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FESTIVAL DE WESAK  O LUNA LLENA DE BUDDHA 

Ceremonia  celebrada el 1° de mayo del 2026, en la luna llena de Tauro.  En el, se hace presente 

el Señor Buddha dando su bendición al mundo hasta su próxima venida en el año 2027. 

Les ofrezco una Oración de Wesak, que se empieza una semana antes de la fecha del Festival 

de Wesak, y se repite todos los días hasta el día de Wesak. 

ORACIÓN DE WESAK

Que podamos convertirnos en centros positivos y radiantes de Fuerzas Espirituales y esparcir por 

la tierra, como precursores de la conciencia de los Maestros, las energías del Amor y de la 

Fraternidad.

Que los hombres de buena voluntad de todo el mundo puedan fundirse en un Todo integrado y 

responsivo.

Que los aspirantes y los discípulos del mundo de hoy puedan invocar con Fuerza y Poder la 

cooperación de los Vice-Regentes de Dios y que los Arcángeles del Todopoderoso puedan ayudar 

al Espíritu de la Vida y del Amor en nuestro planeta a fin de que el Bien se realice en cada ser 

humano.

Que el Espíritu de la Paz pueda reinar para siempre en la tierra.

Que podamos responder a la llamada del Cristo nuestro Señor, que espera pacientemente en 

silencio la consumación de su Obra, Él, el Maestro de todos los Maestros y el Instructor de los 

hombres y de los Angeles.

Que la bendición del Buddha, su Gran Hermano, pueda ponerse en cada uno de nosotros.   



*Formar un núcleo de la 

Fraternidad Universal  de la 

Humanidad sin distinción de

raza,  credo, sexo, casta o 

color.

*Fomentar el estudio 

comparativo  de las 

Religiones, Filosofías y  

Ciencias.

*Investigar las Leyes 

Inexplicadas de la 

Naturaleza y los poderes 

latentes en el hombre.

LA SOCIEDAD TEOSÓFICA existe para ofrecer las enseñanzas de la 

Sabiduría Tradicional conocida como Teosofía. Fundada en 1875, es una 

Organización Internacional, no sectaria, sin  dogmas  ni  creencias  

obligatorias.  La  Sociedad  Teosófica  está abierta a todos aquellos que 

simpaticen con  sus tres objetivos que son: 

*Sus pilares fundamentales son:  

La Fraternidad

y 

La Libertad de Pensamiento







En su testamento, H.P. B. sugirió que sus amigos se reunieran en el aniversario de su fallecimiento (8 de mayo

de 1891) para leer fragmentos de La luz de Asia y del Bhagavad-Gita, de Sir Edwin Arnold. Un año después, los

lotos florecieron en una abundancia inusual. Por ello, el 8 de mayo pasó a conocerse como el Día del Loto

Blanco. Más tarde se agregó la lectura de fragmentos de La Voz del Silencio.

LA LUZ DE ASIA

SIR E. ARNOLD

Yo, Buda q, Buda, que lloré todas las lágrimas de mis 

hermanos, yo, cuyo corazón fue roto por el dolor del mundo 

entero, río y soy feliz, ¡porque he aquí la Libertad!

¡Oh! ¡Vosotros, los que sufrís, sabed que sufrís por 

vosotros mismos! Ningún otro os excita u os retiene para 

haceros vivir o morir, y haceros gritar sobre la rueda y 

abrazar sus rayos de agonía, sus llantos de lágrimas, su 

cubo de nada. ¡Escuchad, os voy a mostrar la Verdad! Más 

bajo que le Infierno, más alto que el Cielo, más distante 

que las estrellas más lejanas, más allá de la morada de 

Brahma, hay un Poder estable y divino, que existe antes 

del comienzo y que no tendrá fin, eterno como el espacio y 

seguro como la certidumbre, que se mueve hacia el bien y 

no sufre sino sus propias leyes. Es el que hace florecer los 

rosales, su arte es el que fabrica las hojas de los lotos; bajo 

el suelo obscuro y en las simientes silenciosas, es él quien 

teje el ropaje de la Primavera; he aquí su colorido en las 

nubes gloriosas y sus esmeraldas en la cola del pavo real; 

los astros son sus moradas, la luz, el viento y la lluvia sus 

esclavos, él hace salir de las tinieblas el corazón del 

hombre, y del huevo obscuro el faisán de cuello alaciado; 

siempre en obra, hace amable lo que no era sino cólera y 

destrucción.

“Si estuvieseis sujetos a la rueda del cambio sin que hubiese 

medio de romper vuestras cadenas, el corazón del Ser libre 

sería maldito, el Alma de las cosas sería un cruel dolor. 

