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ESIPUHE

Tama kirja on danityksia C.W. Leadbeaterin, nyttemmin piispa
Leadbeaterin ja minun puheista koskien kolmea kooltaan pient4,
mutta sisalléltaan suurta hyvin tunnettua kirjaa. Toivomme, ettd ne
osoittautuvat hyodyllisiksi pyrkijoille, ja tuon vaiheen jo ohittaneille-
kin, koska puhujat ovat kuulijoita vanhempia, niin heilld on enemman
kokemusta oppilaan eldmasta.

Puheita ei pidetty vain yhdessa paikassa; juttelimme ystavillemme
eri aikoina eri paikoissa Adyarissa, Lontoossa ja Sydneyssa. Kaikki,
mita niista kertyi, kerattiin ja jarjesteltiin. Niita tiivistettiin ja toistoja
poistettiin.

Valitettavasti Hiljaisuuden ddnen ensimmaisestd katkelmasta oli
vain vdhan muistiinpanoja, joten kdytimme hyvaksemme hyvan tyo-
toverimme Ernest Woodin Sydneyssa pitdman kurssin muistiinpano-
ja ja yhdistdneet ne piispa Leadbeaterin puheisiin tassa osassa. Tasta
kirjasta ei ole muistiinpanoja minun puheitteni osalta, vaikka olenkin
puhunut paljon siitd, mutta noista puheista ei ole muistiinpanoja.

Mitdan ndista puheista ei ole julkaistu aikaisemmin lukuun otta-
matta piispa Leadbeaterin valikoiduille oppilailleen pitamistaan pu-
heista koskien kirjaa Mestarin jalkojen juuressa. Kirja Puheita kirjasta
“Mestarin jalkojen juuressa” ilmestyi pari vuotta sitten, ja siind on
mukana joitakin puutteellisia osia joistakin naista puheista. Siita kir-
jasta ei oteta uusintapainosta, koska oleellinen materiaali on nyt
tassa huolellisesti tiivistettyna ja toimitettuna. Auttakoon tdma kirja
nuorempia veljidmme ymmartdmaan paremmin nditd korvaamatto-
man arvokkaita opetuksia. Mitd enemman niitd opiskellaan ja ele-
tddn, sitd enemman niista loydetaan.

Annie Besant



I KATKELMA
HILJAISUUDEN AANI



JOHDANTO

C.W.L. Jopa pelkdstdan pinnalliselta ja taysi fyysiseltd kannalta
katsottuna Hiljaisuuden déni on yksi huomattavimmista kirjoista
teosofisessa kirjallisuudessamme, katsoipa sitd sisallon, tyylin tai
tuottamistavan perusteella. Ja kun katsotaan hiukan syvemmialle, ja
otetaan avuksi selvdanakotutkimukset, niin se ei suinkaan vdahenna
ihailuamme. Meidan ei kuitenkaan pida tehda sita virhetta, etta pi-
damme sitd pyhana kirjoituksena, jonka jokainen sana on hyvaksyt-
tava kyselematta. Ei siksi, ettd mukaan on paassyt pujahtamaan va-
haisid virheitd ja vaarinymmarryksia, kuten voimme nykyisellaan ha-
vaita, vaan siksi, ettd se, joka tasta syysta pitaa sitd epaluotettavana
tai huolimattomasti kokoon pantuna, syyllistyy paljon vaikeammin
anteeksiannettavaan virheeseen vastakkaiseen suuntaan.

H.P.B myodnsi ja jopa painotti aina auliisti, etta kaikista hanen
toistaan loytyy epatarkkuuksia. Ja kun alkuaikoina huomasimme ha-
nen toteamuksissaan jotain, mita pidimme erityisen epatodennakoi-
sena, meille oli aivan luonnollista panna sellaiset epatarkkuudet vain
kohteliaasti sivuun. Oli yllatys, missa maarin tallaisten tapausta lisa-
tutkimukset osoittivat H.P.B:n olleen loppujen lopuksi oikeassa, joten
nykyisin olemme kokemuksesta viisastuneena tulleet paljon varovai-
semmiksi tallaisen suhteen, ja oppineet luottamaan hanen tavatto-
man laajaan ja yksityiskohtaiseen tietoonsa kaikenlaisista epatavalli-
sista asioista. Ei kuitenkaan ole syyta epailld ilmeiseen painovirhee-
seen katkeytyvan jokin kadtketty merkitys, kuten jotkut lilan herkka-
uskoiset oppilaat ovat tehneet. Meidan ei tarvitse epardida myontaa,
ettd suuren perustajamme syvallinen tietamys okkulttisista asioista ei
estanyt kirjoitusvirhettd tiibetinkielisessa sanassa tai vaaran englan-
ninkielisen sanan kdyttamista toisinaan. Han antaa meille esipuhees-
saan tietoa kirjan alkuperasta. Siihen tuntuu ensi alkuun sisaltyvan
vakavia vaikeuksia, mutta nykytutkimusten valossa tulee paljon ym-
marrettavammaksi.



Paljon siitd, mitda han kirjoitti, on yleisesti ymmarretty laajem-
massa mielessa kuin han tarkoitti, ja talla tavoin se on saatu naytta-
maan silta kuin han olisi esittdnyt rohkeita vaitteita. Mutta kun tal-
laisen tapauksen tosiasiat on esitetty, on nahty, ettei tallaiset syy-
tokset ovat perusteettomia. Han sanoo: “Seuraavat sivut ovat otteita
Kultaisten ohjeitten kirjasta, joka on yksi mystiikan opiskelijoiden
kayttama kirja idassa. Naiden saantdjen tuntemus on pakollista niissa
koulukunnissa, joiden opetuksen monet teosofit hyvaksyvat. Koska
osaan monet niista ulkoa, niiden kddntaminen on ollut minulle suh-
teellisen helppo tehtdva.” Han jatkaa: "Teos, josta. kddnnan tdssa,
muodostaa osan samasta sarjasta, josta Dzyanin Stanzojen kirja on,
johon Salainen oppi perustuu.” Han sanoo myds, ettd Kultaisten oh-
jeitten kirja . .. sisdltda noin 90 erillista pienta esitysta.

Varhaisempina aikoina annoimme naille suuremman merkityksen
kuin pitaisi, ja oletimme, etta kaikki mystiikan opiskelijat idassa tun-
sivat ne, ja ettd "koulu, jossa niiden tuntemus on pakollista”, tar-
koittaisi itsensa Valkoisen veljeskunnan koulua. Kun sitten kohtasim-
me pitkalle edistyneita okkultisteja, jotka eivat olleet koskaan kuul-
leetkaan Kultaisten sdantdjen kirjasta, niin yllatyimme ja olimme
valmiita katsomaan heita pitkin nendnvartta ja epailemaan vakavasti,
olivatko he lainkaan oikeanlaisia, mutta olemme sen jalkeen oppineet
monia asioita muun muassa jotain laajemmasta perspektiivista kuin
mita meillad oli alkuun.

Aikanaan saimme lisdinformaatiota Dzyanin stanzoista, ja mita
enemman opimme niistd ja niiden ainutlaatuisesta asemasta, sita
selvemmaksi meille kavi, ettd ei Hiljaisuuden dédnen eika minkaan
muunkaan kirjan alkupera voisi tosimielessa olla sama kuin niiden.

Dzyanin stanzojen kirjan alkuperaiskappale on okkulttisen hierar-
kian paan kasissa, eika sitd ole nahnyt kukaan. Kukaan ei tieda, kuin-
ka vanha se on, mutta huhutaan, ettd vanhempi osa (kuusi ensim-
maista stanzaa) on perdisin ajalta ennen tatd maailmaa. Eikd sekdan
ole historiaa tai kertomus luomisesta, vaan sarja saantoja, luomisen



kaava. Kopiota tasta sailytetaan Veljeskunnan museossa, ja se on to-
dennakoisesti vanhin talla planeetalla tuotettu kirja. H.P.B ja useat
hanen oppilaistaan ovat nahneet sen, ja sitd han kuvaa niin havain-
nollisesti Salaisessa opissa. Kirjassa on kuitenkin useita omituisuuk-
sia, joita hdn ei mainitse. Se vaikuttaa olevan hyvin voimakkaasti
magnetisoitu, silla heti kun sen ottaa kateensd, ndkee kyseisessa
kohdassa kuvattujen tapahtumien kulkevan silmiensa editse ja kuu-
lee samanaikaisesti erdadnlaisen rytmillisen kuvauksen omalla kielel-
[3an siind maarin kuin kieli valittaa kyseessa olevia ajatuksia. Sen si-
vuilla ei ole minkdanlaisia sanoja, vain symboleja.

Kun paasimme tasta taysin perille, oli yllattavaa saada huomata,
ettd toinen kirja vaittaa olevansa peraisin samasta lahteesta kuin py-
hat stanzat. Ensimmainen ajatus oli oletus, ettd on tapahtunut jokin
virhe. Tama ristiriitaisuus oli ensimmainen asia, joka johdatti meidat
tutkimaan kysymysta Kultaisten ohjeitten kirjan todellisesta tekijasta.
Kun olimme nain tehneet, selitys osoittautui darimmaisen yksinker-
taiseksi.

Olemme lukeneet H.P.B:n elamakerroista, etta oli aika, jolloin han
vietti kolme kuukautta Tiibetiss3, ja etta toisessa yhteydessa han teki
epaonnistuneen yrityksen paasta sisalle kiellettyyn maahan. Jollakin
nadista vierailuista han ndyttaa viettaneen huomattavan ajan tietyssa
luostarissa Himalajalla, jonka paana oli tuohon aikaan Mestari Mo-
ryan oppilas. Minusta paikka ndyttaa olleen Nepalissa, ei Tiibetiss3,
mutta on vaikea olla varma tasta. Han opiskeli siella hyvin uutterasti
ja kehittyi huomattavasti psyykkisesti. Tana aikana han oppi ulkoa eri
tutkielmia, joista mainitaan esipuheessa. Niiden oppiminen on pa-
kollista tuon luostarin oppilaille, ja kirjaa, josta se on otettu, pidetaan
darimmaisen arvokkaana ja pyhana.

Luostari on hyvin vanha. Sen perusti kristillisen ajan alussa suuri
buddhalaisuuden opettaja ja uudistaja, joka tunnetaan yleisesti
Aryasangana. Luulen, etta rakennuksen vaitetdadn olleen olemassa
jo pari sataa vuotta ennen hanen aikaansa, mutta oli miten oli, niin



mitd meihin tulee, sen historia alkoi, kun han otti sen haltuunsa tois-
taiseksi. Han oli suuri ja oppinut mies ja pitkalle edistynyt pyhyyden
polulla. Edellisessa syntymdssaan han oli Dharmajyoti, Buddhan la-
heisia seuraajia. Sen jalkeen han oli Kleinias, yksi Pythagoraan eli
Mestari Kuthumin eturivin oppilaita. Pythagoraan kuoleman jalkeen
Kleinias perusti hdnen filosofiaansa opettavan koulukunnan Atee-
naan. Tata tilaisuutta ovat monet nykyiset teosofit kdyttaneet hy-
vakseen. Satoja vuosia mydhemmin han syntyi Peshawarissa, jota
tuolloin kutsuttiin Purushapuraksi ja oli nimeltdan Vasubandhu Ka-
nushika. Kun hanet hyvaksyttiin munkkikuntaan, han otti nimekseen
Asanga — "ihminen vailla esteitd”. Myohemmin hanta ihailevat oppi-
laat pidensivat nimen Aryasangaksi, milla nimelld hanet tunnetaan
kirjailijana ja opettajana.

Hanen sanotaan saavuttaneen hyvin korkean ian, lahes 150
vuotta, jos perinteeseen on uskomista ja kuolleen Rajagrihassa. Ha-
nen kirjallinen tuotantonsa on laaja, meille hdnen paateoksensa on
Yogacharya Bhumishatra. Han perusti buddhalaisen Yogacharya
koulukunnan, joka nayttaa alkaneen yrityksesta yhdistaa buddhalai-
suuteen filosofian joogajarjestelma tai pikemminkin omaksua siita
sellaista, jota voisi hyodyntaa ja tulkita buddhalaisesti. Hin matkusti
paljon ja oli buddhalaisuuden reformin kantavia voimia. Tosiasiassa
hdnen maineensa ylsi niin korkealle, ettd hdnen nimensa liitetdan
Nagarjunaan ja Aryadevaan, joita kutsutaan kolmeksi buddhalaisuu-
den auringoksi heidan toiminnastaan buddhalaisuuden valon ja kun-
nian vuodattamiseksi maailmaan. Aryasangan sanotaan eldneen noin
tuhat vuotta Buddhan jalkeen. Eurooppalaiset tutkijat ndyttavat ole-
van epdvarmoija siitd, milloin han eli, mutta kukaan ei esita, ettd se
olisi tapahtunut myéhemmin kuin seitsemannella vuosisadalla jal-
keen Kristuksen. Me Teosofisessa Seurassa tunnemme hanet tdssa
elamassa erityisen ystavallisend, karsivallisena ja avuliaan opettaja-
na, Mestari Djwal Kulina. Hanelld on erityinen asema meidan kes-
kuudessamme siina, etta kun joillakin meista oli kunnia tuntea hanet
noin 40 vuotta sitten, han ei ollut vield ottanut asekha vihkimysts,
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askelta, joka merkitsee ihmisevoluution paatosta. Han on siten Mes-
tariemme joukossa ainoa, jonka olemme tunteneet tassa inkarnaa-
tiossa ennen kuin hanesta tuli adepti, kun han oli viela Mestari Kut-
humin padaoppilas. Se, ettd han Aryasangana toi buddhalaisuuden
Tiibetiin, voi olla syyna siihen, ettd han on tdssa elamassa valinnut
eldman tiibetildisen ruumiissa. Saattaa olla karmallisia yhteyksia, jot-
ka han toivoo selvittdvansa ennen adeptivihkimyksen ottamista.

Erdalla taman eldman suurista lahetysmatkoista Aryasanga saapui
tahan luostariin Himalajalla ja asettui sinne. Han viipyi sielld lahes
vuoden opettaen munkkeja ja organisoiden uskontoa yleensa laajalla
alueelle koko maassa ja teki tastd luostarista reformoidun uskon
pdaamajan. Han jatti sinne vaikutelman ja perinteen, joka on kestanyt
nykyisyyteen asti. Hanen jattamansa jaamiston joukossa on kirja, jota
pidetdan mita suurimmassa arvossa. Tahan H.P.B viittaa Kultaisten
ohjeitten kirjana. Aryasanga nayttda aloittaneen kirjan aivan tavalli-
sena otteita sisaltavana kirjana, johon han kirjasi kaikenlaista, minka
arveli olevan hyodyllista oppilailleen. Han aloitti sen Dzyanin stan-
zoilla kirjoitettuna sanoilla, ei symbolein kuten alkuperdinen. Han
kirjoitti siihen monenlaisia otteita myds Nagarjunan teoksista, kuten
H.P.B mainitsee. Hanen lahtonsa jalkeen hdanen oppilaansa lisdsivat
kirjaan joukon hanen luentojaan tai ehka yhteenvetoja niistd. Nama
ovat niitd ”pienia tutkielmia”, joihin H.P.B viittaa.

Alcyone valmisteli ja lisasi edellisessa elamassaan Kultaisten oh-
jeitten kirjaan Aryasangan puheita, joista kolme on tutkimuksemme
kohteena. Hanen raportointiaan saamme siis kiittaa tasta korvaa-
mattoman arvokkaasta kirjasesta, aivan kuten saamme kiittda hanta
hdnen tassa elamassaan siitd, etta meilla on kumppaninamme Mes-
tarin jalkojen juuressa.

Tuo Alcyonen elama alkoi 624 jaa. ja se vietettiin Pohjois Intiassa.
Siind Alcyone astui buddhalaiseen munkkikuntaan hyvin nuorena ja
kiintyi syvasti Aryasangaan, joka otti hanet mukaansa luostariin Ne-
paliin ja jatti hanet sinne auttamaan ja ohjaamaan yhteisdn opintoja,
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jota Aryasanga oli organisoinut uudelleen. Alcyone suoritti tdman
palveluksen erittdin menestyksellisesti kahdessa vuodessa.

Hiljaisuuden ddnen vaitetdaan olevan samaa alkuperaa kuin Dzya-
nin stanzat vain siind mielessa, ettd molemmat ovat kopioita samas-
ta kirjasta. Emme saa unohtaa, ettd vaikka meilld on naissa tutkiel-
missa paljon Aryasangan opetusta, niin se varittyy huomattavasti nii-
den kasityksista, jotka ovat niistd kertoneet. On todennakoista, etta
he ovat joissain kohdissa ymmartaneet vaarin Aryasangaa eikd taman
alkuperdinen merkitys valittynyt. Kun tutkimme teosta tarkemmin,
[oydamme sieltad taalta sdkeitd, joissa ilmaistaan tuntemuksia, joita
Aryasangalla tuskin saattoi olla, ja jotka osoittava sellaista tietamat-
tomyytta, joka ei olisi ollut mahdollista hanelle.

On huomattava, H.P.B puhuu ohjeitten kdantdamisestd. Tama
huomio herattaa joitakin kiinnostavia kysymyksia, koska tieddmme,
ettd han ei osannut muita itdmaisia kielid kuin arabiaa. Kirja on kir-
joitettu kielella, jota en tunne, enka tiedd, mita kielta siind on kay-
tetty. Kirjoitus voi olla sanskritia, palia tai jotain prakritin murretta tai
ehkd nepalia tai tiibetia, mutta ei mitddn sellaista kirjoitusta, jolla
noita kielia nyt yleisesti kirjoitetaan. Joka tapauksessa on varsin var-
maa, etta H.P.B ei fyysisella tasolla osannut mitdan noista kielista tai
kirjoitustavoista. Sellaiselle, joka osaa toimia vapaasti mentaaliruu-
miissa, on olemassa menetelmia saada selville kirjan merkitys eri ta-
valla kuin normaaliprosessissa. Yksinkertaisinta on lukea jonkun sel-
laisen mielestad, joka on sita opiskellut, mutta talléin on mahdollista,
ettd ei saa teoksen oikeaa merkitystd, vaan merkityksen, joka kuuluu
sille, joka on sita opiskellut, mika ei valttamatta ole sama asia. Toi-
nen mahdollisuus on tutkia kirjan auraa. Tdma vaatii hiukan selitys-
ta niille, jotka eivat ole selvilla asioiden katketysta puolesta. Vanha
kasikirjoitus on tdssa suhteessa erilaisessa asemassa verrattuna ny-
kyaikaiseen kirjaan. Jollei kyseessa ole tekijan alkuperdinen teos,
niin sen on joka tapauksessa kopioinut sanasta sanaan joku, jolla oli
ymmarrysta ja oppia, joka tuntee kirjaan aiheen, ja jolla on oma
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mielipiteensa siita. Taytyy muistaa, etta kopioiminen tavallisesti sul-
kakynalla on melkein yhta hidasta kuin kaivertaminen, joten kirjoit-
taja painaa vaistamattd voimakkaasti omat ajatuksensa kasiensa
tyohon.

Kaikilla kasikirjoituksilla, myos uusilla on aina ajatusaura, joka va-
littda sen yleisen merkityksen tai pikemminkin yhden ihmisen idean
sen merkityksesta ja hdnen arvionsa siitd. Joka kerta, kun joku lukee
kirjan, sen ajatusauraan lisdtaan jotain, ja jos sita tutkii tarkasti, niin
lisdys laajenee ja saa arvoa. Useiden kasien kautta kulkeneen kirjan
auraa ovat tasapainottaneet, pyoristineet ja tdydentaneet sen mo-
nien lukijoiden erilaiset ndakemykset. Tallaisen kirjan psykometrisen
tutkimuksen tulos antaa yleensa tdayden kasityksen sen sisallosta,
vaikkei mielipiteitten kirjoa olekaan ilmaistu itse kirjassa, vaan ne
kuuluvat sen lukijoille.

Painetun kirjan suhteen on aivan samoin, paitsi etta alkuperaista
kopioijaa ei ole niin, etta sen kirjauran alussa siina ei ole kuin erillisia
katkelmia kirjansitojan ja kirjakauppiaan ajatuksista. Nykyisin myos
harvat lukijat nayttavat opiskelevan kirjaa niin perusteellisesti ja aja-
tuksella kuin entiset ihmiset. Siitd syystd moderniin kirjaan yhtey-
dessa olevat ajatusmuodot ovat harvoin niin tarkkoja ja selkeita kuin
menneisyyden kasikirjoituksilla.

Kolmas mahdollisuus vaatii korkeampia kykyja. Siind menn&an
kirjan tai kasikirjoituksen taakse ja kirjailijan mieleen. Jos kirja on
vieraskielinen ja aihe taysin tuntematon, eikd sen ymparilla ole aut-
tavia viitteita antavaa auraa, ainoa keino on menna takaisin sen his-
toriaan, katsoa, mistad se on kopioitu (tai missa ladottu) ja jaljittaa
nain sen polveutuminen, kunnes paasee tekijaan saakka. Jos aihe on
tuttu, niin vdhemman ty6las tapa on kayttda psykometriikkaa aihee-
seen, paasta sisddn sitd koskevaan yleiseen ajatusvirtaan ja I6ytaa
nain kyseinen kirjoittaja ja katsoa, mitd han ajattelee. Erdassa mie-
lessa kaikkien kyseiseen aiheeseen liittyvien ideoiden voidaan sanoa
olevan paikallisia, tiivistyvan tiettyyn pisteeseen tilassa niin, etta
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kaikkiin ristedviin ajatusvirtoihin voi saada kosketuksen vierailemalla
mentaalisesti tdssa pisteessa. Nama ovat luonnollisesti yhteydessa
miljooniin muihin ajatusvirtoihin kaikenlaisista muista aiheista.

