwkeurige resultaten worden bereikt. Wanneer het
medium de gedachten in iemands denken leest, is deze correctie niet
nodig, want de wil van de denker schiet de gedachten, als het ware,
recht in het denken van het medium. Men zal bovendien ontdekken dat
de hier besproken omkering alleen plaatsvindt als die beelden niet kun-
nen worden beinvloed door de normale zintuiglijke ervaring van het
medium. Neem bijvoorbeeld het beeld van een hond; wanneer het
medium waarneemt dat dit bestaat in het denken van een persoon of op
een stuk papier, dan kan het voor de innerlijke waarneming van het
medium vervormd lijken, maar zijn fysieke ervaring zal dit altijd cor-
rigeren. Maar deze omkering zal zeker plaatsvinden wanneer de rich-
ting waarin de hond kijkt het voorwerp van onderzoek is. Dit geldt
misschien niet voor de namen van personen of de bedachte woorden
die het medium moet achterhalen. Maar in die gevallen moet rekening
worden gehouden met de werking van de wil van de denker die de
gedachte opdringt aan het denken van het medium, en daardoor het
omkeringsproces overbodig maakt. Hieruit blijkt overduidelijk dat
deze verschijnselen het best kunnen worden bestudeerd wanneer alleen
de wilskracht van één persoon, die van het medium, in het spel is. Dit
gebeurt altijd wanneer het voorwerp dat het medium moet lezen onaf-
hankelijk is van de wil van iemand anders, zoals in het geval dat het is
weergegeven op papier of iets soortgelijks.

Als we dezelfde wet op dromen toepassen, kunnen we de reden ont-
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dekken van het volksgeloof dat de feiten in dromen meestal zijn om-
gekeerd. Als je van iets goeds droomt is dat over het algemeen een
voorbode van iets kwaads. In uitzonderlijke gevallen waarin dromen
profetisch bleken te zijn, werd de dromer beinvloed door de wil van een
ander of door andere verstorende krachten die alleen per geval kunnen
worden vastgesteld.

In dit verband kan nog een ander belangrijk paranormaal verschijn-
sel worden genoemd. Gevallen waarbij een gebeurtenis op afstand,
bijvoorbeeld de dood van een persoon, wordt weergegeven in de
gedachtebeelden van iemand die in die gebeurtenis geinteresseerd is,
zijn te talrijk en te goed geverifieerd om te kunnen worden betwist. In
zulke gevallen verschijnt het dubbel van de stervende zelfs op grote
afstand en wordt gewoonlijk alleen voor zijn vriend zichtbaar, maar
voorbeelden zijn niet zeldzaam waarbij het dubbel door een aantal per-
sonen wordt gezien. Eerstgenoemd geval behoort tot de categorie
gevallen die we hier bespreken, omdat de geconcentreerde gedachte
van de stervende man helderziend wordt gezien door de vriend en het
rechtopstaande beeld door de werking van de wilskracht van de ster-
vende wordt voortgebracht. In laatstgenoemd geval verschijnt het echte
mayaviriipa, en dit voorbeeld valt dus niet onder de hier besproken wet.

Slachtoffers van woorden

[“Victims of words’, The Theosophist, februari 1884,
blz. 117; CW 6:141-3]

Het is een cliché geworden dat we vaker het slachtoffer zijn van woor-
den dan van feiten. Men heeft beweerd dat de Theosophical Society
atheisme en materialisme verkondigt, omdat het filosofische stelsel
waaraan de oprichters van de Society en veel van hun medestudenten
zijn toegewijd, weigert om wat gewoonlijk een ‘persoonlijke God’
wordt genoemd, te erkennen. We hebben beweerd en blijven tot onze
sterfdag beweren dat een wezen dat de hele reeks associaties of, in
meer geleerde taal, connotaties van het woord ‘God’ bezit, in het heelal
of daarbuiten nergens bestaat — als er al zoiets als een daarbuiten moge-
lijk zou zijn. Dit is de negatieve kant van onze kennis. De positieve
kant ervan kan worden geformuleerd in de woorden van de Upanishad:
‘Dat waaruit alle bestaansvormen emaneren, waarin ze leven en waarin
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ze terugkeren en worden opgenomen is brahman.’! Wanneer brahman
wordt gezien als de oorsprong van de substantie van het heelal, is het,
zoals in deze kolommen al vaak is gezegd, mulaprakriti — een term die
door de armoede van de Engelse metafysische woordenschat, vertaald
is met ‘ongedifferenticerde kosmische stof’. Er is ook gezegd dat de
differentiatie van miilaprakriti oneindig veel bestaansvormen voort-
brengt. We worden ervan beschuldigd dat de hele godsidee in onze filo-
sofische overtuigingen ontbreekt. Deze gedachte is ontstaan omdat
men dit ene woord ‘differentiatie’ verkeerd begrijpt. Dit heeft tot veel
discussie geleid. Onze tegenstanders beweren:

Brahman, de milaprakriti, zou zich differentiéren, zoals stof, waar-
van we een fysieke voorstelling hebben, om het zichtbare heelal te
vormen. Daarom is brahman aan verandering onderhevig en bestaat
tijdens kosmische activiteit alleen in latente toestand. Daarom is hun
[onze] filosofie slechts het evangelie van de apotheose van dode
ruwe stof en zijn ze subtiele materialisten.

Maar onze critici moeten bedenken dat milaprakriti of brahman
absoluut subjectief is, en daarom moet het woord ‘differentiatie’ in zui-
ver subjectieve of, zoals het gewoonlijk wordt genoemd, spirituele zin
worden geinterpreteerd voordat de betekenis ervan goed kan worden
begrepen. Men moet geen moment denken dat miilaprakriti of brahman
(parabrahman) ooit een verandering (parinama) van substantie kan on-
dergaan. Ze is de absolute wijsheid, de enige werkelijkheid, de eeuwige
godheid — om het woord van zijn alledaagse betekenis los te maken. Met
de differentiatie van mulaprakriti wordt bedoeld dat de oorspronkelijke
essentie van alle bestaansvormen (asat) door haar wordt uitgestraald, en
wanneer deze door haar wordt uitgestraald wordt ze het centrum van
energie waaruit door geleidelijke en systematische processen van ema-
natie of differentiatie het heelal, zoals we dat waarnemen, tot bestaan
komt. Uit het onvermogen van onze tegenstanders om deze diep meta-
fysische gedachte te begrijpen, vloeit alle kwaadsprekerij voort.

Brahman is het heilige der heiligen, en we kunnen dit niet belaste-
ren door het te beperken door onze eindige denkbeelden. Het is, zoals
de vedische rishi’s het bezongen, suddhi apapaviddha, het vlekkeloze
ENE ELEMENT, onaangetast door enige verandering van omstandig-
heden. We voelen de verhevenheid van het denkbeeld zo sterk, en het

Taittirtya Upanishad, 3:1:3.
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staat zo ver boven het hoogste wat we ons kunnen indenken, dat we te
zeer met ontzag vervuld zijn om het tot voorwerp van discussie te
maken. De brahmavadi’s van weleer hebben het prachtig bezongen:

Yato vacho nivartante
Aprapya manasa saha!

‘[Brahman is iets] waarvoor woorden tekortschieten [om het te be-
schrijven], omdat ze door het denken niet worden gevonden.’

Ya$ chandratarake tisthan
Yas chandratarakad antarah?

‘[Brahman is iets] wat maan en sterren doordringt, en toch van maan en
sterren verschilt.’

Het is niet zo’n absurditeit als een buitenkosmische godheid. Het is
als de ruimte waarin een zichtbaar voorwerp ligt. De ruimte bevindt
zich in het object en verschilt er toch van, hoewel de geest van het
voorwerp niets anders dan de ruimte is.

Hieruit volgt duidelijk dat ‘mulaprakriti’ zich nooit differentieert
maar dat ze alleen haar eerstgeborene, mahattattva, de sefira van de
kabbalisten, emaneert of uitstraalt. Als men zorgvuldig de betekenis
van het Sanskrietwoord srishti zou overdenken, zou dit punt volkomen
duidelijk worden. Dit woord wordt gewoonlijk vertaald met ‘schep-
ping’, maar, zoals alle sanskritisten weten, de wortel srj, waaruit dat
woord is afgeleid, betekent ‘afwerpen’ en niet ‘scheppen’.

Dit is onze godheid ‘het onuitsprekelijke’, en zonder naam. Als
onze broeders na deze uitleg toegelaten willen worden tot de grote oude
tempel waarin we eerbied betonen, dan zijn ze welkom. Maar degenen
die na deze uiteenzetting onze opvattingen nog steeds verkeerd begrij-
pen, hebben we niets meer te zeggen.

1Op.cit., 2:9:1.
2 Brihadaranyaka Upanishad, 3:7:11.



De theosofen en Irenaeus

[‘The Theosophists and Ireanaeus’, The Theosophist,
februari 1884, blz. 129-30; CW 6:148-55]

De eerw. redacteur van het Christian College Magazine heeft kolonel
Olcott scherp aangevallen. Hij spreekt van iemands ‘onverbeterlijke
onwetendheid” en merkt op dat ‘kol. Olcotts grote ontdekking dat
Irenaeus het evangelie van Johannes schreef op dezelfde manier kan
worden beschouwd’.

