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Introdugédo a Edicao de 1939

1. Um Livro vivo

Faz exatamente cinquenta anos que A Voz do
Siléncio_foi publicada pela primeira vez. Desde entdo
muitas edigoes tém se sucedido rapidamente, nao
menos que catorze apenas com os editores origindais.

Alguns livros nascem mortos, alguns sao de vida
curta, e outros alcancam certa medida de
popularidade e duram sua geracdo, porém com razao
se tem considerado uma alta ambicdao esperar-se que
um livro seja lido por duas geragoes. Poucos
escritores o conseguem, € menos ainda sao os que
escrevem para os seculos. As obras de H. P Blavatsky
ja lograram a distincao da penultima categoria, e
estou certo de que por_fim logrardo conseguir a mais
elevada meta ambicionada.

Mas a propor¢cao que 0S anos avan¢cam, as
introducoes podem auxiliar a tornar os livros das
primeiras geracoes mais rapidamente aceitaveis a
nossa. Por essa razdio esta edicio de jubileu foi
suprida de uma introdugao, a_fim de que a geracdo
mais jovem possa melhor compreender o valor deste
tesouro de ensinamentos teosdficos, vendo-o colocado
em seu curso historico.



Uma vez apresentada a autora por seu nome
completo, daqui em diante me referirei a ela apenas
por suas iniciais. Sao duas as razoes. Uma é que ela
descrevia o seu livro no frontispicio como “traduzido e
anotado por H. B B.”; a outra é que no exemplar de
apresentacdao feita por ela a si mesma, conservado
nos Arquivos de Adyar, ela escreveu na folha em
branco: H. P B. a H. P. Blavatsky, sendo a ultima a
forma externa, que servia de veiculo a primeira. E
com H. R B. que temos principalmente que ver em
todo ensino teosdfico, em seu sentido mais profundo.

Dois ciclos menores de sete anos haviam se passado
desde a fundagdao da Sociedade Teosdfica em Nova
York, a 17 de novembro de 1875. Um trabalho
herculeo_fora executado por H. B B. nesses primeiros
catorze anos; para iluminar a tenebrosa ignorancia
do mundo, havia ela escrito, além de inumeros
artigos, as obras monumentais Isis sem Véu e A
Doutrina Secreta. Chegara a hora de fazer soar a
nova nota. A Sociedade Teosdfica estava_florescendo,
seus membros aumentavam, Sseus ensinamentos se
espalhavam, e mais e mais gente ingressava no
movimento. Surgiu uma dupla necessidade, em
primeiro lugar a de um compéndio dos ensinamentos,
mais_facil de manusear e assimilar do que seus dois
livros gigantes em varios volumes,; em segundo lugar,
a de um guia na vida pratica, para que o pensamento
pudesse cristalizar-se em agdo, a teoria em pratica.



Ambas as necessidades foram supridas pela
publicacado em 1889 de A Chave da Teosofia e A Voz
do Siléncio, cada qual de maxima valia em sua
propria esfera. A primeira, a obra mais compreensiva
e sistematica de H. R B., e a segunda, um dos livros
mais inspiradores do mundo. Foi o seu ultimo esfor¢o
neste mundo, o ultimo servico prestado Aqueles cujo
porta-voz ela era, e a Sua obra para elevacao moral e
mental da humanidade. Embora_fisicamente proxima
de seu fim, as faculdades mentais de H. P B.
permaneceram Sempre inalteradas. Sua morte dois
anos depois ndo_foi um lento expirar, mas um subito
salto para uma nova existéncia.



2. Em FONTAINEBLEAU

Os ultimos anos de sua vida foram vividos em
Londres, na Landsdowne Road, 17, com _folgas
ocasionais — antes, visitas, pois ela_jamais cessou por
um momento suas atividades pela Teosofia — no pais
ou no continente. Foi durante uma estada em
Fontainebleau, perto de Paris, que teve lugar a
producao da Voz do Siléncio. Enquanto ocupada em
escrevé-lo, ela _foi ali visitada por Annie Besant, que
havia se filiado a Sociedade Teosofica no ano
anterior, e estava acompanhada de Herbert Burrows,
seu fiel cooperador em suas atividades sociais. Ao
que estes dois, pertencentes ao grupo de discipulos de
H. R B., escreveram no registro de suas Vvisitas,
devemos o0s vislumbres sobre a escrita real do livro,
apresentados abaixo. Esses vislumbres nos dardo
uma vivida impressao da autora e de seu livro, por
ocasiao de escrevé-lo, segundo a observagcdao ocular
das testemunhas.

O mais antigo registro ¢ o de Herbert Burrows,
escrito no ano da morte da autora, em 1891: “Da H.
P B. auténtica, sO0 conseguimos vislumbres
ocasionais. De seu vasto e profundo conhecimento, o
que poderiamos _falar? Apenas nos alcancaram
sempre ondulacoes desse conhecimento, mas essas
Jformariam um oceano comum. Provavelmente jamais



saberemos todos o0s motivos de sua recente
encarnacao. Em 1889 Annie Besant e eu estivemos
com ela na Franca, na Floresta de Fontainebleau, e
nesse interim ela_fez conosco uma revisao da parte
manuscrita da Voz do Siléncio. Remontando a esse
tempo, recordo-me de que as passagens que mais a
impressionaram_foram as que descrevem a trabalhosa
ascensdo da alma peregrina. No exemplar do livro que
me deu e que nunca me deixou, ela escreveu: A
Herbert Burrows, meu velho amigo de uma outra e
melhor encarnacgdo; de sua sempre amorosa H. E B.’.
Pode ser que nessas palavras se oculte parte da chave
da vida que ambos conhecemos.” 1]

A parte lida por H. P B. aos seus dois visitantes é
indubitavelmente o terceiro_fragmento, intitulado “Os
Sete Portais”, e € com efeito a mais impressiva. Mais
tarde veremos que ela ainda o deu a ler a outro
visitante, do que podemos seguramente concluir que,
em sua opiniao, esta era a sua obra mais profunda,
como na opiniao de seu visitante era “a maior joia de
toda a nossa literatura teosofica”.

O que pensou Annie Besant sobre isso? Temos a
Sfelicidade de ter também a sua opiniao registrada, em
duas versoes. A mais antiga e mais curta se encontra
em sua Autobiografia, vinda a luz dois anos depois
da morte de H. P B.: “Eu_fora convocada a ir a Paris
para assistir, juntamente com Herbert Burrows, ao
grande Congresso Trabalhista realizado ali de 15 a



20 de julho, e ambos passamos um ou dois dias em
Fontainebleau, em companhia de H. P Blavatsky, que
havia se retirado para o exterior a fim de passar
umas semanas em descanso. Ali vi sua traducao dos
maravilhosos_fragmentos de O Livro dos Preceitos de
Ouro, agora tao amplamente conhecido sob o nome de
A Voz do Siléncio. Ela o escreveu rapidamente, sem
qualquer copia material diante de si, e a tarde me _fez
le-lo em voz alta para verificar se o ‘inglés era
decente’. Ali estava Herbert Burrows, e Sra. Candler,
uma leal tedsofa norte-americana, e sentamo-nos em
volta de H. R B., enquanto eu lia. A traducao estava
em perfeito e formoso inglés, fluente e musical;
apenas uma ou duas palavras nos pareceram poder
alterar-se, e ela nos fitava qual uma crian¢ca
assustada, admirada de nossos elogios — elogios que
qualquer um com senso literario endossaria se lesse
esse esquisito poema em prosa”. [2]

Dois anos depois, em 1895, Annie Besant _fez um
relato mais completo numa de suas conferéncias.
Havendo primeiro_falado da Doutrina Secreta de H. P
B., a conferencista prosseguiu: ‘Agora resta outro
ponto acerca de outro livro seu, que ¢ para mim de
um interesse todo especial — A Voz do Siléncio — um
livro que podeis conhecer. Coincidiu ser escrito
enquanto eu estava com ela em Fontainebleau. E um
pequeno livro, e o que vou dizer se cingird apenas ao
livro: ndo falo das anotagoes, que foram feitas depois.



O livro € 0 que podemos chamar um poema em prosa
em trés capitulos. Escreveu-o em Fontainebleau, ¢ a
maior parte foi escrita enquanto eu estive com ela; eu
me sentava na sala enquanto ela o escrevia. Sei que
niao o escreveu recorrendo a quaisquer livros;
escreveu-o seguramente, hora apos hora, exatamente
como se estivesse escrevendo de memoria ou lendo-o,
mas sem nenhum livro. Ela produziu, de tarde, esse
manuscrito que eu a vi escrever estando sentada a
seu lado, e pediu-me e a outros que corrigissemos o
seu inglés, alegando que o havia escrito tdio
rapidamente que estava certa de que a redacdao era
ma. Ndo o alteramos senao em algumas palavras, e o
livro permanece como um espécime de obra literaria
maravilhosamente bela, sem incluir o resto. ... O livro
¢, como disse, uma prosa em verso, cheia de
inspiracao espiritual, cheia de alimento para o
coracdo, estimulando as mais sublimes virtudes e
contendo 0s mais nobres ideais. Nao é uma salada
[feita de iguarias de vdrias_fontes, mas um todo ético
e coerente. Move-nos, ndo pela exposicao de fatos
reunidos de livros, mas por um apelo aos instintos
mais divinos de nossa natureza; em Si, ele € a melhor
testemunha da fonte de sua origem. 3]



3. EM JERSEY

A visita a Fontainebleau ocorreu na segunda
quinzena de julho de 1889. Agora vamos ao més de
agosto, quando G. R. S. Mead; outro de seus
discipulos imediatos e fié¢is auxiliares no trabalho, e o
ultimo de seus secretdrios particulares, teve a
oportunidade de dar-nos outro vislumbre do progresso
da obra. H. P B. havia regressado a Inglaterra, e
permanecia em Jersey, donde “um telegrama urgente”
convocou a vinda de Mead, e para onde ele voou, por
certo, achando...? Deixemo-lo descrever em suas
proprias palavras: “Que calorosa saudacao havia na
varanda daquela mansao, que era um_favo de mel, e
que azdafama para ter tudo confortavel para o recém-
chegado! Quase sempre me constituiu surpresa que a
principal das acusacoes assacadas contra H. R B.
houvesse sido as de_fraude e simulacao. Por minha
propria experiéncia, ela foi sempre superconfiante nos
outros e prodiga em sua _franqueza. Como um dos
exemplos, nem bem eu cheguei, ela me passou o
punhado de todos os seus papéis e comecei a
trabalhar numa pilha de correspondéncia, que de
outro modo teria permanecido sem resposta até o dia
do juizo; pois o que ela mais detestava era ter de
responder cartas. Um dia, pouco depois de minha
chegada, H. P B. entrou em minha sala com um



manuscrito, que me estendeu, dizendo: ‘Leia isso,
velho, e diga-me o que vocé pensa a respeito.’ Era o
manuscrito da terceira parte da Voz do Siléncio, e
enquanto eu o lia, ela permanecia sentada e_fumava
seus cigarros, batendo o pé no assoalho, como era
seu habito frequente. Eu o _fui lendo, esquecendo a
sua presenca na beleza e sublimidade do tema, até
que ela quebrou meu siléncio com, ‘Esta bem?’. Eu lhe
disse que era a maior joia em toda a nossa literatura
teosdfica, e tentei, contra meus habitos, traduzir em
palavras o entusiasmo que eu sentia. Mas mesmo
entdo H. R B. ndo estava satisfeita com a sua obra, e
expressou a maior apreensdo de que houvesse falhado
em _fazer justica ao original em sua traducdo, e de
que dificilmente poderia convencer-se de que se havia
saido bem. Esta era uma de suas principais
caracteristicas. Nunca estava confiante em seus
trabalhos literarios, e prazerosamente ouvia toda
critica, mesmo de pessoas que deviam manter-se
silenciosas. De maneira estranha, ela se sentia
sempre mais temerosa por seus melhores artigos e
trabalhos, e mais confiante em seus escritos
poléemicos.” 4



4. Em LONDRES

Nossa ultima testemunha é uma correspondente
norte-americana, que a visitou na Landsdowne Road,
17, na primeira ou segunda semana de setembro
seguinte. O Coronel Olcott, numa viagem a Europa,
havia chegado em Londres no dia 4, e permanecia
com H R B. na Landsdowne Road, “uma dessas
largas e belas ruas - informa-nos nossa
correspondente — que se encontram nas vizinhangas
do Hyde Park, onde cada casa ¢ um lar, e um lar que
podia satisfazer nobremente. Bem conservados
jardins ou quintais de verdes arbustos ddao um toque
de graca aos edificios de estrutura de pedra que ali se
usam. ‘Oui, Madame, entrez, s’il vous plait’, foi a
resposta cordial a pergunta, ‘Madame BlavatsRky estd;
posso vé-la?’. Introduzida na primeira sala a
esquerda, onde uma mesa grande e moveis indicavam
sinais de uso — talvez uma sala de jantar, quem sabe
uma sala de recepcdo, e as vezes de estudos, pois
sobre a mesa havia diversos papéis e escritos — eu
esperei por mais ordens. Apos alguns minutos, abriu-
se uma porta de duas_folhas e me vi_face a_face com
um cavalheiro de grande fisico, rosto afavel, barba
maravilhosa, um cavalheiro de maneiras e aparéncia
tao unicas, que involuntariamente exclamei: ‘Coronel
Olcott.” — ‘Exatamente, e a senhora é minha



compatriota. Sente-se.” Apenas ha alguns dias ele
havia chegado em Londres, procedente da India; os
minutos voavam a medida que ele falava do trabalho,
e apenas_foi interrompido por uma porta que se abria,
anunciando a entrada de Madame Blavatsky. Como
descrevé-la? Seria impossivel! Uma impressao geral
de bondade, de poder, de maravilhosos predicados, é
tudo quanto me resta na mente, neste momento. Ela
se locomovia com dificuldade, pois sofria muito de
reumatismo, mas, rindo, aqfirmava, enquanto se
sentava numa poltrona: ‘ja enganei os médicos e a
morte tantas vezes que, dizem eles, eu espero enganar
também este reumatismo, mas nao é coisa facil.’

— Mas ainda escreve, Madame?

— Por certo, escrevo como sempre. — E o0 Coronel
Olcott, interrompendo: — Que importa um pouco de
reumatismo, contanto que ele nao lhe atinja o cérebro
nem os escritos?

E todos nos rimos. Falamos de Teosofia e de sua
rapida expansdo, de seus cooperadores, do Dr. Buck,
de Cincinatti, cujo retrato estava pendurado bem
acima de minha cabeca, e cujo bem conhecido rosto
parecia sorrir uma saudacao de boas-vindas a todos
nos.

— Viu anunciada esta obra, Madame? E colocou-me
nas maos as primeiras provas de seu novo livro, A
Chave da Teosofia. Eu ndo o tinha, e ela acrescentou
que seria publicado muito logo, como também um



livro muito menor que acabara de terminar, A Voz do
Siléncio. Ao manifestar minha surpresa diante da
soma de seus escritos, bem como de seus imensos
conhecimentos revelados, o Coronel Olcott observou:
‘Trabalho com Madame Blavatsky ha varios anos, e
sei muito bem disso. Ela é uma locomotiva a vapor
para escrever. E quando lhe digo que ao escrever Isis
sem Veéu, com seu vasto numero de citacoes de
antigos escritos, ela tinha acesso apenas a uma
pequena estante de livros comuns; se acreditar no que
lhe digo, ela lé na luz astral tao claramente como em
pdginas abertas. Todo este tempo percebi que um par
de olhos liam meus proprios pensamentos, e que um
rosto oposto a mim, que podia tornar-se a qualquer
momento tdo imovel como uma esfinge, estava no
momento muito amavel e animado. Ndo posso
conceber nenhuma personalidade tao expressiva e de
Jforca de vontade tio indomavel quanto Madame
Blavatsky’. A sala onde nos achavamos sentados
estava impregnada de sua individualidade. Estava
cheia de tudo que sugeria pensamento, refinamento,
trabalho literario, interesse por amigos, mas ndao
sobrava lugar para mera exibicdio de inuteis
ornamentos. A mesa, com o coronel Olcott num lado e
ela no outro, estava lotada de papéis e livros, e as
paredes cobertas de_fotografias. E aqui, no coracao
da agitada cidade, vive e trabalha a_fundadora da
Sociedade Teosdfica.” 2]



E o ultimo vislumbre que temos da Voz do Siléncio
antes de sair do prelo, o que ocorreu antes do_fim do
més. Em dezembro o editor interino de The
Theosophist menciona Coronel Olcott “ha algum
tempo” lhe escrevera para noticiar na revista ambos,
A Chave e A Voz. No entanto, os primeiros exemplares
nao haviam chegado ainda a Adyar. A reportagem
sobre os dois livros sO apareceu no numero de
[fevereiro seguinte. 6] Foi 0 mais precioso livro de H. P
B., e o ultimo que ela viu impresso.

Foi publicado simultaneamente numa edicdao
inglesa e outra norte-americana, como se evidencia
das duas marcas diferentes, ‘Adyar Madras”, em
uma; “New York”, na outra. Esta ultima é de papel
mais encorpado. Existem dois exemplares com o
autografo da edicio norte-americana em Adyar, um
no Arquivo e outro na Biblioteca. O primeiro é a
apresentacao de H. P B. a si propria; o outro, a Sra.
P, Sinnett.



5. O Bupismo pE H. B B.

Tanto quanto as circunstancias de sua génese,
conhecamos agora a matéeria geral do livro, que é
budista na forma e no conteudo.

Alguns anos atras apareceu uma edi¢ao “sob os
auspicios da Sociedade Chinesa de Pesquisas
Budistas”Zl, que continha um retrato e alguns versos
abencgoadores do _falecido Tashi Lama do Tibete
(1883-1937), “escritos de seu proprio punho para
esta reedicao”. Até que ponto ¢€ verdadeiro que o livro
Joi efetivamente “endossado” por Sua Serena
Santidade, “como sendo a unica exposicio auténtica
em inglés da Doutrina do Coragao do Budismo
Mahayana”, como assegurava um escritor8l, nao o
sabemos, mas parece ndo restar duvida de que teve a
aprovacao geral do_falecido Chefe Espiritual da [greja
Tibetana. Uma outra Autoridade da [greja Tibetana, o
Jfalecido Lama Kazi Dawa-Samdup, era também de
opinido que, “a despeito das criticas adversas
assacadas contra as obras de H. P Blavatsky, ha
nelas provas internas adequadas de conhecimentos
privativos de sua autora com as mais elevadas
instrucoes lamaisticas, em que ela declarava haver
sido iniciada” ZI.

Agora que uma tal declaragdo de iniciacdo na
sabedoria tibetana ¢ de novo atribuida a H. R B.,



convém notar como considerava ela uma aqfirmacao
similar feita no século anterior por Arthur Lillie, o
qual, ao contrario do Lama Dawa-Samdup, ndo
acreditava em tal declaracdo, mas queria mais
precisas “informagoes sobre os sete anos de iniciacao
de Madame Blavatsky”. A resposta de H. R B., datada
de 3 de agosto de 1884, foi: “O humilde individuo
deste nome jamais ouviu_falar em iniciacao durando
sete anos. Talvez a palavra ‘iniciagao’ — com aquela
exatiddao da explicacao dos termos esotéricos que tao
proeminentemente caracteriza o autor de Buda e
Budismo Primitivo queira dizer ‘introducdao’? Se
assim_for, entdo lhe direi explicitamente que vivi em
diferentes periodos tanto no Pequeno Tibete como no
Grande Tibete, e que estes periodos combinados
somam mais de sete anos. Detive-me nos conventos
lamaicos! Visitei Tzigadze, o territorio de Tdashoo
Hlumpo e suas vizinhangas, e... fui mais além, e
mesmo a lugares do Tibete jamais visitados por
outros europeus.” 19/

O conhecimento e inclinacoes de H. P B. pelo
Budismo datam de sua adolescéncia, quando era
ainda moga. Em outra resposta ao mesmo ataque de
Arthur Lillie, de 10 de setembro de 1884, ela
escreveu: “Estou plenamente familiarizada com o
Lamaismo dos budistas tibetanos. Passei meses e
anos de minha infancia entre os calmucos lamaistas
de Astraca, e com o seu sumo sacerdote. Embora



heréeticos em sua terminologia religiosa, os calmucos
conservam ainda os mesmos termos, idénticos aos
dos outros lamaistas do Tibete. Eu havia visitado
Semipalatinsk e as montanhas Urais em companhia
de um tio meu, que tem propriedades na Sibéria, bem
como na_fronteira dos paises mongolicos, onde reside
0 ‘Lama Tarachan’. Fiz numerosas excursoes alem
das fronteiras, e sabia tudo sobre Lamas e Tibetanos
antes de meus quinze anos” /11, E numa carta a A. R
Sinnet, em 1886, ela nos diz que “quando (eu tinha)
onze anos, minha avo me levou a viver em sua
companhia; morava em Saratovia quando meu avo
Joi Governador, e antes disso em Astraca, onde ele
tinha muitos milhares (alguns 80 ou 100.000) de
budistas calmucos sob sua_jurisdigao” [12],

Todas essas viagens em sua_juventude e depois, em
paises budistas, culminaram em 25 de maio de 1880,
no pansil aceito por H. P B. em Galle/13], juntamente
com o seu colaborador, H. S. Olcott. Pode ser que este
ato publico tenha sido em parte uma demonstracdao
cavalheiresca, para ajudar a causa dos budistas no
Ceilao em sua luta contra os poderes privilegiados
das [grejas Anglicana e Catdlica Romana, poréem
também temos a palavra do Mestre de que nao foi
somente isto. E as reminiscéncias acima em nenhum
caso deixam qualquer duvida de que toda a vida de
H. P B. havia sido atraida para a crenca e_filosofia
budistas. Sua sinceridade em receber o pansil esta



provada por seu escrito poucos meses depois (agosto
de 1880) ao correspondente na Fran¢a: “Sou budista
até as pontas de meus dedos, e isso tenho dito
durante anos”. Isso é confirmado pelo Coronel Olcott,
que escreveu: “Tinhamos  anteriormente  nos
declarado budistas muito antes, na América, tanto
particular como publicamente, de sorte que isto
(receber o pansil) era apenas uma confirmacdao formal
de nossas anteriores profissoes de_fe”.