Kun oletamme, etta H.P.B:n selvanako kyvyt olivat tuohon aikaan
riittdvat, niin han saattoi kdyttda mitd tahansa naistd menetelmista
padstdkseen selville Kultaisten ohjeitten kirjan merkityksesta. Mutta
olisi hiukan harhaanjohtavaa kuvata mitdan niista kaantamiseksi ku-
vaamatta tarkemmin. Kaikki muut mahdollisuudet ovat jotenkin
kaukaa haettuja. nykyisellddn tuossa luostarissa ei ole ketdan, joka
puhuu mitdan eurooppalaista kieltda, mutta kun H.P.B:n oleskelusta
siella on ainakin 40 vuotta, niin monia muutoksia on taytynyt tapah-
tua. On tietoa siitd, ettd intialaisia opiskelijoita on satunnaisesti, jos-
kin hyvin harvoin kdaynyt juomassa tasta arkaistisesta oppimisen lah-
teestd. Jos voimme olettaa, ettd jonkun heista vierailu on osunut sa-
maan aikaan H.P.B:n vierailun kanssa, niin on voinut kayda niin, etta
tama kavija on osannut seka englantia etta kasikirjoituksen kielta tai
ainakin jonkun sellaisen luostarissa asuvan kieltd, joka on voinut
kaantaa sita hanelle.

Kumma kylla on myos olemassa mahdollisuus, ettd hantd ope-
tettiin hdnen omalla kielellaan. Euroopanpuoleisella Venajalla Volgan
rannoilla on melko laajaa buddhalaisten, alkuperaltaan mahdollisesti
tataariheimojen asutusta. Vaikuttaa silta, ettd vaikka nama heimot
ovat fyysisesti loitontuneet kauas Tiibetistd, he pitavat sitd edelleen
pyhdana maanaan ja tekevat satunnaisesti sinne pyhiinvaelluksia. Tal-
laiset pyhiinvaeltajat jadvat joskus vuosiksi oppilaiksi tiibetildisiin tai
nepalilaisiin luostareihin. Joku heista on hyvin voinut osata venajaa
samoin kuin omaa Mongolian murrettaan. On ilmeistd, ettd tassa
meilla on vield yksi mahdollinen menetelma, jolla H.P.B on voinut
kommunikoida isdantiensa kanssa.

On joka tapauksessa ilmeistd, ettd meidan ei tule odottaa saa-
vamme tarkkaa verbaalista kopiota siitd, mitd Aryasanga alun perin
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sanoi oppilailleen. Edes muinaisessa kirjassa meilla ei ole hanen sa-
nojaan, vaan hanen oppilaittensa muistiinmerkitsemat sanat. Ja siita
meilld on nyt silmiemme edessa joko kdannoksen kdaannos tai muis-
tiinmerkintd merkityksen vyleisestda mentaalisesta vaikutelmasta.
Mestareillemme tai tekijalle itselleen olisi luonnollisesti aivan help-
poa tehda suora ja tarkka kadannds englanniksi, mutta kuten H.P.B
vaittda, kadnnostyd on hanen omaansa, joten tuota suunnitelmaa ei
kaytetty.

Silminnakijoiden mukaan kirjoitusnopeus viittaa siihen, ettd H.P.B
sai jotain apua, vaikkei han itse sita tiedostanut. Annie Besant on
kirjoittanut aiheesta:

Han kirjoitti sitd Fontainebleussa, ja suurimman osan ai-
kaa mina olin hdanen kanssaan ja istui huoneessa, missa han
kirjoitti. Tiedan, etta kirjoittaessaan han ei kayttanyt mitdan
lahdekirjoja, vaan kirjoitti yhta paata tunnista toiseen ikaan
kuin olisi kirjoittanut joko muistista tai lukien sitd jostain,
vaikka mitaan kirjaa ei ollut. lllalla han ojensi meille kasikir-
joituksen, jota olin nahnyt hanen kirjoittavan ja pyysi korjaa-
maan englannin kieltdan, silla han sanoi kirjoittaneensa niin
nopeasti, ettei kieli ollut hyvaa. Emme muuttaneet kuin joi-
takin sanoja, ja se on edelleen ihmeen kaunista kirjallista
tyota.

Toinen mahdollisuus on, ettd han olisi tehnyt kddnnodksen eng-
lantiin etukateen ollessaan luostarissa, ja ettd Fontainebleussa han
olisi saattanut todella etdlukea sitd, kuten presidenttimme sanoo
hanen vaikuttaneen tekevan. Olen usein ndahnyt hanen tekevan sita
toisessa yhteydessa.

Kuusi hindufilosofian koulukuntaa, joihin H.P.B viittaa johdanton-
sa ensimmadisella sivulla ovat nyaya, vaisheshika, sankhya, jooga, mi-
mansa ja vedanta. Han toteaa, ettd jokaisella intialaisella opettajalla
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on oma harjoitussysteeminsa, jonka han tavallisesti pitaa tiukasti sa-
lassa. On luonnollista, ettd han pitaa sen salassa, silla han ei halua
vastuuta tuloksista, jotka ovat seurausta jos niita kokeilisivat kaiken-
laiset taysin soveltumattomat ja huonosti hallittavissa olevat ihmiset
(mitd varmasti tapahtuisi). Ei kukaan intialainen opettaja ota vas-
tuulleen oppilasta, ellei han voi pitda hanta silmansa alla niin, etta
kun han maaraa talle jonkin harjoituksen, han voi valvoa sen vaiku-
tusta ja ryhtya heti toimeen oppilaan suhteen, jos havaitsee jonkin
menevan vikaan. Tama on ollut ikimuistoinen tapa okkulttisissa
asioissa, se on ehdottomasti ainoa tapa, jolla voidaan saavuttaa to-
dellista edistystd nopeasti ja turvallisesti. Ensimmainen ja vaikein
tehtdva oppilaalle on vahentda kaaos itsessaan jarjestykseksi, elimi-
noida vahdisemmat kiinnostuksen kohteet ja hallita vaeltelevat aja-
tukset. Tahan on paastava kohdistamalla vakaasti tahtoaan kaikkiin
kayttovalineisiinsa monien vuosien ajan.

Kirjan kirjoittaja kertoo meille, ettd jos esoteeristen koulujen
opastusjarjestelmissa on eroa talla puolen Himalajan, niin toisella
puolella ne ovat kaikki samanlaisia. Tdssa meiddan on painotettava
sanaa esoteerinen, silld tieddmme, ettd eksoteerisessa uskonnossa
korruptio ja magiikan harjoittaminen pahuudessa on pahempaa
vuoriston pohjoispuolella kuin eteldssa. Voimme ehkd ymmartaa il-
maisun ”“Himalajan tuolla puolen” enemman symbolisesti kuin tiu-
kasti maantieteellisessa mielessa. Monet olettavat, ettd opetus ei ole
samanlaista kouluissa, joilla on yhteytensa Mestareihimme. Tama on
ihan totta erdassd, kaikkein tarkeimmassa mielessd, mutta ilman
huolellista selittamista se voi johtaa lukijaa harhaan. Ne ovat siind mie-
lessd samaa, ettd ne kaikki tunnustavat hyveellisen eldman ainoaksi
okkulttiseen kehitykseen johtavaksi poluksi, ja halujen voittamisen
ainoaksi tieksi siihen padsemiseksi. On okkulttisen tiedon koulukuntia,
joiden mielesta hyveellinen elama asettaa tarpeettomia rajoituksia.
Niissa opetetaan eraita psyykkisen kehityksen muotoja, mutta ei va-
litetda lainkaan siitd, mihin niiden oppilaat myéhemmin kayttavat
heille annettua informaatiota. On niitdkin, joissa ollaan sitd mielt3,
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ettd tulee antautua kaikenlaisille haluille, jotta niiden tyydyttymisen
kautta saavutettaisiin valinpitamattomyys niiden suhteen. Naista
kummastakaan koulukunnasta ei mikdan kuulu Suuren Valkoisen
veljeskunnan ohjauksen alaisuuteen. Sen alaisuudessa edes etdisesti
olevissa koulukunnissa elaman puhtaus ja paamaarien jalous ovat
valttdmattomia edellytyksia.

Johdannon seuraavassa kappaleessa sattuu olemaan kaksi epa-
olennaista epatarkkuutta, joihin viittasin aiemmin. Kirjoittaja mainit-
see ettd "suuren mystikon teos Paramartha oletetaan nagojen anta-
maksi Nagarjunalle”. Nagarjunan teos ei ole nimeltdan Paramartha,
vaan Prajna Paramita, viisaus, joka vie toiselle rannalle. Mutta on ai-
van totta, etta kirjan kasittelema aihe on paramartha satya, viisaan
tietoisuus, joka saa illuusion haviamaan. Edella mainittu Nagarjuna oli
yksi kolmesta suuresta buddhalaisuuden opettajasta kristillisen ajan-
laskun ensimmaisina vuosisatoina. Hanen oletetaan kuolleen vuonna
180. Teosofit tuntevat hanet nimellda Mestari Kuthumi. Eksoteeriset
kirjoittajat kuvailevat joskus Aryasangaa hanen kilpailijakseen, mutta
tuntien heidan ldheisen yhteytensa aiemmassa syntymassa Kreikassa
ja nyt taas nykyisessa elamdssa, ndemme heti, ettei se voi pitda
paikkaansa. On tdysin mahdollista, ettd heidan kuolemansa jalkeen
heidadn oppilaansa ovat yrittaneet luoda vastakkainasettelua heidan
opetustensa valille, kuten oppilaat usein tekevat, kun eivat osaa
erotella tarkoituksiaan. Mutta heidan itsensa valilla vallitsi aina taysi
yhteisymmarrys, mika nakyy siina, ettd Aryasanga arvosti niin paljon
Nagarjunan teosta, ettd kopioi siita otteita oppilaittensa kayttéon.

Ei kuitenkaan ole varmaa, ettd Prajna Paramita oli Nagarjunan
teos, silla legendan mukaan kirjan antoivat hanelle nagat eli kaar-
meet. H.P.B tulkitsee tdman olevan muinaisille vihityille annettu nimi,
ja nadin voi ollakin, joskin on toinenkin kiinnostava mahdollisuus. Olen
saanut selville, ettd nimi nagat tai kddrmeet oli arjalaisten antama
nimi yhdelle atlantislaisen tolteekkialarodun heimolle tai klaanille,
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koska he kantoivat edelldan taisteluun marssiessaan kultaista kaar-
mettd kiertyneena sauvan ympdrille. Se on voinut olla toteemi eli
heimosymboli tai ehka vain vauraan perheen kalleus. Taman heimon
tai perheen on taytynyt naytella huomattavaa osaa alkuperaisten at-
lanttislaisten Intian ja sen kaakkoisosiin ulottuvien maiden koloniali-
saatiossa. Nagat mainitaan Ceylonin alkuperdisasukkaina, jotka Vi-
jaya kumppaneineen |6ysi rantauduttuaan sinne. Mahdollinen tul-
kinta talle legendalle voisi olla, ettd Nagarjuna sai kirjanvarhaisem-
malta rodulta, toisin sanoen, ettd se on atlantislainen kirjoitus. Ja
koska on epailty, ettd jotkut Upanishadeista tuli samasta ldhteest3, ei
ole syytd ihmetelld sen opetuksen alkuperas, johon H.P.B viittaa sa-
malla sivulla.

Gnyaneshwari (ensimmadisessa painoksessa translitteroitu Dhya-
neshwart) ei ole sanskritia, vaan kirjoitettu mahrathilla 1400 luvulla.

Seuraavalta sivulta [6ydamme viittauksen Yogacharya koulukun-
taa (tai oikeammin Yogachara) mahayana buddhalaisuudessa. Mai-
nitsin jo Aryasangan yrityksestd, mutta on ehkd sanottava muutama
sana paljon keskustelua herdttdneestd kysymyksesta kahdesta ya-
nasta. Buddhalainen kirkkokunta esittdytyy meille nykyisin jakautu-
neena kahteen, pohjoiseen ja eteldiseen. Pohjoiseen kuuluvat Kiina,
Japani ja Tiibet, eteldiseen Ceylon, Siam, Burma ja Kamputsea.
Yleensa todetaan, ettd pohjoinen kirkko on omaksunut mahayanan ja
eteldinen hinayanan, mutta voidaanko asiasta sanoa edes tdman
vertaa, riippuu savytyksestd, jonka annamme paljon kiistellylle sana
yana. Yana tarkoittaa kulkuvaline. Yhta mielta ollaan siita, etta silla
tarkoitetaan dhammaa eli Lakia kulkuvadlineena meren yli nirvanaan.
Mutta on ainakin viisi teoriaa sen tasmallisesta merkityksesta: etta se
viittaa yksinkertaisesti kieleen, jolla Laki on kirjoitettu suurempi kul-
kuvalinen on taman oletuksen mukaan sanskrit ja vahdisempi pali.
Minusta tdma teoria ei ole vedenpitava.
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Hinan voidaan katsoa merkitsevan keinoa tai helppoa tai pienta.
Yksi tulkinta katsoo siksi, ettda hinayana merkitsee alempaa tai hel-
pompaa tietd vapautumiseen — minimivaatimuksia tiedon ja kaytok-
sen suhteen, kun taas mahayana on taydempi ja filosofisempi oppi,
johon kuuluu paljon lisdtietoa luonnon korkeammista maailmoista.
Tama tulkinta on luonnollisesti perdisin mahayana ldahteesta.

Loputtoman kohteliaana muita uskontoja kohtaan buddhalaisuus
hyvdksyy ne molemmat tienad vapautumiseen, joskin pitda perusta-
jansa opettamaan menetelmas sellaisena, joka tarjoaa lyhimman ja
varmimman tien. Taman nakemyksen mukaan buddhalaisuus on
mahayana, ja hinayanaan kuuluvat brahmalaisuus, zoroasterilaisuus,
jainalaisuus ja muut uskonnot, jotka olivat olemassa maaritelman
muotoilemisen aikaan.

Kaksi oppia ovat vain saman opin kaksi vaihetta — hinayana sha-
ravakoille eli kuuntelijoille ja mahayana edistyneemmille opiskelijoil-
le.

Sanaa yana ei tule ymmartaa tarkalleen sen primaarimerkitykses-
sa "kulkuvaline”, vaan pikemminkin sekundaarimerkityksessa vasta-
ten englannin sanaa “ura”. Taman tulkinnan mukaan mahayana avaa
ihmiselle “suuren uran” tulla bodhisattvaksi ja omistautua maailman
auttamiselle, kun taas hinayana osoittaa hanelle vain “pienemman
uran” elda saavuttaakseen nirvanan.

Pohjoisen ja eteldisen buddhalaisuuden yhteys on vahan kuin ka-
tolilaisten ja protestanttien kristillisyydessa. Pohjoinen muistuttaa
katolista kirkkoa. Se on tehnyt lisdyksia Buddhan opetuksiin. Se esi-
merkiksi omaksui paljon maassa olleesta alkuperaiskansojen palvon-
nasta kuten seremonioita luonnonhenkien tai luonnon jumalvoimien
kunniaksi. Kun kristityt lahetyssaarnaajat menivat pohjoisbuddha-
laisten keskuuteen, he I6ysivat seremonioita, jotka olivat niin paljon
samankaltaisia kuin heidan omansa, ettd he sanoivat sen olevan pa-
holaisen tyonaan tekemaa plagiointia. Ja kun osoitettiin, ettd naita
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seremonioita oli ollut ennen Kristusta, he sanoivat sen olevan ”en-
nakkoplagiointia”!

Kuten kaikissa pyhissa kirjoituksissa on buddhalaisissakin ristirii-
taisia toteamuksia. Siten eteldinen buddhalaisuus perustuu tietyille
teksteille ja jattaa pois toiset valttddkseen asian laajentumista tai
vastakkainasettelua. Se on tehnyt sen alasta kapeamman kuin ete-
lassa. Otetaan yksi esimerkki. Buddha opetti jatkuvasti, ettei persoo-
nallisuudella ole jatkuvuutta vastoin tuon ajan vallitsevaa ideaa. Tuo
kasitys on yleinen my®os kristittyjen keskuudessa, etta persoonallisuus
sailyy ikuisuuteen. Mutta vaikka han opetti, ettd mitaan, mihin ihmi-
set yleisesti samaistuvat, ei sdily ikuisesti, han antoi varsin yksiselit-
teisid lausuntoja perdkkaisista elamista. Hanen antoi esimerkkeja
entisista elamista ja vastasi erdan kuninkaan kysymykseen, millaista
olisi muistaa entiset elamansa sanomalla, ettd se oli kuin muistaisi,
mita on tehnyt edellisena paivana ja paivina ennen sita, kun oli vie-
railulla jossain kyldssa. Eteldainen buddhalaisuus opettaa nyt, etta vain
karma sadilyy, ei ego. Se on ikdan kuin ihminen, joka kuolee tehtydan
jossain elamdssa tietyn maaran karmaa eikd hanesta jaa mitaan jal-
jelle, vaan syntyy toinen henkild, jonka on kannettava karma, jota ei
ole tehnyt.

Vaikka etelan buddhalaisuus opettaa, ettad vain karma sailyy, niin
he puhuvat samanaikaisesti kuitenkin nirvanan saavuttamisesta. Jos
kysyy munkilta, miksi hdan on pukeutunut keltaiseen kaapuun, han
vastaa: “Saavuttaakseni nirvanan.” Ja jos kysyt, tassa elamassako,
han vastaa, etta ei, se vaatii monia elamia. Ja niinpa han munkki siu-
naa jokaisen saarnan jalkeen seurakunnan sanomalla: saavuttakoon
jokainen nirvanan. Ja jos kysyt haneltd, tdssa elamassako, han vastaa,
ei siithen tarvitaan monta elamaa. Niinpa kdytanndssa usko yksilon
olemassaolon jatkumiseen ei katoa, vaikka muodollinen opetus
opettaa toista.

H.P.B omistaa pari sivua kysymykselle Himalajan luostareissa
kaytetyista eri kirjoitusmuodoista. Euroopassa ja Amerikassa ovat
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roomalaiset aakkoset levinneet laajalle ja ovat melkein universaalissa
kaytossd, etta on syyta selittaa lansimaisille lukijoillemme, kuinka
idassa vallitsee aivan erilainen asiaintila. Kaikilla lukuisista itamaisista
kielista — tamililla, telugulla, singhaleselle, malaijilla, hindilla, gujara-
tilla, kanaresella, bengalilla, burmalla, nepalilla, tiibetilla, siamilla ja
monilla muilla — on oma aakkostonsa ja kirjoitusmenetelma. Jollakin
niista kirjoittava ilmaisee ulkomaisesta tekstistd lainaamaansa si-
taattia oman kielensa merkist6lla aivan kuten englanniksi kirjoittava
kirjoittaa lainauksen saksasta tai vendjasta omilla roomalaisilla aak-
kosillaan eika saksan tai venajan kirjasintyypeillad. Ollessamme teke-
misissa itamaisen kasikirjoituksen kanssa meidan on aina otettava
huomioon kaksi asiaa — kieli ja kirjoitus, eivatka ne aina ole ollenkaan
samat.

Jos otan Ceylonilla kdteeni palmunlehvakirjan, niin se on melko
varmasti kirjoitettu kauniilla singaelesikirjoituksella, mutta siita ei
suinkaan seuraa, etta se olisi singhalesia. Yhta todennakoista on, etta
se on pah’ta, sanskritia tai elua. Sama patee kaikkiin muihin kirjoi-
tuksiin. N&in ollen kun H.P.B sanoo, ettd ohjeet on toisinaan kirjoi-
tettu tiibetiksi, han voi hyvinkin tarkoittaa vain tiibetin kirjoitusta, ei
tiibetin kieltd. En ole ndahnyt mitdan hdanen kuvaamistaan oudoista
kryptografioista, joissa varit tai eldimet edustavat kirjaimia. Samassa
kappaleessa han puhuu 30 yksinkertaisesta tiibetin aakkosesta. Ne
tunnetaan yleisesti, mutta ei ole selvda, mita tarkoitetaan viittauk-
sella hiukan myéhemmin 33 yksinkertaiseen kirjaimeen, koska niita
on 30, jollei han laske neljaa vokaalia mukaan. Mutta jos ne lasketaan
mukaan, kirjaimia on 34, ei 33. Kirjainyhdistelmien lukumaara vaih-
telee. Minun hallussani oleva kielioppi sanoo niitd olevan yli sata,
mutta ehka H.P.B viittaa vain tavallisimmin kaytettyihin.

Muistan hdnen esittamastaan kiinnostavan kuvauksen kiinan kie-
len kirjoittamisesta. Kun olin Ceylonilla, luoksemme tuli erdana pai-
vana kaksi buddhalaismunkkia Sisa-Kiinasta, jotka eivdt osanneet
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mitdadn meiddn tuntemaamme kielta. Mutta onneksi luonamme ma-
jaili kaksi nuorta japanilaisopiskelijaa toteuttamassa Olcottin systee-
mid, jossa seka pohjoisen ettd eteldn tulisi lahettda vasta-alkajia
toistensa luo ottamaan oppia toisesta ja opettamaan toinen toistaan.
Nama nuoret miehet eivat ymmartaneet sanaakaan siita, mita kiina-
laiset munkit sanoivat, mutta he kykenivat vaihtamaan ajatuksia kir-
joittamalla. Kirjoitettujen symbolien merkitys oli sama, vaikka he
dansivat ne eri tavalla aivan kuten ranskalainen ja englantilainen
ymmartda taydellisesti luvut 1, 2, 3, vaikka toinen lausuisi ne "un,
deux, trois” ja toinen “one, two, three”. Sama on musiikin nuoteissa.
Meillda oli hyvin kiinnostava ja kummallinen haastattelu naitten
munkkien kanssa, kun eras jasenistimme kaansi ensin jokaisen kysy-
mykseni singhalesiksi, jotta japanilainen opiskelija saattoi ymmartaa
sen. Sitten han kirjoitti siveltimelld sen kirjoitusmerkilla, joka oli ylei-
nen kiinassa ja japanissa. Kiinalainen munkki luki sen ja kirjoitti vas-
tauksensa samanlaisilla kirjoitusmerkeilla, jotka japanilainen opiske-
lija sitten kaansi singhalesiksi ja meidan jasenemme englanniksi.
Naissd olosuhteissa keskustelu oli hidasta ja hiukan epdvarmaa,
mutta se oli mielenkiintoinen kokemus.