Dat Magazine is een uitstekend tijdschrift en de hoofdredacteur
zonder twijfel een achtenswaardig man. Waarom zou hij zich dan
schuldig maken aan het schrijven van zulke — het spijt me het te moe-
ten zeggen — grove onjuistheden? Kol. Olcott heeft nooit willen zeggen
dat Irenaeus — de veronderstelde bisschop van Galli€ (wie hij ook was),
van wie het weinig kritische en goedgelovige karakter door iedereen
wordt opgemerkt en erkend, zelfs door christelijke apologeten — ooit de
ideéle verhandeling vol schoonheid en poézie kon hebben geschreven
die nu als het vierde evangelie wordt beschouwd; maar eenvoudig dat
de overijverige kerkvader met die naam ervoor zorgde dat het werd
geschreven en verscheen om zo te winnen van de gnostici en ketters
van zijn tijd. Irenacus! zelf vertelt ons dat deze ‘ketters’ het vierde
evangelie verwierpen toen het verscheen, want ze hadden eerder al het
bestaan ervan ontkend.

Het is voor theologen een gevaarlijke discussie om zich overhaast
op te storten. Het is te laat om iets te ontkennen wat door bijna elke
bijbelcriticus en ook door sommige apologeten zelf algemeen wordt
erkend, namelijk dat het vierde evangelie het voortbrengsel is van een
volledig onbekende, waarschijnlijk Griekse schrijver, en onmiskenbaar
een platonist. Dr. G. Ewalds poging om het feit dat het evangelie niet
de naam van de schrijver draagt toe te schrijven aan de ‘onge€venaarde
bescheidenheid’ van de auteur, de apostel Johannes, is al te vaak gron-
dig weerlegd en onnozel gebleken om verdere discussie te recht-
vaardigen. Maar we kunnen de geleerde redacteur van het C.C.
Magazine — die zijn tegenstanders maar al te royaal van het etiket
‘onwetend’ voorziet als hij hun argumenten niet kan weerleggen — aan

1Zie Tegen ketterijen, 3:11:9.
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een paar feiten herinneren die te goed bekend zijn om gemakkelijk te
worden weerlegd.

Kan hij ontkennen dat tot ruim anderhalve eeuw na de dood van
Jezus er geen greintje bewijs was om de schrijver van het vierde evan-
gelie in verband te brengen met de ‘discipel die Jezus liethad’, hij die
de schrijver van de Openbaring zou zijn geweest? Nee, sterker nog, dat
er zelfs tot aan de dagen van Irenaeus geen duidelijk spoor bestond dat
zo’n evangelie ooit was geschreven? Er zijn zowel interne als externe
bewijzen tegen de veronderstelling dat het genoemde evangelie ooit het
werk van de schrijver van de Apocalyps, de kluizenaar van Patmos, kon
zijn geweest. Het verschil in schrijfstijl en taal van die twee, en het
grote contrast tussen hun denkbeelden zijn te opvallend om te worden
ontkend. Als men het ruwe hebraistische Grieks van de Apocalyps ver-
gelijkt met de gepolijste elegantie van de taal die door de auteur van het
vierde evangelie wordt gebruikt dan houdt de genoemde veronderstel-
ling geen seconde stand. De details van dit vierde evangelie komen in
de meeste gevallen niet overeen met die van de drie synoptische. Zal
kanunnik Westcott ook van ‘onverbeterlijke onwetendheid’ worden be-
schuldigd als hij zegt:

Het is onmogelijk van de synoptische evangelién over te gaan naar
dat van Johannes zonder het gevoel te hebben dat men van de ene
denkwereld in een heel andere komt . . . [Niets] kan de tegenstelling
wegnemen die in vorm en geest bestaat tussen de vroege en de latere
verhalen.!

En W.R. Cassels zegt:

Het verschil tussen het vierde evangelie en de synoptische evange-
lién is zo groot, niet alleen ten aanzien van de leer van Jezus, maar
ook de feiten van het verhaal, dat het onmogelijk is om ze met elkaar
in overeenstemming te brengen . . . ze kunnen niet beide als juist
worden aanvaard. Als we geloven dat de synoptische evangelién een
waarheidsgetrouwe weergave van het leven en de leer van Jezus
geven, volgt noodzakelijkerwijs dat we het vierde evangelie, in
welke categorie we het ook plaatsen, als een historisch werk moeten
verwerpen.?

In de synoptische evangelién wordt Jezus gekruisigd op de 15de

Y An Introduction to the Study of the Gospels, 1860, blz. 231.
2W.R. Cassels, Supernatural Religion, 4de ed., 1874, deel 2, blz. 449.
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nisan, terwijl hij in het vierde evangelie ter dood wordt gebracht op de
14de — een punt dat moet worden gemaakt om naar het paaslam te kun-
nen verwijzen; en de algemene onnauwkeurigheid van alle evangelién
blijkt uit het feit dat geen twee ervan het eens zijn over zelfs zoiets een-
voudigs als de inscriptie op het kruis. De synoptici zijn volledig on-
bekend met de opwekking van Lazarus, ‘slechts een denkbeeldig
tafereel’, zegt de schrijver van Supernatural Religion, ‘ter illustratie
van het dogma: ‘Ik ben de opstanding en het leven’, waarop het is ge-
baseerd. . . . Het vierde evangelie . . . heeft geen echte historische
waarde’.! Het absolute verschil tussen de leringen wordt pas begrijpe-
lijk wanneer we in het laatste evangelie de stijl van de filosofie van
Alexandri€ herkennen, de mystiek van de christelijke platonisten die
‘artistiek is verweven met het ontwikkelde christendom van Paulus, en
Jezus in de mond wordt gelegd’.2

Over dit onderwerp kan men het beste een uittreksel geven van ‘een
welsprekende passage uit een ongepubliceerd essay van een vooraan-
staande levende docent Grieks’,3 zegt Wordsworth, de geleerde rector
van het Elphinstone College (Bombay), die deze citeert in een lezing
van hem:

Bestaat er een groter verschil in stijl dan tussen Paulus en Johannes,
en tussen beiden, of ieder van hen, en Mattheus, Marcus en Lucas?
Toch zijn de brieven en het vierde evangelie even sterk doordrongen
van de beste geest van de eerste drie evangelién, als van zinnen en
vormen en associaties die betrekking hebben op de kern van de filo-
sofische scholen. Als de pasgeboren mythos in Judea zich dus kon
verenigen met de oorspronkelijke verbeelding van de Grieken, hoe-
ven we ons niet te verwonderen dat de filosofische theologie van
beide kanten al snel punten van overeenkomst vond. Het stoicisme
van Seneca herhaalt Paulus om de andere bladzijde, en het vierde
evangelie wordt pas echt duidelijk als men het leest in het licht van
het platonisme van Alexandrié.*

We nodigen de eerwaarde redacteur uit om de twee delen te lezen
die zijn geschreven door de koning van de geleerden, de schrijver van

1Op.cit., deel 2, blz. 459-60, 467.

20p.cit., deel 2, blz. 467.

3W. Wordsworth, The Church of Thibet, and the Historical Analogies of
Buddhism and Christianity, 1877, blz. 43vn.

40p.cit., blz. 45vn.
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Supernatural Religion, de anonieme schrijver die ooit volgens de rod-
delpers in Londen nauwe banden had met een bepaalde bisschop. Onze
criticus lijkt te vergeten, of heeft misschien nooit geweten, dat dit werk
21 drukken heeft gehad in minder dan drie of vier jaar; en dat de
rooms-katholieke kerk vergeefs £ 40.000 heeft uitgeloofd voor wie de
argumenten en bewijzen ervan kan weerleggen; het geld daarvoor is
volgens ons nog steeds beschikbaar. We zijn ons goed bewust dat —
zoals dezelfde geleerde prof. Wordsworth het uitdrukt — ‘een te grote
haast om negatieve bewijzen te leveren het effect dat zo’n knap boek
als Supernatural Religion had kunnen hebben misschien voor een deel
heeft ondermijnd’.!

Maar als Matthew Arnold evenals zijn bewonderaars — die te be-
vooroordeeld zijn om in deze zaak te kunnen worden vertrouwd —
denkt dat hij de ‘echtheid’ van het vierde evangelie heeft aangetoond,
dan zijn er anderen, die onpartijdiger en veel wetenschappelijker te
werk gaan, die beweren dat hij dat helemaal niet heeft gedaan. In
elk geval kan niemand ontkennen dat zulke eminente theologen als
Bauer, Liicke, Davidson, Hilgenfeld, Schenkel, Volkmar, Nicolas, Bret-
schneider en een groot aantal anderen die we zouden kunnen noemen,?
de volgende punten hebben aangetoond: (a) het vierde evangelie
werd — wie het ook heeft geschreven — nooit door een jood geschreven,
zelfs niet door een inwoner van Palestina, want de vele geografische en
topografische fouten en blunders in namen en toelichtingen sluiten die
mogelijkheid volledig uit; (b) dat het evangelie nooit kon zijn geschre-
ven voor het einde van de 2de eeuw, d.w.z. de periode waarin Irenaeus
leefde; en (c) dat het waarschijnlijk in opdracht van hem is geschreven.
De eerste schrijver die we vinden die een passage uit dit evangelie
citeert met vermelding van zijn auteur is Theophilus van Antiochig, in
Ad Autolycum, 2:22, een werk dat volgens Tischendorf dateert uit 180-
190 n.Chr., en dat was precies de tijd waarin Irenaeus in Galli€ presby-
ter werd, en zijn onenigheid met de ‘ketters” had. Het heeft geen zin om
veel tijd te besteden aan een figuur die — zo niet geheel mythisch — in
zijn leven nog een hiaat vertoont, zoals de openstaande vraag over zijn
martelaarschap kan aantonen.