Antes, em outubro de 1878, H. P B. havia negado
categoricamente que _fosse budista: “Ndo abracei a
‘crenca budista’, nem por convic¢ao nem por qualquer
outra razdo. E verdade que encaro a filosofia de
Gautama Buda como o sistema mais sublime, o mais
puro, e acima de tudo, o mais logico de todos. Mas o
sistema tem sido distorcido durante os séculos pela
ambicao e fanatismo dos sacerdotes, e tornou-se uma
religiao popular. As _formas e 0s processos do culto
exotérico ou popular desse sistema se assemelham
demasiado estreitamente aos da igreja romana, que
os tem servilmente plagiado, para jamais me
converter a ele”. No entanto, nem bem haviam
decorrido dois anos, publicamente ela “abracou a
crenca budista”. Todavia, esta muito claro que o seu
Budismo nunca poderia ser o de qualquer “sistema
eclesiastico”, ou igreja do Sul ou do Norte. ‘Assim, se
0 reporter (contra quem ela dirigira sua negativa)
houvesse simplesmente dito que eu pertencia a



religido que Buda havia inspirado, ao invés de me
apresentar ao publico como uma budista girando a
Roda da Lei — ele apenas teria dito a verdade” [14].

Também o Coronel Olcott, em sua maneira abrupta
e honesta, torna bem claro que nao havia nada de
sectarismo na profissao de fe budista sua e de H. P B.
“Ser um budista regular — escreveu — ¢ uma coisa, €
ser um corrompido sectario budista moderno, é muito
outra. Falando por ela e por mim, posso dizer que se o
Budismo contivesse um simples dogma que_fossemos
compelidos a aceitar, nao teriamos tomado o pansil
nem permanecido budistas dez minutos. NOSSO
Budismo era o do Mestre-Adepto Gautama Buda, o
qual era idéntico a Religido Sabedoria dos
Upanishads arianos, e a alma de todas as antigas
religioes do mundo. Em resumo, nosso Budismo era
uma filosofia, nao um credo” 12].,

Em abril de 1883, numa carta dirigida a outro
membro na Franca, H. P B. alude a si e a outros como
“nds, budistas da Escola Esotérica Arhat”[1¢], e ao
seu Budismo tal qual o testificado pelo Mestre numa
carta de dezembro de 1883, em que Ele traca um
paralelo, bem como um contraste, entre 0s dois
maiores ocultistas dos primordios do movimento
teosdfico: “Upasika (Madame B) e Subba Row,
embora discipulos do mesmo Mestre, ndo seguiram a
mesma Filosofia — uma budista e outro advaitista.
Muitos preferem chamar-se budistas, nao porque a



palavra se vincule ao sistema eclesiastico edificado
sobre as ideias basicas da_filosofia de nosso Senhor
Gautama Buda, mas por causa da palavra sanscrita
Buddhi: sabedoria, iluminacao; e como um silencioso
protesto aos vaos rituais e cerimonias vazias, que em
casos demasiadamente numerosos tém gerado as
maiores calamidades”.



6. O Bupismo pos MESTRES

Isto nos leva a perguntar se os Mestres (de quem H.
R B. derivava e a quem referia todo o conhecimento
que era seu) pertenciam a qualquer “sistema
eclesidstico” especifico, ou igreja. Restringir-nos-emos
aos Mestres M. e K. H., os instigadores reais do
movimento teosofico, de quem também emanaram As
Cartas do Mahatma. Esta ultima citacdo mostra,
para comegar, a ampla mentalidade dos Mestres e Sua
transcendéncia das estreitas limitacoes religiosas.
Eles tém discipulos do Hinduismo ou Budismo, do
Cristianismo ou Maometismo, ou de qualquer outra
denominacdo ou seita. “E uma ocorréncia de todos
dias encontrar estudantes pertencentes a diferentes
escolas de pensamento oculto sentarem-se lado a lado
aos pés do mesmo Guru”, escreve o mesmo Adepto /17,
Eles se recusam a confinar-se exclusivamente a
qualquer dos credos raciais, religiosos ou_filosdficos
conhecidos da humanidade, nem mesmo ao
Advaitismo, embora este e o Budismo se enfileirem
decidida e igualmente entre as maiores dadivas
espirituais dos grandes instrutores do Mundo para a
humanidade. Disse H. P. B.: ‘Apos muitos estudos que
pudemos dedicar-lhes, chegamos a_firme convic¢dao de
que o Vedantismo e o Budismo eram duas_filosofias
sindénimas, quase idénticas, em espirito, se ndo na



pratica e interpretacao. O sistema Vedanta é apenas
Budismo transcendental, ou por assim dizer,
espiritualizado, enquanto que o Budismo é o
Vedantismo racional ou mesmo radical. Entre esses
dois permanece a filosofia Sankhya. [18]

Da maior escola do Budismo do Norte, a dos
Madhyamikas, fundada por Nagarjuna, Kerne
também disse que sua filosofia constituia “a
contraparte budista, ou antes, a adaptacao da
Vedanta escolastica”/19. De maneira semelhante, o
Professor Radhakrishnan declara que “a_filosofia de
Nagarjuna nao difere da interpretacao advaitista dos
conceitos do Upanishad” 29, De sorte que nao ¢ de
admirar quando ouvimos dos labios do Mestre K. H.
que “nem M. nem eu... jamais_fomos advaitas” 21, e
contudo nossa Instrugao a respeito da vida una é
idéntica a do advaitista em relacdo a Parabrahm” (22],
E tal se da, sem duvida, com todos os principios
fundamentais. Estes sdo idénticos aos mais
profundos ensinamentos filosoficos e religiosos das
escolas e das igrejas, porém livres das limitacoes
raciais e Sectarias com que geralmente as
sobrecarregam as institui¢ées humanas.

Ha uma aparente discrepancia entre as declaracoes
acima em As Cartas do Mahatma, de que nenhum dos
dois Mestres ¢ advaitino e a seguinte passagem
extraida de uma carta de H. P B. ao Coronel Olcott,
de 25 de novembro de 1885. Transcrevo-a



diretamente do original que se acha no Arquivo de
Adyar: “O Mestre (M) é um perfeito vedantino
advaitista, tanto quanto S(ubba) R(ow), e o Mah. K.
H. é um auténtico Esoterista da Escola Budista. Como
homens, podem diferir na sua maneira de apresentd-
la, como Mahatmas eles concordam. SO0 ha uma
Verdade.” A unica solucao a esta discrepancia €, por
certo, que de um ponto de vista o Advaitismo e o
Budismo diferem, mas do outro, como vimos, sao uma
€ a mesma coisa.

Mas, embora os Mestres estejam livres de qualquer
tinta de sectarismo, contudo eles pertencem
externamente a pelo menos uma religido ou igreja
especifica: a_fé budista e a igreja lamaica tibetana.
Por causa destas relagcoes particulares, bem como pelo
Jfato de que o Buda foi o maior dos Instrutores do
Mundo, e sua doutrina um dos mais puros
ensinamentos espirituais, ¢ notavel nas cartas dos
Mestres certa predilecao pelo Budismo, ou talvez
melhor, uma determinada preeminéncia concedida ao
Budismo antes e acima de outras religioes:
Hinduismo, Maometismo, Zoroastrismo ou
Cristianismo. E supérfluo dizer que esta predilecio
nao € tanto pelos ensinamentos exotéricos quanto
pelo Budismo Esotérico.

A expressdo particular, citada acima, de uma das
cartas de H. P B., “nos, budistas da Escola Esotérica
Arhat”, encontra eco nas palavras do Mestre M.,



ditadas a H. P B. e comunicadas por ela: “nos, os
discipulos dos verdadeiros Arhats do Budismo
Esotérico e Sang-gyas”, que é Samyak-Sambuddha, o
“Buda da Perfeicao”, tal como A Voz do Siléncio
traduz o termo. O proprio Mestre vai a ponto de
chamar a este Budismo Esotérico, “a unica_filosofia
verdadeira na terra”23l. E o Mahdachohan vai ainda
mais longe em seu louvor. Depois de mencionar “as
doutrinas esotéricas de Buda”, mais adiante refere o
Mestre K. H. haver ele dito que “mesmo o Budismo
exotérico € o caminho mais seguro para conduzir os
homens a uma verdade esotérica”24. H. R B. dd-nos
a razao desta preferéncia de uma religiao particular
sobre todas as demais, ao explicar que embora o
Budismo exotérico, como toda outra religido, tenha
também perdido “muito de sua vitalidade interna”,
contudo essa religiao sofreu isso “menos do que
qualquer outra” 24],



7. O Bupismo po MAHAYANA

O Budismo Esotérico, “a unica filosofia verdadeira
sobre a terra!” — € uma frase bem digna de se
considerar. E deste Budismo Esotérico que os Mestres
se declaram partidarios, ndo dos “sistemas
eclesiasticos” Hinayana ou Mahdyana, como de
qualquer outra seita ou escola particular do Budismo,
embora indubitavelmente os Sutras do Mahdyana
parecam mais proximos de uma verdadeira exposicao
das doutrinas budistas esotéricas, a julgar pela
preferéncia com que em suas cartas os Mestres oS
citam diretamente ou as parqfraseiam em Suas
proprias palavras.

Talvez baste um exemplo. O Budismo do Hinayana
nega categoricamente a existéncia de uma alma
permanente, seja em conexao ou a parte do corpo.
Todavia, o Mestre cita de um “livro budista do Norte”
as seguintes palavras de Buda aos seus seguidores:
“Mendicantes! lembrai-vos de que dentro do homem
ndo existe principio permanente de espécie alguma, e
que somente o discipulo instruido que adquire
sabedoria dizendo, “eu sou”, sabe o que estd
dizendo”2¢, O budista do Sul, concordando
inteiramente com as palavras acima grifadas, nao
admitiria nem mesmo essa vaga COncessao de um
possivel “eu”, como se acha implicito na segunda



metade da sentenca. Ainda menos, portanto, a
posterior elucidacao que o Mestre da desta passagem,
por outra citacio apanhada de um “livro do Norte”.
Diz Buda: “Tendes que vos libertar inteiramente dos
objetos da impermanéncia componentes do corpo
para que vosso corpo se torne permanente. ... Mas é
tao so quando houverem desaparecido todas as
aparéncias externas que restarda um unico principio
de vida, que subsiste independente de todos o0s
fenémenos externos” 27,

Em seu incompetente (para dizer o minimo) livre,
Quem Escreveu as Cartas de Mahatma? (1936), os
irmaos Hare asseguram que fizeram “cuidadosas
pesquisas no Mahaparinibbana Sutta, mas ndo
puderam  descobrir  ali nenhuma  passagem
correspondente a curiosa citacao do Mahatma (p.
113). Contudo eles tiveram acesso a Série de
Escrituras Budistas Chinesas de Beal (p. 109). Por
que pesquisar a citacado do Mestre apenas no livro
pali do Sul, ao invés de fazé-lo no Paranirvana Sutra
em sénscrito do Norte? E a este Sutra que o Mestre se
refere expressamente, e do qual ele tira diretamente a
citacao, segundo a traducio de Beal dos chineses.
Compare-se o texto do Mestre, dado acima, com o
seguinte do libro de Beal (p. 184): Assim_fala o Buda:
“Por ter o Tathagata se libertado inteiramente dos
objetos da impermanéncia componentes do corpo, por
iSSsoO mesmo o0 seu corpo € permanente.



Desaparecidas todas as aparéncias externas, resta
tao so aquele unico principio de vida verdadeiro, que
subsiste independente de todos o0s _fendémenos
externos”. As demais sentencas no texto do Mestre
Jforam evidentemente adicionadas por ele a guisa de
comentario 28,

Os irmaos Hare declaram que neste texto o Mestre
“faz Buda desdizer sua doutrina de Anatta, ensinada
em toda a sua vida”, da qual o Mestre em algum
lugar se confessa um aderente (p. 111). Esta doutrina
proclama a auséncia de alma ou o nao eu de todos 0s
fenomenos. Mas quem podera dizer que neste ponto o
ensino do Hinayana se aproxima mais da verdade do
que o do Mahaydna? Em todo caso, o proprio Mestre
parece achar o segundo mais em harmonia com o
Budismo Esotérico.

Para focalizar ainda mais este ponto, oferecerei
outra passagem extraida do mesmo Mahaparinirvana
Sutra (Beal, p. 180). Diz 0 Buda: “O nobre juventude!
quando o mundo, cansado de tristezas, se afasta e se
separa da causa de todas essas tristezas, entao, por
esta voluntaria rejeicdo, permanece o que chamo o
verdadeiro eu; e ¢ deste que explicitamente declaro a
doutrina de que ¢ permanente, pleno de alegria,
pessoal e puro”.

A visdo de um budista do Hinayana A Voz do
Siléncio seria, com efeito, um amontoado de heresias,
tao essencialmente é o seu conteudo uma produgao do



Mahdydna. Esta cheio de Alma e de Eu, como o
mostrard um rdpido exame do Indice. Por exemplo, as
palavras do Instrutor ao Eu liberto daquele que se
tornou Arhat (vs. 90):
E agora o teu Eu esta perdido no EU; tu mesmo em
7T MESMO, imerso n’AQUELE EU,
do qual primitivamente irradiaste.

Uma tal glorificacdo e apoteose do EU seria
inteiramente inaceitavel a um budista do Sul.

Durante demasiado tempo tem estado o Ocidente
sob a impressao de que o Budismo do Hinagyana é o
herdeiro mais importante e mais auténtico dos
ensinamentos de Gautama. Isto ndo é verdadeiro,
nem como_fato nem como teoria. Essa impressao_foi
criada pelo entusiasmo dos eruditos ocidentais que
primeiro entraram em contato mais S€rio com O
Budismo através das_fontes pali. Mas chegou a hora
de se compreender que, tanto em extensdo de paises e
numero de_fi¢is, como em profundidade de filosofia, o
Budismo do Mahdyana superou o seu irmdao. Entre os
que trabalham pela expansdo de ideias mais claras
sobre este ponto, o mais destacado ¢ o professor
Daisetz Teitaro Suzukil2?l. Seus livros auxiliardo
materialmente o estudante a compreender melhor A
Voz do Siléencio.



8. Os Lamas TIBETANOS

Dissemos que externamente e de uma _forma
qualquer os Mestres pertencem a Igreja Tibetana
Lamaica. O Mahachohan fala de si e de seus colegas
como “os discipulos dos Lamas perfeitos”39. E, com
base na autoridade do esquivo Damodar K.
Mavalankar, também temos que, por exemplo, o seu
“veneravel Guru Deva — isto é, o Mestre K. H. — ocupa
um bem conhecido cargo publico no Tibete, sob o
titulo de Teshu Lama”/31. Diz-nos ainda C. W
Leadbeater que ambos os Mestres, K. H. e M.,
pertencem a seita reformada dos Gelug-pa ou Capelos
Amarelos, a qual também “pertencem o Dalai Lama e
o Teshu Lama, bem como o governo atual do pais. O
povo desta seita usa, nas grandes solenidades,
mantos amarelos e curiosos capelos, altos, pontudos,
semelhantes a capacetes” 321,

Desejo realcar especialmente este ponto, porque
existem algumas passagens nos escritos de H. P B.
que parecem negar categoricamente as informagoes
acima. No mesmo ano em que Damodar escreveu o
precedente, H. P B. declarava: “Jamais sonhou
alguém dizer que o Mahatma (K. H.) fosse um Lama
ou “monge tibetano”. Os que estdo imediatamente
licados a ele sabem que ele nunca teve tal pretensao,
nem alguém jamais_fez isso em seu nome, ou no de



nosso Mestre (M.) (do Coronel Olcott e meu proprio).
Nenhum dos (dois) Mahatmas, cujos nomes sao
conhecidos no Ocidente, ¢ monge. Nossos Mahatmas
nao sao nem “Eremitas” (agora), pois terminaram
sua “pratica” de Yoga;, nem “Peregrinos”, nem
“Monges”, pois toleram, porém jamais praticariam
ritos budistas populares, ou Exotéricos. Menos ainda
seriam ‘Apostatas” 3],

Contudo, o proprio Mestre se confessa, nao apenas
participante de ritos eclesiasticos publicos, mas ter o
seu tempo totalmente ocupado por eles: “Em cerca de
uma semana — novas cerimonias religiosas, novas
bolas brilhantes para divertir os bebés, e uma vez
mais estarei ocupado noite e dia, de manhd, ao meio-
dia, e a tarde”, escreveu ele em 1882 /34, Outra prova
da conformacao dos Mestres as instituicoes externas
como “sinais”, pelo menos, de realidades internas,
nos ¢ referida pelo Presidente Fundador da Sociedade
Teosdfica. Quando se ocupava de mobiliar a Sala
Oculta ou Santudrio na recém adquirida sede central
de Adyar, ele escreveu em seu Didario, em 14 de
Sfevereiro de 1883: ‘“Anteontem (12), na presenca de
Madame Coulomb, cairam naquela sala uma nota de
K. H. e 150 rupias, com um plano de um santudrio
para Buda e ordens para construi-lo”. O “Santuario”
ali esta hoje, ao lado de uma lagoa de lotus, proximo
ao terreno de cremacio e do obelisco do Coronel
Olcott, a poucos passos do edificio da sede central. As



seis horas da manhd um grande sino de bronze do
Templo japonés soa a hora para lembrar os que
ouvem e sabem.

A propria H. P. B. testifica que os Mestres, inclusive
o seu proprio Mestre, usam o capelo amarelo,
“semelhante a capacete”, distintivo dos Gelug-pa
Lamas: “Ele (seu Mestre) nunca usa agora o seu
puggery (turbante) branco, mas simplesmente cinge
um disco amarelo no alto de sua cabeca, como K.
H. 7 [35],

Tais contradicoes em qualquer outro seriam
inexplicaveis, mas em H. P B. ndo sao incomuns, e
encontram sua explicacdo em sua natureza psiquica
nao bem equilibrada. A passagem acima citada, em
que ela negava qualquer conexao dos Mestres com o
Monaticismo ou Lamaismo Tibetano, € facilmente
explicada pelo_fato de que fora escrita em resposta a
um ataque de Arthur Lillie a veracidade de suas
afirmacoes sobre os Mestres. Em tais casos, sua
natureza_fogosa e impulsiva tendia a leva-la em suas
respostas até o exagero tanto em negagcoes como em
afirmacoes.

Uma atenta leitura das Cartas do Mahatma ndo
deixa duvida alguma de que os Mestres ocupam
cargos oficiais ligcados a igreja lamaica. Sua presen¢a
e participacdao nas grandes_festividades cerimoniais,
suas continuas viagens de um grande mosteiro para
outro, sua constante referéncia a superiores, entre as



quais se mencionam especialmente Chohans e
Chutuktus, sendo os ultimos bem conhecidos altos
oficiais eclesidasticos do governo tibetano, todas estas
coisas sao muitas indicacoes de serem eles proprios
Lamas ou Monges de categoria nao inferior na igreja
externa, para ndo falar de sua posic@do no governo
interno, esoterico, ndao apenas do Tibete, mas de toda
a Terra.

Teria sido melhor, ou talvez “mais compreensivel”,
penso, se H. P B. tivesse se restringido a dizer que o0s
Mestres ndo sdo lamas ou monges “comuns”, e que
eles provavelmente ndo tém residéncia fixa num ou
noutro dos grandes mosteiros, mas vivem em seus
proprios e reclusos ashramas, pois, como nos disse
ela mais tarde na Doutrina Secreta (V| 390):
“Raramente se encontram estes grandes Homens em
Lamasarias, a nao ser em curtas visitas”. E assim diz
Mme. A. David-Neel: “Os verdadeiros Adeptos do reto
caminho se encontram mais fora dos mosteiros.
Vivem como anacoretas em pequenas cabanas, nos
desertos, em altos cumes nevados”/36l. A essas
proporcoes, pois, estou convencido, se tém de reduzir
as negativas de H. P. B.

Ela mesma, como jd vimos, permaneceu por
consideravel tempo em diferentes mosteiros tibetanos
e nepaleses. Para que, poderiamos indagar, sendao
porque ali poderia ela mais facilmente entrar em
contato com os Mestres, e conhecer sua vontade e sua



sabedoria? E ndo pode haver duvida de que foi
tambem ali que ela comecou a aprender os “Preceitos
de Ouro” de cor, que constituem o original da Voz do
Siléncio. Nao posso repetir aqui tudo o que se tem
dito sobre este original, sua conexdo com o Livro de
Dzyan, com o sdabio budista Aryasanga, e¢ o Mestre
Djwal Khul. Pode-se lé-lo no livro de C. W, Leadbeater
— 0 segundo volume de Talks on the Path of Occultism
(Praticas sobre a Senda do Ocultismo), comentdrios
da Voz do Siléncio, que todo estudante do ultimo tera
toda vantagem em ler.

Em confirmacao a declaracao de H. R B. no
Prefuacio, de que ela sabia de cor muitos dos
“Preceitos de Ouro”, posso referir o leitor ao conselho
do Mestre a A. R Sinnett: “Leia o livro de Khiutee”,
acrescentando que H. P B. “podia traduzir alguns
paras, pois os sabe de corZ7., Ora, o Livro de Dzyan,
o Livro dos Preceitos de Ouro e o Livro de Kiu-ti
evidentemente fazem parte de uma grande série de
obras secretas e publicas, com partes das quais de
qualquer maneira H. R B. se familiarizou durante sua
estada nos mosteiros budistas. Num capitulo da
Doutrina Secreta, com o titulo “Os Livros Secretos de
Lam Rin e Dzyan”, ela nos diz: “O Livro de Dzyan —
da palavra sdanscrita ‘Dhyan’ (Dhyana, meditacdo
mistica) — é o primeiro volume dos Comentarios aos
fOlios secretos de Kiu-ti/38], e um Glossario das obras
publicas do mesmo nome. Trinta e cinco volumes de



Kiu-ti para finalidades exotéricas e uso dos leigos
podem ser encontrados na posse dos Lamas Gelug-pa
tibetanos, na biblioteca de quaisquer mosteiros; e
também catorze livros de Comentdrios e Anotacoes
sobre o mesmo, pelos Instrutores iniciados.
Estritamente falando, esses trinta e cinco livros
devem ser A Versao Popularizada’ da Doutrina
Secreta, cheia de mitos, vendas e erros; os catorze
volumes de Comentdrios, por outro lado — com suas
tradugoes, anotacoes e amplo glossario de termos
ocultos, desenvolvido de um pequeno_folio arcaico, o
Livro da Sabedoria Secreta do Mundo — contém uma
condensacao de todas as Ciéncias Ocultas. Estas,
parece, sao conservadas secretas e a parte, a cargo do
Teshu Lama de Tji-gad-je” [39],

O que precede talvez baste para provar a parte
importante que o Budismo, especialmente o Budismo
do Mahaydna tibetano e os ensinamentos secretos
lamaisticos, exerceram na preparacao de H. P B. para
a sua tarefa de se tornar a Mensageira da Teosofia ao
mundo moderno, e de habilita-la para escrever o
inapreciavel tesouro que é A Voz do Siléncio.