¡Pero no estáis atados! El Alma de las cosas es suave; el 

corazón del Ser tiene una paz celeste; la voluntad es más 

fuerte que el dolor; lo que era bueno se torna mejor, y 

después excelente. 



ESTANCIA DUODÉCIMA YOGA DE LA

DEVOCIÓN

Arjuna.

1 ¿Quiénes son más doctos en el Yoga?

¿Aquellos devotos que siempre armonizados Te

adoran, o aquellos otros que adoran al

Indestructible e Inmanifestado?

Krishna.

Quienes, con la mente fija en Mí, siempre

armonizados, Me adoran con inquebrantable fe,

son a mis ojos los mejores en el Yoga.

3 Aquellos que adoran al Indestructible, Inefable,

.

Inmanifestado, Omnipresente, Inconcebible,

Indiferenciado, Inmutable y Eterno; Que restringen

y subyugan los sentidos y por igual todas las

cosas miran, regocijándose en el bienestar de

todos, los seres, también éstos llegan a Mí.

5 Ardua es la tarea de aquellos cuya mente está

situada en el Inmanifestado, porque difícil es para

los en carne presos entrar en el sendero que

conduce al Inmanifestado. Pero a quienes en Mí

renuncian toda acción y poniendo en Mí su deseo

meditan en Mí y de todo corazón me adoran,

7 Prontamente los salvo del Océano de muerte y

existencia, porque su mente, ¡oh Partha!, está fija

en Mí. Posa tu mente en Mí, deja que tu

Discernimiento penetre en Mí, y al salir de esta

vida morarás ciertamente en Mí.

9 Y si no eres capaz de fijar con firmeza tu mente

en Mí, procura entonces alcanzarme por el

perseverante esfuerzo de la devoción, ¡oh

Dhanañjaya! Pero si tampoco eres capaz de

perseverante devoción, dedícate a servirme, y

cumpliendo acciones en obsequio Mío, alcanzarás

la perfección..



LA VOZ DEL SILENCIO

H. P. BLAVATSKY

Dice la Gran Ley: “Para llegar a ser conocedor 

del YO ENTERO (9) primero tienes que ser 

conocedor del YO." Para lograr el conocimiento 

de ese YO, tienes que rendir primero el Yo al 

No-Yo, el Ser al No-Ser, y entonces podrás 

reposar entre las alas del GRAN PÁJARO(10). 

Sí, dulce es el reposo entre las alas de aquello 

que no nace ni muere, antes bien, es el AUM a 

través de las eternidades(11). Monta en el Ave 

de Vida, si pretendes saber(12). Renuncia a tu 

vida si quieres vivir(13)
9 El Tatwagnyani es el “conocedor” o discernidor de los principios de la 

naturaleza y del hombre; y el Atmagnyani es el conocedor del ÂTMÂN o el 

YO ÚNICO universal, el Alma del mundo o Espíritu del universo. 10 Kâla 

Hamsa, el “Ave o Cisne”. (Véanse las notas 12 y 16 de las páginas 

siguientes). Dice el Nada–Bindu Upanishad (Rig–Veda), traducido por la 

Sociedad Teosófica de Kumbakonam: “La sílaba A se considera que es su 

ala derecha (del ave Hamsa); U, la izquierda; M, la cola, y de Ardha matra 

(medio metro) se dice que es la cabeza.” 11 La Eternidad, entre los 

orientales, tiene una significación enteramente distinta de la que tiene entre 

nosotros. En general se aplica a los Cien años o “Edad” de Brahmâ, a la 

duración de un Mahâ–Kalpa, o sea un período de 311.040.000.000.000 de 

años. 12 Dice el Nada–Bindu antes citado: “El Yogui que cabalga en el 

Hamsa (esto es, contempla el AUM), no es afectado por las influencias 

kármicas o crores (medida india) de pecados.” 13 Abandona la vida de la 

personalidad física, si quieres vivir en espíritu.



DÍA DEL LOTO BLANCO

fuego

aire

agua

La flor del loto abierta al sol (fuego), que simboliza el Espíritu Humano  

El tallo en el aire que simboliza Manas, en el hombre 

El tallo en el agua, que simboliza el mundo astral, las emociones  

Las raíces del loto en el fango, que simbolizan la vida física

tierra



DÍA DEL LOTO BLANCO

Una de las figuras simbólicas del poder creativo dual en la Naturaleza (materia y fuerza en el plano material)

es Padma , el nenúfar de agua.India El loto es producto del calor (fuego) y el agua (vapor o éter); el fuego, en

todo sistema filosófico y religioso, representa el Espíritu de la Divinidad, el principio activo, masculino y

generativo; y el éter, o el alma de la materia, la luz del fuego, el principio pasivo femenino del que emanó todo en

este universo.