Over Irenaeus is bekend, en uit zijn eigen geschriften blijkt, dat hij

1Op.cit., blz. 19vn.
2Zie G.C.F. Liicke, Versuch einer vollstindigen Einleitung in die Offen-
barung des Johannes, 1852, deel 2, blz. 504.
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de eerste schrijver is die de vier evangelién duidelijk nummert, terwijl
hij voor hun bestaan en aantal heel interessante zo niet geheel overtui-
gende redenen aanvoert. ‘Het aantal evangelién kan ook niet groter
zijn,” zegt hij, ‘en ook niet kleiner. Want, omdat de wereld waarin we
leven vier hoofdstreken heeft, en er vier hoofdwindrichtingen zijn . . .
en het evangelie de steunpilaar van de kerk is . . . is het juist dat ze vier
steunpilaren moet hebben.’! Na zelf dit heel logische en onweerlegbare
argument te hebben geleverd, voegt Irenaeus eraan toe dat: ‘omdat de
cherubijnen ook vier gezichten hebben’ en ‘de levende wezens quadri-
form zijn, is het evangelie quadriform, en is de weg van de Heer qua-
driform. . . . Zij die de vorm van het evangelie afwijzen en verklaren
dat er meer of minder zijn dan vermeld, zijn daarom verwaand en
onwetend, en bovendien aanmatigend.’?

We hopen maar dat de redacteur van het C.C. Magazine niet in de
voetstappen van deze verstandelijke en logisch denkende kerkvader
wilde volgen, toen hij dacht dat het zijn heilige plicht was om kol.
Olcott en iedereen die gelooft dat het vierde evangelie gewoon een
latere theologische toevoeging is, als ‘onwetend’ te bestempelen. We
zijn ons volkomen bewust van de bittere noodzaak om vast te houden
aan het vierde evangelie voor iedereen die de kwelling van het kerke-
lijk christendom zou willen verlengen. Daar zijn een aantal belangrijke
redenen voor. Bijvoorbeeld: De auteurs van de drie synoptische evan-
gelién zijn joden zonder vooroordeel tegen hun ongelovige volk, en ze
kennen Jezus als ‘de zoon van David’; terwijl het vierde evangelie dui-
delijke minachting toont voor de niet-christelijke joden, en Jezus niet
meer van het volk van David is maar de zoon van God en God zelf. De
eerste drie onderwijzen zuivere ethiek en geen theologie; integendeel,
priesterschap en farizeisme worden daarin krachtig verworpen. Het
vierde evangelie onderwijst een duidelijke theologie en een heel andere
religie. Vandaar het gerechtvaardigde vermoeden van de meeste bijbel-
geleerden dat het zogenaamde ‘Evangelie volgens Johannes’ eenvoudig
was geschreven om aan de /ogische conclusies van Irenaeus — zoals
hierboven geciteerd — tegemoet te komen.

Maar of het nu aan hem moet worden toegeschreven of onathanke-
lijk is ontstaan — het is zo kunstmatig als elk ander kunstwerk, ongeacht
de grote intrinsieke waarde van zijn uiterlijke vorm. Realisme is mis-

1 Tegen ketterijen, 3:11:8.
20p.cit., 3:11:8, 9.
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schien minder aantrekkelijk dan idealisme; hoe dan ook, het eerste
betreft de nuchtere feiten en is als zodanig te verkiezen boven pure fic-
tie — hoe mooi ook. En deze verklaring wordt ruimschoots bevestigd
door de schrijver van Supernatural Religion, die een kwart van zijn
twee boekdelen aan de bespreking van dit onderwerp heeft gewijd. In
de afsluitende woorden van zijn hoofdstuk 2, deel 2, staat: ‘Er is ge-
noeg gezegd om aan te tonen dat het getuigenis van het vierde evange-
lie van geen waarde is om de waarheid van wonderen en het werkelijke
bestaan van de goddelijke openbaring vast te stellen.”! We denken dat
de zaak hierdoor, en door de bezwarende verklaring van kanunnik
Westcott, is opgelost.

Z1jn chela’s mediums?

[‘Are chelas ‘mediums’?’, The Theosophist, juni 1884,
blz. 210-1; CW 6:223-7]

Volgens de meest recente editie van de Imperial Dictionary, van John
Ogilvie, LL.D., is een medium ‘een persoon over wie wordt gezegd dat
de activiteit van een ander wezen via hem wordt gemanifesteerd en
overgebracht door middel van dierlijk magnetisme, of iemand die
beweert dat via hem spirituele manifestaties plaatsvinden, in het bij-
zonder iemand van wie wordt gezegd dat hij contact kan hebben met de
geesten van de doden’.

Omdat occultisten niet geloven in enig contact met de ‘geesten van
de doden’ in de gewone zin van het woord, eenvoudig omdat ze weten
dat de geesten van ‘de doden’ niet kunnen neerdalen en niet met ons in
contact kunnen komen en dat ook niet doen; en omdat de hierboven
gebruikte uvitdrukking ‘door middel van dierlijk magnetisme’ waar-
schijnlijk zou zijn gewijzigd als de redacteur van de Imperial Dic-
tionary een occultist was geweest, houden we ons slechts bezig met het
eerste deel van de omschrijving van het woord ‘medium’, dat zegt:
‘Een medium is een persoon over wie wordt gezegd dat de activiteit
van een ander wezen via hem wordt gemanifesteerd en overgebracht’;
en we zouden eraan willen toevoegen: ‘Door de bewuste of onbewuste
actieve wil van dat andere wezen.’

I Cassels, Op.cit., deel 2, blz. 476.
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Het zou heel moeilijk zijn iemand op de wereld te vinden die niet in
meerdere of mindere mate door het ‘dierlijk magnetisme’ of de actieve
wil (die dat ‘magnetisme’ uitzendt) van een ander kan worden bein-
vloed. Wanneer de geliefde generaal langs het front rijdt, worden alle
soldaten ‘mediums’. Ze worden met geestdrift vervuld, ze volgen
hem zonder angst, en bestormen het dodelijke geschut. Eén gemeen-
schappelijke impuls doordringt hen allemaal; ieder van hen wordt het
‘medium’ voor de anderen, de lafaard wordt met heldenmoed vervuld,
en alleen hij die totaal geen medium is en daardoor ongevoelig voor
epidemische of endemische morele invloeden, zal daarop een uitzonde-
ring vormen, zijn onafthankelijkheid bewaren en weglopen.

De ‘revival-predikant’ betreedt zijn kansel, en hoewel wat hij zegt
de meest tegenstrijdige onzin is, zijn toch zijn gebaren en de jammer-
toon van zijn stem indrukwekkend genoeg om ‘een gemoedsverande-
ring’ te veroorzaken bij ten minste het vrouwelijke deel van zijn
kerkgemeente, en als hij veel wilskracht heeft, zullen zelfs sceptici ‘die
kwamen om hem te bespotten, blijven om te bidden’. Mensen gaan
naar het theater en, athankelijk van de aard van de voorstelling — een
pantomime, een tragedie of een komedie — barsten ze in tranen of
lachen uit. Behalve een echte stijfkop is er niemand van wie de gevoe-
lens en dus de daden niet op de een of andere manier kunnen worden
beinvloed en z6 de activiteit van een ander kunnen manifesteren of
overbrengen. Alle mannen en alle vrouwen en kinderen zijn daarom
mediums, en iemand die geen medium is, is abnormaal, een afwijking
van de natuur; omdat hij buiten de grenzen van de mensheid staat.

De hierboven gegeven definitie kan daarom nauwelijks als vol-
doende worden beschouwd om de betekenis van het woord ‘medium’
in de gangbare opvatting van die term uit te drukken, tenzij we enkele
woorden eraan toevoegen en zeggen: ‘Een medium is een persoon over
wie wordt gezegd dat de activiteit van een ander wezen in abnormale
mate via hem wordt gemanifesteerd en overgebracht door de bewust of
onbewust actieve wil van dat andere wezen.” Dit brengt het aantal
‘mediums’ in de wereld terug binnen de grenzen die we trekken tussen
het normale en het abnormale, en het is even moeilijk te bepalen wie
w¢l en wie niet een medium is als te zeggen waar het gezonde verstand
ophoudt en krankzinnigheid begint. Ieder mens heeft zijn kleine ‘zwak-
heden’, en ieder mens is in enige mate een ‘medium’, d.w.z. heeft een
of ander kwetsbaar punt waarop hij onverwachts kan worden gepakt.
De één is daarom nog niet krankzinnig en de ander is daarom nog niet
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een ‘medium’. Vaak verschillen de meningen over de vraag of iemand
krankzinnig is of niet, en net zo vaak over de vraag of iemand een
medium is of niet. lemand kan in het dagelijks leven heel excentriek
zijn, maar hij wordt pas als krankzinnig beschouwd als zijn waanzin
die graad bereikt dat hij niet langer weet wat hij doet, en daardoor niet
in staat is voor zichzelf of zijn zaken te zorgen.