9. A Presente Epicdo DE JUBILEU

A presente Edicdo de Jubileu é uma reimpressao_fiel
da publicacdo original. Nao se_fizeram modificacoes
nem na pontuacdo, no uso de maiusculas e grifos, ou
na divisao em pardgrafos (ou versos). Apenas nos
seguintes pormenores ha um desvio da primeira
edicao, o ultimo trabalho através da imprensa, feito
pela propria H. R B.:

1. Ao sistema de soletrar antiquado de H. P B., nem
sempre consistente com a pronuncia das palavras
sanscritas, preferiu-se um sistema mais moderno.
Mas ainda aqui as modificacées foram ligeiras,
consistindo principalmente de um emprego mais
coerente de sinais diacriticos para as vogais longas, e
em escrever Jnana em vez de Dhyana.

2. Enganos evidentes ou erros de impressdo_foram
corrigidos, e aqui e ali acrescentadas virgulas, mas
ndao sem mencionar estas modificacoes ou adicoes em
anotagoes inframarginais, entre colchetes.

3. Para facilitar as referéncias, os paragrafos, como
os dividiu H P B., foram precedidos de uma
numeragao consecutiva.

4. Foi adicionado um indice de palavras e ideias.

5. Ao pé das paginas, entre colchetes, foram
inseridas algumas curtas anotacoes. As anotagoes
mais extensas sao aqui dadas por conveniéncia.



10. AnoTAcOES

1. BODHIDHARMA

Bodhidharma no vs. 102, nota, é um personagem
historico, que se nao deve confundir com
Bodhidharma, a religido-Sabedoria da nota seguinte.
No Budismo chinés é o primeiro incluido como o 28°
Patriarca desde Shdakyamuni, e como o primeiro
Patriarca da China, fundador da escola contemplativa
do Budismo, de que tém sua origem outras escolas-
Zen. Nasceu no sul da India, como Nagdrjuna, e em
526 d.C. deixou sua patria para seguir seu trabalho
missiondrio na China (Edkins, Chinese Buddhism, pp.
85-6).

Referindo-se as escolas exotérica e esotérica do
Budismo, H. R B. observa na “Doutrina Secreta que
enquanto os budistas do Sul (Hingyana) ndao tém
nenhuma ideia da existéncia de uma Doutrina
Esotérica — engastada como perola dentro do
involucro de cada religiao — os chineses e os tibetanos
(do Budismo do Norte, Mahdyana) tém conservado
numerosos registros do fato. E depois passa ela a
fazer citacoes do livio de Edkins, de que
Bodhidharma é considerado o Fundador da tradicdo
esotérica na China: Julai (Tathagata) ensinou nobres
verdades e as causas de todas as coisas. Tornou-se o



instrutor dos homens e dos Devas. Salvou multidoes,
e expls o conteudo de mais de quinhentas obras. Dai
surgiu o Kiau-men, ou ramo exoterico do sistema, que
se acredita ser a tradi¢ao das palavras do Buda.
Bodhidharma trouxe do céu ocidental (Shambala) ‘o
selo da verdade’ (o verdadeiro selo), e abriu no
Oriente a fonte da contemplacao. Apontou
diretamente para a natureza e coracio do Buda,
extirou o parasitico e alienigeno crescimento da
instrugao do livro, e assim estabeleceu o Tsung-men,
0 ramo esoterico sistema, que contém a tradicao do
coracao do Buda. Contudo os dois ramos, embora
apresentando cada qual, necessariamente, um
aspecto diferente, formam um so todo” 49,

Il. Escoras EsoreEricA E EXOTERICA

Depois do quinto Patriarca na linha de
Bodhidharma, ocorreu um cisma, tornando-se Shin-
sieu o sexto Patriarca do Norte, e Hwai-meng (637-
713 d.C.) o do sul da China. No Weilang sutra, ou
Sutra Basico sobre o Tesouro da Lei, contendo uma
coletanea dos sermoes de Hwaineng, contrastam-se
0s ensinamentos dos dois Patriarcas nos seguintes
Versos:

Shin-Sieu

Nosso corpo se assemelha a arvore-Bodhi,

Enquanto nossa mente se assemelha a um

brilhante espelho em sua moldura,



Cuidadosamente os esfregamos e limpamos a toda a
hora,
Para que o po ndo lhes caia.

Hwai-Neng
Ndo existe uma arvore-Bodhi,
Ndo existe um espelho em sua moldura.
Se intrinsecamente tudo é vdcuo (shunya), Como
lhes pode cair po? [41]

A observacao de H. P B. na nota ao vs. 115, de que
Shin-sieu “ensinou a doutrina esotérica de
Bodhidharma”, mostra alguma confusdo entre as
escolas do Norte e do Sul. A implicacdo parece ser a
de que Hwai-Neng pertence a escola exotérica. O
verdadeiro estado de coisas ¢ de_fato o outro, em que
Shin-Sieu representa a corrente intelectual comum,
que se atém a diferenca entre espelho e objeto, ao
passo que o mistico Hwai-Neng, como um verdadeiro
seguidor da Maddhyamika de Nagdrjuna, funde
ambas no todo-vacuo (sarva-shunya).

IIl, PrATYEKA BUDHA E BODHISATTVA

Para o teosofista atual compreender A Voz do
Siléncio corretamente, € necessario, enquanto estuda
o livro, eliminar de sua mente os significados
especiais que tém adquirido alguns termos budistas



na posterior literatura teosdfica. Os dois termos
especiais desta espécie sao Pratyeka Buddha e
Bodhisattva. Para o teosofista, o Pratyeka Buddha
esta colocado no mesmo nivel evolutivo de Buda. O
budista jamais pensaria assim; para ele, o Senhor € o
Samyak Sambuddha, o Buda Perfeito, e no Mahayana
¢ mesmo o Buda Universal, visto que o Pratyeka
Buddha ¢ apenas um Buda isolado, solitdrio, pessoal,
0 oposto de um Principio Impessoal, Universal. E até
possivel interpretar-se o nome como o ‘Adversario do
Unico Buda”!2l. O Antibuda tal qual o Anticristo no
Cristianismo. E nao ¢ mesmo muito improvavel que
no Budismo o0 Pratyeka Budha seja ate,
decididamente, um Buda Menor ou Imperfeito, nunca
igual ao Senhor Samiak Sambuddha.

E devido a alteracdo do significado que o termo
recebeu entre os teosofistas que surgiram objecoes
contra a primeira sentenca do vs. 191, e que essa
sentenca e a nota acompanhante foram eliminadas
das edicoes subsequentes da Voz do Siléncio. As
razoes desse procedimento foram formuladas por
Annie Besant numa nota inframarginal a Doutrina
Secreta (V, 399): “O Pratyeka Buddha permanece no
mesmo nivel do Buda, mas Seu trabalho pelo mundo
nada tem a ver com o0 ensino a este; o Seu cargo
sempre esteve envolto em mistério. O absurdo conceito
de que Ele, em altura tao super-humana de poder,
sabedoria e amor, seja um egoista, encontra-se nos



livros exotéricos, embora seja dificil de se atinar como
pode surgir tal conceito. H. P B. me incumbiu de
corrigir o equivoco, que ela, num momento de
descuido, havia copiado em algum lugar”. A ultima
palavra se refere a Voz do Siléncio e ao Glossdrio
Teosdfico, bem como a outros escritos de H. B B., em
que se tem feito mencgao do Pratyeka Buddha.

Ndao resta duvida que a concep¢do teosdfica nao
passa de um legitimo e natural desenvolvimento do
termo budista, pois a ideia radical da concepgdo do
Pratyeka Buddha como sendo um Buda que ndo se
acha na linha ou Raio da Instrucao, mas do Governo,
esta contida na concepgao original budista. Kern, por
exemplo, diz: “Dogmaticamente, o Pratyeka Buddha é
um ser que atingiu, como um Buddha, por seus
poderes proprios, o conhecimento necessario do
Nirvana, mas ndo o prega”/#3l. E Rhys Davids da
uma razao para este siléncio, quando define o0s
Pacceka Buddhas, ou “Buddhas Pessoais”, como
aqueles “que tém suficiente sabedoria e santidade,
ndao apenas para tornar-se Arhants e atingir o
Nirvana, mas também para atingir o Budado, e
todavia sao incapazes de explicar a verdade a
outros” 44, Portanto, ndo € por motivos egoistas, ou
porque nao tenham no coragdo o Sofrimento da
humanidade, que eles se abstém de ensinar o
Caminho a outros, mas, sim, por uma especie de
inabilidade ou incompatibilidade de vocacdo. Ndo é



sua linha, ou caminho, ou temperamento, pois
pertencem mais a outro Raio, o Primeiro ou
Governante, do que ao Segundo Raio, o da Instrucao.
Essa ¢ a razdo por que eles ndo assumem esse
departamento especial de trabalho a que pertence
tudo aquilo que classificamos sob o titulo de
instrucao, ensino, educacao, civilizacao, cultura. O
trabalho especial do Pratyeka Buddha se emparelha
com as linhas do rei, governante, comandante,
legislador.

Ndo obstante, todo o Budismo do Mahdydna esta
impregnado deste contraste entre o Pratyeka Buddha
como o Buda “egoista”, ou em busca de felicidade
propria, ¢ o Buda “altruista”, ou em busca de
felicidade para outros. A simples rasura da sentenca
e nota contestadas ndo_faria nenhuma diferenca no
poema, ja que toda a Voz do Siléncio esta saturada do
contraste. Em todo ele notamos isso (veja-se, por ex.,
vs. 143, no qual de novo brota a “felicidade egoista”),
e nisso se baseia totalmente o Segundo Fragmento
com seus Dois Caminhos, como detalhadamente se
mostra na Nota 27. Temos, portanto, de aceitar a
ideia como um_fato concreto, se desejamos entender e
realizar o “Coracdo Secreto” da Voz do Siléncio e do
Budismo do Mahdyana em geral.

Outro termo que necessita cautela ¢ o do
Bodhisattva. Com referéncia a isto também ¢ melhor
deixar de lado certas pré-concepcoes teosoficas. Na



concepcao budista comum, Bodhisattva nao € apenas
um individuo, um alto oficial da Hierarquia, mas é
um estagio ou estado que pode ser galgado por todo
individuo que se qualifique para tal. Esta também em
agudo contraste com o de Pratyeka Buddha. Pois o
Bodhisattva ¢ também, at¢é o momento, “menos que
um Buda perfeito na hierarquia” (vs. 306, N. 42),
mas, ao contrario do Pratyeka Buddha, ele se recusou
a aceitar a “felicidade imediata” do Nirvana como
seu prémio, e definitivamente escolheu o Caminho do
Samiak Sambuddha, do Buda da Compaixdo, o
caminho da “Felicidade adiada” (306, N. 43).

IV, NALjor

Esta palavra ocorre, sob a forma de Narjol, em
cinco lugares na Voz do Siléncio, bem como no
Glossario Teosdfico e na Doutrina Secreta (V, 498),
embora pareca ndao haver duvida de que o correto seja
Naljor. Sob esta grafia se encontra na Doutrina
Secreta (V. 402, 412), nas combinacoes Naljor-chod-
pa (no Glossario esta de novo mal grafado como
Narjolchopda) e_jor-ngonsum. Nos livros de Madame
Alexandra David-Neel, Minha Viagem a Lhassa
(1927, p. XVIII, ver também p. 21), lemos: ‘A palavra
pronunciada naljor ¢ escrita rnal byor”;, e em
Iniciacoes e Iniciados no Tibete (1931, p. 15):
“Naljorpa (feminino: naljorna) significa, literalmente,
Aquele que esta de posse da perfeita serenidade’.” O



Dr. Evans-Wentz em sua obra Yoga Tibetana e
Doutrinas Secretas (1935, p. 120) escreve: “Deve-se
notar que a palavra naldjor (rnal-byor), o equivalente
tibetano da palavra sanscrita yoga, ao contrdario da
palavra yoga, ndo significa ‘uniao’, mas ‘completa
tranquilidade mental’, e portanto, ‘maestria na
contemplacao’.”

A vista destas autoridades, estamos seguros em
manter a corregao da soletracao feita por Annie
Besant. Naljor é, pois, o equivalente da palavra
sanscrita yoga, e Naljorpa, de yogue, mas na Voz do
Siléncio se usa Naljor apenas para o ultimo. Naljor-
chod-pa ¢ o equivalente do Yogacharya, o seguidor da
escola filosofica de Aryasanga.

V. Araa

Uma das concepcoes mais _fundamentais no
Budismo do Mahdyéna é Alaya. Este termo especifico
ocorre pelo menos nove vezes na Voz do Siléncio, e é
amiude traduzido de diferentes maneiras: Grande
Alma (107), Alma Mestra, Alma Universal (221),
Pensamento-Alma da Natureza (249). Literalmente
traduzido, Alaya significa paiol, receptdculo, morada
(Himalaya = morada de neve). Estreitamente qfim
com esse termo, talvez mesmo derivado dele, é a ideia
teosdfica da alma-grupo ou “coletiva” nos reinos
subhumanos, isto é, o viveiro, receptdaculo ou morada
das almas dos seres individuais. Alaya é esta ideia



sublimada num conceito universal, abrangendo cada
Jforma de existéncia em todo o cosmos, subhumana,
humana e super-humana, ainda os ndo existentes.
Sua “posse” ou realizacao da, portanto, “a reta
percepcdo das coisas existentes, (bem como) o
Conhecimento do ndo existente (108). Do Alaya
deriva o homem a sua Alma ou Eu individual. “O
homem ¢ seu raio cristalino”. “Esse_feixe de luz ¢ o
teu verdadeiro Eu” (250), o “guia vital” e o “Guru”.
Em Alaya nao hd certamente nem Alma nem Eu. Estd
além do Eu e do Nao-Eu. Estes pertencem ao mundo
de Mayd. Por isso se diz: “Ndo busques teu Guru
nessas regioes mayavicas” (vs. 29).

Uma aplicacao desta ideia de uma “alma ou mente
coletiva” tambéem se encontra no vs. 226, onde se diz
que “as mentes coletivas das mentes dos Lanoo-
Shravakas”, isto ¢, dos “Grupos” de discipulos do
Guru Unico, devem afinar-se com a mente do
Preceptor, com a ulterior sugestao de que tambem
todas as almas no universo devem aqfinar-se para se
tornarem “unas com a Super-Alma”. O Alaya é, pois,
esta Super-Alma.

Nas Cartas do Mahatma o termo ocorre duas vezes
na combinacdo Alaya Vijnédnal2s.. Uma vez, ¢é
traduzido pelo Mestre como “Eu Espiritual, o que
concorda com o acima, e outra vez € traduzido por
“conhecimento oculto”, o que € uma curiosa
interpretacado. Vijnana pode significar conhecimento,



porem geralmente ¢ mais traduzido por consciéncia.
A qualidade de esconder, de segredo, do oculto e
encoberto, esta sem duvida diretamente relacionada
com o seu aspecto transcendente daquilo que estd
além da manifestagio, o Absoluto. Mas Alaya é o
Absoluto, Brahman, ndo apenas em seu aspecto do
transcendente, mas tambem do imanente.

VI. A EsTRUTURA DO POEMA

Dos Trés Fragmentos, cada um consistindo de cerca
de cem pardgrafos ou versiculos, os dois primeiros
sao de natureza preparatoria, conducente ao terceiro.
O Fragmento inicial comega com 0S primeiros
sussurros da Voz do Siléncio acerca do “Vale da
Felicidade” na “outra margem” da “Corrente de Vida”,
ao lado da qual esta o “Vale de Lagrimas”. Todavia
ndo indica a Senda em si, que conduz a cobicada
meta, detendo-se poréem apenas na “estrada para a
Senda” (69), que ¢ a via probaciondria que tem de
preparar o candidato para a disciplina mais severa
da Senda propriamente dita. Mostra-nos essa Senda
de Prova como consistindo de trés vestibulos, de sete
etapas com oS seus correspondentes sete sons
misticos, e de quatro estados com suas respectivas
verdades, até que, no_final, os sete sons se_fundem em
um, a Voz do Siléncio, que da o seu titulo a este
Fragmento.



Mesmo o Fragmento intermedidrio nao nos conduz
a Senda real. Seu objetivo ¢ também o de introdugao e
admoestacdao. Projeta uma intensa luz sobre o0s
motivos diametralmente opostos que podem induzir
os candidatos a trilhar a Senda. De_fato o contraste,
dando as disciplinas qualidades diferentes, divide
praticamente a Senda unica em duas Sendas
separadas, com muito pouco em comum, tanto nos
objetivos quanto nos meios. A distin¢ao estd
profundamente radicada, ndo apenas na Voz do
Siléncio, nao apenas no Budismo, como entre
Hinayana e Mahdydna, mas na vida em geral, onde
ela se expressa numa infinita variedade de maneiras.
No quadro adiante coligi bom numero dessas varias
maneiras, apenas da Voz do Siléncio. Pode dar uma
ideia da profunda e compenetrada preocupacdao da
Voz do Siléncio com esta diferenca em motivos
ulteriores. Torna o segundo Fragmento o mais
excitante dos trés. Em todo ele soam os gritos de
piedade, cintilam as lagrimas de compaixdao pelos
sofrimentos da humanidade. Lenta e gradativamente
aumenta a profundidade do sentimento até que em
inconsciente beleza o Fragmento termina num
perfeito climax, a antitese entre o “Pratyeka Buddha”,
0 Buda Pessoal, Solitario ou buscando a Felicidade
para Si proprio (191), e o Samyak Sambuddha, o
“Salvador do Mundo” (191), aquele que “renuncia o
seu Eu para a Salvagcao do Mundo” (188).



Expresso de outra maneira, o contraste entre as
duas sendas ¢ que entre o Yogue (298) que pela
Senda do quadruplo Dhydna busca a libertacao e
escapa dos sofrimentos deste mundo, e o Arhat-
Bodhisattva-Buddha que desdenha tal libertacdo
solitaria e mais corteja o sofrimento do que procura
escapar dele, e assim ajudar seu proximo a entrar
com ele no “Vale da Felicidade”.

O terceiro Fragmento conduz-nos a Senda
propriamente dita, isto é a segunda das duas
Sendas. Da primeira nada mais ouvimos_falar, salvo
quando empregada como um _fundo para fazer
ressaltar as cores da outra. Em nenhuma parte da
Voz do Siléncio ha qualquer tentativa para descrever
a primeira Senda com os mesmos detalhes com que
Joi feito para a segunda. Isto pode em parte ser
atribuido a consideracao de que o assunto havia sido
suficientemente tratado nos livros populares sobre
Yoga. Todavia, isso € principalmente efeito
inconsciente da integral simpatia e interesse da
autora apenas pela segunda Senda, nao deixando
nenhum segundo pensamento para a outra. O que
nao significa, por certo, que se condene Dhydna em
si, pois € bem aceita tambéem como uma disciplina do
Budismo. Significa simplesmente que ¢ rejeitada como
um_fim em si para atingir a sua propria libertacdo, e
aceita apenas como um meio para adquirir Visao
interior e poder para ajudar os demais.



Os quadros seguintes esclarecerdo num relance a
estrutura do Poema e do Caminho.

1. A SENDA PROBACIONARIA (69)

A. Os Trés Vestibulos (22-23)
1. Tristeza
2. Instrugao
3. Sabedoria
B. Os Sete Estagios e Sons Misticos (41-49; 81-89)
1. Rouxinol
2. Cimbalo
3. Concha
4. Vina
5. Flauta
6. Trombeta
7. Trovao

C. Os Quatro Modos da Verdade (93-97)

1. Miséria



2. Dominio da Tentacdo
3. Destruicao do Pecado

4. Entrada na Senda 26/

Il. AS DUAS SENDAS

7

A Primeira Senda, 182

A Escarpada Senda da Quadrupla Dhydna, 198, 199
A Senda da Dhydna, 298

A Senda do Yogue, 298

A Senda da Felicidade, 143, 194

Felicidade Egoista, 143, 191

Felicidade Imediata, 179

A Senda Aberta, 139, 180, 181, 186

(Olhos Abertos)

Doutrina dos Olhos ou Dharma, 111, 119, 127, 147
Instrugdo da Mente ou Cérebro, 106, 111, 113, 115
Falsa instrucao, 119, 122

Destruicao, 142

Pratyeka Buddha, 191

(Buda Solitario)

(Buda Pessoal)

O Manto do Shanga ou Dharmakaya, 142, 186, 306
Sropdti (ou Shravaka), 296-298, 306



Nirvana-Dharma, 305

Libertacdao, 182, 190

Eus sacrificados ao Eu, 142
Sacrifica a humanidade ao eu, 142
(Foge do Mundo)

Esquecimento do mundo dos homens, 186
Doce Repouso, 190

Orgulho, 119

Olha, eu sei, 119

A Multidao, 119

Externo, nado existente (fugidio), 128
Pessoal, 222

/4

A Segunda Senda, 183

A Ingreme Senda das Alturas Paramitd, 198, 200
A Senda Arahatta, 299

A Senda Arya, 302, 306

A Senda das Aflicoes, 183, 184, 194
Autoimolacao, 180

Felicidade adiada, 179

A Senda Secreta, 143, 146, 147, 180, 184, 187
Coracao Secreto, 143

Doutrina do Coracao ou Dharma, 111, 119, 120, 128,
147

Sabedoria da Alma, 106, 111, 113, 115
Verdadeiro conhecimento, 122

Compaixao, 142, 191, 301



Samyak Sambuddha, 188

Buda da Compaixdo, 143, 306

Buda da Perfeicao, 146, 302

O Manto do Nirmdnakaya, 145, 306
Bodhisattva, 306, 307

Arhan (ou Buda) Dharma, 314, 315
Renuncia, 145, 183, 190, 192

Eu Sacrificado aos Eus, 146

Vive para beneficiar a humanidade, 144
Salva o mundo, 193

llimitada piedade pelo mundo dos mortais, 187
Amargo Dever, 190

Humildade, 119

Assim ouvi, 119

Os Eleitos, 119

Permanente, duradouro, 128
Impessoal, 222

IIl. A SEGUNDA SENDA, OU A ARYA (302)

As Sete Perfeicoes (206-214)
1. Ddna, Caridade

2. Shila, Harmonia

3. Kshanti, Paciéncia

4. Virdga, Indiferenca



5. Virya, Energia
6. Dhyana, Contemplacao

7. Prgjnd, Sabedoria

Arya Asanga
(A. J. Hamerster)

Adyar, Madras, India,
27 de dezembro de 1939






Prefdcio

s paginas seguintes procedem do Livro dos

Preceitos de Ouro, uma das obras que no Oriente

se poem nas maos dos estudantes misticos. O
conhecimento desses Preceitos é obrigatorio naquela
escola27], cyjos ensinamentos sao aceitos por muitos
teosofistas. Assim, como sei de cor muitos deles, sua
tradugdao me foi uma tarefa relativamente facil.