22



LUKU 2
KORKEAMMAT JA ALEMMAT KYVYT

1. Némé opetukset ovat niitd varten, jotka eivéit tunne
alempien IDDHIEN vaaroja.

C.W.L. Tahan ensimmaisen katkelman avaukseen on ole-
massa:

H.P.B:n huomautus: Hiljaisuuden &&ni 1991 painos.

" Palinkielinen sana iddhi vastaa sanskritin sanaa siddhi. Siddhit ovat psyyk-
kisi& kykyjé, ihmisen poikkeavia voimia. On olemassa kahdenlaisia siddhejé.
Toiseen ryhmdaéan kuuluvat alemmat, karkeat, psyykkiset ja mentaaliset voi-
mat; toiseen ryhméén kuuluvat vaativat henkisten voimien Korkeinta harjoi-
tusta. Krishna sanoo Shrimad Bhagavatassa: "Se, joka ryhtyy harjoittamaan
joogaa ja joka on alistanut aistinsa ja keskittédnyt mielensé minuun (Krish-
naan), sellaista joogia ovat kaikki siddhit valmiita palvelemaan.”

Tastd aiheesta, psyykkiset kyvyt, on olemassa valtavasti
vaarinkasityksia, ja siksi opiskeleva saastyy paljolta vaivalta, jos
yrittdd muodostaa itselleen jarkeenkdyvan kasityksen niista heti
alkuun. Ensiksi ei pida tulkita vaarin sanaa “epanormaali’.
Nama kyvyt ovat epanormaaleja vain siind mielessa, ettd ne
ovat talla eraa epatavallisia, eivat siina mieless3, etta ne olisivat
epaluonnollisia. Ne ovat taysin luonnollisia kaikille ihmisille, ja
itse asiassa piilevia jokaisessa tallakin hetkelld. Vain harvat
ovat kehittaneet niita latentista aktiivisiksi, suurimmalla osalla
tdmansuuntainen ponnistus on vield tekematta, ja siksi kyvyt
ovat edelleen uinuvia.
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Yksinkertaisimmin yleiskasityksestd saa ymmarryksen, kun
muistaa, ettd ihminen on sielu, ja ettd han ilmentyy eri tasoilla
noille tasoille sopivien kayttévalineiden avulla. Jos han haluaa
toimia, nahda tai kuulla tdssa fyysisessa maailmassa, han voi
tehda niin vain fyysisestd aineesta koostuvan ruumiin avulla.
Samoin jos han haluaa ilmentyd astraalimaailmassa, hanella
taytyy olla astraalinen kayttoévaline, silla fyysinen ruumis on
sielld hyddytdn ja jopa ndkymatdn aivan kuten astraaliruumis on
nakymaton fyysiselle silmalle. Samoin ihmisen, joka haluaa
elaa mentaalitasolla, on kaytettdva mentaalitasolla mentaali-
ruumistaan.

Psyykkisten kykyjen kehittdminen tarkoittaa, ettd opitaan
kayttamaan naitten erilaisten ruumiiden aisteja. Jos ihminen
osaa kayttaa vain fyysisia aistejaan, han voi nahda ja kuulla vain
fyysisen maailman asioita. Jos han oppii kayttamaan astraali-
ruumiinsa aisteja, han voi nahda ja kuulla sen lisaksi myos ast-
raalimaailman asioita. Kyse on vain siita, etta oppii vastaamaan
toisiin varahtelyihin. Jos tutkimme varahtelytaulukkoa fysiikan-
kirjassa, niin ndemme, etta suuri osa varahtelyista ei saa mei-
dan puoleltamme mitaan vastakaikua. Korvamme erottaa tietyn
maaran niistd, ja kuulemme ne aaniaaltoina. Toinen ryhma
vaikuttaa silmiimme, ja ndemme ne valonsateina. Mutta naiden
yla- ja alapuolella on tuhansia varahtelyja, joista ei synny mitaan
vaikutelmaa fyysisiin aisteihimme. Ilhmisen on mahdollista ke-
hittaa itseaan niin, ettad hanesta tulee sensitiivinen kaikille naille
eetteriaalloille, ja vielad eetteridkin hienommille. Me kutsumme
tallaista ihmista selvanakoiseksi tai selvakuuloiseksi, koska han
voi nahda ja kuulla enemman kuin se, joka ei ole niitd kehitta-
nyt.

Tallaisen sisaisen nakokyvyn kehittymisen edut ovat huo-
mattavat. Se, jolla ne on, huomaa olevansa vapaa toisessa ja
paljon lagjemmassa maailmassa. Tai tarkemmin sanoen han
huomaa, ettd maailmassa, jossa han on aina elanyt, on ulot-
tuvuuksia ja mahdollisuuksia, joista han ei aiemmin tiennyt
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mitdadn. Han on tdhan mennessa jo saattanut oppia kirjoista,
ettd hanen ymparilladn on laajaa ja monimutkaista ei-fyysista
elamaa — deevoja ja luonnonhenkia, valtaisat joukot hanen
kanssaihmisidan, jotka ovat jattdneet tihedn ruumiinsa joko
unessa tai kuollessaan, monenlaisia voimia ja vaikutuksia, joita
ne, joilla on ymmarrysta, voivat herattaa ja kayttaa. Mutta kai-
ken tdaman nakeminen itse sen sijaan, etta vain uskoisi niihin,
yhteydessa oleminen ja kokeiden tekeminen niiden kanssa te-
kee elamasta paljon tdydemman ja mielenkiintoisemman. Ha-
nesta, joka voi nain seurata korkeammilla tasoilla ajattelunsa ja
toimintansa tuloksia, tulee tehokkaampi ja hyddyllisempi. Tal-
laisen tietoisuudenkehittymisen hyddyt ovat ilmeiset, mutta enta
tarinan toinen puoli? Blavatsky kirjoittaa tallaisen kehityksen
vaaroista ja varahtelyjen kahdesta tasosta alemmasta ja kor-
keammasta. Tarkastellaanpa korkeampaa ensin.

Kaikki informaatio ulkopuolelta tulee ihmiselle varahtelyjen
avulla. liman varahtelyt valittavat aania korvalle, kun taas valon
varahtely antavat naon silmalle. Jos han nakee asioita ja olioita
astraali- ja mentaalimaailmassa, se voi tapahtua vain astraali-
ja mentaaliaineen varahtelyjen kosketuksesta ruumiisiin, jotka
kykenevat vastaamaan niihin. Silla ihminen voi ndhda astraali-
maailman vain astraaliruumiin aistien avulla ja mentaalimaail-
man vain mentaaliruumiin aistien avulla.

Kummassakin naistd maailmoista on kuten fyysisessakin
karkeamman- ja hienommantyyppista ainetta. Yleisesti ottaen
piddmme hienommantyyppistd sateilya toivottavana, kun taas
karkeampi on selvasti epatoivottavaa. Ihmisella on astraaliruu-
miissaan kummankinlaista ainetta, ja siksi han kykenee vas-
taamaan seka korkeampiin ettd matalampiin varahtelyihin. Han
itse valitsee, kumpaan niistd suuntaa huomionsa. Jos han
paattavaisesti sulkee pois alemmat vaikutukset ja hyvaksyy
vain korkeammat, niistd saa paljon apua jopa astraali- ja men-
taalitasolla. Mutta Blavatsky ei hyvaksy mitaan niista, ei edes
tilapaisapuna. Han ryhmittelee ne kaikki "alemmiksi, karkeiksi,
psyykkisiksi ja mentaalisiksi energioiksi” ja kannustaa meita
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kiirehtimaan eteenpain paljon korkeammille tasoille, jotka ovat
persoonallisuuden illuusioiden tuolla puolen. Han pitda mita il-
meisimmin tavallisen psyykkisen kehityksen vaaroja suurempi-
na kuin etuja. Mutta kun jonkin verran tata kehitysta on varmasti
tulossa oppilaan evoluutiomatkan kuluessa, niin han varoittaa
joistakin kohdista, joiden suhteen taytyy olla erityisen varovai-
nen.

Niiden neljan vuosikymmenen aikana, joka on kulunut Bla-
vatskyn kirjoituksesta, olemme omassa kokemuksessamme
huomanneet joitakin ndistd vaaroista oppilaitten kohdalla. YI-
peys on niistd ensimmaisia ja se pullistelle varsin isona. Sellai-
sen kyvyn omaaminen, joka kuuluu koko ihmiskunnan peri-
maan, mutta joka viela talla hetkelld ilmenee vain satunnaises-
ti, saa usein tietamattoman selvanakokykyisen tuntemaan it-
sensa kohotetuksi tovereittensa ylapuolelle, Kaikkivaltiaan jo-
honkin maailmanlaajuisesti tarkedan missioon valitsemaksi,
erehtymattdmaksi, uuden lahetystydn perustajaksi enkeliopas-
tukseen valittuna jne. Taytyy muistaa, etta verhon toisella puo-
len on aina runsain mitoin toimintavalmiita ja ilkikurisia enti-
teetteja, jotka ovat valmiita ja jopa karkkaitd vaalimaan kaikkia
tallaisia harhoja, heijastamaan ja antamaan muodon tallaisille
ajatuksille ja tayttamaan enkeli- tai henkioppaan roolin, jota
heiltd odotetaan. On valitettavan helppoa saada keskivertoih-
minen vakuuttuneeksi siita, ettd han todellakin on hieno ihminen
pohjimmiltaan ja taysin arvoinen olemaan erityisen ilmoituksen
vastaanottaja, vaikka hanen ystavansa eivat sokeudessaan tai
ennakkoluuloissaan olekaan tdhan mennessa sitd arvosta-
neet.

Toinen, kenties suurin vaara on tietdmattdmyys, koska se on
kaikkien muitten vaarojen aiti. Jos selvanakeva tietda mitaan
tadman aiheen historiasta, jos han ymmartaa ollenkaan olosuh-
teita toisilla tasoilla, joihin hanen nakokykynsa yltaa, niin han ei
voi olettaa olevansa ainoa ihminen, joka on saanut nain suuren
suosionosoituksen. Eika han voi tuntea itsedan omahyvaisen
varmaksi siita, ettd hanen on mahdotonta erehtya. Mutta kun
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han, kuten niin monet on taysin tietdmatén, mita tulee histo-
riaan, olosuhteisiin ja muuhun, niin ensiksikin hanen on helppo
tehda kaikki virheet sen suhteen, mita nakee. Toiseksi han on
helppo saalis kaikenlaisille juoniville ja petollisille entiteeteille
astraalitasolla. Haneltd puuttuvat kriteerit, joilla arvioida, mita
nakee tai mitd ajattelee nakevansa eika mitdan, milla testata
visioitaan tai kommunikaatioitaan. Nain hanella ei ole suhteelli-
suudentajua tai tajua asioiden paikkansapitavyydesta, jolloin
han suurentaa jumalalliseksi viisaudeksi aivan tavanomaisen
elamanohjeen ja enkeliviestiksi tavanomaisen latteuden. Tie-
teellisia seikkoja koskevan vajavaisen tiedon takia han ymmar-
taa usein vaarin sen, mitd hanen kykynsa saavat hanet havait-
semaan. Nain han tulee levittaneeksi absurdeja holmaoyksia.

Kolmas vaara on epapuhtaus. Ajattelussaan ja elamassaan
puhdas, puhtain vaikuttimin ja itsekkyyden tahraamatta toimi-
vaa tama varjelee toisten tasojen epatoivottavien entiteettien
vaikutuksilta. Hanessa ei ole mitdan, mitad ne voisivat kayttaa,
han ei ole niille sopiva meedio. Toisaalta ihmista ymparoivat
luonnollisesti kaikki hyvat vaikutukset ja ne eivat viivyttele ha-
nen kayttdmisessaan kanavana, jonka kautta voivat toimia.
N&in muodostuu vield yksi este hanen ja kaiken alhaisen, ilkedn
ja pahan valille. Elamaltaan tai motiiveiltaan epapuhdas vetaa
sitd vastoin puoleensa kaikkein pahinta nakymattdmasta
maailmasta, joka on niin lahellamme ymparillamme. Han vastaa
siihen helposti, eika hyvan voimilla juuri ole mahdollista tehda
haneen minkaanlaista vaikutusta.

Mutta selvanakoinen, joka pitaa kaikki nama vaarat mieles-
saan ja pyrkii valttdmaan niita, joka nakee vaivaa opiskellak-
seen selvanakdisyyden historiaa ja perusteita, joka pitda huol-
ta, ettd hanen sydamensa on ndyra ja motiivinsa puhtaat, voi
oppia paljon nailta kyvyilta, joita huomaa omaavansa. Han voi
hyddyntaa niita tydssa, jota hanen on tehtava.
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Patanjalin Joogasutrien kolmannessa luvussa kasitelldaan
laajasti siddeja. Patanjali sanoo niitd saavutettavan viidella ta-
valla — synnynnaisesti, huumeilla, mantroilla, harjoituksilla ja
samadhin avulla.

Meidan on synnyttava tietynlaiseen kehoon tuloksena toi-
minnastamme aiemmissa inkarnaatioissa. Jos meilld on luon-
nostaa psyykkisia kykyja, voimme pitaa itsestdanselvana, etta
olemme tehneet niiden eteen tyota tavalla tai toisella edellisissa
eldmissa. Monet tdman paivan selvanakoisista, joissa kyky on
herannyt vaivatta, mutta ei ehka ole saavuttanut suuria henkisia
korkeuksia, ovat olleet vestan neitsyeita Kreikassa ja Roomas-
sa, vahaisempia joogeja Intiassa tai jopa poppamiehia puolivil-
leissd heimoissa tai keskiajan “viisaita naisia”. Naissa asioissa
on aina ollut paljon erilaista tarjontaa.

Mita tallaisille ihmisille tapahtuu, miten heidan henkinen ela-
mansa muotoutuu, riippuu paljolti niista, joiden kanssa he kar-
mallisesti tulevat kosketuksiin. Jos heidan karmansa on tar-
peeksi hyva johtaakseen heidat teosofian pariin, heilla on tilai-
suus oppia jotakin naistd orastavista kyvyistd. He voivat har-
joittaa esoteerisessa koulussa luonnettaan alustavien ominai-
suuksien ja fyysisen ja magneettisen puhtauden osalta elamaa
varten, jota kaikki tosi okkultistit suosittelevat. Nain heidan
psyykkiset kykynsa voivat kehittyd turvallisesti, ja ne voivat
suuresti palvella ihmiskuntaa.

Jos taas he tulevat kosketuksiin spiritualistisen ajattelukou-
lukunnan kanssa, niin he huomaavat todennakoisesti seuraa-
van tietd, jonka tuloksena on tavallisesti passiivisena meediona
toimiminen, mika on taysin painvastaista kuin mihin me pyrim-
me.

On myos heita, jotka kdantyvat pseudo-okkultismin puoleen
hankkiakseen maagisia voimia, joilla tyydyttaa henkildkohtaista
kunnianhimoaan. Tama polku on tdynna hyvin vakavia vaaroja.
Joskus he istuvat passiivisina ja kutsuvat astraalimaailman
tuntemattomia entiteetteja vaikuttamaan heidan auraansa ja

28



organismiinsa ja saamaan ne sopimaan tarkoituksiinsa. Toisi-
naan he harjoittavat erilaisia hatha-joogan muotoja, jotka koos-
tuvat paaasiassa oudoista hengitystavoista, joita on valitetta-
vasti opetettu laajalti l1antisessd maailmassa viimeisen kolmen
vuosikymmenen aikana. Taman tuloksena on usein syntynyt
vakavia mentaalisia ja fyysisia hairiita. Parhaimmillaankin se,
mitd naistd sisaisistd maailmoista on saatu, ylittdd harvoin
alempia astraalitasoja, joista ei voi tulla ihmiskunnalle mitdan
ylentavaa.

Mitd tulee toiseen menetelmaan, huumeiden kayttéén, niin
Joogasutrien kommentaareissa on niiden vaikutuksesta Vya-
san huomautus, etta "niita kaytetdan asuroiden huoneissa” tar-
koituksena herattda siddhit. Asurat ovat surien vastakohta.
Sana voidaan karkeasti ottaen kaantaa "ei-jumalalliseksi”. Surat
ovat Jumalan puolella olevia olentoja, jotka toimivat Hanen
elamaan yléspain kehittdvan suunnitelmansa hyvaksi.

Patanjali ei suosittele tatd menetelmaa. Han vain luettelee
eri tavat, joilla siddeja voi hankkia. Joogasutrista kdy selvaksi,
ettd han pitéda ainoana hyvaksyttavana viimeista naista viidesta
menetelmasta — samadhia eli kontemplaatiota.

Voimme ymmartaa jossain maarin huumeiden vaikutuksen
kehoon psyykkisten kykyjen herattamiskeinona, jos muistam-
me, ettd neljannelld juurirodulla selvdndkd sympaattisen her-
moston avulla oli melko yleista. Tuolloin astraaliverho, joka ei
viela ollut kunnolla jarjestynyt kehoon eli tietoisuuden kayttova-
lineeseen, vastasi hyvin yleisella tavalla vaikutelmiin, joita ast-
raalitason kohteet siihen tekivat. Nuo vaikutelmat heijastettiin
sitten fyysisen kehon sympaattisiin keskuksiin niin, etta fyysi-
sessa kehossa oleva tietoisuus vastaanotti astraaliset ja fyysi-
set vaikutelmat yhdessa ilman, etta niiden valilla vaikutti olevan
suurtakaan eroa. Ja todellakin on niin, etta tuon rodun ja lemu-
rialaisen rodun varhaisimpina aikoina sympaattisen hermoston
aktiivisuus oli paljon suurempaa kuin aivo-selkaydinjarjestel-
man. Siten astraalikokemukset olivat silmiinpistdvampia kuin
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fyysiset. Mutta sen jalkeen aivo-selkaydinjarjestelmasta on tul-
lut tietoisuuden hallitseva mekanismi fyysisessa kehossa. Sen
seurauksena ihminen on kiinnittanyt jatkuvasti yna enemman
huomiota fyysisen tason kokemuksiin, kun niista on tullut vah-
vempia ja kestdvampia. Siksi sympaattinen hermosto vaikutel-
mien valittdjanad on vahitellen vaistynyt, ja sen tehtdvana on
nykyisin pitda ylla ei tahdonalaisesti monia kehontoimintoja,
joihin ihmisen ei tarvitse kiinnittdd huomiota, koska han elaa
enemman mentaalisessa, emotionaalisessa ja henkisessa kuin
fyysisessa.

Huumeidenkayton vastaisuus ei johdu vain siita, etta ne se-
koittavat kehon terveen toiminnan ja nostavat tarpeettomasti
uudelleen etualalle sympaattisen jarjestelman, vaan myds kos-
ka hankittujen psyykkisten kykyjen nakokulmasta ne vain he-
rattavat uudelleen ja tuovat fyysiseen tietoisuuteen sekalaisia
vaikutelmia astraalimaailmasta. Naita tulee yleisesti taso alem-
masta osasta, jonne on kertynyt kaikki sellainen astraaliaine ja
elementaaliessenssi, joilla on tekemista alempien himojen ja
impulssien kanssa. Joskus ne voivat olla peraisin aisti-ilojen
hiukan korkeammilta alueilta, kuten kuvataan Dumas’n tunne-
tussa romaanissa Monte Kriston kreivi tai De Quincyn kirjassa
Confessions of an Opium Eater. Mutta ne tuskin ovat parempia
kuin muutkaan.

Kaikki tama on taysin ihmiskunnalle laaditun evoluutiosuun-
nitelman vastaista. Meissa kaikissa on tarkoitus kehittya selva-
nako ja muita kykyja, mutta ei talla tavalla. Ensiksi tulee tapah-
tua astraali- ja mentaaliruumiiden kehittyminen niin, etta niista
tulee tietoisuuden tarkkoja kayttovalineita omilla tasoillaan. Sit-
ten saattaa kysymykseen tulla eetterisen kaksoispuolen tsak-
rojen herddminen, joiden avulla korkeammissa ruumiissa saatu
arvokas tieto voidaan tuoda alas fyysisen tason tietoisuuteen.
Mutta kaikki tdma tulee tehda vain ja vasta, kun Mestari kehot-
taa. Muistakaa, mitd opettaja sanoo kirjassa Mestarin jalkojen
juuressa: "Alkaa halutko psyykkisia kykyja.”
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Kolmantena metodina mainitaan mantrojen kayttaminen.
Termi mantra tarkoittaa tiettyja, usein yha uudelleen toisteltavia
voimasanoja, joita kaytetdan seremoniallisissa rituaaleissa.
Naitd on kristillisissa rituaaleissa samoin kuin idassa, kuten
Sakramenttien tieteessé selitetdan. Monissa uskonnoissa kay-
tetdaan aanteita talla tavoin, ja niihin liitetdan kuvia, symboleja,
merkkeja ja eleita ja joskus tansseja.