Por lo tanto, el éter o agua es la Madre, y el fuego es el Padre. Sir W. Jones (y antes que él, la botánica arcaica)

demostró que las semillas del loto contienen —incluso antes de germinar— hojas perfectamente formadas, la

forma en miniatura de lo que un día, como plantas perfectas, llegarán a ser: la naturaleza nos ofrece así un

espécimen de la preformación de su producción... la semilla de todas las plantas fanerógamas que producen

flores propias contiene una plántula embrionaria ya formada. El loto, o Padma , es, además, una metáfora muy

antigua y recurrente del Cosmos y también del ser humano. Las razones más comunes son:

1.- que la semilla de loto contiene en sí misma una miniatura perfecta de la futura planta, lo que simboliza

la materialización en la Tierra de los prototipos espirituales de todas las cosas. 2.- que la planta de loto crece a

través del agua, con su raíz en el ilus , o lodo, y extendiendo su flor en el aire. Así, simboliza la vida del ser

humano y también la del Cosmos; pues la D. Secreta enseña que los elementos de ambos son los mismos y que

ambos se desarrollan en la misma dirección.

La raíz del loto hundida en el lodo representa la vida material, el tallo que asciende a través del agua simboliza la

existencia en el mundo astral, y la flor que flota en el agua y se abre al cielo es emblemática del ser espiritual. (La

Doctrina Secreta I, 57-58).
Además, rrepresenta un símbolo muy importante para las religiones orientales. El loto remite a varios aspectos del

camino que nos toca recorrer, ya que el loto crece en el lodo, se abre camino a través del agua barrosa, aparece
inmaculado sobre la superficie, y finalmente produce una hermosa flor – además de algo muy significativo- la flor

y el fruto se dan al mismo tiempo, representando la simultaneidad entre la causa y el efecto. Si seguimos el
desarrollo de una planta de loto y lo comparamos con el desarrollo interno de cada individuo como un ente único y

particular, irrepetible en el universo, podremos observar un paralelismo con esta planta. Para el caso específico

de la simultaneidad de causa y efecto, haciendo referencia a que en el loto, la flor y el fruto se dan al mismo

tiempo; se dice que no existe un lapso de tiempo entre la causa y el efecto, que hecha la causa, el efecto es una
potencialidad inmediata (energía potencial), que puede manifestarse, bien inmediatamente o bien puede esperar

a que las circunstancias en la cual vivimos sean las más apropiadas para que esta energía latente se transforme

en efecto (energía cinética).



H.P. Blavatsky 

(H.P.B) como Tulku 



Helena P. Blavatsky (1831–1891) nació en Rusia en una época difícil y desde su infancia estuvo rodeada de

hechos singulares, como un bautismo marcado por un incidente considerado presagio.

Entre 1848 y 1873 viajó extensamente por el mundo, conociendo diversas tradiciones espirituales. En 1851, tras

encontrarse con el Maestro Morya en Londres, decidió dedicar su vida a difundir la teosofía.

En 1875 cofundó la Sociedad Teosófica en Nueva York. Publicó Isis sin Velo (1877) y La Doctrina Secreta

(1888), obras fundamentales que introdujeron enseñanzas esotéricas en Occidente. Ese mismo año creó la

Escuela Esotérica. Escribe el libro La Voz del Silencio. Fue escrito en Fontainebleau y publicado por primera

vez en 1889. Según Blavatsky, es una traducción de fragmentos de un libro sagrado que encontró durante sus

estudios en Oriente, llamado "El Libro de los Preceptos Dorados”.

Un crítico de la Sociedad Budista Oriental, D. T. Suzuki comentó: "Sin duda, Madame Blavatsky había sido

iniciada de alguna manera en el lado más profundo de la enseñanza Mahayana y luego había impartido lo que

ella consideraba sabio al mundo occidental. .." En la revista de la Sociedad Budista, Suzuki comentó: "Aquí está

el verdadero budismo Mahayana". El decimocuarto Dalái Lama escribió el prefacio de la edición del centenario

de Concord Grove Press, del libro.

H. P. Blavatsky, falleció en 1891, y dijo: “Vuelvo a casa”, según sus propias palabras. Dejó un legado espiritual de

gran influencia, y para la posteridad algunos de los más elevados pensamientos jamás presentados al mundo.

Ella abrió las puertas de los Misterios por tanto tiempo cerradas, reveló una vez más la verdad sobre el Hombre y

la Naturaleza y dio testimonio de la presencia sobre la tierra de la jerarquía Oculta que guarda y guía al mundo.

Es reverenciada por muchos millares, porque ella fue y es un faro que ilumina la senda a las alturas a las cuales

todos debemos ascender.