E bem sabido que, na India, os métodos de
desenvolvimento psiquico diferem segundo o0s Gurus
(instrutores ou mestres), nao SO porque pertencem a
diferentes escolas de_filosofia, de que existem seis (28],
senao porque cada Guru tem o seu proprio Sistema,
que geralmente ele mantém muito secreto. Mas alem
dos Himalaias o método ndo difere nas Escolas
Esotéricas, a nao ser que o Guru seja um simples
Lama, apenas um pouco mais instruido do que aquele
que ele ensina.

A obra da qual traduzo isto_faz parte da mesma
série de que se extrairam as “Estancias” do Livro de
Dzyan, em que se baseia a Doutrina Secreta. Ao Livro
dos Preceitos de Ouro se arroga a mesma origem da
obra mistica chamada Paramartha, que, segundo nos
diz a lenda de Nagdrjuna, foi transmitida ao grande
Arhat pelos Ndgas ou “Serpentes” (na verdade um



dos nomes dados aos antigos Iniciados). Todavia,
suas maximas e ideias, conquanto nobres e originais,
sao amiude encontradas sob diferentes formas em
obras sanscritas, tais como o Jnaneshvari, esse
magnifico tratado mistico em que Krishna descreve a
Arjuna em cintilantes cores a condicao de um Yogue
plenamente iluminado, e ainda em certos
Upanishads. Isto ¢ muito natural, desde que a
maioria dos maiores Arhats, sendo todos os primeiros
seguidores de Gautama Buda, eram hindus e arianos,
e nao mongolicos, especialmente os que emigraram
para o Tibete. Sao muito numerosas as obras
deixadas so por Arydsanga.

Os Preceitos originais estao gravados em ldminas
finas e oblongas; as copias estao muito
[requentemente em discos. Estes discos, ou laminas,
sao geralmente preservados nos altares dos templos
anexos aos centros onde se acham estabelecidas as
escolas chamadas “contemplativas”, ou Mahayana
(Yogachdrya). Estao escritos de varias maneiras, as
vezes em tibetano, mas a maioria em ideografias. A
lingua sacerdotal (senzar), além de ter alfabeto
proprio, pode ser traduzida em criptogramas, que tém
mais de ideografias do que de silabas.

Outro método (lug, em tibetano) ¢ o emprego de
numeros e cores, cada qual correspondendo a uma
letra do alfabeto tibetano (trinta letras simples e



setenta e quatro compostas), formando assim um
alfabeto criptogrdfico completo.

Quando se usam ideografias, hd um método
definido de ler o texto, pois em tal caso os simbolos e
sinais usados na astrologia, isto €, os doze animais
do Zodiaco e as sete cores primarias, cada qual um
trio de matizes, isto é, o claro, o primdrio e o0 escuro —
correspondem as trinta e trés letras do alfabeto
simples, para_formar palavras e sentengas. Porque,
neste metodo, os doze “animais” repetidos cinco vezes
e conjugados com os cinco elementos e as sete cores,
propiciam um alfabeto inteiro, composto de sessenta
letras sagradas e doze sinais. Um sinal colocado no
principio do texto determina se o leitor devera soletra-
lo a maneira hindu, em que cada palavra ¢
simplesmente uma adaptacao sanscrita, ou a
maneira chinesa de ler os ideografos. Todavia, a
maneira mais facil é a que permite ao leitor ndo
empregar nenhuma lingua especial, ou empregar
qualquer lingua que lhe agrade, pois os sinais e
stmbolos eram, como o sao os numeros ou algarismos
arabes, propriedade comum e internacional entre os
misticos iniciados e seus adeptos. A mesma
peculiaridade € caracteristica de uma das_formas da
escrita chinesa, a qual pode ser lida com igual
Jacilidade por qualquer um que conheca 0S
caracteres. Por exemplo, um japonés pode lé-la tdo



prontamente em sua propria lingua como um chinés
na sua.

O Livro dos Preceitos de Ouro — dos quais alguns
sao pre-budistas enquanto outros pertencem a uma
data posterior — contém cerca de noventa pequenos
tratados diferentes. Destes, aprendi de cor trinta e
nove, ha anos. Para traduzir o resto eu teria de
recorrer a notas disseminadas por entre um numero
demasiado grande de papéis e apontamentos,
colecionados durante os ultimos vinte anos e nunca
postos em ordem, para de algum modo facilitar a
tarefa. E por outro lado, tampouco se poderia traduzir
tudo isso, para da-lo a um mundo demasiado egoista
e apegado aos objetos sensorios para estar de alguma
maneira preparado para receber devidamente uma
ética tao exaltada. Pois, a nao ser que um homem
persevere seriamente no empenho de conhecer-se a si
mesmo, jamais prestard prazerosamente ouvidos a
conselhos de tal natureza.

E contudo, essa ética enche volumes e mais
volumes na literatura oriental, sobretudo nos
Upanishads. “Mata todo desejo de vida”, diz Krishna
a Arjuna. Esse desejo se cinge ao corpo, o veiculo do
Eu, nao ao EU, que é “eterno, indestrutivel, que ndo
mata nem ¢ morto” (Katha Upanishad). “Mata a
sensacdao”, ensina Sutta Nipata; “olha por igual o
prazer e a dor, 0 ganho e a perda, a Vitoria e a
derrota”. Ainda, “Busca refugio so no eterno” (ibid.).



Destroi o sentimento de separatividade”, repete
Krishna por todas as_formas. ‘A mente (Manas) que
segue os errantes sentidos torna a Alma (Buddhi) tdo
desvalida quanto o barco que o vento desnorteia
sobre as aguas.” (Bhagavad-Gita, II, 67).

Portanto, julgou-se preferivel fazer uma selecao
judiciosa apenas dos tratados que mais conviessem
aos poucos e verdadeiros misticos na Sociedade
Teosdfica, e que seguramente correspondessem ds
suas necessidades. Somente esses poucos apreciarao
as palavras de Krishna-Cristos, o “Eu Superior”:

“Os sabios ndo se aflicem nem pelos vivos nem

pelos mortos. Jamais deixei de existir, nem tu, nem

estes condutores de homens; nenhum de nos
deixard jamais de existir no futuro” (Bhagavad-

Git¢ Il, 11 e 12).

Nesta traducao fiz o mdximo para conservar a
poética beleza da lingua e imaginacio que
caracterizam o original. Até que ponto este esfor¢o_foi
bem sucedido cabera ao leitor julgar.

“H. P B.”



Dedicado aos Eleitos






Fragmento I

A Voz do Siléncio

1.

2.

O

10.

11.

12.
13.

Estas instrucoes sao para os que ignoram o0s perigos dos Iddhis
inferiores [£9],
Quem quiser ouvir a voz de Nddal29l, o Som Insonoro, e

compreendé-la, tem de aprender a natureza de Dharand (211,
Tendo se tornado indiferente aos objetos de percep¢do, o
discipulo deve buscar o rajah dos sentidos, o produtor de
pensamentos, aquele que desperta a ilusdo.

A mente é o grande Assassino do Real.

Que o Discipulo mate o Assassino. Porque:

Quando para si mesma sua propria_forma lhe parecer irreal, tal
qual o sao, ao despertar, todas as_formas vistas em sonhos; 7.
Quando houver cessado de ouvir os muitos, poderd discernir o
UM — o som interno que mata o externo.

S0 entado, e ndo antes, abandonarda ele a regidao de Asat, o_falso,
para entrar no reino de Sat, o verdadeiro.

Antes que a Alma possa ver, deve ser conseguida a harmonia
interior, e 0s olhos carnais tornados cegos a toda ilusdo.

Antes que a Alma possa ouvir, a imagem (0 homem) tem de se
tornar tao surda aos rugidos como aos murmurios, aos bramidos
dos elefantes uivantes como ao argénteo zumbir do pirilampo de
ouro.

Antes que a Alma possa compreender e recordar-se, deve estar
unida ao Falante silencioso, como a_forma a ser tomada pela
argila e primeiro unida a mente do ceramista.

Porque entdo a Alma ouvird e se recordara.

E ao ouvido interno falard



A Voz po SiLEncio

Que dira:

14.

15.

16.

17.

18.

19.

Se tua Alma sorri ao banhar-se na luz solar de tua Vida; se tua
Alma canta dentro de sua crisdalida de carne; se tua Alma chora
em seu castelo de ilusoes; se tua Alma luta para romper o_fio de

prata que a liga ao Mestre[22]. — sabe, 0 discipulo, que tua Alma
é da terra.

Quando ao tumulto do Mundo tua alma desabrochando /53] da

ouvidos; quando a rugente voz da grande ilusio tua Alma/2%].
responde; quando, medrosa ante a visdo das calidas ldgrimas da
dor e aturdida pelos gritos do desespero, tua Alma se recolhe
como timida tartaruga na carapaca do egocentrismo —, sabe, 0
Discipulo, que do seu “Deus” Silencioso tua Alma é um sacrdrio
indigno.

Quando, mais _forte ja, tua Alma se desliza_fora de seu seguro
retiro, e, desprendendo-se, estende seu_fio de prata e projeta-se
adiante; quando contempla a sua imagem nas ondas do espaco e
murmura: “Isto sou eu” —, declara, 0 Discipulo, que tua Alma

estd presa nas teias da ilusao 52/,

Esta Terra, O Discipulo, é a Sala das Tristezas, na qual, ao longo
da Senda de terriveis provacoes, estao colocadas armadilhas
para apanhar teu Ego pela ilusao chamada “Grande
Heresia” [29],

Esta Terra, 0 ignorante Discipulo, nada mais é que a lugubre
entrada ao crepusculo que precede o vale da verdadeira luz —
aquela luz que nenhum vento pode extinguir, aquela luz que arde
sem pavio nem combustivel.



20.
21.
22.

23.
24.
25.

26.

27.

28.

29.

30.
31.
32.

Diz a Grande Lei: “Para te tornardes o Conhecedor do Eu Total

[27], deves primeiro ser o conhecedor do Eu”. Para alcancar o
conhecimento desse Eu, tens de renunciar o Eu ao Nao Eu, o Ser
ao Nao Ser, e entao poderds repousar entre as asas da Grande
Ave. Sim, doce é o repouso entre as asas do que ndo nasce nem

morre, mas é o AUM S8 através de idades eternas [22].,
Cavalga a Ave da Vida se queres saber /Y],

Renuncia tua vida se queres viver/[61],
Trés Salas, 6 cansado peregrino, conduzem ao_fim das labutas.
Trés Salas, 0 vencedor de Mdra, te levardo através de trés

estados [62]. ao quarto 03] e dai aos sete mundos [64], os mundos
do Eterno Repouso”.

Se queres aprender seus nomes, entio escuta e recorda-te.

O nome da primeira Sala é IGNORANCIA: Avidya.

E a Sala em que viste a luz, em que vives e morrerds[62],

O nome da segunda Sala é a Sala da Instrucdo/69/. Nela tua
Alma achara as_flores da vida, mas debaixo de cada flor estda

uma serpente enrolada 67,
O nome da terceira ¢ a Sala da Sabedoria, além da qual se
estendem as dguas sem praias de AKSHARA, a Fonte

indestrutivel da Onisciéncia [68].

Se queres atravessar seguro a primeira Sala, nao tomes 0s_f0gos
da luxuria que ali ardem pela luz do Sol da vida.

Se queres atravessar seguro a segunda Sala, nao te detenhas a
aspirar o aroma de suas narcoticas_flores. Se queres livrar-te das
cadeias kdrmicas, nao procures o teu Guru nessas regioes
mayavicas.

Os SABIOS nao se detém nas regides deleitosas dos sentidos.

Os SABIOS ndo dao ouvidos as melifluas vozes da iluséo.



33.

34.

35.

36.

37.

38.

Procura na Sala da Sabedoria aquele que te dara o

nascimento/09/, na Sala que esté mais além, onde se
desconhecem todas as sombras, e onde a luz da verdade brilha
com inalterdavel gloria.

O que ¢€ incriado em ti como reside nessa Sala. Se queres

alcancd-lo e combinar os dois[Z0l, deverds despir-te de tuas
escuras roupagens de ilusdo. Suyfoca a voz da carne, nao
permitas que nenhuma imagem dos sentidos se interponha entre
a luz do incriado e a tua, e assim as duas poderdo_fundir-se

numa. E tendo aprendido tua propria AjnénalZll, foge da Sala
da Instru¢ao. Esta Sala é perigosa em sua pérfida beleza; é
necessdaria so para tua provagao. Cautela, Lanoo, ndo va a tua
Alma, deslumbrada pelo_falaz esplendor, demorar-se e _ficar presa
a sua luz enganadora.

Esta luz brilha da joia do Grande Sedutor (Mara)lZ2l. Ela
enfeitica os sentidos, cega a mente e deixa o incauto qual a um
abandonado nayfrago.

A mariposa, atraida pela luz deslumbradora de tua lampada
noturna, esta condenada a perecer no azeite viscoso. A alma
incauta, que_fracassa em lutar contra o zombeteiro demoénio da
ilusao, retorna a Terra escrava de Mdra.

Contempla as Hostes de Almas. Observa como elas_flutuam sobre
o0 tormentoso mar da vida humana, e como, exaustas,
sangrando, rotas as asas, vao caindo nas infladas ondas.
Sacudidas por feros vendavais, acossadas pelo_furacdo, derivam
para os remoinhos e desaparecem no primeiro grande vortice.

Se através da Sala da Sabedoria queres alcancar o Vale da Bem-
aventuranga, Discipulo, fecha teus sentidos a tremenda e grande
heresia da separatividade que te aparta dos demais.

Nao deixes que teu “nascido no Céu”, submerso no mar de Maya,
se desprenda do Pai Universal (ALMA), porém que o igneo poder



40.

41.

42.

435.

44.

45.

se retire para a cémara mais intima, a camara do CoracdolZ3] e

a morada da Mae do Mundo[Z4]; 39.

Entao, do coracdo esse Poder ascenderd a sexta regido, a
mediana, o lugar entre os teus olhos, quando ele se torna o
hdlito da ALMA-UNICA, a voz que enche tudo, a voz de teu
Mestre.

SO entdo podem tornar-te um “Caminhante do Céu” 22/, que pisa
0S ventos rente as ondas, sem que seu passo toque as dguas.

Antes de pousares teu pé no ultimo degrau da escada, na escala
dos sons misticos, de sete maneiras diferentes tens de ouvir a

voz de teu DEUS interno/Z6/.

O primeiro som é como o da doce voz do rouxinol, cantando uma
cangao de despedida a sua companheira.

O segundo vem como o som de um argénteo cimbalo dos
Dhyanis, despertando as estrelas lucilantes.

O seguinte é como o lamento melodioso do duende ocednico,
preso a sua concha.

A este se segue o canto de Vind [ZZ],

46/7.0 quinto chia em teus ouvidos qual o som de uma_flauta, e em

48.
49.

50.

51.

52.

seguida se transforma num toque de corneta.

O ultimo soa como o surdo ribombo do trovao.

O sétimo som absorve todos os outros, que morrem para nao
mais se ouvirem.

Quando os seislZ8l. estdo mortos e postos aos pés do Mestre,

entao o discipulo imerge no UM/Z2], torna-se esse UM e n’ELE
vive.
Antes de penetrar na Senda, tens de destruir o teu corpo

lunar89/, purificar o teu corpo mentallSl. e limpar o teu
coracao.



53.

54.

55.

56.

57.

58.

59.

60.

61.

As aguas puras da vida eterna, limpidas e cristalinas, nao
podem misturar-se com as torrentes lamacentas da tempestade
da mongao.

A gota de orvalho do céu, brilhante no coracao do lotus ao
primeiro raio matutino, ao cair na terra converte-se hum pingo
de lama; eis que a pérola é agora uma particula de lodo.

Luta com os teus pensamentos impuros antes que te dominem.
Trata-os como eles querem tratar-te, porque, se 0S poupas,
criardo raizes e crescerao e — repara bem — esses pensamentos te
dominardo e matarao. Acautela-te, discipulo, ndo deixes
aproximar nem mesmo a sua sombra; porque esta crescerd,
aumentara em tamanho e poder, e entdo essa coisa escura
absorvera o teu ser antes que tenhas te apercebido bem da
presenca do monstro hediondo e negro.

Antes que o Poder mistico 521 possa_fazer de ti um deus, 0 Lanu,
deves ter adquirido a_faculdade de matar a vontade a tua_forma
lunar.

O eu de matéria e o EU de Espirito_jamais podem reunir-se. Um
deles tem de desaparecer: ndo ha lugar para os dois.

Antes que a mente de tua Alma possa compreender, o casulo da
personalidade deve ser esmagado e extirpado e o verme dos
sentidos destruido sem qualquer possibilidade de ressurreicdo.
Nao podes percorrer a Senda enquanto nao te tornares a propria
Senda [52],

Que tua Alma dé ouvidos a todo grito de dor, tal com o lotus abre
0 seu coragao para sorver o sol matutino.

Nao deixes o_fero sol secar uma unica lagrima de dor, antes de a
haveres tu mesmo enxugado no alho de quem sgfre.

Porém que cada ardente lagrima humana goteje em teu coragao e
ali permaneca; nem tampouco a enxugues enquanto nao for
retirada a dor que a causou.



62.

63.

64.

65.

66.

67.

68.

69.

Estas ldgrimas, O tu de coracdo tao compassivo, sao as correntes
que regam os campos da caridade imortal. E neste solo que

cresce a_flor da meia-noite do Buda 24/, mais dificil de se achar,
mais rara de se ver que a_flor da drvore Vogay. E a semente que
livra do renascer. Isola o Arhat tanto dos conflitos como da
concupiscéncia, guia-o pelos campos do ser para a paz € a
beatitude conhecidas so no pais do Siléncio e do Nao Ser.

Mata o desgjo; mas se o matares, acautela-te bem, para que nao
ressuscite depois de morto.

Mata o amor a vida, mas se matas tanhdl83/, que ndo o seja
pela vida eterna, e sim para substituir o_fugaz pelo duradouro.
Nao desejes nada. Nao te amofines contra o Karma, nem contra
as imutaveis leis da Natureza. Mas luta so contra o pessoal, o
¢fémero e o perecivel.

Ajuda a Natureza e coopera com ela; e a Natureza ter-te-d por
um de seus criadores e se te tornard obediente.

E ante ti ela abrira de par em par os portais de suas camaras
secretas, e desvendara ante tua vista os tesouros escondidos no
mais profundo de seu seio puro e virgem. Ndo maculada pela
mdo da matéria, ela mostra seus tesouros tao so ao olho do
Espirito — o0 olho que nunca se_fecha, o olho para o qual nao ha
véu algum em todos 0s seus reinos.

Entao ela te mostrara os meios e o caminho, o primeiro portal e o
segundo, e o terceiro, e mesmo até o sétimo. E depois, a meta —
alem da qual, banhadas na luz solar do Espirito, ha glorias
inauditas, so visiveis ao olho da Alma.

Ha apenas um caminho para a Senda, e so bem no seu_final se
pode ouvir a “Voz do Siléncio”. A escada pela qual ascende o
candidato é _formada de degraus de sofrimento e dor, que sO
podem ser aplacados pela voz da virtude. Ai de ti, discipulo, se
restar um sO vicio que ndo tenhas deixado atrds. Pois entdo a



70.

71.

72 .

73.

74.

75.

76.

escada cederd e te deitarda abaixo; seu pé esta apoiado no
profundo lodo de teus pecados e falhas, e antes que possas
tentar atravessar este largo abismo de matéria, tens de lavar
teus pés nas Aguas da Rentincia. Cuida que ndo ponhas um pé
ainda syjo no primeiro degrau da escada. Ai daquele que ouse
macular um so degrau com pés lamacentos. A lama vil e viscosa
secard, tornar-se-a pegajosa, e acabara por colar-lhe o pé ao
degrau, e como uma ave presa no visco do cagador astuto, ele
sera agfastado de todo progresso ulterior. Seus vicios tomardo
Jorma e o arrastardo a queda. Seus pecados levantardo a voz,
como o riso e o soluco do chacal depois do sol posto; os seus
pensamentos se tornardo um exeército, e o levarao como escravo
cativo.

Mata os teus desejos, Lanu; torna impotentes o0s teus Vicios,
antes de dares o primeiro passo na solene viagem.

Estrangula os teus pecados, e emudece-0s para sempre, antes de
levantares o pé para subir a escada.

Silencia os teus pensamentos e_fixa toda a tua aten¢do em teu
Mestre, que ainda ndo vés mas ja sentes.

Funde num so sentido todos os teus sentidos, se estar seguro
contra o inimigo. E s6 por meio desse sentido, oculto na
cavidade de teu cérebro, que a ingreme senda para o teu Mestre
pode descortinar-se aos olhos turvos de tua Alma.

Longo e penoso ¢ o caminho diante de ti, 0 Discipulo! Um
simples pensamento sobre o passado que deixaste atrds te
arrastara para baixo, e teras que comecar de novo a subida.
Mata em ti toda memoria de experiéncias passadas. Ndo olhes
para tras ou estards perdido.

Nao creias que a luxuria possa ser aniquilada se satisfeita ou
saciada, pois isto é uma abominagdo inspirada por Méra. E
nutrindo o vicio que ele cresce e se robustece, tal como a lagarta
engorda no coracao da_flor.



77.

78.

79.

80.

81.

82.
83.

84.

85.

86.

A rosa deve voltar a ser o botdao nascido de sua haste materna,
antes que a parasita lhe tenha roido o coracdo e chupado a seiva
vital.

A drvore dourada_faz brotar seus botoes de gema, antes que lhe
desbaste o tronco.

O discipulo deve recobrar o estado infantil que perdeu, antes que
0 primeiro som lhe possa cair no ouvido.

A luz do unico Mestre, a daurea e imarcescivel luz do Espirito,
lanca seus fulgidos raios sobre o discipulo desde o primeiro
instante. Seus raios penetram as espessas e negras nuvens da
materia.