Termi tapas, jota kaytetaan neljannestd menetelmasta, yh-
distetddn usein asketismiin ja jopa itsekidutukseen. Siihen
kuuluvat sellaiset menetelmat kuin kasivarren pitamista koholla,
kunnes se naivettyy tai piikkivuoteella makaaminen. Nailla har-
joituksilla voi varmasti kehittda tahdonvoimaa, mutta siihen on
muita ja parempia tapoja. Tallaiset hatha-jooga ohjelmat ovat
hyvin haitallisia, koska ne tekevat fyysisen kehon hyodytto-
maksi ihmiskunnan palvelemisessa, mika on kaikkein tarkeinta
Mestarin tydssa. Tahtoa voi aivan yhtd tehokkaasti kehittaa
toimittaessa elaman vaikeuksissa, joita kohtaamme luonnos-
tamme ja karman ansiosta. Ei ole tarpeen luoda ehdoin tahdoin
vaikeuksia.

Bhagavad Gitassa Krishna puhuu ankarasti tallaista taika-
uskoa vastaan. Han sanoo: "Ne, jotka suorittavat ankaria as-
keettisia harjoituksia, joita ei ole maaratty missaan pyhissa kir-
joituksissa, tekevat niin turhamaisuuttaan ja itsekkyyttaan,
omien halujensa ja himojensa ajamina. Se on jarjetdnta kehon
muodostavien elementtien kiduttamista, ja minunkin sisdisessa
ruumiissa olevana. He tietavat niin paattdessaan tdman olevan
peraisin asuuroilta.” Tama ei voi olla todellista tapasta. Sana
merkitsee kirjaimellisesti "lkuumuus”, ja ehka Iahin vastine sille
ihmisen kaytoksestad puhuttaessa voisi olla "ponnistus”. Tata
koskeva opetuksen todellinen merkitys voisi olla: "Tee keholle-
si, minka tiedat sille hyvaksi, ei pelkastadan mukavaa. Ala anna
laiskuuden, itsekkyyden tai valinpitdmattdmyyden olla esteena
tehdessasi persoonallisuudestasi niin tervetta ja tehokasta kuin
mahdollista tydssa, jota on tehtava maailman hyvaksi. "Krishna
sanoo Bhagavad Gitassa: "Jumalten, vanhempien, opettajien ja
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viisaiden kunnioittaminen, puhtaus, suoraselkaisyys, tyytyvai-
syys ja vahingoittamisesta pidattyminen on ruumiin tapas; to-
tuudellinen, miellyttdva ja hyddyllinen puhe ja pyhien sanojen
tutkiminen ovat puheen tapas; iloisuus, tasapaino, hiljaisuus,
itsehallinta ja uskollisuus itsedan kohtaan ovat mielen tapas.
"Naissa kuvauksissa, jotka on antanut yksi hindujen keskuu-
dessa suurimpana Jumalan inkarnaationa pidetty, eivat miten-
kdan anna ymmartda mukaan kuuluvan naita kauheuksia, jois-
ta ndemme joskus surullisia esimerkkeja.

Kultaisten ohjeitten kirja suosittaa viidetta keinoa, samadhia,
kuten Joogasutrat ja muut senkaltaiset teokset. Samadhia
edeltavat dharana ja dhyana, jotka kdannetaan yleisesti keskit-
tymiseksi ja meditaatioksi, kun taas samadhi tulkitaan kon-
templaatioksi. Tallaiset yhden sanan kaannokset sanskritista
ovat harvoin onnistuneita, koska sanskritin sanat ovat vuositu-
hansien aikana ihmeellisesti monimutkaistuneet ja ottaneet
hienoisia merkitysvivahteita, joita ei nykyaikaisista kielista 16y-
dy. Ainoa tapa oppia todella ymmartamaan niitd on tutkia niita
vanhojen kirjojen kontekstissa.

Siddhit voidaan jakaa kahteen luokkaan, muttei pelkastaan
korkeampiin ja alempiin, vaan myds kykyihin ja voimiin. Maail-
ma koskettaa meitd aistiemme, nédkdokykymme, kuulomme jne.
kautta, mutta my6s vaikutamme maailmaan. Tama kaksinai-
suus pitda paikkansa myods vylifyysisten suoritusten osalta.
Vastaanotamme vaikutelmia astraali- ja mentaaliruumiiden vii-
meksi kehittyneiden voimien kautta, mutta voimme myds toimia
niiden avulla. Hindukirjallisuudessa on tapana puhua kahdek-
sasta siddhista: (1) anima, voima asettautua atomin asemaan,
tulla niin pieneksi, ettd kykenee toimimaan niin pienen asian
kanssa; (2) mahima, voima kasvaa jattikokoiseksi niin, etta ky-
kenee kohtaamaan valtavankokoisia asioita vaivatta; (3) laghi-
ma, voima tehda itsestdan kevyt kuin hdyhen tuulessa; (4) ga-
rima, voima tehda itsestéan niin tiivis ja painava kuin mahdollista; (5)
prapti, voima yltaa kauas, jopa kuuhun asti; (6) prakamya, tah-
donvoima, jolla toteuttaa kaikki toiveet ja halut; (7) Ishatwa,
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voima hallita ja luoda ja (8) vashitwa, voima kasked kaikkea.
Naita kutsutaan “suuriksi voimiksi”’, mutta muitakin mainitaan
kuten kehon vakaus ja sateily, aistien ja ruokahalun hallinta,
kauneus ja viehatysvoima jne.

Me myohempien aikojen opiskelijat 1ahestymme naitd on-
gelmia niin eri nakodkulmasta kuin hindukirjoittajat tuhansia
vuosia sitten, ettd meidan on joskus vaikea ymmartaa heita.
Olemme aikamme tuote, ja kvasitieteellinen koulutus, jonka
kaikki kdymme lapi, tekee meille mentaalisesti valttamattémak-
si yrittda luokitella tietojamme. Jokainen pyrkii rakentamaan it-
selleen jonkinlaisen systeemin, vaikka kuinka kdmpeldn, ja kun
meille esitetdan jokin uusi fakta, yritamme I6ytaa sille kolon
systeemissamme. Jos se sopii siihen mukavasti, hyvaksymme
sen; ellei, niin todennakdisesti hylkddmme sen, vaikka sen
tueksi esitettaisiin kuinka painavia todisteita tahansa. Vaikka
jotkut kykenevat uskomaan melko onnellisina keskenaan risti-
riitaisiin asioihin, niin toiset eivat voi nain tehda. Oman ajattelu-
rakennuksensa rekonstruointi, jotta uusi fakta sopisi siihen, on
niin tuskallinen prosessi, etta on tavallista valttaa sitd unohta-
malla sopivasti koko asia tai kieltdmalla se. Muinaiset intialaiset
veljemme ovat luetteloineet havaintonsa ja jattaneet asian sii-
hen yrittdmatta suhteuttaa niita toisiinsa tai luokitella niita taso-
jen mukaan, joilla ne esiintyvat tai kyvyn mukaan, jota ne vaa-
tivat.

Tunnistamme helposti kaksi ensimmaista siddhia listalta; ne
ovat tapauksia, joissa tietoisuudenfokus muuttuu. Kutsumme
niitd joskus suurentamis- ja pienentamisvoimiksi. Se tarkoittaa
tietoisuuden sopeuttamista kohteena olevaan asiaan. Se ei ole
mitenkdan vaikeaa harjaantuneelle okkultistille, mutta ei ole
helppo fyysisella tasolla selittda, miten se tapahtuu. Kolmante-
na ja neljantend mainitaan mahdollisuus tehda itsensa kevyek-
si tai painavaksi tahdon avulla. Tdma tapahtuu painovoiman
vastakkaisvoiman ymmartamisen ja kayton avulla. Viidennesta
en ole varma. Se saattaa viitata voimaan tehda matkoja ast-
raaliruumiissa, koska astraalimatkailun rajana mainitaan kuu.
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Epailen kuitenkin, ettd se tarkoittaa voimaa saada aikaan tah-
dolla jokin tulos matkan paastad. Kuuden ja kahdeksas ovat
tahdonvoiman kehitysta, joskin varsin huomattavaa sellaista.
Samoin seitsemas, johon lisdyksena vaaditaan erikoistietoa
dematerialisaatiosta ja rematerialisaatiosta. Talla listalla ei
lainkaan viitata suoranaisesti selvanakéon enempaan ajassa
kuin paikassakaan.

On huomattava, ettd Hiljaisuuden ddnessé ei sanota, etta
astraali- ja mentaaliruumiiseen kuuluvat alemmat iddhit olisi ja-
tettdva kerta kaikkiaan huomiotta. Se tuo vain esiin niihin liitty-
via vakavia vaaroja. Kdymme lapi asiaa hiukan mydhemmin,
koska sen, joka kiipeda portaita, on astuttava jokaiselle askel-
malle.

2. Ken tahtoo kuulla Nadan? ddnen, ”danettoméin &a-
nen”, ja ymmértaé sitd, hdnen on opittava tuntemaan dha-
ranan® luonto.

H.P.B:n huomautus: Hiljaisuuden &&ni 1991 painos.

2 fdnetén &ani” (Soundless Voice) eli "hiljaisuuden &ani”. Kirjaimellisesti tdmé
ehké kuuluisi "déni henkisessé ddnessa” (Voice in the Spiritual Sound), koska
nada on senzarinkielisen sanan lahin sanskritinkielinen vastine.

3Dharana on mielen voimakas ja tdydellinen keskittyminen johonkin siséiseen
kohteeseen ja sen tdydellinen erottaminen kaikesta ulkoiseen eli aistien
maailmaan kuuluvasta.

Sana, joka tassa kaannetaan keskittyminen, tulee juuresta
dhri, pitdd. Sana dharana lyhyella loppuvokaalilla merkitsee
pitda tai kannatella yleisesti, mutta tdssa meilla on erityinen
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substantiivin feminiinimuoto, jossa loppuvokaali on pitka. Tek-
nisena termina se tarkoittaa keskittymista eli mielen pitamista
paikallaan.

Sitd kuvataan joissain paikoissa eraanlaisena pohdintana,
tietyssa asiassa tai kohteessa viipymisena. Hindukirjallisuu-
dessa sanotaan, ettd meditaatio ja kontemplaatio ei ole mah-
dollista ilman, etta sitd on harjoitettu ensin. On iimeista, etta kun
mieli on valmiina vastaamaan fyysisen, astraalisen ja mentaa-
lisen tason kutsuihin, niin ei ole todennéakoista, etta se kuulee
egon viestin, jota se yrittda valittda persoonallisuudelle omilta
korkeammilta tasoiltaan.

Keskittyminen vaatii, ettd huomio voidaan kiinnittaa valittuun
kohteeseen eika alempien kayttévalineiden levottomaan aktivi-
teettiin. Keskittymisen harjoittaminen aloitetaan yksinkertaisista
asioista. Eradssa tilanteessa jotkut tulivat kysymaan Blavats-
kylta, mitd heidan pitaisi mietiskella. Han heitti pdydalle tulitik-
kurasian ja sanoi: “Mietiskelkaa tuota!” Se aiheutti jonkin verran
hammastysta, koska he olivat odottaneet hanen kehottavan
heitd mietiskelemadan parabrahmania tai absoluuttia. On tar-
keaa, ettd keskittyminen tapahtuu kehoa jannittdamatta. Annie
Besant kertoi meille, ettd kun Blavatsky yritti ensi kertaa opet-
taa hantd kokeilemaan mietiskelya, han kavi siihen hyvin in-
tensiivisesti. Hanen opettajansa kuitenkin keskeytti hanet ja
sanoi: "Kultaseni, ei verisuonilla meditoida!”

Se, mita vaaditaan, on mielen pitdminen hiljaa niin, etta kat-
sellaan ajattelun kohdetta taysin tyynena aivan kuten katsottai-
siin kellosta aikaa paitsi, ettd sitd katsotaan keskittymiseen
maaratty tai etukateen paatetty aika. lhmiset valittavat usein
paasaryista tai muista kivuista meditaation seurauksena. Niita
ei pitaisi siitd seurata. Jos huolehtii siita, etta fyysinen keho on
tyyni ja vapaa kaikista jannityksista, jopa silmissakin, niin kes-
kittyminen on paljon helpompaa ja onnistuu paremmin ilman
fyysisia ongelmia ja vaaroja. Erilaisissa kirjoissa on kirjoitettu
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tastad aiheesta, ja joissakin niistd annetaan darimmaisen vaa-
rallisia ohjeita. Sen, joka toivoo lisdinformaatiota, tulisi lukea
professori Woodin kirja Concentration — a Practical Course,
josta Annie Besant on kirjoittanut: "Siind ei ole mitdan, minka
harjoittamisesta seuraisi vahaisintdkaan fyysista, mentaalista
tai moraalista vahinkoa.”

Alaviitteessaan H.P.B yhdistaa dharanan ylempaan men-
taalitasoon, silla han sanoo, ettd mielen tulee olla kiinnittynyt
sisdiseen kohteeseen, jolla ei ole konkreettista yhteytta aisti-
maailmaan, siis fyysiseen, astraaliseen ja alempaan mentaali-
maailmaan. Tama ohje on tarkoitettu kandidaatille, joka on jo
Polulla ja joka tahtaa nirvanisen eli atmisen tason samadhiin.
Mutta naitd kolmea termid keskittyminen, meditaatio ja kon-
templaatio kaytetaan myos yleisesti. Ajattelunsa kiinnittaminen
pyhan kirjoituksen sakeeseen on keskittymista. Sen tarkastele-
minen eri valossa ja yritys paasta sisdan sen merkitykseen,
uuden ja syvemman tason saavuttaminen tai intuitiivisen ym-
marryksen saaminen siitd on meditaatiota. Huomion Kiinnitta-
minen vakaasti joksikin ajaksi saatuun ymmarrykseen on kon-
templaatiota. Kontemplaatio on maaritelty keskittymiseksi aja-
tus- tai meditaatiolinjan huipulle. ltdmaiset opiskelijat aloittavat
tavallisesti harjoittelun jostain yksinkertaisesta ulkoisesta koh-
teesta ja johdattelevat ajattelunsa siitéd edelleen sisdanpain tai
yléspain korkeampiin asioihin.

3. Tultuaan valinpitiméttéméksi aistimusten kohteista,
tdytyy oppilaan etsia esille aistimien Raadshaa (valtias),
Ajatusten Luoja, hdnet, joka heréttaa harhan.

Tama viittaa siihen, mitd on tehtava keskittymisharjoituksen
aikana. Tata aihetta kasittelevassa hindukirjallisuudessa selite-
taan, ettd ennen varsinaista keskittymista harjoitusta varten is-
tumaan asettuneen oppilaan taytyy vetaa huomionsa pois
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aistikohteista. Hanen taytyy oppia olemaan kiinnittdamatta huo-
miotaan nakymiin tai daniin, jotka tulevat hdnen ulottuvilleen.
Minkaan, mika tulee hanen nakodetaisyydelleen tai koskettaa
hanen tuntoaistiaan, ei pida antaa vetaa huomiota puoleensa.
Silloin han on valmis tarkkailemaan, mitd ajatuksia ja tunteita
nousee mielessa ja tekemaan jotain niille.
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LUKU 3
TODELLISUUDEN TAPPAJA

4. Mieli on suuri todellisuuden tappaja.
5. Oppilas tappakoon tappajan.

Olen jo selittanyt, ettd useimpien mentaali- ja astraaliruumiit
ovat jatkuvassa aktiivisuudentilassa, taynna pyorteita, jotka on
poistettava ennen kuin voidaan todella edistyd. Nama pydrteet
luovat suuren maaran illuusioita, jotka vaivaavat keskivertoih-
mista ja tekevat hanelle tavattoman vaikeaksi saada tosi naky-
maa mistaan. Sri Shankaracharyan opetuksissa esiintyy mai-
ninta, etta aivan niin kuin fyysinen silma voi ndhda hyvin, kun se
pysyy vakaana eika vaeltele ympariinsa, niin mieli voi ymmar-
taa asioita selkedammin, kun se on tyyni. Mutta jos se on taynna
pyorteitd, ne vaaristavat vision ja luovat illuusion.

Mielta kutsutaan aistien kuninkaaksi eli rajaksi. Joskus siita
puhutaan yhtena aisteista kuten Bhagavad Gitassa:

Osa omasta Itsestani muuntuneena maailman elamassa
kuolemattomaksi Hengeksi vetaa ymparilleen aineeseen ver-
houtuneet aistit, joista mieli on kuudes.

On ilmeista, ettd mieli toimii erdanlaisena aistina, koska se
korjaa viiden aistin valittamaa tietoa ja antaa ymmartaa, mita on
niiden ulottumattomissa. Esimerkiksi kun varjo lankeaa oven-
suuhun, oletamme jonkun olevan tulossa.

Mitd on se mieli, jonka suhteen pyrkijan on toimittava nain
ankarasti? Patanjali puhuu siitd maaritellessaan, ettd jooga-
harjoituksessa on kyse chitta-vritti-nirodhasta, mika tarkoittaa
mielen (chitta) pyorteiden (vritti) rajoittamista (nirodha). Vedan-
tistien keskuudessa tai Sri Shankaracharyan koulukunnassa
termia antahkarana ei kaytetd samoin kuin me yleisesti sita
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kaytamme, vaan se tarkoittaa mieltd taydellisimmillaan. Heille
se merkitsee sananmukaiseti kokonaista sisaista elinta tai inst-
rumenttia sisdisimman Itsen ja ulkomaailman valilla. Siina ku-
vataan olevan neljd osaa: "minantekija” (ahamkara); sisainen
ymmarrys, intuitio eli puhdas jarki (buddhi); ajattelu (maims) ja
kohteiden erottelu (chitta). Lansimaiset pitavat tavallisesti naita
kahta viimeistd mielen kykyina abstraktiseen ja konkreettiseen
ajatteluun. Kun he ajattelevat noita muita prosesseja, he kuvit-
televat niiden jotenkin olevan mielen ylapuolella.

Teosofin pitaisi tunnistaa tdssa vedantistien jaossa neljaan
oma, tuttu atma, buddhi, manas ja alempi mieli. Blavatsky kut-
sui viimemainittua kama-manakseksi, koska se on se osa ma-
nasta, joka toimii halujen kanssa ja on siksi kiinnostunut ai-
neellisista kohteista. Kamaa ei pida ajatella vain alempien ha-
lujen ja intohimojen kannalta, vaan siihen kuuluvat kaikenlaiset
halut ja kiinnostus ulkomaailmaan sen itsensd vuoksi. Koko
kolminainen korkeampi itse ei siis tastd nakdkulmasta ole
muuta kuin antahkarana (eli sisdinen toimija) monadin ja alem-
man itsen valilla. Siitd on tullut nelindinen, koska manas on
kaksinainen inkarnaation aikana.

Kolme korkeamman itsen osaa nahdaan suuren tietoisuuden
eli mielen kolmena aspektina. Atma ei ole Itse, vaan se tietoi-
suus, joka tuntee Itsen; buddhi on tietoisuus, joka tuntee muo-
tojen elaman oman suoran havaintonsa kautta; manas on sama
tietoisuus, kun se katsoo ulospain kohteiden maailmaa. Ja ka-
ma-manas on se osa manasta, joka on upotettu tdhan maail-
maan ja johon tdma maailma vaikuttaa. Todellinen itse on mo-
nadi, jonka elama on suurempaa kuin tietoisuus, mika on taman
taydellisen mielen, korkeamman Itsen elamaa. Siksi Patanjali ja
Shankaracharya ovat varsin yksimielisia siita, etta chitta, kama-
manas, alempi mieli on todellisuuden tappaja, ja se on tapetta-
va.

Paljon siita, mita teosofit kutsuvat astraaliruumiiksi on luet-
tava mukaan intialaiseen ajatukseen kama-manaksesta eli
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chittasta. Blavatskykin puhuu mielen jaosta neljaan. Ensin on
manas-taijasi, loistava eli valaistunut mieli, joka on todellisuu-
dessa buddhi tai ainakin sen ihmisen tila, jonka manas on su-
lautunut buddhiin, eika silla ole endad omaa tahtoa. Sitten on
varsinainen manas, korkeampi manas, abstraktisesti ajatteleva
mieli. Sitten on antahkarana, jota termia Blavatsky kayttaa vain
tarkoittamaan linkkia tai kanavaa tai siltaa korkeamman ma-
naksen ja kama-manaksen valilld inkarnaation aikana. Ja lo-
puksi on kama-manas, joka tdman teorian mukaan on persoo-
nallisuus.

Joskus H.P.B kutsuu manasta deevaegoksi tai jumalalliseksi
itseksi erotuksena persoonallisesta itsesta. Korkeampi manas
on jumalallinen, koska positiivinen ajattelu on sen. Se on
kriyashakti, voima tehdad asioita. Todellisuudessa kaikki tyd,
minka teemme, tehdaan ajatusvoimalla. Kuvanveistajan kasi ei
tee ty6ta, vaan kattd ohjaava ajatusvoima. Korkeampi manas
on jumalallinen, koska sen ajattelu on positiivista. Se kayttaa
siihen omaa elamaansa, joka loistaa sen sisaltapain. Tata tar-
koitetaan sanalla jumalallinen, loistaa, sanasta div. Alempi mieli
on vain heijastaja. Silld ei muitten aineellisten asioiden tapaan
ole omaa valoa. Se on jotain, jonka kautta valo tai aani tulee.
Se on vain naamio, persoona.

Teosofisissa teoksissa antahkaranaa pidetdan tavallisesti
linkkind korkeamman itsen ja alemman itsen eli jumalallisen
egon ja persoonallisen egon valilla. Alemman itsen chitta jattaa
sen asioiden armoille niin, ettd elamaamme taalla alhaalla voi-
daan verrata kokemukseen uimisesta pyorteessa. Mutta sita
seuraa enemmin tai mydhemmin kuoleman jalkeen aika tai-
vasmaailmassa. lhmistd on pyoritetty, han on ndhnyt monen-
laista, mutta ei ole voinut viipya niissa mieli tyynena ja vakaana,
vaan ainoastaan kama-manaksen valityksella. Siksi han ei ole
ymmartanyt niiden merkitysta sielulle. Mutta taivasmaailmassa
ego voi laajentaa antahkaranaa, koska kaikki on tyynta. Ei ole
uusia kokemuksia kerattavaksi. Entisia kokemuksia voi
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rauhassa kaannella ja pohtia, ja omaksua niista niiden essens-
si deevaegoon siind maarin kuin se sita kiinnostaa. Siksi ego
hyvin usein aloittaa persoonallisen elamansyklinsa siirtymisella
taivasmaailmaan ja kiinnittda hyvin vahan huomiota persoonal-
lisuuteen sina aikana, kun se kerdd materiaalia.