2.-Teosofía para Occidente 

Para Blavatsky, su estancia en el Tíbet es un periodo en el que adquiere muchos conocimientos en un entorno

pacífico y espiritual, bajo la guía de sus Maestros. Pero no sólo eso; la formación en el Tíbet contribuye en gran

medida al desarrollo de sus facultades espirituales. La Teosofía que Blavatsky trae a Occidente con la fundación

de la Sociedad Teosófica - siguiendo las instrucciones de sus Maestros - es sólo una parte de la Theosophia.

La palabra Theosophia es una contracción de las palabras griegas "Theos" y "Sophia", que significan "divino" y

"sabiduría", o "Sabiduría Divina". Lo que hoy llamamos Teosofía es lo que deberíamos ser capaces de

comprender con nuestros patrones de pensamiento occidentales.

El principio fundamental que introduce Blavatsky es: "todo está vivo, todo es conciencia”. Otro pensamiento que

aporta es: "toda la vida es una".

1.-Helena P. Blavatsky – Su vida y obra



2.-Teosofía para Occidente 

La fraternidad es un hecho de la vida en la naturaleza. Los seres humanos son seres espirituales,

fundamentalmente iguales; son esencialmente conciencia. Este pensamiento sigue siendo difícil de entender,

pero en la época de Blavatsky era un gran reto. Por aquel entonces ni siquiera se había abolido la esclavitud en

muchos países, y la discriminación y la desigualdad racial seguían presentes en todas partes. Blavatsky muestra

que el verdadero ser humano no es el cuerpo, sino la conciencia subyacente, y ahí es donde debe centrarse la

atención. Para empezar, ella sustenta todo el pensamiento teosófico en La Doctrina Secreta con tres

Proposiciones, resumidas como:

1. Un Principio Omnipresente, Eterno, Ilimitado e Inmutable sobre el cual toda especulación es imposible.

2. El movimiento cíclico - la aparición y desaparición periódicas de los Universos.

3. La igualdad fundamental de cada ser con lo ilimitado; el peregrinaje de las encarnaciones, según la ley

cíclica y kármica.

Para demostrar a la gente de la época que somos algo más que un cuerpo, muestra fenómenos de naturaleza no

material, fenómenos considerados imposibles, sobre todo en Occidente. Con la publicación de sus obras, por

ejemplo de Isis sin Velo, surge la explicación de significados más profundos en diversas publicaciones, y supone

de nuevo mucho trabajo para ella, por lo que bulle de actividad.

Además, escribe artículos durante este tiempo por la abolición de la esclavitud, por la emancipación de la mujer,

contra el matrimonio infantil y la quema de viudas en la India, por la abolición del apartheid, por la defensa contra

la colonización y por la independencia de la India… Así se inicia la difusión del conocimiento de la Theosophia.

Las reacciones en la sociedad están divididas: por un lado, hay entusiasmo entre la gente, que espera entonces

nuevas publicaciones de Blavatsky; por otro lado, hay mucha oposición, especialmente por parte de los

estamentos eclesiásticos y científicos.

3.-H.P. Blavatsky como Tulku 

La mayoría de las sospechas sobre Helena Petrovna Blavatsky surgen porque la gente entiende poco de lo que 

ella aporta a las enseñanzas teosóficas y absolutamente nada de los "fenómenos" que sustentan sus 

explicaciones de los mundos no materiales. 

Para comprender algo de Blavatsky y de su obra, deberemos llegar al fondo de cómo ella puede transmitir las 

enseñanzas que aporta. Y ésto empieza con el concepto de Tulku: H.P. Blavatsky como Tulku. 

En la literatura de Blavatsky vemos que a veces ella no firma como Blavatsky o H.P. Blavatsky o Helena Petrovna 

Blavatsky, sino con la abreviatura H.P.B. Este es su nombre Tulku. 



3.-H.P. Blavatsky como Tulku 

Esto significa que cuando ella usa este nombre está en un estado diferente, y no es la persona Blavatsky, sino un 

Ser, un Maestro, que la eclipsa y así trabaja a través de ella. 

Sólo se entiende cuando tenemos cierto conocimiento de las enseñanzas que ella trajo. 

El término Tulku se conoce en el mundo occidental principalmente a través de la tradición budista tibetana. 

En el budismo Mahāyāna tibetano, el término Tulku se utiliza en la sucesión de grandes e importantes Lamas 

como el Dalai Lama y el Panchen Lama. 

Sin embargo, debido a que en algún momento la gente se apropio indebidamente de este estatus, sin tener el 

nivel espiritual correspondiente, el Dalai Lama eliminó el término Tulku del budismo tibetano. Pero el principio es 

más común en la práctica y puede funcionar. 

4.-Cooperación especial 

La Teosofía enseña que los seres humanos, como todo ser, son una colaboración jerárquica de diferentes 

cualidades de conciencia. La idea central en la comprensión de Tulku es que ciertos aspectos de la conciencia de 

un ser humano pueden cooperar con las cualidades de conciencia de un Ser superior. 