Ora aqui, ora ali, estes raios a iluminam como os raios do sol
iluminam a terra através da espessa_folhagem da_floresta. Mas,
0 Discipulo, a ndo ser que a carne seja passiva, a cabe¢ca calma,
a Alma_firme e pura como o diamante cintilante, o_fulgor ndo

chegard a camaral8ll, sua luz solar ndo aquecerd@ o coragao,

nem os sons misticos das alturas d¢kdshicas/8Zl. alcangardo o
ouvido, ainda que avido, no estagio inicial.

A menos que ougas, nao poderds ver.

A menos que vejas, nao poderds ouvir. Ouvir e ver: eis o segundo
estdgio.

Quando o discipulo vé e ouve, e quando cheira e gosta, estando
0s olhos e a boca fechados, e os ouvidos e nariz tapados; quando
0S quatro sentidos estao fundidos e prontos para tornar-se o
quinto, o do tato interno — entao ele passou para 0 quarto
estdgio.

E no quinto, 6 matador de teus pensamentos, todos estes tém de
ser mortos de novo, sem mais possibilidade de reanimacdo [$8].
Aparta tua mente de todos as objetos externos, de todas as
impressoes externas. Aparta as imagens internas, para que
sobre a luz de tua Alma ndao lancem uma sombra escura.



87.
88.

89.

90.

91.

92.

935.

95.

96.

97.

98.

Estds agora em Dharana 82/, o sexto estdgio.
Quando houveres ingressado no sétimo estdagio, nao perceberds

mais os sagrados Trés[29/, pois terds te tornado esses trés: tu
proprio e a mente, como gémeos num mesmo nivel, e a estrela

que fulgura no alto21]. Os Trés que moram na gloria e beatitude
inefaveis, perderam o0s seus nomes agora no mundo de Maya.
Tornaram-se tdo sO0 uma estrela, o fogo que arde mas ndo
queima, aquele fogo que é o Upddhi da Chama 22/,

E isto, 0 logue triunfante, ¢ o que os homens denominam
Dhyana 23], o precursor direto de Samadhi[24].,

E agora teu eu estd perdido no EU, tu mesmo em TI MESMO,
imerso naquele EU do qual primitivamente irradiaste.

Onde estd a tua individualidade, Lanu; onde estd o proprio
Lanu? Es a chispa perdida no_fogo, a gota dentro do oceano, o
raio, sempre presente, tornado o Todo e a eterna Irradiacado.

E agora, Lanu, tu és o autor e o espectador, o irradiador e a
irradiacdo, a luz no som e o som na luz.

Conheces, 6 bem-aventurado, os cinco impedimentos. Es o seu
vencedor, o senhor do sexto, o enunciador das quatro

Verdades 221, A luz que neles se projeta, irradia de ti, 0 tu que
eras discipulo, mas agora és Instrutor. E destas Verdades: 94.
Nao conheceste todas as misérias — a verdade primeira?

Nao venceste o Rei dos Maras em Tsi, o portal da conjungao — a

verdade segunda? [29]

Nao destruiste o pecado no terceiro portal e ndo atingiste a
terceira verdade?

Nao entraste em Tau, “a Senda” que conduz ao conhecimento — a

quarta verdade? [£Z].

E agora, descansa sob a darvore de Bodhi, que é a perfeicio de
todo conhecimento. Pois, sabe-o, tu és o Mestre do Samadhi — o



estdgio da visdo infalivel.

99. Contempla! Tu te tornaste a Luz, tu te tornaste o Som, tu és o
teu Mestre e o teu Deus. Tu proprio és o objeto de tua busca: a
voz que incessantemente soa através de eternidades, isenta de

mudancas, os sete sons em um s6, a VOZ DO SILENCIO
100.Aum Tat Sat






Fragmento Il

As Duas Sendas

101.E agora, 0 Mestre da Compaixdo, ensina o caminho aos outros
homens. Olha! todos aqueles que batem a porta em busca de
admissdao esperam na ignordancia e trevas ver escancarado o
portal da Doce Lei.

A voz dos Candidatos:
102.Nao quererds tu, Mestre de tua propria Misericordia, revelar a

Doutrina do Coracao? 28] Recusar-te-ds guiar teus servos até a
Senda da Libertacao?
Diz o Mestre:

103.As Sendas sao duas(l29]); as grandes Perfeicoes trés (§); seis
sao as Virtudes (+) que transformam o corpo na Arvore do

Conhecimento [100],
104.Quem se aproximard delas?
105.Quem entrard nelas primeiro?
106.Quem ouvird primeiro a doutrina das duas Sendas em uma, a

verdade revelada sobre o Coracdo Secreto?10L A Lei que,
evitando a erudicdo, ensina a Sabedoria, revela uma historia de
tribulacoes.

107.Ai, ai, que todos os homens possuam Alaya, sejam unos com a
grande Alma, e, possuindo-o, Alaya lhes aproveite tio pouco!

108.Repara como, tal qual a lua se reflete nas ondas tranquilas,
Alaya é refletido pelos pequenos e pelos grandes, espelha-se nos
atomos mais ténues, e, contudo, nao logra chegar ao coragao de
todos. Ai, que tao poucos sejam os homens que se aproveitam do
dom, da inapreciavel dadiva de aprender a verdade, a exata



percepcdo das coisas existentes, o Conhecimento do nao
existente!
Diz o Discipulo:

109.0 Mestre, que farei eu para alcancar a Sabedoria?

110.0 Sabio, que farei eu para conseguir a perfeico?

111.Procura as Sendas. Mas, 0 Lanu, sé limpo de coragcao antes de
empreenderes a viagem. Antes de dar o primeiro passo, aprende a
discernir o real do falso, o fugaz do permanente. Aprende
sobretudo a separar a erudicao da cabeca da sabedoria da Alma,
a doutrina do “Olho” doutrina do “Coracao”.

112.5im, a ignorancia ¢ qual redoma_fechada e sem ar; e a alma, um
rouxinol dentro dela. A ave canora nao gorjeia nem pode mover
uma pena, mas emudece e entorpece, e morre de exaustao.

113.Mesmo a ignordncia é preferivel a erudicao da Cabeca sem a
Sabedoria da Alma para a iluminar e guiar.

114.As sementes da Sabedoria ndo podem brotar nem crescer num
vacuo sem ar. Para viver e colher experiéncias, a mente necessita
de amplitude e profundidade, e pontos que a atraiam para a

Alma de Diamante/L02], NGo procures estes pontos no reino de
Mayd; mas voa alto, aléem das ilusoes, busca o eterno e imutavel

SAT[1L03], desconfiando das _falsas insinuacoes da_fantasia.

115.pois a mente é qual um espelho: colhe pé enquanto reflete/104],
Sao necessdrias as suaves brisas da Sabedoria da Alma para
limpar o po de nossas ilusées. Procura, 0 Principiante, fundir
tua Mente e Alma.

116.Foge da ignordncia e da ilusio também. Vira o rosto ds
decepcoes do mundo; desconfia de teus sentidos; eles sao_falsos.
Mas dentro de teu corpo — o santudrio de tuas sensacoes — busca

no Impessoal o “homem eterno” 193], e tendo-o procurado_fora,

olha para dentro: tu és Buda 196/,
117.



Evita os elogios, 0 Devoto. Os elogios conduzem a autoilusdo.
Teu corpo ndo € o eu; teu EU € em si sem corpo, € nao o gfetam
elogios nem censuras.

118.0 autoconvencimento, discipulo, assemelha-se a uma elevada
torre, a qual subiu um louco soberbo. Ali se senta em orgulhosa
solidao e despercebido de todos, menos de si proprio.

119.A falsa erudicao ¢ rejeitada pelos Sabios, e espalhada aos ventos
pela boa Lei, cyja roda gira para todos, humildes e soberbos. A

“Doutrina do Olho”[197Z] ¢ para a multiddo; a “Doutrina do
Coracao”, para os eleitos. Os primeiros repetem orgulhosos:
“Vejam, eu sei”; os ultimos, os que humildemente tém colhido,

em voz baixa confessam: “assim ouvi” 108/,

120.“Grande Peneiradora” é o nome da “Doutrina do Coracio”, O
discipulo.

121.A roda da boa Lei gira rapidamente. Moi noite e dia. Separa do
dourado grdao as cascas inuteis, e da_farinha o_farelo. A mdo do
Karma guia a roda, cyjas rotacoes marcam as palpitacoes do
coracao kdrmico.

122.0 verdadeiro conhecimento ¢ a _farinha, a falsa erudi¢ao é a
casca. Se queres comer o pdao da Sabedoria, tens de amassar a

tua farinha com as dguas limpidas de AmritalL99], Mas se
amassas cascas com o orvalho de Mdyd, nao poderds criar mais
que alimento para as negras pombas da morte, as aves do
nascimento, decadéncia e tristezas.

123.8e te dizem que para te tornares Arhan tens de cessar de amar
todos os seres — dize-lhes que mentem.

124.Se te dizem que para obter a libertacao tens que detestar tua
mde e desprezar teu_filho; de renegar teu pai e chamd-lo “dono

de casa”[L10]; de renunciar a toda compaixdo pelos homens e
animais — dize-lhes que € falsa a sua linguagem.

125. Assim ensinam os Tirthikas, os incrédulos [111],



126.Se te ensinam que da acdo nasce o pecado e da inagao a bem-
aventuranca  absoluta, dize-lhes que estio  errados.
Incontinuidade da acdo humana, libertacdio da mente da
escravidao pela cessio de pecados e _faltas, nao sao para oS

“Egos-Deva”[L12], Assim diz a “Doutrina do Coragcdo”.
127.0 Dharma do “Olho” é a incorporacdao do externo e do nao
existente.

128.0 Dharma do “Coracdo” é a incorporacdo de Bodhilll3], o
Permanente e o Eterno.

129.A lampada brilha quando estdo limpos pavio e dleo. Para limpa-
los requer-se um limpador. A chama ndo sente o processo da
limpeza. “Os ramos da drvore sao sacudidos pelo vento; o tronco
permanece imovel”.

130.Tanto a acdo como a inac¢ao podem ter cabida em ti; teu corpo
agitado, tua mente tranquila, tua Alma tdo limpida como um
lago de montanha.

131.Queres tornar-te um logue do “Circulo do Tempo”? Entdo, O
Lanu:

132.Ndo creias que, sentando-te em_florestas escuras, em orgulhosa
reclusdo, longe dos homens; nado creias que a vida alimentada de
plantas e raizes, saciada a sede com a neve da Grande
Cordilheira — nao creias, 0 Devoto, que isto te conduzira a meta
da libertacado final.

133.Ndo julgues que partir 0ssos, lacerar carne e musculos te unam

ao teu “Fu silencioso”[114], Ndo julgues que, vencidos os

pecados de tua_forma grosseira, 0 Vitima de tuas Sombras [L15],
teu dever esteja cumprido para com a natureza e o homem.
134.0s Benditos Seres desdenharam tal conduta. O Leao da Lei, o

Senhor da MisericordialLL6], percebendo a verdadeira causa do
sofrimento humano, imediatamente abandonou o doce mas

egoista descanso dos tranquilos desertos. De AranyakaLLZ]. Ele



se tornou o Instrutor da humanidade. Depois de haver

ingressado no Nirvana, JulailllS] pregou em montanhas e
planicies, e proferiu discursos nas cidades, a Devas, homens e

deuses [L19],

135.Semeia acbes bondosas e colherds os seus_frutos. A inagdo num
ato de misericordia se converte em acao num pecado mortal.
Assim diz o Sabio:

136.Quererds abster-te da acdao? Nao é assim que tua Alma obtera
sua libertacao. Para alcancar o Nirvana é mister alcancar o
Autoconhecimento, e o Autoconhecimento é _filho de atos
@morosos.

137.Tem paciéncia, Candidato, como quem nao teme_fracassos nem
corteja éxitos. Fixa o olhar de tua Alma na estrela cujo raio

és129], a flamejante estrela que brilha dentro das obscuras
profundezas do ser permanente, dos ilimitados do Ignoto.
138.Tem perseveranga como aquele que tem de persistir eternamente.

Tuas sombras vivem e se desvanecem![L21]; aquilo que em ti
vivera para sempre, aquilo que em ti conhece (porque ¢é
conhecimento) [122], ndo é da vida fugaz: é 6 Homem que_foi, que
é e serd, para quem a hora nunca soard.

139.Se queres colher doce paz e descanso, Discipulo, semeia com
sementes do mérito os campos de_futuras colheitas. Aceita as
dores do nascimento.

140.Afasta-te da luz do sol para a sombra, a_fim de abrires mais
espago a outros. As lagrimas que regam o solo arido da dor e da
tristeza fazem nascer as flores e os _frutos da retribuicao
karmica. Da fornalha da vida humana e de seu _fumo denso,
saltam chamas aladas, chamas purificadas, que, erguendo-se
alto, sob o olhar karmico, tecem por_fim o tecido glorioso das

trés vestes da Senda[123],
141.



Tais vestes sao: Nirmanakdya, Sambhogakdya e Dharmakdya,
veste Sublime [124],

142.A veste Shangnall25], é certo, pode comprar a luz eterna. A
veste Shangna so dd o Nirvana da destruicao; detém o
renascimento, mas, 0 Lanu, também mata a compaixdao. Nao
mais podem o0s Budas perfeitos, que vestem a gloria do
Dharmakaya, ajudar a salvacdo do homem. Ai! Devem os EUS
ser sacrificados ao Eu; a humanidade, ao bem-estar de
Unidades?

143.Sabe, 0 principiante, que esta é a Senda Aberta, o caminho da
beatitude egoista, evitado pelos Bodhisattvas do “Coracdo
Secreto”, os Budas de Compaixao.

144.Viver para beneficiar a humanidade é o primeiro passo. Praticar

as seis gloriosas virtudes [126]. ¢ o segundo.

145.Adotar a humilde veste de Nirmdanakdya é abrir mao da bem-
aventuranga eterna para o Eu, a_fim de gjudar a salvacao do
homem. Alcancar a bem-aventuranca do Nirvana, mas renuncid-
la, é o passo supremo, final — o mais elevado na Senda da
Renuncia.

146.Sabe, o Discipulo, esta é a Senda Secreta, a escolhida pelos
Budas de Perfeicao, que sacrificaram o EU aos EUS mais_fracos.

147.Todavia, se a “Doutrina do Coracao” paira demasiado alto para
ti, se necessitas ajudar-te a ti proprio e temes gferecer qgjuda aos
outros, — entao, 0 tu de coragdo timido, acautela-te em tempo:
contenta-te com a Lei da “Doutrina do Olho”. Espera ainda. Pois
se a “Senda Secreta” ndo é acessivel “hgje”, estara ao teu

alcance “amanhd”127], Aprende que nenhum esforco, por
minimo que seja — tanto na direcdao certa como na errada —, pode
desvanecer-se no mundo das causas. Nem a_fumaga desfeita_fica
sem tracos. “Uma palavra brusca proferida em vidas passadas

ndao se perde, mas renasce sempre”l128[, A pimenteira nao



produz rosas, nem a argéntea estrela do_jasmim se torna espinho
ou cardo.
148.Podes criar “hgje” tuas oportunidades de “amanha”. Na “Grande

Jornada” 129, as causas semeadas cada hora produzem cada
qual sua colheita de efeitos, porque uma rigida Justica governa o
Mundo. Com o potente impulso de sua acdo infalivel, ela traz aos
mortais vidas de felicidades ou qflicoes, que sdo a progénie
karmica de todos os seus anteriores pensamentos € atos.
149.Aceita, pois, tanto quanto o mérito te haja reservado, 0 tu de
coragao paciente. Anima-te e contenta-te com a sorte. Tal € o teu
Karma, o Karma do ciclo de teus nascimentos, o destino
daqueles que, em sua dor e tristeza, nascem simultaneamente
contigo, regozijam-se e choram de vida em vida, encadeados a
tuas acoes anteriores.
150.Age tu por eles “hgje”, e eles agirdo por ti “amanha”.
151.F do botdo da Renuncia do Eu que nasce o doce da Libertacdo
final.
152.Condenado a perecer ¢ aquele que, temeroso de Mara, se abstém
de qjudar o homem, para ndo agir pelo eu. O peregrino que
queira refrescar seus cansados membros em dguas correntes,
mas ndo se atreve a mergulha-los de pavor a corrente, arrisca-se
a sucumbir de calor. Inacdo baseada no medo egoista nao pode
dar sendo maus_frutos.
153.0 devoto egoista vive sem_finalidade. Vive em vio o homem que
nao leve a cabo a tarefa que lhe foi assinalada na vida.
154.Segue a roda da vida,; segue a roda do dever para com a ra¢a € a
Jamilia, o amigo e o inimigo, e imuniza tua mente aos prazeres €
a dor. Esgota a lei da retribuicao karmica. Adquire Siddhis para
0 teu_futuro nascimento.
155.5¢e ndo podes ser o sol, sé entio o humilde planeta. Sim, se estas
impedido de brilhar como o Sol meridiano sobre a montanha



nevada da pureza eterna, escolhe, entdo, 60 Nedfito, um curso
mais humilde.

156.Mostra o “Caminho” — embora apagadamente e perdido entre a
multidao — tal qual o_faz a estrela vespertina aos que seguem
sua trilha no escuro.

157.contempla Migmar/139L, como em seus véus carmesins seu olhar
se espraia sobre a Terra adormecida. Contempla a aura ignea da

“Mao de Lhagpa”[L31] estendida com amor protetor sobre a

cabeca de seus ascetas. Ambos sio agora servos de Nyima 132/,
deixados em sua auséncia como vigilantes silenciosos da noite.
Contudo ambos, em Kalpas passados, foram brilhantes Nyimas,
e em “Dias” futuros talvez possam tornar-se dois Sois. Tais sao
as descidas e subidas da Lei Karmica na natureza.
158.58¢, 6 Lanu, como eles. Da luz e conforto ao_fatigado peregrino, e
busca o que sabe menos que tu, que em sua misera desolacao
estd_faminto pelo pao da Sabedoria, sem um Instrutor, esperan¢ca
ou consolagado, e fa-lo ouvir a Lei.
159.Dize-lhe, 0 Candidato, que aquele que_faz do orgulho e do amor-
proprio servos da devogdo; que aquele que, apegado a existéncia,
contudo se mostra paciente e submisso a Lei, como uma delicada
Sflor aos pés de Shakya-Thub-pa[L133], torna-se Srotdpatti/134]
neste nascimento. Os Siddhis de perfeicao podem parecer
remotos, muito remotos; porém esta dado o primeiro passo; ele
entrou na corrente, e talvez adquira a visao da dguia das
montanhas, o ouvido da timida cor¢a.
160.Dize-lhe, 6 Aspirante, que a Verdadeira devo¢ao lhe pode restituir
0 conhecimento, aquele conhecimento que_foi seu em anteriores
nascimentos. A visao e a audicao dévicas nao se podem obter
numa curta existéncia.
161.5¢ humilde, se queres adquirir a Sabedoria.
162.



Sé mais humilde ainda, quando houveres te assenhoreado da
Sabedoria.

163.5¢ como o Oceano que recebe todos os rios e riachos. A imensa
calma do Oceano permanece inalterada; ele nao os sente.

164.Refreia teu eu inferior com o teu Eu Divino.

165.Refreia o Divino com o Eterno.

166.Sim, grande é aquele que é o matador do desejo.

167.Maior ainda é aquele em quem o Eu Divino matou o proprio
conhecimento do desgjo.

168.Vigia o Inferior para que ndo macule o Superior.

169.Dentro do teu EU esta o caminho para a libertacdo final.

170.Esse caminho comeca e termina fora do Eu/135],

171.Ndo louvado pelos homens e humilde é a mae de todos os rios, a
orgulhosa visao do Tirthika; aos olhos dos néscios, vazia ¢ a
Jorma humana, embora cheia das doces de Amrita. Ademais, a

origem dos rios sagrados é a terra sagradall3%/, e aquele que
possui a Sabedoria é respeitado por todos 0s homens.

172.Arhans e Sdbios de visao ilimitadall3Zl sGo raros como a
floracao da arvore Udumbara. Os Arhans nascem a meia-noite,

tal como a planta sagrada de nove e sete hastes!138[, a flor
sagrada que desabrocha e viceja na escuridao, do puro orvalho e
no leito gelado dos nevados cumes, cumes ndo pisados por
nenhum pé pecaminoso.

173.Ninguém, 6 Lanu, se torna Arhan na existéncia em que a Alma
comeca pela primeira vez a ansiar pela libertacdo. Mas, O tu
ansioso, a nenhum guerreiro voluntdrio da_fera luta entre o vivo

e 0o mortoL39], e a nenhum recruta, poderd jamais ser-lhes
negado o direito de entrar na Senda que conduz ao campo de
Batalha.

174.Porque ou vencerd ou caird.

175.



Sim, se vence, o Nirvana sera seu. Antes de abandonar a sua
sombra, a sua envoltura mortal, essa causa prenhe de angustias
e de dor inevitaveis, os homens honrardo nele um Buda grande e
Santo.

176.E se cai, ainda assim ndo caira em vdao; os inimigos que matou
na ultima batalha ndo voltardo a vida no proximo nascimento
que lhe tocara.

177.Mas se queres alcangar o Nirvana, ou arrojar fora o prémio 129/,
que o _fruto da ac¢do e inacao ndo seja o teu motivo, 0 tu de
intrépido coragao.

178.Sabe que o Bodhisattva que troca a libertacao pela renuncia,
para revestir-se das misérias da vida secretall41], é chamado
“trés vezes Honrado”, 6 candidato a dor através dos ciclos.

179.A Senda ¢ uma, Discipulo, mas dupla no_final, e seus estagios
estdo marcados por quatro e sete Portais. Num extremo, bem-
aventurang¢a imediata, e no outro, bem-aventuranga diferida.
Ambas sao a recompensa do mérito: a escolha é tua.

180.4 Senda tinica se torna duas: a Aberta e a Secretal142]. Destas,
a primeira conduz a meta, e a segunda a Autoimolacao.

181.Quando ao Permanente é sacrificado o Mutdavel, o prémio € teu: a
gota retorna ao lugar de onde veio. A Senda Aberta conduz a
mudanga imutavel: o Nirvana, o estado glorioso do Absoluto, a
Bem-aventuranca além do entendimento humano.

182.Assim, a primeira Senda é LIBERTACAO.

183.Mas a segunda Senda é RENUNCIA, e por isso é chamada a
“Senda das Aflicoes”.

184.A Senda Secreta conduz o Arham a indiziveis qflicoes mentais;
aflicao pelos Mortos vivos143], e impotente compaixao pelos
homens das tristezas kdrmicas; os_frutos do Karma os Sdabios
nao ousam deter.

185.