Tassa tapauksessa se mielen aspekti, jota (Blavatskyn luo-
kituksessa) kutsutaan antahkaranaksi, on toiminnassa vain hy-
vin vahan ennen taivaselaman alkamista. Mutta jos ihmisen
tarkoituksena on tulla astraali- ja mentaalitasojen ekspertiksi
fyysisessa ruumiissa eldessaan, hanen on tuotava korkeam-
man itsen positiiviset voima alas tuota kanavaa pitkin harjoitta-
malla dharanaa eli keskittymistd tehden nain itsestdan koko
persoonallisuutensa herran. Toisin sanoen hanen on raivattava
pois astraaliset ja mentaaliset pyorteet. Kun ihminen on jonkin
alan nero, hanen saattaa olla helppoa kayttda aarimmaista
keskittymiskykya johonkin erityiseen tydéhoén, mutta kun han
jattda sen, hanen elamansa on melko todennakdisesti edelleen
taynna naita pyorteitd. Nainhan emme halua asian olevan.
Meidan tahtdimessamme ei ole vahempaa kuin naitten pyortei-
den taydellinen havittaminen kdymalla kammalla lavitse alempi
mielemme ja tekemalla siita tyyni ja tottelevainen korkeamman
itsen palvelija kaikissa tilanteissa.

Nama pyorteet saattavat kristallisoitua pysyviksi ennakko-
luuloiksi, ja tekevatkin sen varsin usein. Niista tulee ainekerty-
miad, jotka muistuttavat kansid mentaaliruumiissa. Jos silloin
yrittda katsoa tuon tietyn ruumiin kautta asioita, niin ei nae sel-
keasti. Kaikki on vaaristynytta, silla tuossa kohdassa mentaali-
aine ei enaa ole elavaa ja virtaavaa, vaan jahmeaa ja mataa.
Parannuskeinona on hankkia lisaa tietoa, saada aine taas liik-
keeseen. Nain ennakkoluulot hajotetaan ja pestdan pois yksi
toisensa jalkeen.

Talla tavoin mieli on suuri todellisen tappaja, silla sen avulla
emme nde kohdetta sellaisena kuin se todella on. Naemme vain
kuvat, jotka kykenemme siita tekemaan, ja omaa luomustamme
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olevat ajatusmuodot varittavat pakosta kaiken. Pankaa merkil-
le, kuinka kaksi ihmistd omine ennakkokasityksineen muodos-
taa aivan erilaisen tarinan samasta tilanteesta ja yksimielisina
siitd, mitd varsinaisesti tapahtui. Juuri ndin tapahtuu koko ajan
jokaisen tavallisen ihmisen kohdalla, emmeka oivalla, kuinka
absurdia on asioitten vaaristyminen. Oppilaan tdytyy voittaa
tama; hanen taytyy "tappaa tappaja”. Hanen ei tietenkaan pida
tuhota mieltadan, silld han ei tule toimeen ilman sita, mutta ha-
nen taytyy hallita sitd. Se on hdnen, muttei hén, vaikka se yrit-
taakin saada ihmisen ajattelemaan niin. Paras tapa voittaa sen
vaeltelu, on kayttda tahtoa. Mieli yrittdd samaa kuin astraali-
ruumis, joka yrittda aina vakuuttaa meidat, etta se, mita se ha-
luaa, on meidan oma halumme. Niiden kanssa on toimittava
tasmalleen samalla tavalla.

Vaikka pyorteet, jotka tayttavat mielen ennakkoluuloilla ja
erehdyksilla ovat poissa, jaljelld on viela illuusio. Sanskritin sa-
nan avidya kaantaminen tietdmattomyydeksi ei ehka ole kovin
onnistunut, vaikka se onkin yleisesti hyvaksytty. Sanskritissa on
usein hienovaraisia merkityssavyja, joita on vaikea kaantaa.
Tassa tapauksessa tarkoitetaan kenties enemman sita, mika on
epaviisasta kuin tietdmattdmyytta. Ihmisella voi olla laaja tieto-
varasto ja silti han voi olla epaviisas. Tieto koskee kohteita ja
niiden valisia suhteita ajassa ja paikassa, kun taas viisaus on
tekemisissa sielun eli tietoisuuden kanssa, jonka ruumistuksia
nuo asiat ovat. Viisas poliitikko ymmartaa ihmisten mielen, ja
viisas aiti ymmartaa lastensa mielen. Huolimatta siita, paljonko
tietda, niin jos on vain aineenndkokyky eika eldamannakokykya,
niin todellisuudessa on vain epaviisautta eli avidyaa. Aly elaa
yleensa viisauden kustannuksella, on H.P.B sanonut. Tasta
epaviisaudesta eli tietamattdomyydesta versovat neljd muuta
suurta estetta edistymiselle henkisesti, siis yhteensa viisi. Niita
kutsutaan termilla klesha.

Jos avidya on ensimmainen este, niin toinen on asmita, ka-
site "mina olen tama” tai mita Mestari kerran kutsui "mina itse-
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persoonallisuudeksi”. Persoonallisuus kehittyy [api eldman var-
sin maaratynlaiseksi asiaksi, jolla on maaratty fyysinen, ast-
raalinen ja mentaalinen muoto, ammatti ja tottumukset, eika sita
vastaan voi olla mitdan, kunhan se on hyva lajinsa edustaja.
Mutta jos tdma meissa asustava elama tulee vakuuttuneeksi,
ettd han on tuo persoonallisuus, han alkaa pitda huolta sen
eduista sen sijaan, ettd kayttaisi sitd puhtaasti tyovalineena
henkisiin tarkoituksiin.

Taman virheen seurauksena ihmiset menevat kohtuutto-
muuksiin varallisuudessa, vallassa ja maineessa. Kun ihminen
luo katseensa maataloihinsa, kaupunkitaloihinsa, jahteihinsa ja
autoihinsa, maatiloihinsa ja tehtaisiinsa, han paisuu ylpeydesta
ja pitda itsedan suurena, koska hanta kutsutaan tdman kaiken
omistajaksi. Tai han kuulee nimensa olevan kaikkien huulilla ja
tuntee, kuinka tuhannet ihmiset ajattelevat hanta ihaillen (tai
jopa arvostellen, koska tunnettuus miellyttda usein niita, jotka
eivat ylla maineeseen). Ja han pitaa itsedan todellakin suurena
persoonana. Tama on "minaitse persoonallisuus”, ja se on yksi
maailman suurimmista taikauskoisista kasityksista maailmassa
ja todella suuri ongelmien lahde ihmiselle itselleen ja kaikille
muille. Henkinen ihminen pitda itseddn onnekkaana, jos voi pi-
taa itseaan oman katensa ja aivojensa herrana. Han haluaa pi-
téda tuhansien muiden kuvan mielessaan, jotta voisi auttaa heita
eika iloitakseen siitd, ettd hanen kuvansa kopioituu ja suurentuu
heiddn mielessaan. Nain ollen minaitse persoonallisuus on Sii-
na suurin este kayttda persoonallisuutta, ja niin ollen henkiselle
edistymiselle.

Kolmas ja neljds este voidaan kasitelld yhdessa. Ne ovat
raga ja dvesa, sympatia ja antipatia. Namakin kumpuavat sa-
masta minaitse persoonallisuudesta. Ei ole asiaankuuluvaa,
ettd se nayttdad sympatiansa ja antipatiansa. Se on kuin auto,
jolla olisi oma &ani, ja se kohottaisi sen tyytymattémyydenosoi-
tuksena, kun sen omistaja ajaa huonolla tiella tai hyrraisi mieli-
hyvasta, kun tie olisi hyva. Tie voi olla autolle huono, mutta
ajajalle se on hyva juttu, koska ylipaansa on olemassa tie, ja
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koska han haluaa paastad johonkin, mika olisi vaikeaa ilman
tietd. On miellyttavaa, kun meilld on nojatuolimme, takkatulem-
me, sahkovalo ja hdoyryvoima, mutta sen, joka haluaa edistya,
on mentava uudelle maalle, joskus aineellisestikin, mutta aina
ajatuksissa ja tunteissa. Ihmiset pitavat asioista, jotka ovat hei-
dan tottumustensa ja tapojensa kanssa sopusoinnussa. Kaikki,
mika sita hairitsee, on "huono juttu”, ja kaikki, mika sopii niiden
kanssa yhteen ja tehostaa niitd on "hyva”. Tallainen elamanna-
kemys ei ole sopusoinnussa henkisen edistymisen kanssa.
Emme kieltdydy mukavuudesta, kun sellaista osuu kohdalle,
mutta meidan on opittava valinpitamattomaksi sitd kohtaan, ja
ottamaan asiat sellaisina kuin ne tulevat. Sympatioiden ja anti-
patioiden painotuksen on mentava ja sen tilalle on tultava kor-
keamman itsen arvio siitd, mika on hyvaa ja mika huonoa.

Viides este on abhinivesha, joka on seurausta siita, etta on
kiinnittynyt johonkin muotoon tai elamantapaan eli persoonalli-
suuteen. Tasta syntyy vanhuuden ja kuolemanpelko, joita ei ole
olemassakaan ihmiselle itselleen, mutta jotka kohtaavat aika-
naan persoonallisuutta. Todellinen kuolema eldamassa voi ta-
pahtua, mutta tdma viides on ongelma. Ihmiset tuhlaavat nuo-
ruutensa valmistautuessaan mukavuuteen ja turvallisuuteen
vanhuudessa, ja sitten tuhlaavat vanhuutensa etsiessaan me-
netettyd nuoruuttaan tai pelkdavat kayttdd kehoaan, ettei se
vain kuluisi. He ovat kuin mies, joka osti kauniin auton ja istuu
autotallissaan ihailleen uutta omaisuuttaan, mutta ei kykene
saamaan itsedan ajamaan autolla tiella, ettei sille vain sattuisi
jotain. Meidan hommamme on tehda, mitd korkeampi itse tah-
too, ja olla valmis kuolemaankin sen palveluksessa, jos tar-
peen.

Kaikki pyorteet mielessa syntyvat naista viidesta esteesta.
Keskittyminen ja meditaatio ovat keinoja, joilla niista paastaan
eroon kokonaan. Kun kama-manas ei enaa painotu alaspain,
manas voi kaantya ylospain ja siita tulee manas-taijasi.
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Toinen sanskritin sana, joka on yhteydessa tdhan minaitse-
persoonallisuuteen, on ntana, joka toisinaan kaannetaan yl-
peydeksi, mutta parempi olisi omahyvaisyys. Tama juuri esiin-
tyy sanassa nirmanakaya, joka tarkoittaa nirmanaa, olentoa,
joka on taman illuusion tuolla puolen. Blavatsky on sanonut, etta
on olemassa kolme inkarnoitumistapaa. Ensiksi avatarojen
tapa, jotka laskeutuvat korkeammista sfaareista, joihin ovat yl-
tdneet meidan evoluutiosyklidmme aiemmissa kierroksissa.
Toiseksi tavanomainen tapa, jossa henkild kdy lapi astraali- ja
mentaalimaailmat ja ottaa sitten itselleen uuden kehon. Ja kol-
mas nirmanakayan tapa, jossa inkarnoidutaan ilman valiaikaa
joskus jopa muutaman paivan kuluttua. H.P.B mainitsee Salai-
sessa opissa kardinaali de Cusan esimerkkina tallaisesta ta-
pauksesta, kun han syntyi nopeasti uudelleen Kopernikuksena.
Ja han sanoo, ettei tdma ole mitenkaan epatavallista. Han pu-
huu tallaisista henkildistd adepteina eli ekspertteind, mutta ei
kayta sanaa samoin kuin me, vaan tarkoittaa, ettd he ovat
adaptoituneita eli asiantuntijoita astraali- ja alemmalla mentaa-
litasolla. Han sanoo niiden toimivan toisinaan henkina spiritisti-
sissa istunnoissa, ja ettd mustat veljet vastustavat heita kovasti
oletettavasti heidan oman edistymisensa ja ihmiskunnan edis-
tyksen vuoksi.

H.P.B selittda, ettd nirmanakayoja on kahta tyyppia: ne, jot-
ka ovat luopuneet taivasmaailmasta ja ne, jotka mydhemmin
korkeammassa vaiheessa ovat luopuneet siita, mitd kutsutaan
nirvanaksi jaadakseen auttamaan maailman edistymisessa.
Modernissa teosofisessa kirjallisuudessa silla tarkoitetaan vii-
memainittuja, mutta tdssa keskitymme alempaan luokkaan. lh-
minen, joka on tappanut tappajan, on paaosin havittanyt viisi
estetta, ja hanesta on tullut korkeamman itsen palvelija, jolloin
hanessa ei ole mitdan, mika ei ole hyvaksi korkeamman itsen
tarkoituksille. Hanen antahkaranansa on niin laajentunut, etta
han on ruumiillisen elamansa aikana taysin yhteydessa kor-
keampaan itseensa, ja tama itse ottaa kaiken aikaan sen, mita
tarvitsee. Mehildinen voi kayda kukassa, milloin haluaa, silla
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myrsky ei raivoa. Ja kun fyysinen ruumis on kuollut, persoonal-
lisuuden hienompi osa voidaan kayttaa uudelleen seuraavassa
inkarnaatiossa, koska se ei ole taynna pyorteita, jotka edusta-
vat kiinteitd haluja ja tiukkoja mielipiteitd, itsekkaita tunne- ja
ajattelutapoja.
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LUKU 4
TODELLINEN JA EPATODELLINEN

6. Silld kun hdnen oma muotonsa tuntuu hdnesta epé-
todelliselta, niin kuin kaikki unessa ndhdyt muodot tuntu-
vat valveilla ollessa.

7. Kun hdn on lakannut kuulemasta monia, hdn voi
erottaa YHDEN - tuon sisdisen aanen, joka tappaa ulkoi-
sen.

C.W.L. Unennakda ja valveillaoloa kaytetaan usein vertauk-
sena itdmaisessa filosofiassa. Siitd on oma hyo6tynsa, mutta
meidan on oltava tarkkoja, jotta emme anna sen johtaa meita
vaarinkasitykseen. Kun herddmme tavanomaisesta unesta, oi-
vallamme, etta aistejamme on huijattu, ettd se, mita luulimme
tuolloin todelliseksi kokemukseksi, ei todellisuudessa ollut mi-
tdan sellaista. Mutta nédin ei ole, kun heradmme henkisen to-
dellisuuden havaitsemiseen. Herddmme korkeampaan ja laa-
jempaan elamaan. Havaitsemme ensi kertaa musertavat rajoi-
tukset, joissa olemme tahan asti elaneet pahaa aavistamatta.
Mutta se ei tarkoita, ettd elamamme on ollut tuohon saakka
pelkastaan hyodytdonta petkutusta. Korkeampiin asioihin he-
radminen saa aiemman mielentilamme nayttdmaan irrationaa-
liselta, mutta loppujen lopuksi vain suhteellisesti. Toimimme
silloin valomme perusteella, tiedolla, jota meilla oli. Nyt meilla
on niin paljon enemman, etta ajattelumme ja toimintamme linjat
ovat muuttuneet taysin.

Eivat edes vedantistit voi kieltaa sita, ettd talla fyysisella
unitasollamme on arvonsa valaistuksen tuottajana. Ihminen voi
nahda unta, ettd kddrme uhkaa hantd ja hadn on hadissaan.
Lopulta kdarme pistdad hanta, ja han heraa shokissa ja on
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helpottunut huomatessaan, ettd kokemus oli pelkka illuusio. Ja
kuitenkin illusorisen kdarmeen hyokkays oli se, joka hanet he-
ratti todellisempaan elamaan. Samoin Krishna kertoo Bhaga-
vad Gitassa, ettd viisaus on parempaa kuin maallinen hyva,
koska “kaikki toiminta kulminoituu viisaudessa”. Suuri opettaja
ei halveksinut toiminnan elamaa, vaan kannusti siihen kaikin
tavoin. Ja kuitenkin han sanoi, ettei tulisi kiinnittya tuohon toi-
mintaan ja asioihin, joiden kanssa siind ollaan tekemisissa,
vaan etsia pelkastaan viisautta, joka on niistd saatavissa. Ihmi-
sen oma tosi olemus on viisautta, onhan han osa Logosta. Jos
han kuuntelee viisauden aanta, hanesta tulee yha parempi it-
sensa ja eldamansa herra. Sisdinen dani tekee lopun ulkoisesta
melusta, joka johtaa tavallisen ihmisen kuumeista toimintaa.

On aivan totta, ettd ihmisen tulisi lakata kiinnittdméasta huo-
miotaan moniin hanta ympardiviin ja hanta koskettaviin asioihin,
ja ettad hanen tulisi kdantya sisdanpain sita kohti, joka tarkkailee
tata kaikkea. Mutta han ei ole taysin vapaa tekemaan niin, en-
nen kuin han on suorittanut taydellisesti dharmansa ulkoisessa
maailmassa. Jokainen voi velvollisuuksistaan huolimatta pitaa
korkeampia asioita tirkeampana kuin maanpaallisia. Mutta han
ei ehka ole vapaa omistamaan koko elamaansa korkeammalle
tyolle ennen kuin han on tayttanyt karman vaatimukset, jotka
han on tehnyt edellisissd elamissdan tai aiemmin nykyisessa
elamassa. Han saattaa varmasti funtea vairagyaa, mutta hanen
taytyy sailyttaa riittava kiinnostus hanelle viela kuuluvia fyysisia
velvollisuuksia kohtaan ja hoitaa ne niin taydellisesti kuin voi.

Jos hanen vapautumishalunsa on tarpeeksi voimakas, ja
ellei hanen karmansa aseta hanen tielleen ylitsepaasemattomia
esteitd, niin han tulee todennakdisesti huomaamaan, ettd ha-
nen edessaan avautuu kohta polku vapauteen. Minulla on it-
sellani kokemus tallaisesta. Sain Mestariltani viestin, jossa tar-
jottiin eraita tilaisuuksia, jotka kiitollisena otin vastaan. Mutta jos
tama suosiollinen tarjous olisi tehty vahan aikaisemmin, en oli-
si kyennyt ottamaan sita vastaan, koska en olisi ollut vapaa.
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Minulla oli kannettavanani selva velvollisuus, jota en mitenkaan
olisi voinut laiminly6da.

Vairagyassa on kaksi osaa; alempi vairagya eli apara ja
korkeampi vairagya eli para.

Ulkoisiin asioihin kiinnittymisesta vapautumisessa on kolme
vaihetta. Ensiksi ihminen kyllastyy asioihin, jotka aiemmin toivat
hanelle mielihyvaa, mutta han on pahoillaan, etta on kyllastynyt
niihin. Han haluaisi viela nauttia niistd, mutta ei voi. Siksi han
etsii tyydytysta muualta. Lopuksi kun han on nahnyt vilahduk-
sen korkeammista asioista, hanen henkiset halunsa heraavat,
ja ne osoittautuvat niin puoleensavetaviksi, ettei han ajattele
enaa muita. Tai sitten kun han on oppinut, ettd on olemassa
korkeampia asioita ja paattanyt lahted seuraamaan niita, han
asettuu toisessa vaiheessa panemaan merkille, mitd huonoja
puolia alemmissa asioissa on niin, ettd han ikaan kuin kehittada
eraanlaisen keinotekoisen vastenmielisyyden niitd kohtaan. Tai
sitten han paattaa lujasti hylata niiden vetovoiman ja naannyt-
taa halunsa niitd kohtaan. Ja lopuksi kuten edella, mutta monien
vaihteluiden jalkeen ihminen nakee korkeamman, han kuulee
sisdisen aanen, joka tappaa ulkoisen. Silloin hanen vairagyan-
sa on korkeampaa.

Kamppailun keskivaiheessa kay usein niin, etta ihminen ke-
hittda positiivisen vastenmielisyyden aiemmin mielihyvaa tuo-
neisiin asioihin. TAma on tavallisesti merkki siita, ettd han on
vasta askettain paassyt vapaaksi niiden kahleista ja pelkaa yha
niiden vetovoimaa. Hanesta tuntuu, ettad niiden laheisyys tahrii
hanta helposti niin, ettd han tekee hyodkkayksia ja yrittaa tuhota
ne jarjettomalla vihalla. Kaikki nama toisen vaiheen eri aspektit
ovat alemman vairagyan muotoja.

8. Vasta silloin, ei aikaisemmin, hylkaa héan asat’in, epé-
toden, tullakseen sat’in, toden, valtakuntaan.
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Ollaanpa nyt tarkkoja tassa, ettei ymmarreta vaarin. Monet
ovat olettaneet, ettd tama kappale tarkoittaa, ettd alemmat tasot
ovat pelkkaa illuusiota, mutta sita tassa ei tarkoiteta. Olen jo
kirjoittanut todellisesta ja epatodellisesta ja selittanyt, etta jo-
kainen taso on todellista tietoisuudelle, joka toimii silla tasolla.
Totuus on, ettd ennen kuin ihminen kykenee kuulemaan sisai-
sen aanen ja katsomaan elamaa korkeampien tasojen nako-
kulmasta, ei hanella ole todellista kasitysta totuudesta, joka on
tdman kaiken meitd ympardivdn monimutkaisen ilmennyksen
takana.

9. Ennen kuin sielu voi ndhdé, on saavutettava sisdinen
sopusointu ja fyysisten silmien on tultava sokeiksi kaikelle
harhalle.