Para ver cómo funciona esto, primero observemos la naturaleza compuesta del ser humano. 

Supongamos que representamos a un ser humano r como tres círculos colocados verticalmente, tres focos que 

trabajan en estrecha colaboración. Cada foco es una mónada, un centro de conciencia. El punto focal más alto es 

la parte imperecedera, nuestra naturaleza más íntima, lo que llamamos la mónada espiritual ātmica. 

El punto focal medio es la parte de aprendizaje, también llamada parte intermedia. Esta parte en desarrollo es lo 

que llamamos Manas, o el pensador. 

El punto focal inferior es la parte perecedera, que contiene las energías que utilizamos para expresar todo en el 

reino externo físico (Kāma y Prāna), y también lo físico, nuestro vehículo en este mundo. 



5.-TULKU- La Doctrina de Tulku (de G. De Puruker) 

Hay muchos tipos diferentes de Tulku , de acuerdo con el Maestro Tibetano, y según la Tradición Arcaica. En

términos generales, la doctrina de Tulku es, en la tradición Budista Tibetana, lo que la doctrina de Avatara es en

el Brahmanismo Hindú: en estos casos llamado Avatara en Sánscrito, Tulku en Tibetano.

El tipo de Tulku H.P.B. es cuando un Mahatma humano o un gran Adepto envía un rayo de sí mismo, o una parte

de sí mismo, para encarnarse o corporizarse. En este caso el Mensajero actúa como transmisor de los poderes

espirituales y divinos de un Mahatma.

Vemos aquí cómo la parte de aprendizaje del Mahâtma eclipsa la parte de aprendizaje de la Blavatsky humana.



5.-TULKU- La Doctrina de Tulku (de G. De Puruker) 
En otras palabras, la parte intermedia de H.P. Blavatsky se difumina dejando paso a la parte intermedia del Maestro.

Así interactúan dos conciencias diferentes, dos seres de distinta cualidad.

El Ser superior, el Mahātma, eclipsa al ser humano Blavatsky. Este estado Tulku puede durar temporalmente o bien

durar casi toda la vida, en un discípulo-mensajero que este Mahatma está enviando al mundo para enseñar. H. P.

Blavatsky fue una tulku de este tipo (duración temporal), encarnando como H.P.B. Mientras duraba esta encarnación

de la esencia superior del Maestro, ella era tulku.

Cuando, por una razón u otra la influencia o el rayo se retiraba durante un periodo más o menos largo, la tulku dejaba

de existir. Esta doctrina del tulku, es en el fondo bella y sublime. Si tomamos el ejemplo del Avatar Jesús, éste seria

un Tulku durante la mayor parte de su vida Y en el caso del Buddha Gautama, era el Tulku de su propio Dios Interior.

En el hombre normal, sin embargo, sólo es eclipsado ocasionalmente, cuando realmente está inspirado por un

conmovedor toque de la llama divina desde el interior de las partes más elevadas de su propia constitución y,

entonces, en estos instantes fugaces, este hombre es tulku.

Pero cuando Gautama Buddha, más tarde llamado el Buddha, alcanzó el Budhado, estaba relativamente lleno de su

propio dios o Buddha Interior, y por lo tanto era el tulku humano de ese dios. Blavatsky aprendió esta forma de

cooperación durante su formación en el Tíbet. Cuando actuaba H.P.B., Blavatsky era el instrumento externo para

expresar, escribir o narrar la inspiración y el conocimiento que recibía para sus tareas literarias, como Isis Sin Velo,

La Doctrina Secreta, etc. Aparte del Mahātma (su Ser Superior), el Maestro Koot Hoomi, el Maestro Morya e incluso

otros Maestros la utilizaban con la misma técnica. Sólo podemos comprender esta forma de cooperación entre

diferentes cualidades de la conciencia si podemos imaginar la naturaleza compuesta del hombre y las características

de estas partes individuales. Incluso muchas personas interesadas en la Teosofía que la rodeaban no podían

entender ésto, y esa falta de comprensión se convirtió en la mayor fuente de sospechas contra Blavatsky. Por

ejemplo, un visitante la vio escribiendo intensamente en su escritorio, sin comprender que en ese momento estaba

conectada a la fuente de la que provenía ese conocimiento. Su leal asistente personal lo sabía y explicó que vieron a

la Blavatsky exterior presente, pero también sabía que este otro Ser estaba trabajando allí a través de ella.

6.-Consecuencias

Esta forma de cooperación tiene importantes consecuencias éticas y morales:

-Blavatsky debe confiar plenamente en aquellos Mahatmas que eclipsan su intermediación para el fin por el que

ella se puso a disposición de Ellos. -Y a ese fin se entrega hasta su último aliento en 1891.