Pois esta escrito: “Ensina a evitar todas as causas; aos
ondulantes efeitos, como as grandes vagas da maré, deixards
seguirem o seu curso”.

186.0 “Caminho Aberto”, tao logo hagjas atingido sua meta, te levard
a rejeitar o corpo bodisattvico e_fazer-te entrar no triplamente

glorioso estado de Dharmakdyall24], que ¢é o perpétuo
esquecimento do Mundo e dos homens.

187.0 “Caminho Secreto” também conduz a bem-aventuranca
paranirvanica, porém ao_fim de inumeraveis Kalpas; Nirvanas
ganhos e perdidos por piedade e compaixdo sem limites pelo
mundo dos ilusos mortais.

188.Mas esta dito: “os ultimos serao os maiores”. Samyak
Sambudda, o Mestre da Perfeicdo, renunciou seu EU pela
salvacdao do Mundo, detendo-se no limiar do Nirvana — o estado
imaculado.

189.Conheces agora os dois Caminhos. Soard tua hora de escolher, 6

tu de Alma ardente, quando houveres chegado ao [fim e
transposto os sete Portais. Esclarecida estd a tua mente. Nao
mais estds enredado em pensamentos ilusorios, pois aprendeste
tudo. Desvelada esta ante ti a verdade, e_fita-te gravemente. Diz
ela: 190.
“Doces sao os_frutos do Repouso e da Libertacdo por amor ao Eu;
porém mais doces ainda sao os_frutos do longo e penoso dever.
Sim, a Renuncia por amor aos outros, aos semelhantes que
sofrem”.

191.Aquele que se torna Pratyeka-Budal125]. s6 reverencia o seu Eu.
O Bodhisattva que ganhou a batalha, que tem o prémio na
palma de sua mdo, e contudo diz em sua divina compaixao: 192.
“Por amor aos outros adio esta recompensa” — realiza a maior
Renuncia.

193.Esse € um SALVADOR DO MUNDO.



194.Repara!/ A meta da bem-aventuranca e a longa Senda das
Aflicoes estao no extremo_fim. Uma ou outra podes escolher, 0
aspirante as Tristezas, através dos ciclos vindouros! ...

195.0m Vajrapani Hum.






Fragmento 11T

Os Sete Portais

196.“UPADYA [146], q escolha estd feita, estou sedento de Sabedoria.
Agora rasgaste o véu diante da Senda secreta e ensinaste o Yana

maior147], Teu servo aqui estd para seguir tua orientacado.

197.“Estq¢ bem, Shravakall28]. Prepara-te, pois terds de vigjar
sozinho. O Instrutor pode apenas indicar o caminho. A Senda ¢é
uma para todos; os meios para chegar a meta variam com oS
Peregrinos.”

198.Qual caminho escolheras, O tu de coragao intrépido? O
Samtan 129/ da “Doutrina do Olho”, a quddrupla Dhyédna, ou

palmilhards o teu caminho através das Paramitds /129, seis em
numero, 0s nobres portais da virtude, que conduzem a Bodhi e a
Prajnad, o sétimo degrau da Sabedoria?
199.A dspera Senda da quadrupla Dhyana serpeia montanha acima.
Trés vezes grande é aquele que lhe escala o pincaro altissimo.
200.0s cumes de Paramita tém de ser escalados por um atalho ainda
mais ingreme. Tens de abrir tua passagem através de sete
portais, sete_fortalezas guardadas por cruéis e astutas Poténcias
— as paixoes encarnadas.

201.Coragem, Discipulo; tem em mente a regra de ouro. Uma vez

tenhas atravessado a porta Srotdpatti/L21l, “aquele que entrou
na corrente”; uma vez tenhas posto o pé no leito da corrente
nirvanica, nesta vida ou em qualquer outra futura, ndao tens

mais que sete outros nascimentos diante de til122], ¢ tu de
Vontade adamantina.
202.



Observa! Que vés diante de teus olhos, 0 aspirante a Sabedoria
divina?

203.“0 manto da escuridao cobre o abismo da matéria; entre suas
dobras me debato. Sob minhas vistas a escuridao se adensa,
Senhor; ela se dissipa ao aceno de tua mao. Uma sombra se
move, arrastando-se como as dobras da serpente coleante. ... Ela
cresce, enfuna-se e desaparece na escuriddo.”

204.E a sombra de ti mesmo_fora da Senda, projetada na escuriddio
de teus pecados.

205.“Sim, Senhor; vejo a Senda; seu principio_fincado no lodo, seu
cimo perdido na gloriosa luz nirvanica. E agora vejo os cada vez
mais estreitos Portais no drduo e escarpado caminho para
Jnéna.” [153]

206.Vés bem, Lanu. Estes Portais levam o aspirante a atravessar as

dguas “até a outra margem” [L54]. Cada Portal tem uma chave de
ouro que o abre; e estas chaves sao: 207.
1. Dana, a chave da caridade e amor imortal.

208.2. Shila, a chave da Harmonia nas palavras e atos, a chave que
equilibra a causa e o efeito, nao deixando mais lugar para a
acao kdarmica.

209.3. Kshanti, a doce paciéncia, que nada pode alterar.

210.4. Virdga, indiferenca ao prazer e a dor, ilusao vencida, so a
verdade percebida.

211.5. Virya, a intrépida energia que da lama das mentiras terrestres
abre seu caminho para a verdade suprema.

212.6. Dhyana, cuja porta de ouro, uma vez aberta, leva o

Naljor133]. para o reino de Sat eterno e de sua incessante
contemplacdo.

213.7. Prgjnd, a chave que_faz do homem um deus, criando-o um
Bodhisattva, filho dos Dhyanis.

214.Tais sao as chaves de ouro dos Portais.



215.Antes que possas aproximar-te do ultimo, 0 tecedor de tua
libertacdo, tens de dominar estas Paramitds de perfeicao — as

virtudes transcendentes, seis e dez em numero/L36] — qo longo
da cansativa Senda.
216.Pois, 0 Discipulo! Antes que_fosses preparado para encontrar teu
Instrutor face a_face, a luz de teu MESTRE para iluminar, o que
Joi que te disseram?
217.Antes que possas te aproximar do primeiro Portal, tens de
aprender a separar teu corpo de tua mente, a dissipar a sombra,
e a viver no eterno. Para isto, tens de viver e respirar em tudo,
como tudo o que percebes respira em ti; de sentir-te morando em
todas as coisas, e todas as coisas no EU.
218.Nao deixards teus sentidos tornarem-se um pdtio recreativo de
tua mente.
219.Nao separards teu ser do SER, e do resto, mas imergirds o
Oceano na gota, e a gota dentro do Oceano.
220.Assim estaras em plena harmonia com tudo quanto vive; amards
0s homens como se_fossem teus irmdos-condiscipulos, discipulos
de um unico Instrutor, filhos de uma unica e doce mae.

221.Instrutores hd muitos; a ALMA-MESTRA é umall37Z], Alaya, a
Alma Universal. Vive nesse MESTRE como SEU raio em ti. Vive
em teu proximo como este vive n’ELA.

222.Antes de assomares no limiar da Senda; antes de transpores o
principal Portal, tens de imergir os dois no UNICO e sacrificar o
pessoal ao EU impessoal, e assim destruir a “senda” entre os

dois: 0 Antahkarana 158/,

223.1ens de estar preparado para responder a Dharma, a austera lei,
cuja voz te perguntard em teu primeiro passo, o inicial:

224. “Cumpriste todos o0s preceitos, O tu de altas esperancas?”

225.Afinaste teu coragdo e tua mente com o grande cora¢do e mente
da humanidade? Pois, como na rugente voz do Rio sagrado



ressoam todos os sons da Naturezal129], assim deve o coracdo
daquele ‘que quer entrar na corrente’, vibrarem resposta a cada
suspiro e pensamento de tudo quanto vive e respira”.

226.0s discipulos podem ser comparados as cordas do Vind, eco da
alma; a humanidade, a sua caixa sonora; @ mao que o toca, ao
harmonioso alento da GRANDE ALMA DO MUNDO. A corda que
Jalha em responder ao toque do Mestre em doce harmonia com
todos os demais, rompe-se — e € lancada fora. Assim sdo as
mentes coletivas dos Lanu-Shravakas. Tém de estar qgfinadas
com a mente de Upddhya — unas com a Super-Alma — ou partir-
se.

227.Assim _fazem os “Irmaos da Sombra” — os assassinos de suas

proprias Almas, o terrivel cla Dad-Dugpa [L609].,

228.Sintonizaste o teu ser com a grande dor da Humanidade, o
candidato a luz?

229.Fizeste-0? ... Podes entrar. Antes, porém, de pores o pé na
Jatigante Senda das tristezas, convém aprenderes primeiro as
armadilhas que ha em teu caminho.

230.Armado com a chave da caridade, do amor e da terna
misericordia, estas seguro diante da porta de Dana, a porta que
se ergue a entrada da SENDA.

231.Veé, o0 ditoso Peregrino! O portal a tua_frente é alto e largo, e
parece de_fdacil acesso. A estrada que o atravessa é reta, plana e
relvada. E qual uma clareira solar no seio da_floresta escura, um
Odsis na terra, refletido do paraiso de Amitabha. Ali gorjeiam
rouxinois de esperanga, e pdssaros de radiosa plumagem,
pousados na verde ramagem, cantam triunfos aos Peregrinos
intimoratos. Das cinco virtudes dos Bodhisattvas, decantam a
quintupla fonte do poder de Bodhi e dos sete passos do
Conhecimento.

232.Passa adiante! Pois trouxeste a chave; estdas salvo.233.



E para a segunda porta o caminho é verdejante também. Mas é
ingreme e serpeia montanha acima — sim, até o seu cume
rochoso. Névoas cinzentas cobrirao o seu pincaro, e além serd
tudo escuriddo. A medida que o peregrino avanca, o cantico de
esperanga soa cada vez mais debil no seu coragdo. O_frémito da
duvida o acossa agora; menos_firme se torna o seu passo.
234.Cautela com isto, 0 candidato! Cautela com o medo que, como as
asas negras e silenciosas do morcego da meia-noite, se alastra
entre o clarao lunar de tua Alma e a tua grande meta, que surge
a distancia, bem longinqua.
235.0 medo, o discipulo, mata a vontade e paralisa toda agcao. Se é
Jalho na virtude Shila, o peregrino tropeca, e pedras kdrmicas
lhe ferem os pés ao longo da senda pedregosa.
236.Firma o pé, 0 candidato. Banha tua Alma na esséncia de

KshantilL61]; porque agora te aproximas do portal que tem esse
nome, o portal da_fortaleza e paciéncia.

237.Ndo_feches os olhos nem percas de vista Dorje/162]; as setas de

Mara _ferem sempre o homem que nao alcancou Virdga 163,

238.Ndo te amedrontes. O hdlito do medo enferruja a chave de
Kshanti: a chave enferryjada recusa-se a abrir.

239.Quanto mais avangares, mais armadilhas teus pés encontrarao.
A senda do progresso € iluminada por uma unica chama: a
chama da auddcia, ardente no coracao. Quanto mais se ousar,
mais se obtera. Quanto mais se temer, mais essa luz
empalidecera — e so ela pode guiar. Porque, como ao ultimo raio
do sol que brilha no pincaro de uma alta montanha, segue a
noite escura quando o astro se apaga, assim é a luz do coragao.
Se ela se extinguir, de teu coragao caird, na senda, uma negra e
ameacadora sombra, e teus pavidos pés se estacardao no solo.

240.Acautela-te, discipulo, contra essa sombra letal. Nenhuma luz
que brilhe do Espirito pode dissipar a escuridao da Alma inferior,



a ndo ser que dela tenha _fugido todo pensamento egoista e o
peregrino diga: “Renunciei a esta carcaga passageira; destrui a
causa: as sombras, meros efeitos, nao mais podem subsistir.”
Porque teve lugar agora a ultima batalha, a guerra decisiva
entre 0 Eu Superior e o eu inferior. Vé: o proprio campo de
batalha esta agora engolfado na grande guerra, e ndo mais
existe.

241.Mas uma vez passada a porta de Kshanti, esta dado o terceiro
passo. Teu corpo é teu escravo. Prepara-te agora para o0 quarto
passo, o Portal das tentacoes que enlacam o homem interior.

242.Antes que possas aproximar-te dessa meta, antes que tua mao se
erga para levantar a aldrava da quarta porta, deves ter
dominado todas as modificacoes mentais em teu Eu e matado o
exército de sensacgoes-pensamentos que, sutis e insidiosas, se
insinuam sorrateiras no luzente santudrio da Alma.

243.5e nao queres ser morto por elas, tens de tornar ingfensivas as
tuas proprias criagoes, filhas de teus pensamentos, invisiveis,
impalpaveis, que enxameiam em torno da humanidade, a
progénie e herdeiros do homem e seus despgjos terrenos. Tens de
estudar o vazio do aparentemente cheio, o cheio do
aparentemente vazio. Conheces os poderes do Eu, 0 perceptor das
sombras externas?

244.8e ndo os conheces, estds perdido.

245.Pois, na Senda quarta, a mais leve brisa de paixao ou desejo
sacudira a luz _fixa nas brancas e puras muralhas da Alma. A
menor ondulagao de dnsia ou mdgoa pelos ilusorios dons de
Mayd, ao longo de Antahkarana — a senda que se estende entre
teu Espirito e teu eu, a estrada real das sensacoes, os rudes

aculadores de Ahankadra [L62] — um pensamento tao_fugaz como o
reldmpago te_fard perder os teus trés prémios: os prémios que
ganhaste.



246.Pois, sabe que o ETERNO desconhece mudancas.

247.“As oito_funestas misérias abandona para sempre. Se ndao, por
certo, a sabedoria nao podes chegar, nem mesmo a libertacao”,
diz a grande Senhor, o Tathdgata da perfeicao, “aquele que

segue as pegadas de seus predecessores.” [162],

248.Austera e exigente é a virtude de Virdga. Se queres triunfar em
sua senda, tens de ter tua mente e tuas percepgoes mais do que
nunca livres de acao mortal.

249.Tens de te saturar de puro Alaya, tornarte uno com o
Pensamento-Alma da Natureza. Unificado com ele, és invencivel;

separado, tornas-te o pdtio recreativo de Samvritti/L66/, origem
de todas as ilusoes do mundo.

250.Tudo é transitorio no homem, salvo a pura e brilhante esséncia
de Alaya. O homem é seu raio cristalino; dentro, um_feixe de luz
imaculada, e na superficie inferior, uma forma material de
argila. Esse_feixe de luz ¢ o guia de tua vida e o teu verdadeiro
Eu, o Vigilante e o Pensador silencioso, a vitima de teu eu
inferior. Tua Alma ndo pode ser ferida sendo através de teu corpo
transviado; domina e dirige ambos, e estards Seguro ao passar
para a proxima “Porta de Equilibrio”.

251.Coragem! 0 audaz peregrino “para a outra margem”. Ndo dés
ouvidos aos sussurros das hostes de Mara; afugenta o0s
tentadores, esses malignos espiritos da natureza, os invejosos
Lhamayin [L67]. do epaco infinito.

252.Mantém-te_firme! Aproximas-te agora do portal central, a porta
das Aflicoes, com suas dez mil armadilhas.

253.Governa os teus pensamentos, 0 esforcado pela perfeicao, se
queres transpor seguro o seu umbral.

254.Governa a tua Alma, 6 buscador das verdades imortais, se queres
atingir a meta.

255.



Fixa o olhar de tua Alma na Unica Luz Pura, a Luz liberta de
apegos, e utiliza a tua Chave de ouro.

256.Esta_feita a cansativa tarefa; teu labor esta quase concluido. O
largo abismo escancarado para engolir-te, estd quase transposto.

257 Ja atravessaste a vala que circunda a porta das paixoes
humanas. Ja venceste Mdara e sua hoste furiosa.

258.Expurgaste de impoluicao o teu coragdo e o sangraste de desejos
impuros. Mas, 0 glorioso combatente, tua tarefa ndo esta ainda

finda. Constréi alto, Lanu, o muro cercard a Ilha Sagrada/L68], o
dique que protegera tua mente do orgulho e satisfacao ao
pensares na grande_facanha realizada.

259.Um sentimento de orgulho macularia a obra. Sim, constroi-o
forte, sendo o impeto furioso das vagas em pugna, que,
arremetidas do Oceano de Mdya do grande Mundo, se empinam e

Justigcam as praias, engolirdo o peregrino e a ilha — sim, no

proprio momento da conquista da vitoria.

260.Tua “ilha” é a corca, teus pensamentos os galgos que a_fustigcam
e atormentam em sua carreira para a corrente da Vida. Ai da
corca que ¢ apanhada pelos demonios ladradores antes de
alcancgar o Vale do Refugio — Jnana Marga, chamada a “senda do
conhecimento puro”.

261.Antes de poderes estabelecer-te em Jndna Marga 169l e chamd-la
tua, tua alma tem de se tornar como o_fruto da mangueira: mole
e doce como a sua polpa dourada para as angustias dos outros,
e dura como o0 seu caro¢o para as tuas proprias dores e
angustias, 0 Vencedor do Bem e do Mal.

262.Torna rija a tua Alma contra as ciladas do eu; fa-la merecer o

nome de ‘“Alma de Diamante” [L20].,
263.Porque, tal como o diamante enterrado fundo no coragao
palpitante da terra nunca pode refletir as luzes terrenas, assim



sao tua mente e tua Alma; imersas em Jnana Mdarga, nada devem
refletir do reino ilusorio de Mdya.

264.Quando houveres chegado a este estado, os Portais que tens de
conquistar na Senda se abrirdo de par em par para deixar-te
passar, e nenhuma resisténcia terao para deter teu curso os
poderes mais_fortes da Natureza. Serds senhor da sétima Senda;
mas nao antes disso, 0 candidato a provas indiziveis.

265.Antes disso, aguarda-te uma tarefa bem mais dificil; tens de te
sentir TODO-PENSAMENTO e contudo exilar de tua Alma todos
0S pensamentos.

266.7ens de alcangar aquela_fixidez mental em que nenhuma brisa,
embora_forte, possa insuflar-lhe no interior qualquer pensamento
terreno. Assim purificado, o santudrio deve estar vazio de toda
acdo, som ou luz terrenos. Tal como a mariposa, colhida pela
geada, cai sem vida no limiar, assim devem todos o0s
pensamentos terrenos cair mortos ante o templo.

267.0lha o que esta escrito: ‘Antes que a aurea chama possa arder e
iluminar com _firmeza, a ldmpada deve permanecer bem

resguardada, num recanto imune a toda aragem” 171l Exposta
a brisa mutavel, o jato de luz vacilara e a trémula chama
lancara sombras enganosas, negras e sempre movedicas, no alvo
santudrio da Alma.

268.E entdo, 0 perseguidor da verdade, tua Mente-Alma se tornara
como um elefante louco, enfurecido no matagal. Tomando as
arvores da_floresta por inimigos vivos, perece em suas tentativas
para matar as sempre mutaveis sombras que bailam na muralha
de rochas iluminadas de sol.

269.Acautela-te, ndo va a tua Alma, por cuidar do eu, perder pé no
solo do conhecimento dévico.

270.Acautela-te, ndo va a tua Alma, por esquecer o EU, perder o
dominio sobre sua mente trémula, e assim deixar de saborear o



Jjusto fruto de suas conquistas.

271.Acautela-te contra a inconstancia! Porque a inconstdancia € tua
grande inimiga. Essa inconstancia te expulsard da Senda que
percorres e te arremessard no_fundo dos viscosos pantanos da
duvida.

272.Prepara-te e previne-te a tempo. Se tentaste e _fracassaste, O
indémito lutador, ndo percas, no entanto, a coragem: continua a
lutar e renova a carga, repetidamente.

273.0 guerreiro destemido, com o precioso sangue de sua vida
escorrendo de suas profundas e abertas chagas, atacard o
inimigo, expulsa-lo-a de sua fortaleza, e vencé-lo-a antes dele
proprio expirar. Agi, pois, todas vos que_fracassais e sofreis, agi
como de; e da_fortaleza de vossa Alma expulsai todos os vossos
inimigos — a ambicdo, a cdlera, o odio, e até a sombra do desejo
— mesmo quando houverdes_fracassado...

274.Lembra-te, tu que lutas pela libertacdo do homem/172], cada
Jracasso é um éxito, e cada tentativa sincera ganha
oportunamente o seu prémio. Os santos germes brotam e crescem
invisiveis na Alma do discipulo; seus talos se robustecem a cada
nova prova; dobram como juncos mas ndo se quebram, nem
podem jamais perder-se. Mas quando soar a hora,

florescerdo [L73],

275.8e, porém, vieste preparado, entao nada temas.

276.Daqui em diante o teu caminho segue limpo e reto pela porta de
Virya, o quinto dos Sete Portais. Estds agora no caminho que
conduz ao refugio de Dhyana, o sexto Portal de Bodhi.

277.A porta de Dhydna é qual um vaso alabastrino, branco e
transparente; dentro dele arde um daureo e_firme _fogo, a chama
de Prajné que irradia de Atma.

278.Tu és esse vaso.

279.



Tu te retraiste dos objetos dos sentidos, percorreste a “Senda da
Visao”, a “Senda da Audicao”, e manténs-te na luz do

Conhecimento. Atingiste agora o estado de Titiksha [L74],
280.0 Naljor, tu estds salvo.

281.Sabe, 6 Vencedor dos pecados, que tao logo o Sowanil175] tenha
cruzado a sétima Senda, toda a Natureza vibra de reverente
alegria e se_faz submissa. A argéntea estrela cintila a boa-nova
as_flores noturnas, o riacho sussurra a lenda aos calhaus; as
escuras ondas do oceano a bramam aos rochedos envoltos de
espuma, brisas impregnadas de aromas a cantam aos vales, e
altivos pinheiros murmuram misteriosamente: “Surgiu um

Mestre, um MESTRE DO DIA” [176],

282.Ele se ergue agora qual uma coluna branca no Ocidente, sobre
cyja face o nascente sol do pensamento eterno verte suas
primeiras e mais gloriosas ondas. Sua mente, como um oceano
calmo e ilimitado, se estende no espaco sem praias. Ele detém a
vida e a morte em sua potente mao.

283.5im, ele é poderoso. O Vivente poder nele liberado, esse poder que
é ELE PROPRIO, pode alcar o taberndculo da ilus@o muito acima
dos deuses, acima dos grandes Brahm e Indra. Agora ele
alcancara seguro o seu grande prémio!

284.Ndo usard ele os dons, que ele lhe confere, para seu descanso e
bem-aventuranca, sua felicidade e gloria bem ganhas — ele, o
subjugador da grande ilusdo?