10. Ennen kuin sielu voi kuulla, on kuvan (ihmisen) tul-
tava yhta kuuroksi karjunnalle kuin kuiskaukselle, elefant-
tien mylvinnélle kuin kultaisen tulikdrpdsen hopeanheleél-
le surinalle.

11. Ennen kuin sielu voi kédsittdé ja muistaa, on sen yh-
dyttiava Hiljaiseen Puhujaan, kuten se muoto, johon savi
muovaillaan, on ensiksi ollut yhtyneend savenvalajan mie-
leen.

Sisdinen sopusointu egon ja sen kayttovalineiden valinen
sopusointu ja samoin kayttovalineiden keskinainen sopusointu.
Keskivertoihmisessa on kaynnissa jatkuvaa jannitysta astraali-
ruumiin ja mentaaliruumiin, halujen ja mielen valilla, eika kum-
pikaan ole vahaisimmassa maarinkaan virittaytynyt egoon tai
valmis toimimaan sen kayttdvalineena. Persoonallisuus taytyy
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puhdistaa, ja kanava sen ja egon valilla avata ja laajentaa. En-
nen kuin td&ma on tehty, niin persoonallisuus nakee kaiken ja
kaikki vain omasta rajoitetusta nakokulmastaan. Ego ei voi
nahda, mita on tekeilla. Se nakee vain persoonallisuudessa
vaaristyneen kuvan, joka on kuin kamera, jonka vaurioitunut
linssi vaaristaa valonsateet ja vaara filmi tekee kaikesta epa-
selvaa, maarittamatonta ja epatasaista.

Siksi useimpien ihmisten ego ei saa persoonallisuudesta
mitdan tyydytysta ennen taivasmaailmaa. Ego saa toden vaa-
rasta, ja tunnistaa todellisen sen ndhdessaan ja hylkaa vaaran.
Mutta yleisesti kun se luo silmansa alaspain persoonallisuu-
teen, se I6ytaa niin alyttdman asiaan kuulumattomien ajatus-
muotojen sekasotkun, ettd se ei erota mitdan selkeda. Se
kdantyy epatoivoissaan poispdin ja paattdd odottaa taivas-
maailman hiljaisuutta ennen kuin yrittda poimia totuudenmuruja
tastd kaaoksesta. Noissa rauhallisemmissa oloissa, kun vii-
meisen fyysisen eldaman tunteet ja ajatukset tulevat esiin yksi
kerrallaan ja nayttaytyvat tuon maailman elavassa valossa, ne
tutkitaan selkealla nakemyksella, akanat heitetdan pois ja ar-
vokas osa sdilytetddn. Oppilaan taytyy yrittdd saada aikaan
tallaiset olosuhteet vield fyysisessa ruumiissa ollessaan puh-
distamalla persoonallisuutensa ja harmonisoimalla se sielun
kanssa.

Henkilékohtaisten virheiden mahdollisuus on I&hes rajaton.
Oletetaan, ettd mato, lintu, apina ja kulkija katsovat samanai-
kaisesti puuta. Ensimmainen pitaa sita ruokana, toinen talona,
kolmas kuntosalina ja neljas sateensuojana. Kuvat eroavat toi-
sistaan ja ovat erilaisia kuin puun oma kuva itsestaan.

Nakeminen suuntautuu katsomaan sita, mika on ulkopuolel-
la, kuunteleminen viittaa siihen, mika tulee sisaltapain. lhmisen
on hiliennyttava, jos han haluaa kuulla vielda hennon aanen.
Dharana eli keskittyminen saa aikaan taman hiljaisuuden. Jos
sielun on maara kuulla sisdinen dani varmasti ja tarkasti, ulkoi-
sen ihmisen taytyy pysya jarkkymattdmana kaikista ulkoisista
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seikoista, eldaman mekastajien metelista, joka iskeytyy hanta
vasten samoin kuin pehmeiden vareiden hiljaisesta murinasta.
Hanen taytyy oppia olemaan hyvin hiljaa vailla haluja tai vas-
tenmielisyyksia.

Intuitiota voi tuskin saada herdamaan muulloin, paitsi kun
ihminen on taysin halukas vastaanottamaan sen kaskyja par-
haimpana ja hyvaksyttavimpana oppaana ilman omien persoo-
nallisten halujen tunkemista mukaan. Ei ole mitaan hyotya ky-
sya intuitiolta ratkaisua johonkin kayttdytymisongelmaan, jos
ihminen samanaikaisesti toivoo, ettd vastaus olisi sita tai tata.
Harvoja tilanteita lukuun ottamatta, joissa intuitio on epatavalli-
sen vahva, ihminen voi kuulla erehtymattéman oppaansa, si-
saisen aanen ennen kuin persoonalliset halut ja vastenmieli-
syydet ovat lakanneet olemasta, kun ulkoisen maailman aani ei
enaa voi hanta kaskea.

Ennen kuin sielu voi taysin erottaa ulkoapain tulevan ope-
tuksen sisaltapain tulevasta intuitiosta, on tapahduttava toinen-
kin harmonisointumisprosessi, jossa manas vabhitellen virittay-
tyy tahtoon, joka antaa suunnan elamalle.

Tietoisuudenkehityksessa on kolme vaihetta. Kokelaan po-
lulla ihmisen korkein tietoisuus toimii ylemmalla mentaali-tasol-
la. Ensimmaisen vihkimyksen jalkeen neljanteen saakka se
kapuaa tasaisesti buddhisen tason lapi ja paatyy lopuksi atmi-
selle eli henkiselle tasolle. Silloin se yhdistyy tahtoon, hanen
kohtalonsa hallitsijaan ja johtavaan toimijaan. Kun han keski-
vaiheilla ollessaan olisi sanonut "tapahtukoon sinun tahtosi, ei
minun”, han sanoo nyt "sinun tahtosi ja minun tahtoni ovat yhta”.
Aivan kuten suunnitelma ruukusta tehdaan ensin savenvalajan
mielessa, ja rodun malli Manun mielessa, kun han on vastaan-
ottanut sen ylhaalta, niin monadi on jo piirtdnyt meidan jokaisen
saavutusten padmaaran, ja tuonut sen jalkeen alas evoluutio-
elamaan tietoisen ihmisen henkinen prinsiippi sisallaan.

52



Silla, ettd ndissa kolmessa sakeessa kaytetdan sanaa sielu,
on siis syynsa. Sielu kulkee edistyksen polulla, ei persoonalli-
suus. Polun ensimmaiselld puoliskolla se yhdistyy yha tdydemmin
buddhiin ja muodostaa henkisen sielun, manas-taijasin. Mutta
kaikki tyd tapahtuu atman, hiljaisuuden aanen ohjauksessa.
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LUKU 5
VAROITUKSEN AANI

12. Silla silloin sielu kuulee ja muistaa.
13. Ja silloin siséiselle korvalle puhuu —

HILJAISUUDEN AANI
Ja sanoo:

14. Jos sielusi hymyilee kylpiessdan eldmasi pdivadn-
paisteessa, jos sielusi laulaa lihan ja aineen kotelossaan,
jos sielusi itkee harhalinnassaan, jos sielusi ponnistelee
katkaistakseen hopealangan, joka sitoo sen MESTARIIN?,
niin tiedd, oi oppilas, ettd maata on sielusi®.

H.P.B:n huomautus:

4 "Suuri Mestari” on lanooiden eli chelojen kdyttdma nimitys, joka tarkoittaa
korkeampaa itsed. Se vastaa Avalokite$varaa ja on sama kuin buddhalais-
ten okkultistien adibuddha, bramiinien ATMAN, ’ltse” (korkeampi itse), ja
muinaisten gnostikkojen KHRISTOS.

° Sielu tarkoittaa tdssé inhimillistd egoa eli manasta, jota meidén okkulttises-
sa seitsenjaottelussamme sanotaan inhimilliseksi sieluksi (ks. Salainen Oppi)
erotukseksi henkisista ja eldimellisistd sieluista.

C.W.L. Okkulttisissa kirjoissa puhutaan toistuvasti hiljaisuu-
den aanesta, ja huomaamme usein, etta se, mita yhdessa
paikassa sanotaan, eroaa siita, mitd sanotaan toisissa. Seuran
varhaisimpina aikoina meidan oli tapana pohtia sen tarkkaa
merkitysta ja yrittda saada se merkitsemaan aina samaa. Vasta
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pitkdaikaisen tutkimisen jalkeen huomasimme, ettd se on
yleistermi. Jokaisen hiljaisuuden &ani on se, joka on peraisin
siitd osasta hanta, joka on korkeampi kuin mihin hanen tietoi-
suutensa yltaa, ja luonnollisesti tdma muuttuu, kun hanen evo-
luutionsa menee eteenpain. Niille, jotka toimivat persoonalli-
suudestaan kasin, egon aani on hiljaisuuden aani, mutta niille,
jotka ovat saaneet persoonallisuutensa taysin hallintaan ja teh-
neet sen yhdeksi egon kanssa niin, ettd ego voi kayttaa sita
taydellisesti tydssaan, se on atman, nirvanisen tason kolminai-
sen hengen aani. Kun tahan on paasty, niin viela on hiljaisuu-
den aani, monadin &ani yhta tasoa ylempaa. Kun ihmisen ego
ja monadi ovat yksi ja sama ja han saavuttaa adeptiuden, niin
edelleen laskeutuu hiljaisuuden aani hanen luokseen ylhaalta,
mutta silloin se on ehkapa yhden jumaluuden ministerin aani,
yhden planeettalogoksen &ani, kuten heita kutsutaan. Ehkapa
hanelle se on Aurinkologoksen itsensa aani, ja hanellekin on
viela sellainen, ja sen taytyy olla viela korkeamman Logoksen
aani. Kuka tietaa?

“Elamasi paivanpaiste” viittaa niihin aikoihin persoonallises-
sa olemassaolossamme, jolloin onni hymyilee meille, ja kaikki
tuntuu valoisalta ja reilulta. Ego, joka paistattelee tdssa nautin-
nossa ja erehtyy pitamaan sitd korkeamman itsen todellisena
onnellisuutena, ei ole viela kokenut korkeampaa vairagyaa, joka
tukahduttaa ulkoiset danet. Annie Besant on selittanyt Aikain
Viisaudessa, miten ihminen, josta tuntuu, ettei mikdan maan
paalla voi tyydyttdd hanta, ei edes tavallisten kuolevaisten
suurimmat ilot, voi voimakkaan, mutta tyynen tahdonponnis-
tuksen avulla kohota yhdistymaan korkeampaan tietoisuuteen
ja huomata olevansa vapaa ruumiista. Mutta nain on vain niiden
kohdalla, jotka tayttavat ensimmaisen ehdon, joita ei mikaan
muu kuin yhdistyminen voi tyydyttaa.

Kolme ruumista fyysinen, astraalinen ja mentaalinen, jotka
tottumuksineen muodostavat persoonallisuuden, ovat todelli-
suudessa toukankotelo, jossa perhonen vahitellen muodostuu.
Nykyisessd toukkavaiheessa sielun on oltava ruumiissa ja
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maailmassa, muttei ruumiista ja maailmasta. Sen ei tule hy-
vaksya tata elamaa omakseen, vaan taytyy oivaltaa, ettad se on
rippumaton kayttovalineistdan. Tassa taytyy taas varoa vaa-
rinymmarrysta. On todellakin oikein hyva ja jopa tarpeellista,
ettd sielu iloitsee ylospaiselld polullaan, ettd se hymyilee, etta
se laulaa kotelossaan. Siita ei ole mitdan vahinkoa, vaan jopa
paljon hyvaa. Mita se ei saa tehda, on laulaa, koska on kote-
lossa tai minkaan takia, mita tapahtuu talle ulkoiselle kuorelle.
On kauhistuttavan vaarin, etta sielu itkisi illuusiolinnassaan, sil-
I& masennus ja surullisuus ovat aina vaarin. Mutta sitdhan tas-
sa ei tarkoiteta. Se. Mitd Aryasanga yrittda kertoa meille hie-
nostuneen runollisella kielelldan, on, ettd sielun ei pida iloita
eika surra minkaan takia, mika kuuluu koteloon eli linnaan eli
ulkoiseen muotoon tai mihinkdan ulkoiseen muotoon. Sen on
oltava valinpitamatdén muodon suhteen eikd antaa sen vaikut-
taa, mitd muodolle tapahtuu. Jollei se ole valinpitamaton, se on
edelleen maasta, edelleen sotkeutuneena tahan alempaan
maailmaan eika siten vield valmis taydelliseen vapauteen.

Kaikkialle ymparillamme tapahtuu ikuista muutosta, mutta
sielun on painettava eteenpain tiellaan uupumatta, pelkaamatta
muutosta, silld on heikkoutta antaa naiden ulkoisten seikkojen
vaikuttaa. Mutta aika on todellisuudessa pyrkijan ystava, silla
juuri hienommat, korkeammat ja sisdisemmat asiat ovat vahiten
alttita ajanhampaalle. Taman totuuden okkultisti oppii koke-
muksesta ja tiedosta, joten muutokset ulkoisissa asioissa ovat
viimeisia huolestuttamaan hanta.

Hopea, puhtauden symboli on lanka, joka yhdistaa sielun
korkeampaan itseen. Kaikki liike, mita sielulla on ruumiin, tun-
teitten tai ajattelun epapuhtauden kanssa, on kamppailua
taman hopealangan katkaisemiseksi, kiusaus olla kuuntele-
matta pienta, hiljaista aanta.

Blavatsky kayttaa viitteessaan sanaa Mestari epatavallises-
sa merkityksessa, kun han sanoo, etta tsheelat eli oppilaat
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kayttavat sitd ndin. Mybhemmassa teosofisessa kirjallisuudes-
sa tama arvonimi on varattu rajalliselle lukumaaralle Suuren
valkoisen veljeskunnan jasenia, jotka ottavat oppilaita niiden
joukosta, jotka viela elavat maailmassa. Heidan lukumaaransa
on hyvin pieni. Nayttaa silta, etta yksi adepti kustakin sateesta
on osoitettu tdhan tyéhon, ja kaikki jotka kuuluvat hanen sa-
teeseensa, kayvat hanen kasiensa kautta. Kukaan adepti-luok-
kaa alempi ei saa ottaa taytta vastuuta oppilaasta, vaikka sel-
laisia, jotka ovat olleet oppilainen vuosia, kaytetdan usein sijai-
sina, ja heidan etuoikeutensa on saada auttaa ja neuvoa lu-
paavia nuoria pyrkijéitd. Naitd vanhempia oppilaita harjoitetaan
vahitellen heidan tulevaa tyotdan varten, jolloin heista tulee
vuorostaan adepteja. He oppivat ottamaan Mestareiltaan yha
enemman rutiinitéitd hoitaakseen, jotta ndma vapautuvat kor-
keampiin tehtaviin, joita vain he voivat hoitaa. Kandidaattien
alustava valinta oppilaisuuteen on nykyisin jatetty suuressa
maarin naitten vanhempien oppilaiden kasiin, ja kandidaatit lin-
kitetaan tilapaisesti tallaisiin oppilaisiin eikd suoraan suuriin
adepteihin. Mutta oppilaat ja Mestari ovat niin ihmeellisesti yht3,
etta siind on “ero ilman eroavaisuuksia”.

Termit, joita Blavatsky kayttdd naissa alaviitteissd, on hel-
pompi ymmartaa, jos tutkimme hiukan erilaisia kolminaisuuksia
universumissa ja ihmisessa. Kaikki tietdvat kokemuksesta, etta
on olemassa kaksinaisuuksia kuten se, joka tietaa ja se, mita
tiedetaan, se, joka nakee ja se, mitd nahdaan, subjekti ja ob-
jekti. Tdma on vanha kokemusmaailmaa koskeva jako kahteen,
henkeen ja aineeseen kayttadksemme kaikkein yleisinta, ta-
valliseen ymmarrykseen kuuluvaa sanaparia. Henki eli tietoi-
suus ja aine ovat vastakohtapari — henki on aktiivinen prinsiippi
ja aine passiivinen; hengella on keskus, muttei kehaa, aineella
on keha, muttei keskusta; henki liikkuu itse, ainetta liikutetaan
ulkopuolelta. Naissa kahdessa meilla on myds todellisuuden
jakautuminen jumalalliseen ja aineelliseen; vapaaseen ja si-
dottuun; omalla valollaan valaisevaan ja valoa heijastavaan.
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Kun katsoo tarkemmin, niin ndkee, ettad nuo kaksi ikdan kuin
nayttelevat nayttdmalla jonkin 1asné ollessa. Ne eivat ole prin-
siippi no.1 ja prinsiippi no.2, kuten monet ajattelevat, vaan no.2
ja no.3, silla se, joka katsoo niiden vuorovaikutusta, on no.1.
No.2 on Jumala, joka néhd&éan, mutta no.1 on Jumala, joka on
todellinen ltse, joka saa aikaan kaiken vuorovaikutuksen no.2 ja
no.3 valilla.

Kristillisessa terminologiassa Kristus on Jumala, joka nah-
daan. "Kukaan ei ole milloinkaan nahnyt Jumalaa.” Ja kuitenkin
Kristus sanoi; "Mina ja Isa olemme yhta.”

Tama tuo meille termin avalokiteshvara. Tama sana on yh-
distelma sanoista avalokita (nahda) ja Ishvara (Jumala, Hallit-
sija). Tama tarkoittaa korkeampaa itsea hengen ja aineen kak-
sinaisuudessa universumissa. Apostoli Johannes sanoi, etta
’kolme hallitsee taivaassa, Isa, Poika ja Pyha henki.” Sana,
Logos, Avalokiteshvara on toinen. Han on Kristos, Jumala, joka
nahdaan. Tama on universaalinen henki eli purusha erotuksena
aineesta eli prakritista. Ihminen on tietoisuus, joka katselee ai-
netta, ja tdma Jumala on kirkastettu eli universaalinen ihminen,
ylimmainen subjekti. Analysoikaa itseanne, ja |dydatte heijas-
tuksen tastd — sisdisestd Jumalasta itsessanne. Ja kuitenkin
tama Jumala nakee vain todellisen jumalallisen ihmisen, ltsen,
"minan”, joka pitaa sisallaan seka subjektin ettd objektin.

Tama "mind” ei ole uusi subjekti, joka todistaa entisesta
subjektista ja objektista, jotka on pantu yhteen muodostamaan
nyt uusi yhdistelmaobjekti. Tama "mina” on kaikki, mitd on sa-
nottavaa. Jokainen ajatteleva ihminen voi katsella omaa ruu-
mistaan ja toisinaan astraali- ja mentaaliruumistaankin ja kutsua
sita “siksi”, han voi siis katsoa sitd kuin objektia. Hanella voi
my0s olla kasitys tietoisuudesta eli subjektista naapurissaan, ja
han voi arvella, ettd se on samanluontoinen kuin tietoisuus (pi-
taen sisallaan tahdon, tunteet ja ajattelun), joka on hanessa it-
sessaan. Mutta nyt hdn tekee suuren virheen antaessaan yh-
delle asialle kaksi eri nime&. Han kutsuu sama asiaa "sinaksi”,
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kun han nakee sen naapurissaan, mutta "minaksi’, kun han
katsoo itsedan! Katsokoon han tietoisuutta eli subjektia itses-
saan kuten han katsoo sita toisissa ja kutsukoon sita "sinaksi”
pitden sitd vain yhtend suuresta "sind-meresta”, joka muodos-
taa Logoksen kuten vesipisarat muodostavat valtameren. Silloin
han on valmis siirtymaan tietoisuuden tuolle puolen ja tavoitta-
maan todellisen "minan”, Itsen eli Jumalan, jota ei ndhda. Tie-
toisuus, "sind”, on osa Avalokiteshvaraa, Jumalaa, joka néh-
daan, Kristusta, valoa, joka valaisee jokaisen ihmisen, joka tu-
lee maailmaan samoin kuin ruumiit ovat osa kosmisen aineen
valtamerta. Kummatkin ovat yhta lailla ei-ltsed. Kukaan ei ole
néhnyt ylimmaista Jumalaa, ei edes Poika.

Tata kolminaisuutta on tarkasteltu eri tavoin: T. Subba Rao
on kuvannut Avalokiteshvaraa seuraavasti: "Parabrahmania it-
sessaan ei voi nahda sellaisena kuin se on; Logos nakee sen
hunnutettuna, ja tuo huntu on mahtava kosminen aine.” Ja
edelleen: "Kun Parabrahman on ilmentynyt toisella puolen
Egona ja toisella puolen mulaprakritina, se toimii yhtena ener-
giana Logoksen kautta.” Tallaisissa kuvauksissa piilee suun-
naton vaara. Pelkkd sanan "se” kaytto tallaisessa yhteydessa
voi saada aikaan vaikka mita. Itsessaan totuus taytyy 106ytaa —
vain se, ettd mina on mina, voi ratkaista taman mysteerin, joka
on niin helppo, mutta jota ihmiset eivat nde. On myds voima-
kasta vastustusta sanan Jumala kayttamisestd merkitsemaan
Parabrahmania, silla Jumalan ajatteleminen on nahdyn ajatte-
lemista, siis Avalokisteshvara ajattelemista, ja ettd Jumala on
loppujen lopuksi "sind” tai pikemminkin kaikki "sinat”.

Subjektikasitykseen eli "sindan” kuuluu aikarajoitus; objekti
kasitykseen eli "siihen” kuuluu paikkarajoitus. Mutta liike on
mysteeri seka ajassa ettd paikassa. Jotkut muinaiset tutkijat
vaittivat, ettd mikaan ei todellisuudessa voi lilkkkua, koska "ei voi
likkua paikassa, jossa on, eikd varmastikaan voi liikkua pai-
kassa, missa ei ole”. Mutta subjektit voivat likkua ajassa, ja
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objektit voivat liikkkua paikassa, koska kaikki liikkuu Parabrah-
manissa. Seka aika etta paikka ovat toissijaisia liikkeelle oikein
kasitettyna.