Over mediums kunnen we op dezelfde manier redeneren, en zeggen
dat alleen die personen als mediums zullen worden beschouwd, die toe-
laten dat andere wezens op de hierboven beschreven manier invloed op
hen uitoefenen in die mate dat ze de beheersing over zichzelf verliezen
en niet langer de macht of eigen wil bezitten om hun eigen handelingen
te bepalen. Het opgeven van de beheersing over zichzelf kan ofwel
actief ofwel passief gebeuren, bewust of onbewust, vrijwillig of on-
vrijwillig, en verschilt naar gelang van de aard van de wezens die de
genoemde actieve invloed over het medium uitoefenen.

Iemand kan bewust en vrijwillig zijn wil onderwerpen aan een
ander wezen en zijn slaaf worden. Dit andere wezen kan een mens zijn,
en het medium zal dan zijn gehoorzame dienaar zijn en kan door hem
gebruikt worden voor goede of kwade doeleinden. Dit andere ‘wezen’
kan een denkbeeld zijn, zoals liefde, hebzucht, haat, jaloezie, gierig-
heid, of een andere hartstocht, en de invloed op het medium zal in ver-
houding staan tot de kracht van het denkbeeld en de hoeveelheid
zelfbeheersing die in het medium is overgebleven. Dit ‘andere wezen’
kan een elementaar of een elementaal zijn, en het arme medium wordt
dan een epilepticus, een maniak of een misdadiger. Dit ‘andere wezen’
kan het eigen hogere beginsel van de mens zijn, hetzij alleen of in
samenwerking met een andere straal van het collectieve, universele,
spirituele beginsel, en dan zal het ‘medium’ een groot genie, een schrij-
ver, een dichter, een kunstenaar, een musicus, een uitvinder, enz., zijn.
Dit ‘andere wezen’ kan een van die verheven wezens, mahatma’s ge-
noemd, zijn, en het bewuste en vrijwillige medium zal dan hun ‘chela’
worden genoemd.

Iemand die nog nooit in zijn leven van het woord ‘medium’ heeft
gehoord kan toch een sterk medium zijn, ook al is hij zich niet bewust
van dit feit. Zijn daden kunnen min of meer onbewust beinvloed wor-
den door zijn zichtbare of onzichtbare omgeving. Hij kan een prooi van
elementaren of elementalen worden, zonder zelfs de betekenis van deze
woorden te kennen, en hij kan daardoor een dief, een moordenaar, een
verkrachter, een dronkaard of een geweldpleger worden; en maar al te
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vaak is bewezen dat misdaden geregeld epidemisch worden; ofwel, hij
kan door bepaalde onzichtbare invloeden ertoe gebracht worden daden
te verrichten die helemaal niet in overeenstemming zijn met zijn nor-
male karakter. Hij kan een grote leugenaar zijn en bij uitzondering door
een of andere onzichtbare invloed ertoe gebracht worden de waarheid
te spreken; hij kan gewoonlijk heel bang zijn en toch bij een of andere
belangrijke gebeurtenis spontaan een heldhaftige daad verrichten; hij
kan een straatdief en een zwerver zijn en plotseling een nobele daad
verrichten, enz.

Verder kan een medium de bron kennen waaruit de invloed voort-
vloeit, of in duidelijker woorden ‘de aard van het wezen waarvan de
activiteit via hem wordt overgebracht’, of hij kan deze niet kennen. Hij
kan onder invloed van zijn eigen zevende beginsel staan en zich ver-
beelden in contact te staan met een persoonlijke Jezus Christus, of een
heilige. Hij kan afgestemd zijn op de ‘verstandelijke’ straal van Shake-
speare en gedichten in de stijl van Shakespeare schrijven, en zich tege-
lijkertijd verbeelden dat de persoonlijke geest van Shakespeare door
hem aan het schrijven is, maar of hij nu dit of iets anders gelooft, zijn
gedichten zullen er niet beter of slechter van worden. Hij kan door een
adept worden beinvloed om een groot wetenschappelijk werk te schrij-
ven en niets weten over de bron van zijn inspiratie, of misschien den-
ken dat het de ‘geest’ van Faraday of Lord Bacon was die door hem
schrijft, terwijl hij al die tijd optrad als een ‘chela’, hoewel onkundig
van dit feit.

Uit dit alles volgt dat het uitoefenen van mediumschap het min of
meer volledig prijsgeven van de beheersing over zichzelf betekent; en
of dit goed of slecht is, hangt volledig af van het doel waarvoor het
wordt gebruikt. Dit hangt weer af van de graad van kennis die de
mediamieke persoon bezit over de aard van het wezen aan wiens zorg
hij vrijwillig of onvrijwillig een tijd lang het beheer over zijn fysicke
of verstandelijke vermogens prijsgeeft. lemand die deze vermogens
zonder onderscheid aan de invloed van elke onbekende macht toever-
trouwt, is ongetwijfeld ‘niet goed snik’ en zou niet minder dwaas zijn
dan iemand die zijn geld en waardevolle bezittingen toevertrouwt aan
de eerste de beste vreemdeling of zwerver die hem erom zou vragen.
Af en toe komen we zulke mensen tegen, hoewel ze betrekkelijk zeld-
zaam zijn, en gewoonlijk zijn ze te herkennen aan hun idiote, starende
blik en aan het fanatisme waarmee ze aan hun onwetendheid vasthou-
den. Met zulke mensen zou men medelijden moeten hebben, in plaats
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van ze te veroordelen; en zo mogelijk moet men ze vertellen dat ze
gevaar lopen; maar of een chela, die bewust en uit vrije wil een tijd lang
zijn mentale vermogens ter beschikking stelt aan een hoger wezen dat
hij kent en in wiens zuivere motieven, eerlijke bedoelingen, verstand,
wijsheid en kracht hij het volste vertrouwen heeft, als een ‘medium’ in
de gangbare opvatting van die term kan worden beschouwd, is een
vraag waarover de lezer — na de nodige overdenking van het boven-
staande — beter zelf kan oordelen.

Astrologie
[‘Astrology’, The Theosophist, juni 1884, blz. 213-4; CW 6:227-30]

In het vorige nummer verscheen de recensie van een inleidend boek over
astrologie. Het kan dus geen kwaad over dat onderwerp kort iets te zeg-
gen. De gangbare gedachte schijnt te zijn dat de planeten en de sterren
een bepaalde invloed op het lot van de mens uitoefenen, die door de
wetenschap van de astrologie kan worden vastgesteld; en dat die weten-
schap over middelen beschikt die kunnen worden gebruikt om ‘de kwade
sterren’ gunstig te stemmen. Als deze globale gedachte filosofisch niet
goed wordt begrepen, leidt ze tot twee onwetenschappelijke misvattin-
gen. Aan de ene kant geeft ze aanleiding tot een geloof in de leer van een
onafwendbaar noodlot, die zegt dat de mens geen vrije wil heeft, omdat
alles vooraf is bepaald. En in het andere geval leidt ze tot de veronder-
stelling dat de natuurwetten niet onveranderlijk zijn, omdat bepaalde
gunstig stemmende rituelen de normale loop van gebeurtenissen kunnen
veranderen. Deze twee extreme opvattingen brengen de ‘rationalist’ ertoe
de ‘astrologie’ te verwerpen als een overblijfsel van de onbeschaafde
denkwereld van onze voorouders, want als nuchtere onderzoeker weigert
hij het belang in te zien van het gezegde: ‘Echte filosofie probeert veel-
eer het probleem op te lossen dan het te ontkennen.’

Een wijs onderzoeker gaat ervan uit dat de waarheid gewoonlijk in
het midden ligt. Als iemand in deze geest te werk gaat, zal hij ontdek-
ken dat er een redelijke of wetenschappelijke hypothese bestaat die al
deze verschillende opvattingen met elkaar kan verzoenen, en die waar-
schijnlijk aangaf wat de Ouden met astrologie bedoelden. Hoewel een
studie van deze wetenschap iemand in staat kan stellen om te bepalen
wat de loop van de gebeurtenissen zal zijn, kan daaruit niet noodzake-



392 H.P. BLAVATSKY: GESELECTEERDE ARTIKELEN

lijkerwijs worden geconcludeerd dat de planeten op dat verloop invloed
uitoefenen. De klok geeft de tijd aan, maar heeft er geen invloed op. En
een verre reiziger moet zijn horloge vaak bijstellen zodat deze de lokale
tijd op de plaats die hij bezoekt juist weergeeft. Dus hoewel de plane-
ten het lot van de mens misschien niet beinvloeden, kan hun positie
toch aangeven wat dat lot waarschijnlijk zal zijn. Deze hypothese
brengt ons op de vraag: ‘Wat is het lot?” Volgens de occultist is het
slechts de keten van oorzaken die de recks daarmee overeenkomstige
gevolgen teweegbrengt.

Iemand die zorgvuldig de leer van het occultisme over devachan en
toekomstige wederbelichamingen heeft gevolgd, zoals die onlangs is
bekendgemaakt, weet dat elk individu zijn eigen schepper of zijn eigen
vader is, d.w.z. onze toekomstige persoonlijkheid zal het resultaat zijn
van onze huidige manier van leven. Op dezelfde manier is ons huidige
leven, met al zijn omstandigheden, de boom die is gegroeid uit de kiem
die in onze vroegere incarnaties is gezaaid. Onze fysieke en spirituele
omstandigheden zijn de gevolgen van onze handelingen die op deze
twee bestaansgebieden in vroegere levens zijn verricht. Het is een
bekend beginsel van het occultisme dat het ENE LEVEN dat ALLES door-
dringt, alle lichamen in de ruimte met elkaar verbindt. Alle hemellicha-
men zijn dus onderling met elkaar verbonden, en het bestaan van de
mens hangt daarmee samen, want hij is slechts een microkosmos in de
macrokosmos. Elke gedachte is, evenzeer als elke handeling, dyna-
misch en wordt afgedrukt in het onvergankelijke boek van de natuur —
het akasa, het objectieve aspect van het ONGEMANIFESTEERDE LEVEN. Al
onze gedachten en daden brengen dus de trillingen in de ruimte voort
die vorm geven aan onze toeckomstige levensloop.