-Todos esos años de trabajo por la humanidad implican un gran esfuerzo y exigen mucha energía de su parte. En

consecuencia a veces cae enferma. Las imputaciones y acusaciones de todo tipo también suponen una gran

carga mental para ella.



6.-Consecuencias

-En “La Voz del Silencio”, encontramos una indicación peculiar y atípica su cooperación con otras conciencias 

altamente desarrolladas. En su propia copia ella escribe la dedicatoria, "H.P.B. a H.P. Blavatsky sin ninguna 

consideración amable". Al hacerlo, ella indica que La Voz del Silencio viene directamente de uno de los 

Maestros. 

-El modus operandi de Tulku y Avatara también es descrito por Blavatsky en su artículo sobre la vida de Buddha. 

-Ella encarna lo que podríamos llamar un receptor central de conocimiento e instrucción vital para difundir la 

Teosofía en este período. 

7.-Tratar con lo oculto

Además de una divulgación más profunda de la Teosofia, H.P. Blavatsky tiene también otro objetivo, que es el de

fomentar el ocultismo, como ella misma dice.

Ahora bien, ocultismo no significa más que "la ciencia de las cosas ocultas", pero Blavatsky le da claramente un

significado mucho más profundo.

Conocer estas cosas ocultas no está exento de riesgos; hay una responsabilidad ética y moral ligada a cualquier

aumento de conocimiento.

"El ocultismo como regla es un arma peligrosa y de doble filo para los que no están preparados a dedicarle toda

su vida". Ella quería decir con ésto que tratar con tibieza las fuerzas ocultas no funciona.

H.P.Blavatsky define el verdadero ocultismo como altruismo, la gran renuncia del yo inferior, partiendo del

principio de que lo Divino está oculto: trascendente pero inmanente, presente en todo ser vivo y funcionando en

esencia.

8.-Helena P. Blavatsky como transformadora espiritual 

Blavatsky no es sólo una estación central de recepción de conocimientos e instrucción; es más que eso. Cumple

constantemente la función de transformadora espiritual.

Esta es una descripción muy acertada de lo que ella hace.

El transformador espiritual, como un transformador ordinario, puede llevar algo de un nivel superior a un nivel

inferior. Sin embargo, sólo funciona si el emisor y el receptor han desarrollado una característica más o menos

similar, que permita al receptor resonar con el emisor y comprender el mensaje.

Blavatsky, como transformadora espiritual, tiene la tarea de traducir puramente una influencia espiritual superior

a un nivel que la humanidad de entonces y de ahora pueda comprender. Ella es la puerta de entrada a la Gran

Fraternidad de Sabiduría y Compasión, que ha servido a la humanidad durante millones de años.



8.-Helena P. Blavatsky como transformadora espiritual 

La organización que conocemos bajo el nombre de Gran Fraternidad de Sabiduría y Compasión se compone de

muchos seres humanos y seres más avanzados que trabajan juntos para difundir el conocimiento de la

Theosophia, esa Sabiduría Divina, de manera que la humanidad pueda aprender sus lecciones sin meterse antes

en todo tipo de situaciones kármicamente dolorosas, sólo para darse cuenta de que podrían haberse evitado.

Blavatsky, como transformadora espiritual, está en contacto directo y abierto con los miembros de la Gran

Fraternidad de Sabiduría y Compasión.

Ésto es conocido desde la fundación de la Sociedad Teosófica: la gente sabe que ella está en contacto con sus

Maestros.

La aparición de Blavatsky como una naturaleza intermediaria de la Gran Fraternidad de Sabiduría y Compasión

no es un evento cualquiera. No, Blavatsky vino como Mensajera y Maestra en un momento cíclico planificado e

importante. Existe el ciclo cósmico de 2160 años, en el cual el Mensajero anterior fue Jesús

9.-Un mensaje esencial 

La historia de la humanidad cuenta con una larga serie de Maestros, notables por el hecho de que sus

apariciones se extienden por todos los continentes.

En el siglo VI antes de nuestra era, por ejemplo, vemos en China a Lao-Tse y Confucio, en Grecia a Platón,

Parménides y Empédocles, en Irán a Zaratustra y en la India a Mahavira y Gautama el Buda.

Todos ellos llevan, y ésto es esencial, el mismo mensaje, el mensaje que también lleva Blavatsky a partir de

1875. Así cada época tiene su Maestro o Mensajero. Blavatsky publica en inglés y en ruso; su elección de

palabras y su simbolismo se consideran comprensibles para la gente de su tiempo.

Maestros como Platón y Confucio hacen lo mismo en su idioma, su época y su cultura.