“‘Ja ndma kolme ovat yksi.” Mulaprakriti, iimennyksen juuri,
perusaine, ulkoinen oleminen ei ole jotain muuta kuin Parab-
rahman, vaan sama tietoisuuden rajoitusten Iapi nahtyna. Pa-
rabrahman on ajan tuolla puolen ja nayttaa siksi olevan paikal-
laan, ja siita syntyy paikka, mulaprakritin luonteenpiirre, mika on
todellisuudessa paikka, joka sisaltda kaiken, mika on joskus
ollut tai tulee olemaan olemassa kaikissa kolmessa aikamuo-
dossa — menneisyydessa, nykyisyydessa ja tulevaisuudessa.
Silloin universaalinen tietoisuus, suuri ihminen, jota myo6s dai-
viprakritiksi kutsutaan (jumalallinen ilmennys) mulaprakritin (ai-
neellinen iimennys) vastineena, on Avalokiteshvara, Ishvara tai
Hallitsija tai Jumala, joka nédhdéén vastakkaisuutena Parab-
rahmanille, kolminaisuuden ensimmaiselle jasenelle, jota se-
kaan ei nde suoraan.

Ihmisen tietoisuuden ylemmassa kolmiossa meilla on tdama
suuren kolminaisuuden heijastuma. Siksi Blavatsky sanoo, etta
korkeampi itse, jolla han tarkoittaa buddhia eli intuitionaalista
rakkautta, on Avalokiteshvaran vastine. Universaalisen todelli-
suuden sekoittaminen ajattelussa atma-buddhi-manakseen —
ihmistietoisuuden kolmeen tietoisuus-moodiin — aiheuttaa va-
kavan virheen, mutta niiden kahden valilla vallitsee analogia.
Suuri kolminaisuus heijastuu ihmisessa eri tavoin, ja esiintyy
yhdessad muodossa hanen tietoisuutensa kolmessa aspektissa.
Niinpa atma, buddhi ja manas heijastava pienemmassa piirissa
universaalisen kolminaisuuden erityispiirteitd. Atma on lItsen
tietoisuus, ja myds tahto, joka antaa itselle suunnan. Manas,
toinen napa on maailman tietoisuus, ja sen ajatusvoima tekee
kaiken tyon, vaikka se toteutettaisiin kasien avulla. Mutta naiden
kahden valilld oleva buddhi on tietoisuuden, subjektiivisuuden
essenssi. Nain suuri kolminaisuus kopioituu egon tietoisuudes-
sa.
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Tama luonteeltaan kolminaisen keskimmaisen jasenen tuol-
la puolen on monadi, Parabrahmanin edustaja hanessa, hanen
todellisen ja absoluuttisen nirvanan tila tietoisuuden tuolla puo-
len. Atma on hanen vaara ja suhteellinen nirvanatila nirvanisel-
la tasolla, hdnen viimeinen illuusionsa, joka pysyy olemassa
neljannen ja viidennen vihkimyksen valissa. Kuten monadi on
tietoisuuden kolminaisuuden ylapuolella, niin persoonalliset
ruumiit ovat sen ulko- tai alapuolella. Ne tunnetaan vain ma-
naksen heijastuksina. Polun ensimmaisella puoliskolla (ensim-
maisesta neljanteen vihkimykseen) ihmiselld on paljon tyéta
noitten persoonallisten rajoitusten, “sen” illuusion poiskarista-
misessa. Toisella puoliskolla hdn tekee tyéta vapautuakseen
”sinan” illuusiosta.

On vield muutama seikka Blavatskyn huomautuksissa poh-
dittavaksi. Hanen viittauksensa adi-buddhaan ja atmaan vaatii
kommentointia, joskin kommentti gnostilaisten Kristoksesta on
taysin selva edella sanotun perusteella. "Brahmaanien atma” on
pikemminkin sitd, mitd buddhalaiset ajattelivat brahmaanien
tarkoittavan termilla (ja mitd ehka monet brahmaanit, joilta hei-
dan filosofiansa varsinainen ydin jai ymmartamatta, ajattelivat-
kin). Se on henkinen sielu ihmisessa, josta Buddha sanoi, ettei
se ollut perimmiltdan pysyva. Jopa Kristus (korkeampi itse) ih-
misessa on viime kadessa kuolevainen. Niin kaunis ja ihmeelli-
nen kuin se onkin ja kaukana tavallisten ihmisten vision tuolla
puolen, niin senkin on vihdoin viimein luovuttava elamastaan,
tulla yhdeksi Isén kanssa. Se on "minaksi” naamioitunut "sind”
henkisissa ihmisissa aivan kuten aiemmin evoluutiossa absurdi
persoonallisuus “se” vaitti olevansa "mina”. Mutta kun ortodok-
sibuddhalainen sanoo, ettd heidan uskonsa atman on vaarin,
han ei ole ymmartanyt todellisen brahmiiniajattelun korkeuksia
eikd varsinkaan Sri Shankaracharyan opetusta tasta seikasta.
Han oli todellakin yhtd Buddhan kanssa anatma opissaan,
koska han tarkoitti atmalla monadia, ihmisen sanoinkuvaama-
tonta Parabrahman-aspektia. Buddha naki, ettd inmiset kutsui-
vat “sindd” atmaksi, Itseksi, ja yrittda erottaa irrottaa ne tasta
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virheestda sanomalla, ettd se, mitd se kutsuivat "minaksi”, oli
katoava.

Alaviitteessa Blavatsky sanoo, etta Avalokiteshvara on sama
kuin adi-buddha. Han laajentaa toteamustaan aiheesta Salai-
sessa opissa seuraavasti:

Esoteerisessa ja jopa eksoteerisessa pohjoisbuddhalaisuu-
dessa adi-buddha . . . . Yksi tuntematon, ilman alkua ja loppua,
sama kuin Parabrahman lahettaa kirkkaan sateen pimeydes-
taan. Tama on Logos, ensimmainen eli Vajradhara, ylimmainen
Buddha, jota kutsutaan myds Dorjechangiksi. Kaikkien mys-
teerien herrana han ei voi ilmentya, mutta han lahettda ilmen-
nyksenmaailmaan sydamensa — "timanttisydamen”, Vajrasatt-
van eli Dorjesempan. Tama on luomisen toinen Logos.

Tassa otteessa han osoittaa selvasti, ettd ensimmainen ja
toinen Logos ovat adi-buddha ja avalokiteshvara, silla se on
sama kuin vajrasattva. Siksi kun han puhuu niista yhtena, se ei
voilla muuta kuin samaa kuin kristityt puhuvat Kristuksesta yh-
tend Isan kanssa.

Termien Adi-buddha ja Avalokiteshvara merkityksestd on
ollut paljon keskustelua. En ole tutkinut erikoisesti naita seikkoja
filosofisesta nakokulmasta, vaan olen koonnut ideoita keskus-
teluissa uskonnon erityisasiantuntijoiden kanssa. Adibuddha
nayttdd olevan yhden yli-inhimillisen kehityslinjan, kaikkien
buddhien abstraktin prinsiipin huipentuma. Avalokiteshvara on
termi, joka kuuluu pohjoiseen kirkkokuntaan ja nayttda olevan
buddhalaisten nimi Logoksen kasitteelle. Eurooppalaiset tutkijat
ovat kdantaneet sen nain. "Herra, joka katsoo alas korkealta”,
mutta se ei vaikuta olevan oikein paikallaan, silla se on selvas-
tikin aina ilmennyt Logos. Joskus aurinkokunnan Logos, joskus
viela korkeampi, mutta aina ilmennyt. Emme saa unohtaa, ettd
kun suurten uskontojen perustajat nakivat ja tunsivat asiat, joil-
le antoivat nimen, heidan seuraajansa eivat tavallisesti nae;
heilld on vain nimet, ja he tasapainoilevat alyllisesti niiden
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kanssa ja panevat kokoon sellaistakin, mika ei ole paikkansa-
pitdvaa ja johdonmukaista.

Olemme jo nahneet, ettd termilla korkeampi itse Blavatsky
tarkoittaa buddhia ihmisessa, hanen kuolemattoman tietoisuu-
tensa kolminaisuuden keskeista jasentd. Se on viisaus ihmi-
sessd. Mutta se on heijastusta universaalisesta viisaudesta,
jota ilman ei voisi olla ihmisviisautta. Samoin mikaan ihmis-
buddha ei olisi mahdollinen ilman dhyani-buddhaa avalokitesh-
varaa ja perimmaisen viisauden "keskusenergiaa”, adi-budd-
haa. Viisaan Gautaman valaistuminen ei siis ollut ihmisen ku-
koistuksen puhkeaminen jumalaksi, vaan taydelliseksi tulleen
ihmistietoisuuden yhtyminen Logoksen viisauteen.

Toisessa alaviitteessad puhutaan paitsi manaksesta ihmis-
sieluna, myods eldinsielusta ihmisessa. Se on alempi manas,
kama-manas. Talla tasolle pitdvat majaa eladinten ryhmasielut,
kun taas kasvikunta on yhta tasoa alempana ja mineraalit viela
alempana. Blavatsky pitaa johdonmukaisesti kiinni termien sie-
lu, korkeampi itse jne. merkityksista lapi koko kirjan.
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LUKU 6
ITSE JA KAIKKI-ITSE

15. Kun orastava sielusi® kallistaa korvansa maailman
kuohunnalle, kun sielusi on altis suuren harhan® pauhulle,
kun sielusi tuskan kuumien kyynelien ndkemisesté pelés-
tyneend, hatdhuutojen hammentdmané vetéaytyy kuin arka
kilpikonna MINUUDEN selkékilven sugjiin, tiedd, oi oppilas,
ettd sielusi on arvoton pyhédkké hiljaiselle "Jumalalleen”.

16. Kun Sielusi vahvemmaksi varttuessaan hiipii ulos
turvallisesta piilopaikastaan ja tempautuen irti suojelevas-
ta pyhidkostéd venyttdd hopealankaansa ja syoksyy eteen-
pdin, ja kun se katsellessaan kuvaansa avaruuden aalloil-
la kuiskaa: "Tdméa on mind” — myénna, oi oppilas, etté sie-
lusi on takertunut harhaluulon’ verkkoihin.

H.P.B:n huomautus:

% Sielu tarkoittaa tasséa inhimillistd egoa eli manasta, jota meidan okkulttises-
sa seitsenjaottelussamme sanotaan inhimilliseksi sieluksi (ks. Salainen Oppi)
erotukseksi henkisisté ja eldimellisista sieluista.

¢ Mahaa-Maajaa, suuri harha, ulkokohtainen maailmankaikkeus.

7 Sakkhaajaditthi, persoonallisuuden harha.

C.W.L. Taman kappaleen alussa saamme ehdotuksen
ideaksi evoluutiosta ilmauksessa "umpussa oleva sielu”. Vuo-
sisatojen ajan ei Euroopassa ajateltu evoluutiota. Heidan
ajatuksensa oli, ettd maailman ja kaikki erilaiset olennot siina oli
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luotu melko yhtakkia, eivatkd he olettaneet, ettd monimutkai-
semmat muodot olisivat kehittyneet aiemmista, ja ettd ne ke-
hittyisivat viela joksikin taydellisemmaksi. Sitten tuli idea, etta
elavien olioiden aineelliset muodot kavivat lapi evoluutiota, ke-
hittymista, jonka jotkut uskoivat johtuvan niissa asustavan ela-
man impulsseista ja toiset luonnollisen ympariston selektiivi-
syyden toiminnasta.

On jo kauan ollut olemassa teoria sielun evoluutiosta, joka
on muodostanut keskeisen opin hindu- ja buddhalaistraditiois-
sa. Teosofit ovat levittaneet sitd laajasti l&ntiseen maailmaan
viimeisen 50 vuoden aikana yhdessa jalleensyntymaopin
kanssa. Tama esitys on loogisin ja eettisin teoria ihmiskohta-
losta, kunhan saadaan tieteellisin tai uskonnollisin perustein
toteennaytetyksi, etta ihmisen sielu ei kuole ruumiin kuollessa.
Sielu inkarnoituu monta kertaa kokemusten vuoksi, ja kaikista
tulee viimein ei pelkdstaan nero jollain inhimillisen ajattelun tai
tyon alalla, vaan taydellinen ihminen, valmis tietoiseen jumalal-
lisuuteen.

Sielun evoluutiopolulla on kaksi tarkeda vaihetta — ensim-
maista kutsutaan pravritti margaksi, tieksi ulospain ja toista
nivritti margaksi, paluun tieksi. Ensimmaiselld tapahtuu per-
soonallisuuden kehitys, johon kuuluu karman runsas kertymi-
nen, kun sielu toteuttaa rauhatonta tehtavaansa etsia tyydytys-
td ulkoisen maailman moninaisista haluista. Toisella sielu
kaantaa vahitellen selkdnsa maailmalle, kdantda kasvonsa ju-
malallista, alkulahdettdaan ja paamaaraansa kohti ja menee
eteenpain itsensa taydellistyttamistehtavan suorittamisessa
saattaakseen paatdkseen evoluutionsa ihmisvaiheen.

Tama toinen vaihe, nivritti marga jakautuu kahteen osaan,
kokelaisuuden polkuun ja vihkimyksen polkuun, joita on kuvattu
mm. kirjoissa Oppilaan polku ja Mestarit ja polku ja Vihkimys.
Tama marga tarkoittaa vapaaehtoista evoluutiotietd, jonka ai-
kana kandidaatti tietoisesti harjoittaa itsedan luonteensa
korkeammissa ominaisuuksissa. Alempien olioiden ja pravritti
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margalla kulkevien ihmisten evoluutio on tiedostamatonta. He
etsivat kokemuksia ja vastaavat niihin ja oppivat oivaltamatta
selvasti, mita heille on tapahtumassa.

Sana illuusio koskevassa alaviitteessa Blavatsky kutsuu sita
maha-mayaksi, suureki illuusioksi, objektiiviseksi universumik-
si. Olemme jo puhuneet termin illuusio kayttamisesta ulkoisesta
maailmasta. Ajatus ei ole sama kuin mihin tekstissa viitataan
"petoksen verkkoina”. Silla tarkoitetaan kuten toinen alaviite to-
teaa "sakkayditthia, persoonallisuuden valhetta”.

Kun Buddha teki ihmisille tiettavaksi jalon kahdeksankertai-
sen polun, tien vapauteen ja kdytannénlaheisen keinon surun ja
murheen loppumiseen, han kertoi heille kymmenesta kahlees-
ta, joista kandidaatin on vapaudutta yksi toisensa jalkeen. En-
simmainen naistd oli sakkayaditthi, persoonallisuuden valhe.
Katsotaanpa, kuinka se syntyy. Lapsi syntyy karman, entisten
elamiensa tekojen tulosten seurauksien alaisena. Silla on tie-
tynlainen keho, ja sille tapahtuu tiettyja asioita. Ajan myota se
kuulee ihmisten puhuvan siita, ja oppii, mitd se voi tehda, mita
ei. Se nakee itsensa naissa asioissa kuin peilista, joka on kuin
huvipuisto peili, joka on tarkoitettu huvittamaan ihmisia litisty-
neilld tai pitkdksivenyneilld kuvillaan. Se saa siten idea siita,
millainen se itse on — nokkela tai tyhma, kaunis tai ruma, heikko
tai vahva. Kun sen kasvatus etenee, se saa sosiaalista asemaa
tai virka-aseman tai luonteen, omaksuu laakarin, tuomarin tai
perheenemannan mielen ja kehon tottumukset tai jotain muuta,
ja saa nain vakaan persoonallisuuden. Kun se ajattelee ole-
vansa tama persoonallisuus, silla on silloin "persoonallisuusit-
se”. Se on sama harhakuva, joka vaivaa mielisairaalassa olevia
onnettomia, jotka kuvittelevat olevansa teekannuja, rumpukal-
voja, pohjoisnapoja, kuningatar Elisabetheja ja Napoleoneja.

Hyvin harjoitettu sarja erilaisia ruumiita ja persoonallisuus,
jolla on hyddpyllisia tottumuksia, on tietenkin hyva asia, aivan
kuten hyvat tyokalut tai hyva auto on hyva asia. Emme halua
heikkoa tai mitddnsanomatonta persoonallisuutta. Mutta oli
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persoonallisuus kuinka hyva tahansa, meidan ei tule pitaa sita
itsendmme. Ja meidan tulee kyetd nauttimaan kaikesta luon-
taisesta tahdonvoimastamme, rakkaudenvoimastamme ja ajat-
teluvoimastamme kayttdessdmme niitd tarkoituksiimme eli
henkiseen elamaan aineellisessa maailmassa. Naiden persoo-
nallisuuksiemme ei pida asettautua ehdokkaiksi kuolematto-
muuteen ja yrittda kayda taistoon kaytodn ja ajan aikaansaamaa
kulumista vastaan, joka kohtaa kaikkea ainetta. Keski-ikdinen
mies sanoi pojalleen, joka halusi vapauttaa tdman jostain tyos-
ta: "Ei, poikani, ei. Vanhat kaytetaan ensin pois!” Persoonalli-
suuksien tulee olla halukkaita kaytettaviksi, sopeutumaan kun-
kin hetken henkisiin tarkoituksiin, tulla kulutetuksi kaytdssa. Ja
niiden taytyy olla tyytyvaisia ainoaan siita saatavaan palkintoon
pitkdna ja kunniakkaana deevakhan-kautena, joka seuraa ul-
koisen ruumiin kuolemaa kaikkien niiden kohdalla, jotka ovat
palvelleet heissa asuvaa jumalallista itsea. Lukuunottamatta
tietenkdan Mestarin oppilaita, jotka kieltaytyvat palkinnosta ja
syntyvat pikaisesti uudelleen tehdakseen tyétd maailman hy-
vaksi.

17. Tdméa maailma, oppilas, on surun sali, missa kovien
koettelemusten polun varrelle on viritetty ansoja kieto-
maan EGOSI “suureksi harhaopiksi’® kutsutun kuvitelman
pauloihin.

H.P.B:n huomautus:

8 "Attavada, harhaoppinen usko sieluun tai sielun tai itsen erillisyyteen uni-
versaalisesta, ddrettbmasta Iltsesta.”

On laajalle levinnyt buddhalainen ja hinduajatus, etta fyysi-
nen taso on murheen alho. Terveydelle haitallinen ja usein
epamuodostumia tai vammoja aiheuttava ruumiillinen tyd,
sorto, sairaudet, arvottomuus ja pelko ovat ihmiskunnan
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enemmistdn osa. Ne, joiden osana on ollut asettua mukavam-
piin paikkoihin, sanovat Idytavansa siitd paljonkin nautintoa.
Mutta Patanjali sanoo: "Valaistuneelle kaikki on kurjuutta.” On
monia asioita, jotka eivat vaivaa suhteellisen kehittymatonta,
kuten alkoholinhaju, liha tai sipulit, tehtaanpillien aanet tai kar-
kea musiikki, epakohteliaat tavat, rumat vaatteet ja rakennukset
ja tuhannet muut asiat, jotka vaivaavat sensitiivisempia. Lisaksi
on niiden asioiden nalka, joita haluamme ja pelko sen menet-
tamisesta, mitd meilld on ja kaikkialla ymparillAmme oleva tois-
ten karsimys, ellei oma. Ihmisten on oltava hulluja pitaessaan
kiinni tallaisista kahleista. Tdma maailma on todellakin surun
sali. Ajatelkaa, miten vaatimatonta on paraskin sielld niiden sil-
missa, jotka tuntevat korkeammat tasot.

Mutta se on tallainen paaasiassa siksi, ettd ihminen on sen
sellaiseksi tehnyt. Ajatelkaapa elaman merta, joka tayttaa mi-
neraali-, kasvi- ja elainkunnan luonnossa, ja kuin se kaikki syk-
kii nautinnosta. Jopa runoilijan maalaama kauhukuva "luon-
nosta hampaat veressa ja saalis kynsissaan” kadottaa varinsa,
kun oivallamme, ettd eldimet eivat "ajattele ennen ja jalkeen”
kuten ihmiset kaivaten ja pelaten. Ja kun eldimet ovat taistelun
tuoksinassa ja veri ja haavat saavat ihmisen tuntemaan ahdis-
tusta, elaintietoisuus kokee huippukokemuksia ja usein suurta
nautintoa. Maa on surun sali vain ihmiselle, joka on kiihkean
halun liekkien synnyttdmasta voimakkaasta kuvittelusta perai-
sin olevalla ahneudellaan ja suuttumuksellaan myrkyttanyt lu-
kemattomilla kauheuksilla sekd henkildkohtaisen ettad yhteis-
kunnallisen elaman.

Eika kuitenkaan tarvita muuta kuin voittaa itsekkyys, jotta
kaikki ndma kauhut voitaisiin poistaa ja avata koko ihmiskun-
nalle tdman maailman ilot — kauneuden, lI6ytamisen ilon, luo-
vuuden ja yhteiskunnallisen ja ruumiillisen hyvinvoinnin ai-
kaansaama syva, voimakas rauha.

Atta on palinkielinen vastine sanskritin sanalle atma, ja
vada tarkoittaa oppia. Oppi atmasta, jota olemme jo kasitelleet,
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on suuri juopa hindujen ja buddhalaisten valilla, mutta itse
asiassa ero on vain kaytetyissa sanoissa, koska kun hindu sa-
noo, etta Itse eli atma ihmisessa on yhta universaalisen Itsen
kanssa, han ei tarkoita sanaa, jolla ihmiset yleensa tarkoittavat,
kun he ajattelevat itsedan tai puhuvat itsestdan, vaan jotain
paljon syvempaa, jonka vain pitkalle edistynyt joogi voi edes
kuvitella. Shri Vakya Sudhassa on kohta, jossa varoitetaan
pyrkijaa siita, ettéd kun han toistaa uskonnollista lausetta "mina
ole Se”, niin hanen on oltava tarkkana, mita han tarkoittaa "mi-
nalla”. Siina selitetdan, etta yksilo tulisi ymmartaa kolminaisena,
ja ettd "sina olet Se” ja muut samanlaiset sanonnat voivat tar-
koittaa vain kolmen korkeimman yhdistymista Brahmaniin. Ku-
ten on jo selitetty, persoonallisuus ei ole "mina”, eika edes "sind”
minussa ole "mind”, vaan "min&” on jotain, mita ei voi erottaa
universaalisesta ltsesta, jossa moninaisuus ja ykseys ovat yhta.
Buddhan opetuksissa kielletddn sen “sinan” pysyvyys, jota ih-
miset kutsuvat "minaksi”.