Astrologie is een wetenschap die, omdat ze de aard heeft vastge-
steld van de wetten die deze trillingen bepalen, in staat is om precies
aan te geven wat de gevolgen zijn van de oorzaken die door het indi-
vidu reeds in zijn vorige leven zijn gelegd. Omdat de huidige incarna-
tie het kind van de vorige is, en omdat er alleen dat ENE LEVEN is dat
alle planeten van het zonnestelsel bijeenhoudt, geeft de positie van de
planeten op het moment van de geboorte van een individu — die gebeur-
tenis is het totale resultaat van de oorzaken die reeds zijn gelegd — aan
een echte astroloog de gegevens om daarop zijn voorspellingen te base-
ren. Tegelijkertijd moet men goed bedenken dat een ‘astronoom die de
sterren catalogiseert niet één atoom aan het heelal kan toevoegen’, en
dat een astroloog of planeet evenmin het lot van de mens kan beinvloe-
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den. Misschien kan de volgende passage uit Bulwer Lyttons Zanoni
helpen om de gedachte nog duidelijker te maken:

Een eerste vereiste voor het tot stand brengen van alles wat groots
en verheven is, is dat men waarheden helder waarneemt — waarhe-
den die bij het gewenste doel horen. De krijger brengt daardoor de
toevallige gebeurtenissen van de strijd terug tot bijna wiskundige
combinaties. Hij kan een resultaat voorspellen, als hij maar kan ver-
trouwen op de materialen die hij moet gebruiken.!

We moeten daarom aandacht schenken aan het element van helder-
ziendheid dat nodig is om een echte astroloog te zijn.

De oude rishi’s, van wie de boeken tot voor kort — zonder kennis
ervan te nemen — algemeen werden veroordeeld, hadden door waar-
neming, experiment en diepe occulte kennis, alle denkbare combinaties
van verschillende oorzaken onderzocht en de gevolgen ervan met wis-
kundige precisie tot in het kleinste detail vastgesteld. Maar toch, omdat
de kosmos oneindig is, kan geen eindig wezen ooit kennis nemen van
alle mogelijkheden van de natuur; in elk geval kunnen ze niet schrifte-
lijk worden opgetekend, want zoals in Isis ontsluierd wordt gezegd:
‘om goddelijke denkbeelden uit te drukken, heeft men een goddelijke
taal nodig’. Omdat ze de waarheid van dit belangrijke, maar helaas
vaak genegeerde axioma inzagen, verklaarden ze dat een zuiver leven —
fysiek, moreel en spiritueel — de eerste voorwaarde is voor succes in de
astrologie. Dit was bedoeld om de paranormale vermogens van de
astroloog te ontwikkelen die daardoor in het akasa combinaties kon
zien waarnaar in geschreven boeken niet wordt verwezen, en hun
gevolgen te voorspellen op de manier die in het bovenstaande fragment
uit Zanoni zo prachtig wordt geillustreerd.

Kortom, echte astrologie is een wiskundige wetenschap, die ons
leert welke specifieke oorzaken tot bepaalde combinaties zullen leiden,
en geeft ons dus, als haar werkelijke betekenis wordt begrepen, de mid-
delen om kennis te verkrijgen om onze toekomstige levens te kunnen
sturen. Het is waar dat er maar weinig van zulke astrologen zijn, maar
hebben we het recht om de wetenschap van de elektriciteit te veroor-
delen omdat er misschien maar heel weinig echte elektrotechnici zijn?
We moeten evenmin uit het oog verliezen dat, hoewel er nog talloze
combinaties door paranormale waarneming van de astroloog moeten

1Boek 3, hfst. 4.
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worden bepaald, een groot aantal ervan door de oude wijzen reeds is
vastgesteld en opgetekend. Deze dingen verbijsteren ons als we ont-
dekken dat sommige astrologische berekeningen juist blijken te zijn,
terwijl andere er helemaal naast zitten.

Karma
[‘Karma’, The Theosophist, juni 1884, blz. 223; CW 6:236-7]

Men neemt algemeen aan dat dieren niet onder de werking van de
wet van karma vallen, zoals die voor de mens geldt. Als dat zo is,
hoe kunnen we dan het verschil verklaren tussen een dier dat te
maken krijgt met alle kwellingen die levende wezens kunnen teiste-
ren, en bijna dood wordt geranseld, of bijna sterft van de honger, en
een ander dier dat geniet van alle luxe van de stoffelijke wereld, het
beste voedsel te eten krijgt en bijzonder vriendelijk wordt behan-
deld? En hoe kan men de gevallen verklaren van dieren die blind
zijn geboren? We zeggen niet dat dieren evenveel verantwoordelijk-
heid hebben als mensen, maar kunnen we niet aannemen dat ze deze
in veel geringere mate hebben? Opheldering over dit punt zal veel
helpen om over dit onderwerp meer duidelijkheid te krijgen.

Gyanendra N. Chakravarty
(professor in de natuurkunde uit Kanpur)

Aantekening van de redactrice:

De fout die vaak wordt gemaakt is dat men de algemene wet van
oorzaak en gevolg verwart met de wet van verdiensten en tekortkomin-
gen. Als we ons afvragen waarom het ene dier een gemakkelijk leven
heeft en het andere een moeilijk, kunnen we ook vragen waarom de ene
boom wordt gekapt voordat hij volwassen is, terwijl de andere boom
van ouderdom mag sterven? Waarom siert het ene paar schoenen de
voeten van een vrouw in een danszaal, en wordt het andere paar door
een landarbeider door de modder gesleept? Niemand zal beweren dat
mineralen en planten enige morele verantwoordelijkheid hebben. En
dieren, kinderen en mensen met een zware verstandelijke beperking
hebben evenmin zo’n morele verantwoordelijkheid. Dit feit wordt door
de menselijke wetgeving erkend, en alleen als gevolg van de onwetend-
heid van de 14de eeuw werden dieren berecht en gestraft volgens een
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joodse wet die in Exodus (21:28) is vastgelegd, die zegt: ‘Wanneer een
stier een man of vrouw zodanig stoot dat deze sterft, moet die stier
gestenigd worden, en mag het vlees ervan niet gegeten worden. De
eigenaar gaat echter vrijuit.” Volgens die wet veroordeelde de rechter
van Falaise in 1386 een zeug om aan een been en het hoofd te worden
verminkt, en daarna te worden opgehangen, omdat ze het gezicht en de
arm van een kind had opengereten en het vervolgens had gedood. Dit
was een draconische strafoplegging. De zeug werd, gehuld in mense-
lijke kleren, op het marktplein terechtgesteld.

De wet van karma is een morele wet, en waar geen morele verant-
woordelijkheid bestaat, kan de wet van karma niet worden toegepast;
maar de wet van oorzaak en gevolg is van toepassing op alle gebieden
van de natuur.

Een bekende schrijver zegt: ‘Lijden is het goddelijke medicijn uit de
hemel.” De wet van compensatie is ook van kracht in de dierenwereld.
Een hond die zijn eigen vindingrijkheid moet gebruiken om voedsel te
zoeken, zal eerder mentale vermogens in die richting ontwikkelen dan
&én die niets anders doet dan eten en slapen; en de individuele of gedif-
ferenticerde monade van eerstgenoemde zal eerder de gesteldheid
bereiken die nodig is om in het mensenrijk te komen. Men vindt in het
dierenrijk een eerste begin van hoop, geduld, geloof, trouw, vertrou-
wen, enz. Door deze eigenschappen te oefenen, zullen ze sterker wor-
den, en omdat in de natuur geen enkele inspanning verloren gaat, zullen
ze van pas komen. Als we de wetten van het heelal begrijpen, zullen we
constateren dat daarop niets is aan te merken, en we zullen ervan over-
tuigd raken dat het zinloos is om de hoogste wijsheid, of ‘God’, te wil-
len verbeteren of corrigeren.



Mahatma’s en chela’s

[‘Mahatmas and chelas’, The Theosophist, juli 1884,
blz. 233; CW 6:239-41]

Een mahatma is iemand die door speciale training en onderricht die
hogere vermogens heeft ontwikkeld en die spirituele kennis heeft ver-
kregen, die de gewone mens pas zal verwerven na in de loop van de
kosmische evolutie vele keren te zijn gereincarneerd, vooropgesteld
natuurlijk dat hij intussen niet tegen het plan van de natuur ingaat en
zodoende zijn eigen vernietiging veroorzaakt. Het verloop van deze
zelfevolutie van de mahatma strekt zich uit over een aantal ‘incarna-
ties’, hoewel dit er naar verhouding weinig zijn.