Así pues, es importante que la esencia del mensaje, que transmiten todos estos Maestros o Mensajeros, sea la

misma y seguirá siendo la misma.

Este es el reto al que se enfrenta Blavatsky, y al que también nos enfrentamos nosotros. Con las sucesivas

traducciones de las diferentes culturas, no siempre hay una transmisión pura y se pierde mucho del mensaje.

Y aunque todavía se puede encontrar mucho conocimiento en las antiguas escrituras, tenemos que constatar que

el legado de mensajeros como Jesús el Nazareno y Lao - tse, se ha degenerado a lo largo de los siglos.

Por lo tanto, Blavatsky vino no sólo como Mensajera para expresar la Sabiduría Divina en el lenguaje (occidental)

de la época, sino también para hacerla disponible de nuevo en toda su pureza.



CITAS DE HPB

“Ayuda a la Naturaleza y trabaja con ella, y la Naturaleza te considerará uno de sus creadores y te rendirá homenaje.

Y ella te abrirá de par en par las puertas de sus cámaras secretas, desvelando ante tu mirada los tesoros ocultos en

lo más profundo de su puro seno virginal. Inmaculada por la mano de la materia, muestra sus tesoros solo al ojo del

Espíritu, el ojo que jamás se cierra, el ojo para el cual no hay velo en todos sus reinos. Entonces ella te mostrará el

camino y la puerta, la primera, la segunda, la tercera, hasta la séptima. Y luego, la meta, más allá de la cual se

encuentran, bañadas por la luz del Espíritu, glorias incalculables, invisibles para cualquiera salvo para el ojo del

alma”. [VS, vs 66, 67, 68]

“Ningún dogma de origen humano, ninguna institución, por muy santificada que esté por la costumbre y la

antigüedad, puede compararse en sacralidad con el dogma de la Naturaleza. La llave de la sabiduría que abre las

enormes puertas que conducen a los arcanos de los santuarios más recónditos se encuentra oculta únicamente en

su seno... Allí yace el corazón de la naturaleza, ese seno del que surgió la Humanidad primigenia y que es la cuna

del hombre”. [CWXIV, 466]

“La veneración silenciosa de la Naturaleza abstracta o nouménica, la única manifestación divina, es la única religión

ennoblecedora de la Humanidad” [SDI, 381 fn]



“... el explorador audaz, que pretende indagar en los secretos más profundos de la Naturaleza, debe trascender las

estrechas limitaciones de los sentidos y trasladar su conciencia a la región de los noúmenos y a la esfera de las

causas primordiales. Para lograrlo, debe desarrollar facultades que se encuentran absolutamente latentes, salvo en

algunos casos raros y excepcionales [en la actualidad]... “[SDI, 477]

“La compasión es la Ley de las leyes: la eterna Armonía del SER de Alaya [el Alma del Mundo]; una esencia universal

sin límites, la luz del Derecho eterno y la armonía de todas las cosas, la ley del amor eterno”. [VS, v 300]

“Aquello que no es ni Espíritu ni Materia, ni Luz ni Oscuridad, sino que es verdaderamente el contenedor y la raíz de

ambos, eso eres tú. La Raíz proyecta en cada amanecer su sombra sobre SÍ MISMA, y a esa sombra la llamas Luz y

Vida, oh pobre Forma muerta. (Esta) Luz de Vida fluye hacia abajo a través de la escalera de los siete mundos, la

escalera, de la cual cada escalón se vuelve más denso y oscuro. Es de esta escala de siete por siete de la que tú

eres el fiel escalador y espejo, oh hombrecito. Tú eres esto, pero no lo sabes”. [CWXII, 625]

“La observación lógica y científica de los fenómenos de la naturaleza, que es la única que conduce al hombre al

conocimiento de las verdades eternas —siempre que se acerque al umbral de la observación sin prejuicios y vea con

su ojo espiritual antes de contemplar las cosas desde su aspecto físico— no está al alcance de las masas. Las

maravillas del Espíritu Único de la Verdad, la Deidad siempre oculta e inaccesible, solo pueden ser desentrañadas y

asimiladas a través de sus manifestaciones por los "dioses" secundarios, sus poderes actuantes. Mientras que la

Causa Única y Universal debe permanecer eternamente ausente, su acción múltiple puede rastrearse a través de los

efectos en la naturaleza, siendo estos últimos los únicos comprensibles y manifiestos para la humanidad común; los

poderes que causan esos efectos se dejaron crecer en la imaginación popular. Años después, en el Quinto, la raza

aria, algunos sacerdotes sin escrúpulos comenzaron a aprovecharse de las creencias demasiado laxas de la gente

en todos los países, y finalmente elevaron a esos Poderes secundarios al rango de Dios y Dioses, logrando así

aislarlos por completo de la Única Causa Universal de todas las causas”. [CWXI, 249]