285.Nao, 6 candidato ao saber oculto da Natureza! Se se quer seguir
as pegadas do santo Tathdgata, tais poderes e dons ndo sao
para o eu.

286.Quereras por assim um dique ds dguas nascidas no

SumeruLZZ]? Desviards a correnteza em teu proveito proprio, ou
a fards subir até a sua nascente, pelas cristas dos ciclos?
287.



Se queres que essa caudal de conhecimentos da Sabedoria de
origem celeste, penosamente ganhos, flua como doces dguas
correntes, ndo deves deixa-la transformar-se num lago
estagnado.

288.5abe, se de Amitabha, a “Idade sem Limites”, queres torna-te um
cooperador, entdo deverds espargir a luz adquirida, como os dois

Bodhisattvas [LZ8]., em todo o ambito dos trés mundos /179,
289.Sabe que a torrente de conhecimentos super-humanos e
sabedoria dos Devas, que ganhaste, deve, de ti, o canal de dlaya,
ser derramada em outro leito.
290.Sabe, 6 Naljor, tu da Senda Secreta, as suas dguas puras e
Jrescas devem ser usadas para adocar as acres ondas do Oceano
— esse imenso mar de softimentos, formado das lagrimas dos
homens.
291.Ah! Quando houveres te tornado como a estrela_fixa no altissimo
céu, esse fulgido orbe celeste deve brilhar das profundidades
espaciais para todos — salvo para si proprio; da luz a todos, mas
nao a tomes de ninguém.
292.Ah! Quando houveres te tornado como a neve pura nos vales das
montanhas, fria e insensivel ao tato, quente e protetora para a
semente que dorme_fundo sob seu seio. E essa neve que deve
receber a geada mordente, os vendavais do norte, protegendo
assim de seu dente agucado e cruel a terra que guarda a colheita
prometida, a colheita que darda pdo aos que tém_fome.

293.Condenado por ti mesmo a viver por futuros Kalpas/189], sem o
agradecimento e percepcdo dos homens; entalado como uma
pedra entre outras inumeras pedras que formam a “Muralha

Guardia”[L181], tal é o teu futuro se passares a sétima porta.
Construida pelas maos de muitos Mestres da Compaixdo, erguida
por suas torturas, cimentada com o seu sangue, ela escuda a



humanidade desde que o homem é homem, protegendo-a de
ulteriores e muito maiores misérias e aflicoes.
294.Por outra parte, o homem ndo a vé, ndo quer percebé-la, nem
quer dar ouvidos a palavra da Sabedoria... pois nao a conhece.
295.Mas tu a ouviste, tu sabes tudo, o tu de Alma ardente e
candida... e tens de escolher. Ouve, pois, de novo.

296.Na Senda de Sowan, 6 Srotdpatti/182], estds seguro. Sim, nesse
Marga, onde sO trevas vém ao encontro do cansado peregrino;
onde, laceradas por espinhos, as maos gotejam sangue, 0S pés
sao rasgados por seixos duros e agudos, e Mdra maneja suas
armas mais potentes — ali ha um grande prémio imediatamente
apos.

297.Calmo e impassivel, o peregrino desliza pela correnteza que
conduz ao Nirvana. Ele sabe que quanto mais sangrarem os seus
pés, maior sera sua limpeza e brancura. Bem sabe ele que depois
de sete curtos e fugazes nascimentos, o Nirvana serd seu...

298.Tal é a Senda de Dhydna, o refugio do Yogue, a bendita meta que
0s Srotapattis anelam.

299.Nao serd assim quando ele tiver percorrido e conquistado a

senda de Arhata 183,

300.Ali kleshal184] é destruido para sempre, e extirpadas as raizes
de Tanhd. Mas para, Discipulo... Ainda uma palavra. Podes
destruir a divina COMPAIXAO? Compaixdo ndo é um atributo. E
a Lei das LEIS — a eterna Harmonia, o EU de Alaya; uma
esséncia universal sem praias, a luz da Justica eterna, o
equilibrio de todas as coisas, a lei do amor perpétuo.

301.Quanto mais te unificares com ela, teu ser_fundido em seu SER,
quanto mais tua Alma se une com o que E, tanto mais te

tornarés COMPAIXAO ABSOLUTA [183],

302.Tal é a Senda de Arya, a Senda dos Budas de perfeicio.
303.



Por outro lado, o que significam os rolos sagrados que te_fazem
dizer:

304.“OM! Eu creio que nem todos os Arhats obtém a doce fruicao da
Senda Nirvanica.”

305.“OM! Eu creio que nem todos os Budas entram no Nirvana-

Dharma.” [186]
306.“Sim, na Senda de Arya ndo és mais Srotdpatti; tu és um

Bodhisattvall87]. A correnteza estd atravessada. E verdade que
tens direito a veste Dharmakdya; mas Sambhogakdya é maior do
que um Nirvani, e maior ainda ¢ um Nirmdnakaya — o Buda de
Compaixdo.” [18S]

307 Agora inclina a cabeca e escuta bem, 0 Bodhisattva — diz a
Compaixao: “Pode haver bem-aventuran¢ca quando deve sofrer
tudo o que vive? Quereras salvar-te ouvindo todo o mundo
chorar?”

308 Agora ouviste o que _fora dito.

309.Alcancaras o sétimo degrau e atravessards a porta do
conhecimento_final, mas apenas para desposares a dor. Se queres
ser Tathdgata, seguir os passos de teu predecessor, permanece
altruista até o intermindvel fim.

310.Estas esclarecido — escolhe o teu caminho.

311.Contempla a suave luz que inunda o céu oriental. Em sinais de
louvor se unem céu e terra. E dos quadruplos Poderes
manifestados sobe wum cantico de amor, tanto do Fogo
chamejante como da dgua corrente, da Terra de suaves perfumes
como do Vento uivante.

312.Escuta! ... do profundo e insondavel vortice dessa luz em que se
banha o Vitorioso, a voz sem fala de TODA A NATUREZA se
ergue em mil tons para proclamar: 313.

REGOZIJAI-VOS, O HOMENS DE MYALBA [189].
314.UM PEREGRINO VOLTOU “DA OUTRA MARGEM”.



315.NASCEU UM NOVO ARHAN [199],
316., ., . PAZ A TODOS OS SERES[191],
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[12] H. R B.’s Letters, 150.

[13] “From the venerable Bulatgama (nado Dhammdrama) at a temple
of the Ramanya Nikaya” (Old Diary Leaves, I, 167). Provavelmente
Damodar K. Mavalankar se tenha tornado budista na mesma época.

[14] H. P. B.’s Complete Works, I, 232.
[15] Old Diary Leaves, I, 168.

[16] Charles Blech. Histoire de la Societé Théosophique en France, pp.
16, 118; ver ainda p. 206. Cf. também o artigo de Subba Row: The
Aryan Arhat Esoteric Doctrine.

[17] The Mahatma Letters, p. 399.
[18] H. P. B.’s Complete Works, I1I, 60.



[19] Manual of Indian Buddhism (1896), p. 126.
/20] Indian Philosophy (1923), vol. I, p. 644.
[21] The Mahatma Letters, p. 288.

[22] Ibid., 53-4.

[23] Ibid., 462.

[24] Letters_from the Master of the Wisdom, I, 7.
[25] Lucifer, agosto de 1888, p. 428.

[26] The Mahatma Letters, 111.

[27] Ibid., 455.

/28] A referéncia_feita em The Mahatma Letters a “kwnen XXXIX”
deve, segundo Beal (p. 173), ser lida “Kiouen XXXIX".

/29] Recomendo especialmente seu Outlines of Mahdyana Buddhism
(1907), Essays in Zen Buddhism, primeira e terceira séries (1927,
1934); The Lankdvatdra Sutra (1932). Studies in the Lankdvatdra
Satra (1930). Como o Outlines esta esgotado ha muito tempo, pode
ser substituido pelo Mahdydna Buddhism (1938) de Beatrice Lane
Suzuki.

[30] Letters from the Masters of the Wisdom, I, 11.
[31] The Theosophist, abril de 1884, p. 171.

[32] Talks on the Path of Occultism, p. 534.

[33] Scrapbooks, XX, 196.

[34] The Mahatma Letters, p. 116.

[35] H. P B.” Letters, p. 8.

[36] Parmi les Mystiques et Magiciens du Thibet (1929), p. 247. Nao
pude encontrar esta passagem na traducdo inglesa, que parece ter
sido feita de maneira um tanto livre do original.

[37] The Mahatma Letters, p. 285.

[38] Julgo preferivel esta pronuncia. Veja-se também, a respeito, o
livro My Guest — H. R B., por Francesca Arundale, p. 14; e The Early



Teachings of the Masters, por C. Jinarajadasa, 1923, p. 184 ss.
[39] The Secret Doctrine, V, 389.

[40] The Secret Doctrine, vol. V| pp. 407, 409. Na sétima linha da
pagina 409 deve-se_fazer a seguinte corre¢ao: ao invés de “author
San-Kian-yi-su”, leia-se “author of San-Kian-yi-su”. Quanto a
palavra “contrasting” na linha seguinte, é preferivel ler-se
“comparing”.

[41] Cf. Edkins, p. 162; First Series of Essqys in Zen Budhism, p.
192, por Suzuki; e tradugao de Wong do Wei-lang Sutra, pp. 3-5.

[42] Prati-Ekabuddha. Ver Kern, History of Buddhism in India,
edicao holandesa de 1882, vol. I, p. 296.

[43] Manual of Indian Buddhism (1896), pp. 61-2.
[44] Buddhism (1925), p. 200.

[45] Loc. cit., pp. 198, 200. Na ultima pdgina a palavra estd
erroneamente escrita Ashta.

[46] A versao tradicional das Quatro Nobres Verdades as da como: 1
— Sofrimento; 2 — Causa do Sofrimento; 3 — Cessagao do Sofrimento;
4 — Caminho para a Cessacdo do Sofrimento. E evidente sua
intrinseca correspondéncia com a exposicao acima.

[47] A Escola do Budismo Esotérico.
/48] No Hinduismo.

[49] A palavra pale Iddhi equivale a sanscrita Siddhis, ou_faculdades
psiquicas, os poderes anormais no homem. Ha duas espécies de
Siddhis: um grupo abrange as energias inferiores, grosseiras,
psiquicas e mentais, enquanto a outro exige o mais elevado
treinamento dos poderes espirituais. Diz Krishna em Srimad-
Bhagavat: ‘Aquele que se ocupa em praticar o yoga, que subjugou
seus sentidos e concentrou sua mente em mim (Krishna), a um tal
iogue todos os Siddhis estdo prontos a servir”.

[50] A Voz Insonora, ou a “Voz do Siléncio”. Literalmente talvez
devesse ser lido “Voz no Som Espiritual, pois Ndda ¢ a palavra
sanscrita equivalente ao termo do senzar.



[51] Dhdrana € a intensa e perfeita concentracao da mente em algum
objeto interior, acompanhada de abstracao completa de tudo o
pertinente ao universo externo, o mundo dos sentidos.

[52] O “grande Mestre” é o termo usado pelos lanoos ou chelas para
indicar 0 “Eu Superior”. E o equivalente de Avalokitesvara, e o
mesmo que o Adi-Buddha dos ocultistas budistas, o Atman, o “Eu”
(Eu Superior) dos Brahmans, e Christos dos antigos gnosticos.

[53] Alma € o termo aqui usado para o Ego Humano ou Manas,
aquele que em nossa divisao do Setendrio Oculto ¢ referido como a
‘Alma Humana” (vide A Doutrina Secreta), para distingui-la das
Almas Espiritual e Animal.

[54] Mahamaya, “Grande llusao”, o Universo objetivo.
[55] Sakkdyaditthi, “ilusao” da personalidade.

[56] Attavada, a heresia da crenca na Alma, ou antes, na Alma ou Eu
separado do Ser Universal, o Eu infinito.

[57] O Tattvajnani é o conhecedor ou capaz de discernir os principios
na natureza e no homem; e Atmagjnani é o conhecedor de Atman ou o
Ser Uno, Universal.

[58] Kala Hamsa, a ‘“Ave” ou Cisne (Vide n° 11). Diz o Ndda-Bindu
Upanishad (Rig Veda), traduzido pela Sociedade Teosdfica de
Kumbakonam: “Considera-se ser a letra A a asa direita da ave
Hamsa; U, a esquerda; M, a sua cauda, e o Ardha matra (meio metro
ou verso), a sua cabegca”.

[59] Entre os orientais, eternidade tem um significado
completamente diferente daquele que entre nos lhe damos.
Corresponde geralmente a 100 anos ou “idade” de Bramda, a dura¢do
de um Kalpa ou a um periodo de 4.320.000.000 anos.

[60] Diz o mesmo Ndda-Bindu: “O logue que cavalga a Hamsa (e
assim contempla o AUM) ndo é afetado por influéncias kdrmicas ou
milhoes de pecados.”

[61] Renuncia a vida da personalidade fisica se queres viver em
espirito.



[62] Os trés estados de consciéncia, que sdo Jagrat, a vigilia;
Svapna, o sonho; e Sushupti, o estado de sono profundo. Estas trés
condicoes ioguicas conduzem a quarta, ou

[63] Turiya, aquela além do estado sem sonhos, acima de todos, um
estado de alta consciéncia espiritual.

[64] Alguns misticos sanscritistas localizam sete planos de
existéncia, os sete lokas ou mundos espirituais dentro do corpo de
Kala Hamsa, o Cisne além do Tempo e do Espaco, conversivel em
Cisne no Tempo, quando se torna Brahma em vez de Brahma
(neutro).

[65] O Mundo_fenoménico dos Sentidos e da consciéncia terrestre —
unicamente.

[66] A Sala da Instrugdo Probaciondria.

[67] A regido astral, o mundo psiquico das percepcoes supersensiveis
e visdes enganosas — o mundo dos médiuns. E a grande “serpente
astral” de Eliphas Lévi. Nenhuma flor apanhada em tais regioes
Jamais _foi trazida @ terra sem sua serpente enrolada no talo. E o
mundo da Grande Ilusao.

[68] A regiao astral, o mundo psiquico das percepgoes supersensiveis
e visbes enganosas — o mundo dos médiuns. E a grande “serpente
astral” de Eliphas Lévi. Nenhuma flor apanhada em tais regioes
Jamais _foi trazida a terra sem sua serpente enrolada no talo. E o
mundo da Grande llusao.

[69] O Iniciado que guia o discipulo, através do Conhecimento a ele
comunicado, para o seu segundo nascimento, ou o espiritual, é
chamado o Pai, guru ou Mestre.

[70] O criado e o incriado.

[71] Ajndna é ignordncia ou ndo sabedoria, o contrdrio de
“Conhecimento”, Jnana.

[72] Ajndna é ignordncia ou ndo sabedoria, o contrdrio de
“Conhecimento”, Jnana.



[73] A camara interna do Coracdo, chamada em sanscrito Brahma
pura (cidade de Brahma). O “igneo poder” ¢ Kundalini.

[74] “Poder” e “Mae do Mundo” sao os nomes dados a Kundalini —
um dos poderes misticos do logue. E Buddhi, considerado como um
principio ativo em vez de passivo (como o € em geral, quando
encarado apenas como o veiculo ou receptaculo do Espirito Supremo —
Atma). E uma energia eletroespiritual, um poder criador que, quando
ativado, pode tanto matar como criar.

[75] Kechara, “caminhante” ou “andarilho do Céu”. Segundo se
explica no 6° Adhyaya desse rei dos livros misticos, que € o0
Jnaneshvart, o corpo do logue se torna como que_formado de vento;
qual “uma nuvem de que brotassem membros”, apds o que — “ele (0
logue) contempla as coisas além dos mares e das estrelas; ouve e
compreende a linguagem dos Devas e percebe o que se passa na
mente da formiga”.

[76] O Eu Superior.
[77] Vina é um instrumento de cordas hindu, tal qual um alaude.

[78] Os seis principios; significa que a personalidade inferior é
destruida e a individualidade interna submerge e perde-se no Sétimo
(principio), o Espirito.

[79] O discipulo é uno com Brahma ou Atman. (Cf. nota 4. N. do T.)

[80] A forma astral produzida pelo (quarto) principio kamico, o
kama-rupa ou corpo de desejos. Refere-se ao Eu pessoal ou astral.

[81] Manasa-rupa refere-se a Individualidade ou Ego reencarnante,
cuja consciéncia em nosso plano, ou Manas inferior, tem de ser
paralisada. (E o quinto principio, a contar do_fisico, ou melhor, do
Duplo Etérico. N. do T.)

[82] Kundalini, o “Poder Serpentino” ou o_fogo mistico. E chamado o
poder “serpentino” ou anular por causa de sua atuagao ou progresso
em espiral, no corpo do asceta que desenvolve esse poder em si
mesmo. E uma oculta poténcia ignea ou fodtica, a grande forca
pristina, subjacente em toda a matéria organica ou inorganica.



[83] Menciona-se esta “Senda” em todas as obras misticas. Como diz
Krishna em Jnaneshvari: “Quando se contempla esta Senda... quer se
dirija para o esplendor do Oriente ou para as camaras do Ocidente,
sem movimento ¢, 0 Arqueiro, a viagem por esta estrada. Nesta
Senda, a qualquer lugar que se vd, esse lugar se torna o seu proprio
eu”. “Tu és a Senda”, foi dito ao adepto guru, e por este ao discipulo,
depois da iniciacdo. “Eu sou o caminho e a Senda”, diz um outro
Mestre.

[84] Adaptado — a “floragdo do Boddhisattva”.

[85] Tanhd — “a vontade de viver”, o temor a morte e o amor a vida;
a_forca ou energia que causa os renascimentos.

[86] Vide Nota 23. (N. do T.)

[87] Os sons misticos, ou a melodia, ouvidos pelo asceta no principio
de seu ciclo de meditacao, chamados Anahata-shabda pelos iogues.
Anahata é o quarto Chakra, o do coragao.

[88] Significa isto que no sexto estdagio de desenvolvimento, que no
sistema oculto é Dharand, cada sentido como _faculdade individual
tem de ser “morto” (ou paralisado) no plano fisico, ingressando e
imergindo no Sétimo sentido, o mais espiritual.

[89] Veja-se a Nota 3. Este versiculo se refere aos cinco estdgios
anteriores do Yoga oriental, que aqui acrescentamos, a guisa de
esclarecimento do principiante: Yama (Restri¢oes), Niyama
(Observincias), Asana (Postura), Préandyéma (Regulacdo da
respiracdo), e Pratydhdra (Abstragao ou retraimento dos sentidos).
(Ver Os Yoga-Sutras, II, 29, de Patdnjali. N. do T.)

[90] Na Raja Yoga, cada estagio de desenvolvimento é simbolizado
por uma_figura geométrica. Este ¢ o Triangulo sagrado, que precede
Dharana. O A é o sinal dos altos chelas, ao passo que outra_forma de
trigngulo é a dos altos Iniciados. E o simbolo “I” exposto por Buda, e
por ele usado como simbolo da forma incorporada de Tathdgata
quando liberto dos trés métodos de Prgjnd. Uma vez passados os
estagios preliminares e inferiores, o discipulo nao mais vé A, mas o...,
abreviatura de..., o Setendario completo. Ndo se da aqui a sua



verdadeira forma, pois € quase certo que seria aproveitada por
charlataes, e o seu uso profanado para_fins_fraudulentos.

[91] A estrela que_fulge no alto é a “estrela da iniciacao”. O sinal de
casta dos Shaivas, ou devotos da seita de Shiva, patrono de todos os
logues, ¢ uma pinta negra redonda, agora, talvez, simbolo do Sol,
porém que no Ocultismo da antiguidade o_foi da estrela da Iniciagao.

[92] A base (upadhi) da sempre inatingivel “CHAMA”, enquanto o
asceta esta nesta vida.

[93] Dhyana é o penultimo estdgio nesta Terra, a ndo ser que se
torne um Mahdtma completo. Como ja se disse, neste estado o Raja
logue esta ainda espiritualmente consciente do Eu e da operacao de
seus principios superiores. Um passo mais, e ele estard no plano além
do Sétimo (ou Quarto, segundo algumas escolas). Estas escolas,
depois da pratica de Prathyahdra — um treinamento preliminar para
dominar a mente e os pensamentos — contam Dhdrana, Dhyana e
Samadhi, e incluem os trés sob o nome genérico de Samyama.

[94] Samadhi é o estdgio em que o asceta perde a consciéncia de
individualidades, inclusa a sua propria. Ele se torna — o TODO.

[95] As quatro Verdades sao, no Budismo do Norte: Ku, “sofrimento
ou miséria”; Tu, a “conjungao das tentacoes”; Mu, “suas
destruicoes”, e Tau, a “senda”. Os cinco impedimentos sao: o
conhecimento da miséria, a verdade sobre a_fragilidade humana, as
restricoes opressivas, e a absoluta necessidade de separar-se de todos
os liames da paixdo, e mesmo dos desejos. “Senda da Salvacao” é o
ultimo impedimento.

[96] No portal da “conjungao”, o rei dos Mdras, o Maha Mdra, tenta
cegar o candidato com o brilho de sua “Joia”.

[97] Tau é a quarta “Senda” dentre as cinco sendas de renascimento
que conduzem e atiram todos os seres humanos a perpétuos estados
de tristezas e alegrias. Estas “Sendas” sao apenas subdivisoes da
Senda Unica*, resultante do Karma.

*Cf 179 ¢ 197. (N. do T.)



/98] As duas escolas da doutrina de Buda, a esotérica e a exotérica,
sdao chamadas, respectivamente, Doutrina do “Coracdo” e Doutrina do
“Olho”. Bodhidharma as chamou na China — de onde os nomes
chegaram ao Tibete — as escolas Tsung-men (esotérica) e Kiau-men
(exotérica). A primeira € assim chamada porque seus ensinos
emanaram do coragao de Gautama Buda, ao passo que a Doutrina do
“Olho” foi produto de sua cabeca ou cérebro. A “Doutrina do Coracao”
é também chamada “o selo da verdade”, ou o “verdadeiro selo”; é um
stmbolo que se encontra no cabecalho de quase todas as obras
esotéricas.

[99] Ver vs. 179; (§) Para uma delas, ver Ill, n. 43; (+) ver vs. 198,
206 ¢ ss.