Wat incarneert er nu precies? De occulte leer, voor zover deze is
bekendgemaakt, toont aan dat de eerste drie beginselen min of meer
sterven wanneer de zogeheten fysieke dood intreedt. Het 4de beginsel
samen met de lagere delen van het vijfde, waarin de dierlijke neigingen
zijn gelokaliseerd, heeft kamaloka als verblijfplaats, waar het, even-
redig met de intensiteit van de lagere begeerten, de hevige pijnen van
ontbinding ondergaat; terwijl het hogere manas — de zuivere mens — dat
is verenigd met het zesde en het zevende beginsel, de toestand van
devachan ingaat, om daar de gevolgen van zijn goede karma te onder-
gaan, en daarna als een hogere individualiteit te reincarneren.

Een entiteit die in haar opeenvolgende levens de occulte training
ondergaat, heeft geleidelijk (in elke volgende incarnatie) minder en
minder van dat lagere manas, tot er een moment komt waarop zijn hele
manas, dat geheel en al een verheven karakter heeft aangenomen, op de
hogere individualiteit is gericht; en dan kan men van zo’n persoon zeg-
gen dat hij een mahatma is geworden. Op het moment van zijn fysieke
dood sterven alle vier de lagere beginselen zonder enig lijden, want
deze zijn voor hem in feite als een kledingstuk dat hij naar wens aan-
of uittrekt. De werkelijke mahatma is dus niet zijn fysieke lichaam,
maar het hogere manas, dat onafscheidelijk is verbonden met de atman
en zijn voertuig (het 6de beginsel) — een vereniging die door hem in
betrekkelijk korte tijd tot stand is gebracht door het proces van zelf-
evolutie door te maken zoals dit in de occulte filosofie is beschreven.

Wanneer mensen dus te kennen geven dat ze ‘een mahatma willen
zien’, schijnen ze eigenlijk niet te begrijpen wat ze vragen. Hoe kunnen
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ze hopen met hun fysieke ogen dat te zien wat dat gezichtsvermogen ze
boven gaat? Is het het lichaam — dat slechts een omhulsel of masker is
— dat ze willen zien? En stel dat ze het lichaam van een mahatma zien,
hoe kunnen ze dan weten dat er achter dat masker een verheven wezen
schuilt? Hoe kunnen ze beoordelen of de maya voor hen het beeld van
een ware mahatma weerspiegelt of niet? Wie zal zeggen dat het fysieke
voertuig geen maya is? Hogere dingen kunnen alleen worden waar-
genomen door een zintuig dat van dezelfde orde is als deze hogere
dingen. Wie dus de werkelijke mahatma wil zien, moet zijn spirituele
gezichtsvermogen gebruiken. Hij moet zijn manas zo verheffen dat dit
helder waarneemt, en alle door maya geschapen nevels moeten worden
verdreven. Zijn visie zal dan zuiver zijn, en hij zal de mahatma’s zien
waar ze zich ook bevinden, want, omdat ze zijn opgegaan in het 6de en
het 7de beginsel, die overal tegelijk en alomtegenwoordig zijn, kan
men van de mahatma’s zeggen dat ze overal aanwezig zijn.

Tegelijkertijd geldt het volgende: Zoals wij op een bergtop kunnen
staan en de hele vlakte overzien, en ons toch niet bewust zijn van een
of andere specifieke boom of plek, omdat vanuit dat hoge punt gezien
alles beneden nagenoeg identiek is, en zoals onze aandacht getrokken
kan worden door iets dat misschien afwijkt van zijn omgeving, evenzo
kan men van de mahatma’s niet verwachten dat ze, hoewel hun spiri-
tuele visie de hele mensheid omvat, ieder mens opmerken, tenzij die
mens door bijzondere daden hun specifieke aandacht trekt. Het hoog-
ste belang van de mensheid als geheel heeft hun bijzondere aandacht,
want ze hebben zich vereenzelvigd met de universele ziel, die de hele
mensheid doordringt, en hij die hun aandacht zou willen trekken, moet
dat doen door middel van die universele ziel, die overal aanwezig is.

Dit waarnemen door manas kan ‘geloof” worden genoemd, wat niet
moet worden verward met ‘blind geloof’. ‘Blind geloof” is een uitdruk-
king die soms wordt gebruikt om een overtuiging zonder waarneming
of begrip mee aan te duiden; terwijl het echte waarnemen door manas
die verlichte overtuiging is, wat de werkelijke betekenis is van het
woord ‘geloof’. Deze overtuiging moet gepaard gaan met kennis, d.w.z.
ervaring, want ware kennis schenkt ‘geloof’. ‘Geloof” is het waar-
nemen door manas (het 5de beginsel), terwijl kennis in de ware zin van
het woord het vermogen van het intellect is, d.w.z. kennis is spirituele
waarneming.

Kortom, de hogere individualiteit van de mens, bestaande uit zijn
hogere manas, het 6de en het 7de beginsel, moet eerst als een eenheid
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werken, en pas dan kan ze ‘goddelijke wijsheid’ verwerven, want al-
leen door goddelijke vermogens kunnen we ons bewust zijn van god-
delijke zaken. Iemand die naar het chelaschap streeft moet dus worden
gedreven door het verlangen om de werkingen van de wet van kosmi-
sche evolutie in die mate te begrijpen dat hij in harmonie met de natuur
kan werken, in plaats van door onwetendheid tegen haar bedoelingen
in te gaan.

Is het verlangen om te leven egoistisch?

[‘Is the desire to ‘live’ selfish’, The Theosophist,
juli 1884, blz. 242-3; CW 6:241-8]

De zin ‘Om te leven, te leven, TE LEVEN, dat moet zijn onwankelbare
besluit zijn’, die voorkomt in het artikel ‘Het levenselixir’,! wordt vaak
geciteerd door oppervlakkige lezers die niet sympathiseren met de
Theosophical Society, als argument dat deze occulte lering de meest
geconcentreerde vorm van egoisme is. Om vast te stellen of de critici
gelijk of ongelijk hebben moet eerst de betekenis van het woord ‘ego-
isme’ worden vastgesteld.

Volgens Webster's Dictionary is egoisme: ‘aandacht die uitsluitend
gericht is op het eigen belang of geluk; die hoogste graad van liefde en
voorkeur voor zichzelf die iemand ertoe brengt zijn plannen te richten
op zijn eigen belangen, macht of geluk, zonder rekening te houden met
die van anderen’.

Kortom, een volkomen egoistisch individu is iemand die alleen om
zichzelf geeft en om niemand anders, of, met andere woorden, iemand
die zo sterk doordrongen is van het belang van zijn eigen persoonlijk-
heid, dat dit voor hem het middelpunt van al zijn gedachten, verlangens
en aspiraties is, en daarbuiten is alles onbelangrijk. Kan men dan zeg-
gen dat een occultist ‘egoistisch’ is wanneer hij verlangt te leven in de
betekenis waarin dat woord wordt gebruikt door de schrijver van ‘Het
levenselixir’?

Er is herhaaldelijk gezegd dat het uiteindelijke doel van iedereen die
naar occulte kennis streeft nirvana of mukti is, wanneer het individu,

1“The elixir of life’, The Theosophist, maart en april 1882, blz. 140-2 en
168-71, geschreven door Mirza Murat Ali Beg (pseudoniem voor Godolphin
Mitford).
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bevrijd van elke mayavische upadhi, één wordt met paramatman, of in
christelijke termen wanneer de Zoon zich vereenzelvigt met de Vader.
Om dat doel te bereiken moet elke sluier van illusie die een gevoel van
persoonlijke afzondering, van afgescheidenheid van het Al schept, aan
flarden worden gescheurd. Anders gezegd, de aspirant moet zich gelei-
delijk ontdoen van elk gevoel van egoisme, waardoor ieder van ons in
meerdere of mindere mate wordt beheerst. De wet van kosmische evo-
lutie leert ons dat hoe verder de evolutie is hoe meer ze neigt naar
samenwerking. In feite is samenwerking de uiteindelijke mogelijkheid
van de natuur, en zij die door ijdelheid en egoisme tegen haar doel-
stellingen ingaan, moeten de straf van totale vernietiging ondergaan.

De occultist erkent dus dat altruisme en universele naastenliefde de
inherente wet van ons leven vormen, en het enige wat hij doet, is pro-
beren de ketenen van egoisme te verbreken waarmee maya ons heeft
geboeid. De oorlog tussen goed en kwaad, God en Satan, sura’s en
asura’s, deva’s en daitya’s, die in de heilige boeken van alle volkeren
en rassen wordt vermeld, symboliseert de strijd tussen altruistische en
egoistische impulsen. Deze strijd vindt plaats in de mens die probeert
de hogere doeleinden van de natuur te volgen, en duurt voort totdat de
lagere dierlijke neigingen die door egoisme zijn ontstaan helemaal zijn
overwonnen, en de vijand volledig is verslagen en vernietigd.

In verschillende theosofische en andere occulte geschriften is ook
vaak gezegd dat het enige verschil tussen een occultist en een gewoon
mens die in de loop van de kosmische evolutie met de natuur mee-
werkt, is dat eerstgenoemde door zijn grotere kennis die methoden van
training en discipline toepast die dat evolutieproces zullen versnellen.
Hij bereikt dus in relatief korte tijd dat hoogtepunt waarvoor het
gewone individu misschien miljarden jaren nodig heeft. Kortom, in
enkele duizenden jaren nadert hij die vorm van evolutie die de gewone
mensheid misschien in de zesde of zevende ronde zal bereiken in de
loop van het manvantara of de cyclische vooruitgang.