“La unidad radical de la esencia última de cada componente de los compuestos en la Naturaleza —desde la estrella

hasta el átomo mineral, desde el Dhyani-Chohan más elevado hasta el infusorio más pequeño, en el sentido más

amplio del término, y ya sea aplicado a los mundos espiritual, intelectual o físico— es la única ley fundamental de la

Ciencia Oculta”. [SDI, 120]

CITAS DE HPB



“La verdad de nuestras doctrinas se basa en su filosofía y en los hechos de la naturaleza”. [CWVIII, 73]

“Existe una ley eterna en la naturaleza, una que siempre tiende a corregir los contrarios y a producir la armonía

final. Es gracias a esta ley del desarrollo espiritual, que trasciende lo físico y lo puramente intelectual, que la

humanidad se liberará de sus falsos dioses y se encontrará finalmente redimida”. [SDII, 420]

“La humanidad es hija del Destino cíclico, y ninguna de sus Unidades puede escapar a su misión inconsciente ni

librarse de la carga de su trabajo cooperativo con la naturaleza. Así, la humanidad, raza tras raza, realizará su

peregrinación cíclica predestinada. Los climas cambiarán, y de hecho ya han comenzado a hacerlo, y cada año

tropical tras otro extingue una subraza, pero solo engendra otra raza superior en el ciclo ascendente;...” [SDII,

446]

“HPB dice:

... era necesario demostrar que ninguna religión, desde sus orígenes, se ha basado jamás en la ficción, pues

ninguna fue objeto de una revelación especial; y que solo el dogma ha matado la verdad primordial. Finalmente,

que ninguna doctrina de origen humano, ningún credo, por muy santificado que esté por la costumbre y la

antigüedad, puede compararse en sacralidad con la religión de la Naturaleza. La Llave de la Sabiduría que abre

las enormes puertas que conducen a los arcanos de los santuarios más recónditos se encuentra oculta

únicamente en su seno;...” [SDII, 797]
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La principal cualidad de H.P. Blavatsky
para todo buscador sincero de la verdad
reside en su misión espiritual: la
enseñanza. Fue y sigue siendo una
maestra de la verdad. Solo a través de
una total dedicación a su enseñanza,
podemos aspirar a alcanzar la sabiduría
por nuestros propios méritos. Ni los
milagros, ni la oración, ni la revelación,
ni siquiera la fe ciega pueden
acercarnos jamás a los maestros de la
sabiduría, al verdadero conocimiento.
Su vida, su obra y sus escritos
constituyen una escuela de vida a la que
puede acceder quien desee instruirse en
los misterios del Ser; instruirse en el
autoconocimiento, la autodisciplina y el
autocontrol, y comprobar por sí mismo
la validez de la sabiduría. Eternamente
agradecidos a este gran ser…

AGRADECIMIENTO





Hay un sendero

Hay un sendero, escarpado y espinoso, 
rodeado de toda clase de peligros; pero, con 
todo, es un sendero, que conduce al Corazón 
del Universo. 

Puedo deciros como encontrar a Aquellos 
que os mostrarán la puerta secreta que solo 
conduce hacia adelante y se cierra  detrás 
del neófito, firmemente y para siempre. 

No hay peligro que un valor intrépido no 
pueda vencer. 

No hay prueba por la que no pueda pasar 
una pureza inmaculada. 

No hay dificultad que un fuerte intelecto no 
pueda superar. 

Para aquellos que vencen y, avanzan hay 
una recompensa más allá de toda expresión: 
el poder de bendecir a la humanidad y 
salvarla. 

Para aquellos que fracasan, hay otras vidas 
en las cuales podrán alcanzar el éxito. 

H. P. Blavatsky     





LA ESCALA DE ORO

Contempla la Verdad ante ti:

Vida limpia,
Mente abierta,
Corazón puro,

Intelecto despierto,
Percepción espiritual sin velos,

Afecto fraternal hacia el condiscípulo,
Presteza para dar y recibir consejo e 

instrucción,
Leal sentido del deber hacia el Instructor, 

Obediencia voluntaria a los mandatos de la 
VERDAD, una vez que hayamos puesto 
nuestra confianza (en ese Instructor) y 

creemos que El, la posee;
Valeroso ánimo para soportar las injusticias 

personales, 
Enérgica declaración de principios, 

Valiente defensa de los que son injustamente 
atacados,

Y mirada siempre fija en el ideal del progreso 
y de la perfección humana que nos 

revela la Ciencia Secreta.

Tal es la escala de oro por cuyos peldaños el 
estudiante puede ascender para llegar 

al Templo de la Sabiduría Divina.

H. P. Blavatsky  