[100] “Arvore do conhecimento” é um titulo dado pelos aderentes do
Bodhidharma (religiao de Sabedoria) aos que atingiram o pindaculo do
conhecimento mistico. Adeptos. Nagarjuna, o _fundador da Escola
Madhyamika, foi chamado a “Arvore do Dragdo”, tomando-se o
Dragao como simbolo de Sabedoria e Conhecimento. Respeita-se a
drvore porque_foi sob a Arvore de Bodhi (sabedoria) que Buda teve
seu nascimento e iluminacdo, pregou seu primeiro sermao, € morreu.

[101] “Arvore do conhecimento” é um titulo dado pelos aderentes do
Bodhidharma (religiao de Sabedoria) aos que atingiram o pindculo do
conhecimento mistico. Adeptos. Nagdrjuna, o fundador da Escola
Madhyamika, foi chamado a “Arvore do Dragdo”, tomando-se o
Dragdo como simbolo de Sabedoria e Conhecimento. Respeita-se a
drvore porque_foi sob a Arvore de Bodhi (sabedoria) que Buda teve
seu nascimento e iluminacdo, pregou seu primeiro sermao, € morreu.

[102] A Alma de Diamante, Vgjrasattva, um dos titulos do Buda
Supremo, o “Senhor de todos os Mistérios”, chamado Vajradhara e
Adi-Buda.

[103] SAT, a Unica Eterna e Absoluta Realidade e Verdade; tudo o
mais ¢ ilusao.
[104] Da doutrina de Shin-Sieu, a qual ensina que a mente humana

se assemelha a um espelho que atrai e reflete cada dtomo de po, e tem
de ser, como esse espelho, vigiada e limpa todos os dias. Shin-Sieu_foi



0 sexto Patriarca do norte da China, que ensinou a doutrina esotérica
de Bodhidharma.

[105] Ao EGO reencarnante os budistas do Norte chamam “homem
verdadeiro”, o qual, em unido com o seu Eu Superior, se torna um
Buda.

[106] Buddha significa “lluminado”.
[107] Veja-se a nota II, 1. E 0 Budismo exotérico das massas.

[108] Formula usual que precede as Escrituras Budistas; significa
que o que segue depois_foi registrado por direta tradicao oral de Buda
e dos Arhats.

[109] Imortalidade.

[110] E assim que Rathapéla, o grande Arhat, se dirige a seu pai na
lenda chamada Rathapdla Stutrasanne. Mas como todas essas lendas
sao alegoricas (p. ex., o pai de Rathapdla tem uma mansdo com sete
portas), dai a reprimenda a todos 0s que as aceitam literalmente.

[111] Bramanes ascetas.

[112] Os Egos reencarnantes.

[113] A Sabedoria verdadeira, divina.
[114] O “Eu Superior”, o “sétimo principio”.

[115] Nossos corpos fisicos sido chamados “Sombras” nas escolas
misticas.

[116] Buda.

[117] Um ermitao que se retira para as selvas e vive num bosque, ao
tornar-se logue.

[118] Julai, o nome chinés para Tathdgata, um dos titulos aplicados
a todo Buda.

[119] Todas as tradicées do Norte e do Sul concordam em mostrar
Buda abandonando sua solidao logo que resolveu o problema da vida
— isto é, ao receber a iluminacdo interior — e instruindo publicamente
0s homens.



[120] Segundo o ensinamento esotérico, cada EGO espiritual é um
dos raios de um “Espirito Planetario”.

[121] As “Personalidades” ou corpos_fisicos, chamados “sombras”,
Sqo transitorios.

[122] Menciona-se a Mente (Manas), o principio pensante do Ego no
homem, como sendo o proprio “Conhecimento”, porque 0s Egos
humanos sao chamados Manasa-putras, os _filhos da Mente
(universal).

[123] Vide Parte IlI, n. 43.
[124] Ibidem.

[125] A veste Shangna, do Shangnavesu de Rdjagriha, o terceiro
grande Arhat ou “Patriarca”, segundo a terminologia adotada pelos
orientalistas para a hierarquia de 33 Arhats que espalharam o
Budismo. “Veste Shangna” significa, metgforicamente, a aquisi¢dao de
sabedoria com que se entra no Nirvana da destruicao (da
personalidade). Literalmente, é a “veste de iniciacao” dos Nedfitos.
Afirma Edkins que este “tecido de_fibras vegetais” foi trazido, para a
China, do Tibete, na dinastia de Tong. “Quando nasce um Arhan,
acha-se esta planta crescendo num lugar limpo”, dizem a lenda
chinesa e a tibetana.

[126] Praticar a Senda de Paramita significa tornar-se um logue com
o0 fim de vir a ser um asceta. (Ver vs. 198, 206 ss.)

[127] ‘Amanha” significa o renascimento ou reencarna¢ao seguinte.
[128] Preceitos da Escola Prasanga.

[129] “Grande Jornada” ou o ciclo completo de existéncias, numa
“Ronda”.

[130] Marte.
[131] Mercurio.

[132] O Sol, na Astrologia tibetana. Mignar ou Marte é simbolizado
por um “Olho”, e Lhagpa ou Mercurio, por uma “Mao”.

[133] Buda.



[134] Srotapatti ou “aquele que entrou na corrente” do Nirvana, a
nao ser que atinja a meta devido a razoes excepcionais, raras vezes
podera atingir o Nirvana num unico nascimento. Diz-se que
Zeralmente um Chela comega o esforco ascensional numa vida e finda
ou o atinge sO em seu SEtimo nascimento sucessivo.

[135] Significa o “Eu” inferior.

[136] Tirthikas sdo os sectarios bramdnicos “além” dos Himalaias,
os chamados “infiéis” pelos budistas na terra sagrada, Tibete, e vice-
versa.

[137] A visdo ilimitada ou psiquica, a vista super-humana. Acredita-
se que o Arhan “vé” e sabe tudo, quer esteja perto ou distante.

[138] Vide nota 27: planta shangna.

[139] “Vivo” é o Ego Superior, e “morto” o Ego inferior, pessoal.
[140] Vide infra, Nota 43.

[141] A “Vida Secreta” € a vida como Nirmanakdya.

[142] A Senda Aberta é a que se ensina aos leigos, a exotérica e
Zeralmente aceita; a Senda Secreta ¢ aquela cyja natureza se explica
na iniciagao.

[143] Os ignorantes das verdades esotéricas sao chamados o0s
“Mortos vivos”.

[144] Vide infra, Parte III, n. 43.

[145] Pratyeka Budas sao os Boddhisattvas que se esforcam pela
veste de Dharmakqya e_frequentemente a obtém apds uma série de
vidas. Nada cuidando das aflicoes da humanidade, ou de ajuda-la,
mas apenas de sua propria bem-aventuranca, eles entram no
Nirvana, e desaparecem da vista e dos coracoes dos homens. No
Budismo do Norte, “Pratyeka Buda” ¢ sinonimo de Egoismo
espiritual.

[146] Upadya é um preceptor espiritual, um Guru. Os budistas do
Norte geralmente o escolhem entre os “Naljor”, os homens santos,
versados em gotrabhu-Jnama e Jnana-darshana-shuddhi, instrutores
da Sabedoria Secreta.



[147] Yana, veiculo. Assim, Mahdydna é o “Veiculo Maior”, e
Hingydna, o “Veiculo Menor”; nomes dados no Budismo do Norte as
escolas de instrugado religiosa e filosdfica.

[148] Shrévaka, da raiz “Shru”. E um ouvinte, o estudante que
assiste as instrugoes religiosas. Quando da teoria passam a prdtica,
ou realizadores do ascetismo, os estudantes tornam-se Shramanas,
“exercitadores”, de Shrama, acao. Como o mostra Hardy, os dois
apelativos correspondem as palavras akoustikoi e asketai dos gregos.

[149] Samtan (tibetano), o mesmo que Dhydna em sanscrito, ou o
estado de meditacao, de que ha quatro graus.

[150] Paramitas, as seis Vvirtudes transcendentais: caridade,
moralidade, paciéncia, energia, contemplacao e sabedoria. Para os
sacerdotes ha dez, que sao as anteriores e mais: emprego dos meios
Jjustos, a ciéncia, votos religiosos e _forca de propdsito. (Budismo
Chinés, de Eitel)

[151] Srotapatti — literalmente, “aquele que entrou na corrente”, a
qual conduz ao oceano nirvanico. Este nome indica a primeira
Senda. O nome da segunda é a Senda do Sakriddgamin, “aquele que
recebera nascimento (s0) uma vez mais”. A terceira ¢ chamada do
Andgamin, “aquele que ndo se reencarnard mais”, a menos que
deseje qjudar a humanidade. A quarta Senda é conhecida como a do
Rahat ou Arhat. E a mais elevada. O Arhat vé o Nirvéna durante a
sua vida; para ele nao ha estado post-mortem, mas o de Samadhi,
durante o qual ele experimenta a bem-aventuranga nirvanica.

Como pouco se pode confiar nos orientalistas a respeito de palavras e
significados exatos, mostra o caso de trés alegadas autoridades.
Assim, os quatro nomes que citamos sao dados por R. Spence Hardy
como: 1 Sowdn; 2, Sakraddgami; 3, Anagami; 4, Arya. Pelo Rev. J.
Ekins sao mencionados como: 1, Srotapanna; 2, Sagardagam; 3,
Andgamin, e 4, Arhan. Schlagintweit de novo os escreve de maneira
diferente, dando além disso, a cada um, uma nova variante no
significado dos termos.

[152] Ver vs. 297.
[153] Conhecimento, Sabedoria.



[154] “Chegar a margem” é, entre os budistas do Norte, sinonimo de
alcancar o Nirvana mediante a prdatica das seis e dez Paramitds
(virtudes).

[155] Um santo, um adepto.
[156] Ver nota Ill, n. 5.
[157] Ver nota Ill, n. 5.

[158] Antahkarana é o Manas inferior, a Senda da comunicacdo ou
comunhdo entre a personalidade e o Manas superior ou Alma
humana. Na morte é destruido como Senda ou meio de comunicacao,
e seus restos sobrevivem numa_forma, como o Kamaripa — a “casca”.

[159] Os budistas do Norte e, de resto, todos os chineses, sentem no
Sfundo rugir de alguns dos grandes rios sagrados, a nota tonica da
Natureza. Dai o simile. E um_fato bem conhecido, tanto em Fisica
como em Ocultismo, que o som global da Natureza — tal como se
houve no rugir de grandes rios, no ruido produzido pelo balanco das
copas das drvores, nas grandes florestas, ou o de uma cidade a
distancia — é uma nota unica e definida, de diapasdo bem apreciavel.
Isto o demonstram fisicos e musicos. Assim o professor Rice (A
Musica Chinesa) mostra que os chineses reconheceram este_fato hd
milhares de anos, dizendo que as dguas do Hoang-ho, ao fluirem
torrenciais, entoavam o kung, chamado “o grande tom”, na musica
chinesa. E mostra que este tom corresponde ao F (ou _fa),
“considerado pelos fisicos modernos como a (tonica efetiva da
Natureza”. O Professor B. Silliman também menciona isso em seus
Principios de Fisica, dizendo que se cré “ser este tom o_fa mediano do
piano, que, portanto, pode ser considerado a nota tbénica da
Natureza”.

[160] Os Bhons ou Dugpas, os “Gorros Vermelhos”, sao tidos como 0s
mais versados em feiticaria. Habitam o Tibete ocidental, o Tibete
Menor e Bhutan. Sdo todos Téntrikas. E totalmente ridiculo
encontrarem-se orientalistas, que visitaram as terras_fronteiricas do
Tibete, tais como Schlagintweit e outros, que confundam o0s ritos e
prdticas repugnantes dessa gente com as crencas religiosas dos



Lamas orientais, os “Gorros Amarelos”, e seus Naljores ou santos
homens.

[161] Kshanti, “paciéncia”. Vide supra a enumeragcao das chaves de
ouro (VS. 206 sS.).

[162] Dorje é o sanscrito Vajra, uma arma ou instrumento nas maos
de alguns deuses (os Dragshed tibetanos, os Devas que protegem 0S
homens), e é considerada como tendo o mesmo poder oculto de repelir
mds influéncias, purificando a atmosfera, como o ozonio na Quimica.
E também um Mudrd, um gesto e postura usada no sentar-se para
meditacoes. E, em suma, um simbolo de poder sobre influéncias
malignas invisiveis, seja como postura ou como talisma. Mas o0s
Bhons ou Dugpas, havendo se apropriado do simbolo, abusam dele
para_fins de Magia Negra. Entre os “Gorros Amarelos”, ou Gelugpas,
é um simbolo de poder, tal qual a Cruz entre os cristaos, embora de
nenhum modo mais “supersticioso”. Entre os Dugpas ¢ como o duplo
tridngulo invertido, o sinal da_feiticaria.

[163] Virdga (ou Vairagya) é o sentimento de absoluta indiferenca
para com o universo objetivo, e o prazer e a dor. “Desgosto” ndo
expressa o seu significado; contudo, é o mais proximo.

[164] Ahankdra — o “eu” ou o sentimento de sua propria
personalidade, o “eu-sou-eu”.

[165] ‘Aquele que segue as pegadas de seus predecessores” ou
“daqueles que o precederam”, é o verdadeiro significado do nome
Tathdgata.

[166] Samvritti é uma das duas verdades que demonstram o cardter
ilusorio ou o vazio de todas as coisas. Neste caso é a verdade
relativa. A escola de Mahdyana ensina a diferenca entre estas duas
verdades: Paramdrthasatya e Samvrittisatya (Satya, “verdade”). Este
€ o pomo de discordia entre os Madhyamikas e os Yogdchdryas, os
primeiros negando e os segundos gfirmando que todo objeto existe
devido a uma causa anterior, ou por uma concatenacao. OS
Madhyamikas sao os grandes Niilistas ou Negativistas, para os quais
tudo é Parikalpita, uma ilusdo ou erro no mundo do pensamento e do
subjetivo, tanto quanto no universo objetivo. Os Yogdachdryas sao os



grandes espiritualistas. Portanto, Samvritti, como verdade apenas
relativa, é a origem de toda a ilusdo.

[167] Lhamayin sdo os elementais e espiritos malignos adversos aos
homens, e seus inimigos.

[168] O Ego Superior, ou Eu Pensante.

[169] Jnana-Marga é, literalmente, a “Senda de Jndna”; ou a Senda
do conhecimento, de Paramdrtha ou Svasamvedand (sanscrito), “a
reflexao autoevidente ou autoanalitica”.

[170] Vide II, n. 4. “Alma de Diamante” ou Vajradhara preside os
Dhyani-Buddhas.

[171] Cf. Bhagavad-Gita, VI, 19.

[172] Esta é uma alusao a uma bem conhecida crenca no Oriente
(como, também, no Ocidente, sobre esse assunto) de que cada Buda
ou Santo adicional é um novo soldado no exército dos que trabalham
pela libertacdo ou salvacio da humanidade. Em paises do Budismo
nordico, onde se ensina a doutrina dos Nirmanakdyas — esses
Bodhisattvas que renunciaram a um bem ganho Nirvana ou a veste
de Dharmakdya (ambos os quais os apartam para sempre do mundo
dos homens) para auxiliar invisivelmente a humanidade e guia-la,
por_fim, ao Paranirvana — cada novo Bodhisattva, ou grande Adepto
iniciado, é chamado o “libertador da humanidade”. A gfirmagao_feita
por Schlagintweit em seu Budismo no Tibete, de que Prulpai Ku ou
“Nirmdnakdya” ¢ “o corpo em que os Budas ou Bodhisattvas
aparecem na Terra para ensinar os homens”, ¢ absurdamente inexata
e nada explica.

[173] Referéncia as paixdes e pecados humanos que sao mortos
durante as provas do noviciado, e que servem de terreno bem
adubado em que podem brotar “santos germes” ou sementes de
virtudes transcendentais. Preexistentes ou inatas virtudes, talentos
ou dons se consideram como adquiridos num nascimento anterior. O
génio ¢, sem excecdo, um talento ou aptiddo trazido de uma
existéncia anterior.

174] Titiksha é o quinto estado de Rdja Yoga: o de suprema
indiferenca; submissdo, se necessdrio, ao que se chama “prazeres e



dores por todos”, mas sem colher prazer nem dor de tal submissdo —
em suma, tornar-se fisica, mental e moralmente indiferente e
insensivel tanto ao prazer como a dor.

[175] Sowani ¢ aquele que pratica Sowan, a primeira senda em
Dhyana, um Sotdapatti.

[176] “Dia” significa aqui todo um Manvantara, um periodo de
incalculavel duracao.

[177] Monte Meru, a montanha sagrada dos Deuses.

[178] Na simbologia do Budismo do Norte se diz que Amitabha ou
“Espaco llimitado” (Parabrahma) tem em seu paraiso dois
Bodhisattvas — Kwan-shi-yin e Tashishi — que perenemente irradiam
luz sobre o0s trés mundos em que viveram, incluso o nosso (Ill, n. 27),
a_fim de auxiliar com esta luz (do conhecimento) na instru¢do dos
logues, que por sua vez salvardao os homens. Sua excelsa posic@o no
reino de Amitabha se deve aos atos de misericordia executados pelos
dois, como tais logues, quando na Terra, segundo a alegoria.

[179] Estes trés mundos sao os trés planos de existéncia: o terrestre,
o astral e o espiritual.

[180] Ciclos de Idades.

[181] A “Muralha Guardia” ou a “Muralha Protetora”. Ensina-se que
os acumulados esforcos de longas geracoes de Yogues, Santos e
Adeptos, especialmente dos Nirmanakdyas — criaram, por assim
dizer, uma muralha de protecao ao redor da humanidade, que a
escuda invisivelmente de males ainda piores.

[182] Sowan e Srotapatti sao termos sinénimos.

[183] Do Sanscrito Arhat ou Arhan. (Na primeira edi¢ao inglesa
Sfigurava Aryhata. Cf. vs. 302.)

[184] Tanha, a vontade de viver, aquilo que causa 0s renascimentos.

[185] Esta “compaixdao” nao se deve encarar a mesma luz de “Deus, o
divino amor” dos Teistas. Compaixdo corresponde aqui a uma lei
abstrata, impessoal, cyja natureza, sendo a Harmonia absoluta, é
lancada na confusao pelas discordias, sofrimentos e pecados.



[186] Na fraseologia budista do Norte, todos os grandes Arhats,
Adeptos e Santos sao chamados Budas. Estas citacoes sao tomadas
do Thegpa Chenpoido, “Mahdydna Sutra”, “Invocacao aos Budas da
Compaixao”, Parte I, IV,

[187] Um Bodhisattva é, na hierarquia, menos que um Buda perfeito.
Na linguagem exotérica se confundem muito estes dois termos. Mas a
percepgcao popular, inata e correta, colocou um Bodhisattva, devido
ao seu grande sacrificio, mais alto em sua veneracao do que um
Buda.

[188] Esta mesma reveréncia popular chama “Budas de Compaixao”
aos Bodhisattvas que, tendo atingido a posicao de Arhat (isto ¢,
tendo completado a quarta Senda ou a sétima), recusam-se a passar
para o estado nirvanico ou “a tomar a veste de Dharmakaya e
atravessar para a outra margem”, porque entdo estariam
impossibilitados de poder auxiliar os homens, mesmo no pouco que o
Karma permite. Preferem permanecer invisiveis (em espirito, por
assim dizer) no mundo, e contribuir para a salvacao dos homens,
influenciando-os a seguir a Boa Lei, isto é, guia-los para a Senda da
Retiddo. Faz parte do Budismo exotérico do Norte honrar como
Santos todos os grandes personagens, e mesmo dirigir-lhes oragoes,
como o_fazem os gregos e catdlicos aos seus Santos e Patronos; por
outro lado, os ensinamentos esotéricos nao acoro¢oam tal prdatica. Ha
uma grande diferenca entre os dois ensinamentos. O leigo exotérico
mal conhece o significado verdadeiro da palavra Nirmanakdya, e dai
a confusao e explicacoes inadequadas dos orientalistas. Por exemplo,
Schlagintweit cré que Nirmdnakdya significa a _forma _fisica
assumida pelos Budas quando se encarnam na terra — “o menos
sublime de seus obstdculos terrestres” (ver Buddhism in Tibet) — e
prossegue dando uma interpretagcao inteiramente_falsa do assunto.
No entanto, o verdadeiro ensino € o seguinte: Os (rés corpos ou
Jformas budicas se denominam: I. Nirmanakdya; II. Sambhogakdya;
IIl. Dharmakdya.

O primeiro é aquela forma aérea que ela assumiria quando,
deixando o seu corpo_fisico, aparecesse em seu corpo astral — tendo
além disso todo o conhecimento de um Adepto. O Bodhisattva o
desenvolve em si proprio a medida que ele progride na Senda. Tendo



atingido a meta e recusado sua_fruicao, permanece na terra, como
um Adepto; e ao morrer, em vez de ir para o Nirvana, fica nesse
Zlorioso corpo, que ele teceu para si proprio, a_fim de, invisivel a
humanidade nao iniciada, velar por ela e protegé-la.

Sambogakdya é a mesma coisa, porém com o esplendor adicional
de “trés perfeicoes”, uma das quais é a total obliteracao de tudo
concernente a terra.

O corpo do Dharmakdya ¢ o de um Buda completo; ndo é um
corpo, sendo tdo sO um Ssopro ideal: a Consciéncia imersa na
Consciéncia Universal, ou a Alma despida de qualquer atributo.
Tornado um Dharmakdya, o Adepto ou Buda deixa para trds toda
possivel relacido com esta terra, ou pensamento nela. Assim, para
capacitar-se a qjudar a humanidade, o Adepto que conseguiu o
direito ao Nirvana “renuncia o corpo de Dharmakdya”, na linguagem
mistica, conserva, do Sambhogakdya, o imenso e integral
conhecimento, e fica em seu corpo de Nirmdnakdya. A escola
esotérica ensina que Gautama Buda, com vdrios de seus Arhats, é um
tal Nirmanakdya, e que, em razao de sua grande renuncia e sacrificio
pela humanidade, ndo se conhece ninguém mais elevado que ele.
[189] Myalba é a nossa terra, que a escola esotérica pertinentemente
chama o “Inferno”, e o maior de todos os Infernos. A doutrina
esotérica ndo conhece inferno, ou lugar de castigo, a nao ser um
planeta habitado por homens, ou a Terra. Avichi é um estado e nao
uma localidade.

[190] Significa que nasceu um novo e adicional Salvador da
humanidade, o qual guiara os homens para o Nirvana_final, isto ¢,
depois do_fim do ciclo de vidas.

[191] E esta uma das variantes da formula que invariavelmente
acompanha todo tratado, invocacdo ou instru¢do: “Paz a todos os
seres”, “Béncaos a tudo quanto vive”, etc. etc.
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