Het is duidelijk dat de gemiddelde mens niet in één leven, of beter
gezegd in €én incarnatie, een mahatma kan worden. Zij die de occulte
leringen over devachan en onze bewustzijnstoestanden na de dood heb-
ben bestudeerd, zullen zich herinneren dat er tussen twee incarnaties
een aanzienlijke periode van subjectief bestaan is. Hoe groter het aan-
tal van zulke devachanische perioden is, des te groter het aantal jaren
waarover deze evolutie zich uitstrekt. Het hoofddoel van de occultist is
daarom zich zo te beheersen dat hij zijn toekomstige bewustzijns-
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toestanden kan beheersen, om daardoor geleidelijk de duur van zijn
devachanische toestanden tussen twee incarnaties te bekorten. In zijn
voortgang komt er een tijd dat er tussen één fysieke dood en zijn vol-
gende wederbelichaming geen devachan is, maar een soort spirituele
slaap, omdat de schok van de dood hem als het ware heeft verdoofd tot
een toestand van onbewustheid, waaruit hij geleidelijk ontwaakt in een
nieuw leven, om zijn doel verder na te streven. De duur van deze slaap
kan variéren van 25 tot 200 jaar, athankelijk van de graad van zijn
vooruitgang. Maar zelfs van deze periode kan men zeggen dat het tijd-
verlies is, en daarom zijn al zijn inspanningen erop gericht de duur
ervan te verkorten en geleidelijk tot het punt te komen dat de overgang
van de ene bestaanstoestand in een andere bijna onmerkbaar is. Dit is
als het ware zijn laatste incarnatie, want de schok van de dood verdooft
hem niet meer. Dit is de gedachte die de schrijver van ‘Het levenselixir’
wil overbrengen als hij zegt:

Ongeveer tegen de tijd dat de ‘grens van de dood’ van de mens
wordt overschreden, is hij FEITELIJK GESTORVEN in de gewone be-
tekenis; d.w.z. hij heeft zich ontdaan van alle of vrijwel alle stoffe-
lijke deeltjes die anders bij hun ontbinding de doodsstrijd nodig
zouden hebben gemaakt. Hij is geleidelijk gestorven gedurende de
hele periode van zijn inwijding. De catastrofe kan zich niet twee
keer voltrekken. Hij heeft het milde verloop van de ontbinding, dat
anderen in een kort ogenblik of enkele uren doormaken, over een
aantal jaren gespreid. De hoogste adept is feitelijk dood voor, en
zich volstrekt onbewust van, de wereld. Hij is zich niet bewust van
haar genoegens, bekommert zich niet om haar ellende, d.w.z. niet in
emotionele zin, want door zijn sterke PLICHTSBESEF verliest hij het
bestaan ervan nooit uit het oog.

Het proces van afstoten en aantrekken van atomen dat door de occul-
tist wordt beheerst, is in dat artikel en in andere geschriften uitvoerig
besproken. Hierdoor ontdoet hij zich geleidelijk van alle oude grove
deeltjes van zijn lichaam, en vervangt ze door fijnere en meer etherische
deeltjes totdat ten slotte het vroegere sthiilasarira volkomen dood en uit-
eengevallen is, en hij dus leeft in een lichaam dat volledig zijn eigen
schepping is, en dat geschikt is voor zijn werk. Dat lichaam is onont-
beerlijk voor zijn doeleinden, want zoals in ‘Het levenselixir’ staat:

Maar om goed te doen, moeten we, zoals bij alles, tijd hebben en
materiaal om mee te werken; en deze zijn noodzakelijk voor het ont-
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wikkelen van vermogens door middel waarvan oneindig veel meer
goed kan worden gedaan dan zonder deze. Als deze eenmaal worden
beheerst, zullen de mogelijkheden om ze toe te passen zich voor-
doen. ..

Bij het geven van praktische instructies voor dat doel zegt hetzelfde
artikel elders:

De fysieke mens moet etherischer worden gemaakt en fijngevoeli-
ger, de mentale mens scherpzinniger en diepzinniger, de morele
mens altruistischer en filosofischer.

Bovengenoemde overwegingen worden uit het oog verloren door
hen die het volgende fragment in hetzelfde artikel uit de context rukken:

Uit deze beschrijving blijkt ook hoe dwaas het is dat mensen soms
aan een theosoof vragen om ‘hen in contact te brengen met de hoog-
ste adepten’. Met de grootste moeite kunnen één of twee door de
noodkreten van de wereld worden bewogen zich met wereldse zaken
in te laten, waarbij ze hun eigen vooruitgang schaden. De meeste
lezers zullen zeggen: ‘dit is niet goddelijk. Dit is het toppunt van
egoisme.’ . . . Laten ze echter beseffen dat een heel hoge adept die
de wereld wil hervormen, zich noodzakelijkerwijs opnieuw aan
incarnatie moet onderwerpen. En is het resultaat van allen die hem
daarin zijn voorgegaan voldoende bemoedigend om dat nog eens te
proberen?

Wanneer oppervlakkige lezers en denkers bovengenoemd frag-
ment veroordelen omdat het egoisme zou cultiveren, verliezen ze ver-
schillende belangrijke overwegingen uit het oog. In de eerste plaats
vergeten ze de andere reeds geciteerde fragmenten die altruisme voor-
schrijven als een noodzakelijke voorwaarde voor succes, en die ver-
klaren dat in de loop van de vooruitgang nieuwe zintuigen en nieuwe
vermogens worden verkregen waarmee oneindig veel meer goed kan
worden gedaan dan zonder deze. Hoe spiritueler de adept wordt, hoe
minder hij zich kan inlaten met wereldse grofstoffelijke zaken en hoe
meer hij zich tot spiritueel werk moet beperken. Ontelbare keren is her-
haald dat werk op spiritueel gebied hoger staat dan werk op verstande-
lijk gebied zoals laatstgenoemd werk hoger staat dan werk op fysiek
gebied. Heel hoge adepten helpen de mensheid dus wel, maar alleen
spiritueel; door hun gesteldheid kunnen ze zich niet met wereldse
zaken bezighouden. Maar dit is alleen van toepassing op heel hoge
adepten. Er zijn verschillende graden van adeptschap, en in elke graad
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werken ze voor de mensheid op de gebieden waarnaar ze zijn opge-
klommen. Alleen de chela’s kunnen in de wereld leven, tot ze tot een
bepaalde graad zijn opgeklommen. En omdat de adepten zich wél om
de wereld bekommeren, dragen ze hun chela’s op in en voor de wereld
te leven, zoals velen die dit onderwerp bestuderen weten.

Elke cyclus brengt zijn eigen occultisten voort die in staat zullen
zijn op alle verschillende gebieden voor de mensheid van die tijd te
werken. Maar wanneer de adepten voorzien dat de mensheid in een
bepaalde periode niet in staat zal zijn occultisten voort te brengen om
op bepaalde gebieden te werken, nemen ze maatregelen. Ze offeren
vrijwillig hun verdere vooruitgang op en wachten op het door hen
bereikte niveau totdat de mensheid die periode bereikt, of ze weigeren
nirvana in te gaan en onderwerpen zich aan reincarnatie om op tijd dat
niveau te bereiken waarop ze de mensheid in die periode kunnen hel-
pen. En hoewel de wereld zich misschien niet bewust is van dit feit,
zijn er zelfs nu bepaalde adepten die de voorkeur eraan geven in een
status quo te blijven en die ten bate van latere generaties weigeren
hogere graden te verwerven. Kortom, omdat de adepten harmonisch
werken, want éénheid is de basiswet van hun wezen, hebben ze als het
ware een werkverdeling waarbij ieder werkt voor de spirituele verhef-
fing van ons allen op het gebied dat hem op dat moment is toebedeeld.
De methode om lang te kunnen leven, die in ‘Het levenselixir’ wordt
genoemd, is slechts het middel tot het doel dat, verre van egoistisch, het
meest altruistische doel is waarvoor een mens kan werken.



De holle aarde. Door M.L. Sherman!

[‘The Hollow Globe. By M.L. Sherman’, The Theosophist,
juli 1884, blz. 251-4]

We laten het punt van de veronderstelde oorsprong van dit boek als een
bericht van een geest (de ‘geest’ was misschien een ‘adept’) even bui-
ten beschouwing; de centrale gedachte ervan is dat onze aardbol is
gebouwd in de vorm van een holle bol, met een korst van ongeveer 50
to 65 km dik, en dat het binnenoppervlak — een mooie wereld die in een
hoger ontwikkelde toestand verkeert dan de buitenkant — bereikbaar is
via een gekromd en spiraalvormig gat, dat kan worden gevonden in de
nog niet verkende open Poolzee. In deze opening kan gemakkelijk wor-
den genavigeerd door een breed en diep kanaal dat van het ene op-
pervlak naar het andere leidt, en de grootste schepen of stoomboten
kunnen even gemakkelijk in beide richtingen varen als in elk ander
bochtig of kronkelig kanaal.

Omdat de schrijver het binnenste van deze innerlijke wereld niet
zelf heeft gezien, maar zijn details baseert op helderziende waarnemin-
gen, en omdat tot nu toe geen enkele poolexpeditie de pool heeft be-
reikt — hoewel sommige expedities er dichtbij kwamen, en niets hen
ervan leek te weerhouden die te bereiken, behalve misschien een of
andere occulte kracht — kan de schrijver niet positief bewijzen dat de
aardbol hol is en bewoond, maar hij doet dit negatief door te bewijzen
dat het niet anders kan.

Hij toont eerst aan dat elke belangrijke gebeurtenis in de geschiede-
nis in de juiste volgorde en op de juiste tijd en plaats heeft plaatsgevon-
den, in een regelmatige opeenvolging. Ze konden onmogelijk eerder
plaatsvinden, of langer worden uitgesteld. Elke gebeurtenis was precies
in overeenstemming met de toestand van de mens in de periode waarin
deze zich voordeed. Buskruit, stoomschepen, drukpersen en elektrische
telegrafie waren uitvindingen die voortvloeiden uit de tijd waarin ze
noodgedwongen in het leven werden geroepen. Toen katholieke macht

'Noot vert.: Boekbespreking van The Hollow Globe; or the World s Agitator
and Reconciler. A treatise on the physical conformation of the earth. Een boek
dat volgens de titelpagina werd gechanneld door M.L. Sherman en geschreven
door prof. W.F. Lyon.
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en intolerantie in heel West-Europa overheerste, was een onbekende
jonge zeeman diep onder de indruk van een denkbeeld dat uiteindelijk
leidde tot de ontdekking van wat een nieuwe wereld werd genoemd.
Naarmate de landen in het oosten overbevolkt raakten, ging men zich
steeds vaker vestigen in nieuwe westerse landen, en rolde de steeds
grotere golf van emigranten gestaag verder van Centraal-Azi€ via het
Europese continent en dan over de Atlantische Oceaan naar de oostkust
van Amerika, door grote vlakten en woestijnen en over steile berg-
ketens, tot ze het ruime water van de Stille Oceaan bereikte, met een
dichtbevolkt land aan de overkant.

Evenals revoluties beweegt emigratie zich nooit achteruit. Als ze
niet meer verder naar het westen kan dan moet ze zich naar het noor-
den en zuiden verspreiden. De aankoop van Russische bezittingen in
Noord-Amerika door de Verenigde Staten is al een voorbode van de
komende emigratie naar het noorden. Alaska lijkt het toekomstige sta-
tion halverwege tussen Amerika en de Noordpool te zijn, waar grote
scheepvaartroutes, die niet ver in de toekomst zullen worden geopend,
hun voorraden steenkolen zullen inladen. Bij het huidige tempo van de
bevolkingsgroei zal Amerika binnen 100 jaar een bevolking van meer
dan 400 miljoen hebben en zal nieuw grondgebied moeten worden
gevonden om hen te huisvesten. Zo’n gebied zal worden gevonden
door de warme Kuroshio stroom van de Stille Oceaan door de Bering-
straat naar de open Poolzee te volgen.

Na eenmaal te zijn doorgedrongen tot de koude zone, vinden we
daar een oceaan van zo’n 1900 km in diameter met een gematigd kli-
maat. De mens lijkt onweerstaanbaar daartoe te worden aangetrokken,
want ondanks alle mislukkingen, vooral veroorzaakt door ernstige
blunders van wetenschappers, zullen poolexpedities worden voort-
gezet, totdat we uiteindelijk erin zullen slagen de betoverde cirkel te
betreden die wordt begrensd door een bevroren zone van zo’n tien
breedtegraden, in het algemeen van 70 tot 80 graden. Binnen deze cir-
kel kan het klimaat voor zijn temperatuur niet in hoge mate athankelijk
zijn van de wisselende seizoenen in het gebied ten zuiden van de ijs-
gordel die haar omringt, want als het daarvan athankelijk zou zijn, zou
het voor eeuwig opgesloten blijven in de bevroren omhelzing van uit-
gestrekte ijsvelden die van jaar tot jaar en van eeuw tot eeuw zouden
groeien.

Die grote ijsformaties zouden natuurlijk de gematigde breedte zijn
binnengedrongen, en zo hun gebied en diepte vergroten, totdat al het
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water aan het aardoppervlak daarheen zou zijn aangetrokken om de
gletsjers van de Arctische gebieden te laten aangroeien. Alle invloeden
van onder andere de zon die in de gematigde zone optreden, zouden de
ramp niet hebben kunnen voorkomen, als de grote toezichthoudende
geest het niet anders had bepaald door deze bol zo te organiseren dat er
aan de pool ook een gematigd klimaat zou bestaan. Dit maakt een open
Poolzee tot noodzaak, en het lijkt nogal vreemd dat zeelieden die nooit
zijn opgevaren. Sommigen van hen verklaren dat niets zichtbaars hen
in de weg stond, want zover ze met hun ogen of met een verrekijker
naar het noorden konden zien, was de weg open. Er waren geen belem-
meringen, maar ze gingen niet verder. Een of andere onverklaarbare
reden verhinderde die mensen om verder te gaan terwijl de weg voor
hen openlag, en heeft hun opvolgers verhinderd om een open vaarroute
te vinden, en het grote geografische raadsel van onze aardbol is nog
steeds onopgelost, en wacht daarvoor op een Columbus.

Kapitein Parry zag in 1810 geen zichtbare tekenen van ijs op de
hoogste breedtegraad die hij had bereikt; Wrangle zag in 1820, ver ten
noorden en oosten van de Beringstraat, geen ijs verschijnen, maar om
verschillende vreemde redenen hebben deze zeelui hun expedities niet
voortgezet. Walvisvaarders en anderen houden vol dat ze de open
Poolzee hebben gezien, en de Kuroshio en de Golfstroom zijn duide-
lijke bewijzen voor het bestaan ervan. Zijn gematigde klimaat kan wor-
den toegeschreven aan de longitudinale elektromagnetische stromen,
die samenkomen in een gemeenschappelijk brandpunt op of nabij de
pool en daar de aardkorst binnengaan. Deze convergerende werking,
die door het water of de meer vaste aarde heengaat naar het binnen-
oppervlak, moet noodzakelijkerwijs een aanzienlijke hoeveelheid
warmte opwekken, ongetwijfeld voldoende om bevriezing van het
water van de hele poolcirkel te voorkomen.

De verdedigers van de theorie dat het binnenste van de aarde uit een
gloeiende gesmolten massa bestaat, beschrijven haar als een enorme
granaat, boordevol met gesmolten lava, omgeven door een korst van 40
tot 100 km dik. Ter ondersteuning van hun standpunten vertellen ze ons
dat de temperatuur stijgt naarmate we omlaaggaan in de aarde, over de
vorming van graniet als stollingsgesteente, over de veronderstelde
invloed van heet water op de lagere sedimentaire gesteenten, over de
grote omvang van het gebied dat door aardbevingen wordt getroffen,
over de grote hoeveelheid lava die wordt uitgespuwd door vulkanen en
over de voortdurende activiteit daarvan.
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Een belangrijk argument voor het bestaan van deze wetenschappe-
lijke hel was de stijging van de temperatuur naarmate we dieper in de
aarde doordringen, in het algemeen ongeveer één graad per 15 of 20
meter; maar het is gebleken dat in diepe peilingen van de oceaan het
water kouder werd naarmate het de zeebodem naderde. De oceaan
heeft ons toegang gegeven tot een punt 11.000 meter dichter bij deze
vreselijke denkbeeldige oven, maar die enorme diepte gaf geen enkele
aanwijzing voor een stijgende temperatuur. Onlangs is in de stad St.
Louis, Missouri, een put geboord tot een diepte van 1171 m, en daar-
door is het vraagstuk van het toenemen van de temperatuur voor eens
en altijd opgelost. Deze boring bevestigde de theorie van de inwendige
warmte niet, maar bewees precies het tegenovergestelde, en vestigde de
theorie van inwendige kou. In plaats van onder onze voeten de meest
actieve en gevaarlijke stoffen te plaatsen, die voortdurend verstoringen
veroorzaken, heeft de toezichthoudende intelligentie daar de meest
inactieve geplaatst, die stil zouden liggen. Het bleek bij het boren van
die put dat de warmte toenam tot een diepte van 923 m, waar de tem-
peratuur 107 °F was. Daarna begon ze af te nemen en op 953 m was er
een temperatuur van 106°, en op 1166 m daalde de thermometer naar
105°. In dit tempo komen we op een diepte van ongeveer 14 km op een
temperatuur iets onder 0 °F. Nog dieper zullen we ongetwijfeld consta-
teren dat de fundamenten van deze bol in een bevroren passieve toe-
stand verkeren waardoor ze stil liggen, zodat alle grote voorbestemde
veranderingen op en nabij het oppervlak, waarin is voorzien in het
grote plan van het verleden en de toekomst van de geschiedenis van de
wereld, kunnen plaatsvinden.

Als we een bol van 2 m in diameter construeren, in plaats van
12.800 km, met een korst van 1 cm dik, dan zouden we de relatieve ver-
houdingen van het binnenste van de aarde en haar korst hebben zoals
die door onze vuurfilosofen wordt gegeven. Dan plaatsen we vloeibaar
vuur van 7000 °F in het binnenste, en volgens prof. Hitchcock is dat
voldoende om al het materiaal van de rotsen te laten smelten; en er is
geen intelligent persoon die niet tot de conclusie zou komen dat de
korst zelf al snel een vloeibare massa zou worden, omdat de hele
inhoud ervan slechts %35 van het volume van het vuur binnenin is.

Men kan zich moeilijk een denkbeeld voorstellen dat voor ons
weerzinwekkender en verschrikkelijker is dan de gedachte dat het
enorme binnenste van onze aardbol, dat gemakkelijk zo groots en mooi
had kunnen worden ingericht, en het schitterende doel va