On vahinko, etta kahden suuren uskonnon hindulaisuuden ja
buddhalaisuuden ero johtuu nain pienesta vaarinkasityksesta,
ja ettd nykyaikainen teosofinen liike on levinnyt niin hitaasti
buddhalaisten keskuudessa. Olemme kehittaneet laajan teo-
sofisen kirjallisuuden, jossa sanoja atma ja ltse kasitellaan laa-
jasti, ja se on karkottanut varsin monia buddhalaisia, jotka eivat
ole vaivautuneet selvittdmaan sanoista johtuvaa estettd, jonka
olemme tahtomattamme tulleet asettaneeksi heidan tielleen.

18. Tdma maailma, oi tietdmatoén oppilas, on vain synkka
sisddnkaynti haméryyteen, joka on ennen todellisen valon
laaksoa — sen valon, jota mikaéan tuuli ei voi sammuttaa ja
joka palaa ilman sydéanta tai polttoainetta.

Tassa ja joissakin myohemmissa sakeissa meilld on ru-
nollisia nimia tasoista luonnossa. Kuten aiemmin todettiin, oli
itdmaisten okkultistien keskuudessa yleista niputtaa yhteen
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astraali- ja alempi mentaalitaso, Blavatsky teki usein nain ope-
tuksessaan. Naiden kahden liittdminen yhteen kay ilmi tassa
kuvassa "hamarasta, joka edeltda todellisen valon laaksoa”.
Todellisen valon laakson kuvaus osoittaa sen olevan sielun ja
korkeamman itsen aluetta, tasoja, joilla buddhi ja atma asusta-
vat.

Jos jaamme tasot vetamalla viivan alemman ja korkeamman
mentaalitason valille, niin huomaamme, etta viivan ala- ja yla-
puolen valillda on suuri ero. Alempana aine hallitsee; se pistaa
ensimmaiseksi silmaan, ja tietoisuus loistaa vaivoin sen muo-
tojen lapi. Ylapuolella elama on vallitseva asia, ja muotoja on
sielld vain niiden tarkoituksen vuoksi. Alemmilla tasoilla vai-
keutena on antaa elamalle ilmaus muodoissa, mutta korkeam-
malla asia on painvastoin — miten antaa muoto elamanvirralle ja
pitaa siita kiinni. Vasta jakolinjan ylapuolella tietoisuudenvaloon
ei kohdistu tuulta, ja se loistaa omalla voimallaan. Henkinen tuli
on osuva symboli tietoisuudelle noilla tasoilla erotuksena
alemmille tasoille, joilla tulen polttoaine on parempi symboli.

19. Néin sanoo suuri laki: “Tullaksesi KAIKKI-ITSEN?
TUNTIJAKSI sinun on ensin tultava ITSEN tuntijaksi.” Saa-
vuttaaksesi tiedon tuosta ITSESTA sinun on uhrattava itse
ei-itselle, oleminen ei-olemiselle. Ja silloin voit levitéi
SUUREN LINNUN siipien valissa. Suloista on lepo sen sii-
pien vilissd, joka ei ole syntynyt eikéd kuole, vaan on AUM
kautta ikuisten aikojen.”

H.P.B:n huomautus:

9 Tattvajnanin on luonnon ja ihmisen perusteiden tuntija eli erottaja, ja Atmaj-
nanin on Atman eli kaikkiallisen Ainoan lItsen tuntija.

0 Kaala Hamsa, lintu tai joutsen, Naada-bindu-upanishat (Rig Veda) sanoo:
«Kirjain A ajatellaan olevan Hamsa-linnun oikea siipi, U sen vasen siipi, M
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pyrstd ja Ardha-matra (puolikas dénne, puoli mittaa, joka on hiljaisuutta) sa-
notaan olevan p&ané.»

' “lkuisuus merkitsee itdmaisille aivan eri asiaa kuin meille. Se vastaa taval-
lisesti sataa Brahman vuotta, Mahakalpaa eli 311 040 000 000 000 vuotta.”

Viitteessa Blavatsky tekee eron atmajnamin tassa mainitun
ja tattvajnanin valilla. Hindukirjallisuudessa ero on vain hienoi-
nen ja tavallisesti kokonaan huomioimatta, mutta H.P.B sanoo:
"Tattvajnanin on luonnossa ja ihmisessa toimivien prinsiippien
tuntija tai erottelija; ja atmajnanin on atmanin eli universaalisen
ainoan lItsen tuntija.” Jnanin on ”se, joka tietdd”, ja tattva tar-
koittaa totuutta eli asioiden todellista luontoa.

Teosofia on aina opettanut, ettd edistydksenne meidan on
otettava kayttoon kreikkalaisten "tunne itsesi”. Siita seuraa, etta
hyvin suuri osa nykyaikaista teosofista kirjallisuus kasittelee ih-
misen rakennetta, historiaa ja kohtaloa. Ihmisen eri prinsiippeja
ja ruumiita tutkimalla kykenemme vahitellen huomaamaan, mita
han on ja erottamaan hanet ajattelussa kayttdvalineista, joita
han kayttaa, kunne lopulta padadymme todelliseen Itseen. Oi-
vallamme tuon todellisen Itsen avulla universaalisen Itsen. To-
siasiassa nama kaksi ovat yhta.

Mutta tunteakseen todellisen Itsen itsessaan, on alempi itse
pantava syrjaan, siitd on tultava ei mitdan. Kuten olemme jo
nahneet, "persoonallisuusitsen” perinpohjainen havittdminen on
ensimmainen tehtava vihkimyksen polulla, koska sakkayaditthi,
persoonallisen itsen harha on ensimmainen kahle, josta on va-
pauduttava.

Suuresta linnusta, jolla on tarkea paikka itdmaisessa uskon-
nollisessa symboliikassa, Blavatsky sanoo seuraavasti viit-
teessa:

Sanaa aum, joka yleensa aantyy om, Sanaa AUM, joka usein
aannetdan OM, kaytetdan kaikkien hyvien tdiden ja ajatusten
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alussa, koska se on jumalallista luomisty6td symboloiva voi-
masana. Lukemattomissa sanskritinkielisissa kirjoissa toiste-
taan, ettad kuulo, tunto, ndkd, maku ja haju vastaavat aineita,
joiden nimi on akasha (eetteri eli taivas), vayu (ilma), tejas eli
agni (tuli), apas eli jala (vesi) ja prithivi (maa), jotka ovat meille
tutut viisi inhimillisen ilmennyksen tasoa: atminen, buddhinen,
mentaalinen, astraalinen ja fyysinen. Nama tasot luotiin tassa
jarjestyksessa alkaen atmisesta, jossa 8anta kaytettiin luovana
voimana. Tama ei tietenkdan voinut olla sama kuin meidan
fyysinen danemme, joka sykays ilmassa tai jossain muussa
fyysisessa substanssissa. Se oli hiljaisuuden &anen luonto, at-
man tahto. Ja kuitenkin myds meidan fyysiselld tasollamme
aani on suuri muotojen rakentaja, kuten tiedamme tieteen pe-
rusteella, jossa on tehty Chladnin hahmoja tai vastaavia kokei-
ta. Hindujen pyhissa kirjoituksissa on paljon symboliikkaa kos-
kien maailman luomista danella.

Sanan aum on sanottu olevan erityisen arvokas mantrana,
koska se on taydellisin ihmiskielen sana. Se alkaa vokaalilla A
suun takaosassa, jatkuu vokaalilla U suun keskiosassa ja
paattyy konsonanttiin M, jolla huulet suljetaan. Se kay lapi koko
inhimillisen puheen, ja edustaa siksi ihmisessa kokonaista luo-
vaa sanaa. Sen kolmen osan sanotaan my6s symboloivan kol-
minaisuuden ilmennysta niin monella tavalla, etta niilla tayttaisi
kokonaisen kirjan, esim. parabrahman, daiviprakriti ja mulap-
rakriti; Shiva, Vishnu ja Brahma; tahto, viisaus ja toiminta;
ananda, chit ja sat tai onnellisuus, tietoisuus ja oleminen; atma,
buddhi ja manas; tamas, rajas ja sattva ja monia muita. Aum on
siksi jatkuva muistutus tastd kaikessa olevasta kolminaisuu-
desta. Siksi se on avain monien mysteerien ratkaisuun samoin
kuin voimasana. Linnunpaata pidetaan sitten kolminaisen sana
ilmentymattomana alkuna.

Kala, sana, joka tarkoittaa "aika”, on yksi Vishnun eli Avalo-
kiteshvaran nimista. Siten kalahamsa tarkoittaa ajan joutsenta
eli joutsenta ajassa hamsan ollessa joutsen. Tahan lintusym-
boliin sisaltyy ajan kasitys, koska se etenee avaruuden halki.
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Tietoisuudelle on luonteenomaista, ettd se edistyy tai kehittyy,
ja on siten olemassa ajassa. Logoksen tietoisuus on aikaa, se
ei ala eika paaty eika silla siksi ole syntymaa eika kuolemaa.

Tama lintu on siten toisen Logoksen symboli, mikd on myos
suuri viisaus. Tunnettu hindutarina yhdistaa hamsan eli joutse-
nen tdhan ideaan viisaudesta, silla tasta linnusta sanotaan, etta
kun sen eteen asetetaan veden ja maidin sekoitus, se osaa
erottaa maidon vedesta. Nain toimii viisaus myos ihmisela-
massa erottaen kokemustemme sekoituksesta sielulle oleelli-
sen ravinnon. Viisaus sailyy ihmisen henkisessa sielussa, kun
kokemukset ovat kuolleet pois. Siksi Bhagavad Gitassa sano-
taan: "Kaikki toiminta kulminoituu viisauteen.”

Kolmannen vihkimyksen saanutta Polulla kulkevaa kutsu-
taan myds hamsaksi eli joutseneksi. Han pyrkii aktiivisesti paa-
semaan eroon ragasta ja dveshasta, neljannesta ja viidennesta
kahleesta, jotka ovat sympatia ja antipatia ja harjoittaa siksi vii-
sautta. Maailmassa olevat ihmiset ovat taynna sympatioita ja
antipatioita ja karsivat siksi suuresti omista mielipiteistdan. Kun
hamsa on vapautunut naistd kahdesta kahleesta, hanesta tulee
kuin Bhagavad Gitassa kuvattu viisas, joka tyytyy viisauteen ja
tietoon ja jolle maakokkare, kivi ja kulta olivat samanarvoisia,
joka suhtautuu puolueettomasti ystaviin ja vihollisiin, oikea- ja
vaaramielisiin. Ei niin, ettei han arvostaisi kultaa ja ystavia, vaan
han arvostaa myés savea ja vihollisia. Viisas ihminen voi hyo-
tya kaikenlaisista kokemuksista; kaikki ovat hyddyksi sielulle.
Epiktetos oli myos tata mieltd, kun han julisti: "On vain yksi asia,
minka vuoksi Jumala on lahettanyt minut maailmaan — taydel-
listyttdmaan luonnettani hyveelld; eikd maailmassa ole mitaan,
mita en voi kayttaa tahan tarkoitukseen.”

Hamsa on my0s toinen tapa sanoa "aham sah” eli "mina olen
Se” tai kuten sitd usein kaytetdan "so’ham”, joka koostuu sa-
moista sanoista kdanteisessa jarjestyksessa. Siten kun pyrkija
toistaa tata lausetta, han muistaa myds, etta ratsastaa hamsalla
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eli linnulla on oivaltaa, ettd han on Itse. Sanotaan, etta antau-
muksellinen joogi lausuu tdma jokaisella hengenvedolla, joita
sanotaan olevan 21 600 vuorokaudessa, silla ilman katsotaan
menevan sisaan tavulla "sah” ja tulevan ulos tavulla "ha”.

Niin kauan kuin lintu lentaa, luovaa sanaa lausutaan, ja aika
on olemassa. Vaikka tdssa ajalla ei ole alkua eika loppua, niin
se on kuitenkin mitattavissa oleva ajanjakso — mika on suuri
mysteeri.

Taman aiheen kasittely paattyy sanoihin:

20. Ratsasta elamadn linnulla, jos tahdot tietaa.?
21. Luovu elaméstési, jos tahdot elaa.”

H.P.B:n huomautus:

2 ”Sama Nada-bindu lausuu: 'Joogiin, joka ratsastaa Hamsalla (siis mietis-
kelee Aumia), eivét vaikuta karmalliset vaikutukset tai miljoonatkaan synnit.”

3 J&ta fyysisen persoonallisuuden eldmaé, jos tahdot eldd Hengessa.

On tietenkin oletettava, ettad joogin ei ole lupa tehda naita
synteja, jos han tekisi, han ei olisi joogi. llmaus on vain itdmai-
nen tapa sanoa, ettd han on taysin vapaa tahrautumisesta
aineellisessa maailmassa. lhminen, joka ajattelee ja toimii ilman
persoonallisia haluja taysin epaitsekkaana ei karsi karmallisia
seurauksia. Hanen ponnistelujensa hedelmat menevat suureen
henkisen voiman sailioén maailman auttamiseksi, kuten jo to-
dettu.
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LUKU 7
KOLME SALIA

22. Kolme salia, oi uupunut pyhiinvaeltaja, johtaa uu-
rastuksen padhan. Kolme salia, oi Maran voittaja, vie sinut
kolmen tilan™ kautta neljanteen tilaan ja sielta seitseméaan
maailmaan’®, ikuisen levon maailmoihin.

23. Jos tahdot oppia niiden nimet, niin kuuntele ja
muista.

24. Ensimmdisen salin nimi on TIETAMATTOMYYS -
avidya.

25. Se on sali, jossa ndit valon, jossa elét ja jossa tulet
kuolemaan."

26. Toisen salin nimi on oppimisen sali.” Sielta sielusi
I6ytdéd eldméan kukkia, mutta jokaisen kukan alta kerélle
kiertyneen kaarmeen.

27. Kolmannen salin nimi on viisaus, jonka takana au-
keavat AKSHARAN, kaikkitietdvyyden® ehtyméttoman
ldhteen, rannattomat vedet.

H.P.B:n huomautus:

4 Kolme tietoisuudentilaa, jotka ovat jagrat, valvetila, swapna unennékdétila ja
sushupti syvdnunentila. Ndmé& kolme joogin tilaa johtavat neljénteen.

' Turiya, joka on unia vailla olevaa tilaa tuonnempana, kaiken ylépuolelle,
korkean henkisen tietoisuuden tila.
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6 Muutamat itdmaiset mystikot sijoittavat seitsemén olemisen tasoa, seitse-
mén henkisté Lookaa eli maailmaa Kala Hamsan ruumiiseen, joka Hamsa on
ajasta ja paikasta rijpppumaton joutsen, mutta muuttuu ajalliseksi joutseneksi,
kun siité tulee Brahmaa sen sijaan etté olisi Brahman.

""Aistimien ja maallisen tajunnan ilmibmaailma
8 Koetus oppimisen sali

“Astraalinen eli psyykkinen maailma, jossa on yliaistisia havaintoja ja petta-
vid ndkyjéd — mediumien maailma. Se on Eliphas Lévin suuri "astraalikdédrme”.
Ei yhtdén niisté piireistd poimittua kukkaa ole vield tuotu maan péélle kaér-
meen sen vartta kiertelemétté. Se on suuren harhan maailma.

20 T4dyden henkisen tietoisuuden alue, jonka takana ei endéa ole mitaén vaaraa
sen saavuttaneelle.

C.W.L. Kolme salia voidaan tulkita kahdella tavalla, objektii-
visina paikkoina tai subjektiivisina tiloina ihmisessa.

Objektiivisesti tietamattémyyden sali on '"fyysinen taso ja
oppimisen sali '®koeoppimisen sali, "jota voisi ehka kutsua ast-
ro-mentaaliseksi tasoksi (astraalinen ja alempi mentaalinen
yhdessd), kuten alaviitteessa kuvataan. Kun kirjoitin teostani
The Inner Life kuusitoista vuotta sitten, minusta vaikutti toden-
nakoiseltd, etta Blavatsky tarkoitti oppimisensalilla astraalitasoa
ja viisaudensalilla alempaa mentaalitasoa, mutta kun olen aja-
tellut asiaa uudelleen ja keskustellut siitd monta kertaa sen jal-
keen. Nyt olen taipuvainen siihen, ettd edustamme Blavatskyn
ajattelua paremmin, jos katsomme oppimisensaliin sisaltyvan
astraalitason lisaksi myos alemman mentaalitason, ja jos
nostamme viisaudensalia niin, ettd siihen sisaltyy korkeampi
manas- ja buddhitaso.
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Se, ettd Aryasanga ei ajatellut astraalitasoa oppimisensalina
ja alempaa mentaalitasoa viisaudensalina nakyy vahan tuon-
nempana, kun han puhuu viisaudensalista "missa kaikki varjot
ovat tuntemattomia ja missa totuuden valo loistaa himmenty-
mattdmalla kirkkaudella”. Alempi mentaalitaso ei vastaa tata
kuvausta. Vaikka se on upeampi ja hienosaikeisempi kuin ast-
raalitaso, niin se on edelleen aineellista maailmaa ja ihmisten
persoonallisuuksien asuinsija. Opettaja sanoo edelleen, etta se,
mitd ei ole luotu, asuu viisaudensalissa, ja se, mitd ei ole luotu,
on ego, ei persoonallisuus. Ja alemmalla mentaalitasolla ja
astraalitasolla on kdarme keralla jokaisen kukan alla, silla toi-
sessa asustavat intohimot ja halut ja ylpeys ja ennakkoluulot
toisessa. Korkeammalla mentaalitasolla saattaa olla paljon,
mita ego ei tieda, mutta siella se, mita se tietda, se tietda oikein.
Sen sijaan alempi mentaalitaso on persoonallisuuden ja ereh-
tymisen aluetta.

Missd maarin alemmat mentaalitasot ovat illuusion maail-
moita, nakyy tavassa, jolla aistimme ja voimamme toimivat
siella. Otetaan esimerkiksi nakdkyky. Naemme, koska nakém-
me tielld on esteitd. Jos nakisimme taydellisesti seinan lapi,
emme nakisi seinda. Sama on kavelemisen laita. Voimme liik-
kua suhteellisen vapaasti, koska maa vastustaa jalkojemme
vapaata liikettd. Korkeammilla tasoilla eletdan valossa.

Astraali- ja mentaalitason yhdistelma ei ole tuntematon ita-
maisen koulukunnan okkulttisessa harjoittelussa. Vedantistit
puhuvat yhdesta ruumiista (jota kutsutaan manomayakoshaksi,
mielesta koostuvaksi ruumiiksi), ja kun se on herannyt ja toi-
minnassa, he kuvaavat sen kokemuksia kummankin tason kal-
taisiksi. Teosofisessa kirjallisuudessa erotetaan tdssa kohtaa
astraalinen ja mentaalinen toisistaan. Raja-joogakouluissa po-
lulle pyrkivaa kandidaattia harjoitettin aina mentaalitasolta
alaspain astraaliselle. Tama hyvin varovainen lahestymistapa
nakyy Patanjalin opetuksissa. Hanelld kaksi ensimmaista as-
kelta on moraalista, ja han vaatii niissa edistymista ennen kuin
voidaan ryhtya siddheihin eli joogavoimiin johtaviin harjoituksiin.
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Ernest Woodin kirjassa Raja Yoga: The Occult Training of the
Hindus kutsutaan naitd ensimmaisia askeleita "kymmeneksi
kaskyksi”, ja han on kaantanyt ne viideksi pidattaytymiskoh-
teeksi: "Sinun ei tule vahingoittaa, valehdella, varastaa, olla
tyytymaton tai ahne”. Viisi noudatettavaa seikkaa ovat: "Sinun
tulee olla puhdas, tyytyvadinen, hallita itsesi, olla ahkera ja
antaumuksellinen.” Nama metodit olivat voimassa kauan en-
nen Aryasangan aikaa. Pandit N. Bhashyacharya ja erdat muut
sanskritin tutkijat olivat sitd mielta, ettd Patanjali systeemin al-
kuunpanijana antoi kuuluisat sutransa maailmalle niinkin var-
hain kuin 900-luvulla eaa.

Kirjassa Mestarit ja polku olen selittanyt, ettd vanhoissa in-
tialaisissa vihkimyksissa tapahtui usein niin, ettéd kaytettiin pal-
jon aikaa kandidaatin ohjaamiseen astraalitoiminnassa, koska
oppilaan herattaminen toimimaa talla tasolla oli jatetty suhteel-
lisesti mybhemmalle asteelle kuin on tapana nykyaikaisten
teosofien keskuudessa, jotka ovat usein tehneet jo paljon ast-
raalitason ty6ta ja oppineet astraalimaailman yksityiskohdat
kauan ennen vihkimysta.

Jos ajattelemme kolmea salia subjektiivisina, ihmiskehityk-
sen vaiheina, niin meilld on seuraava tuttu jako: (1) ihminen,
joka elaa tietdmattdbmana maailmassa. Han tuntee vetoa ja
vastenmielisyyttd ymparilldan olevia asioita kohtaan, ja toimin-
taan hanta kaskevat hanen omat hallitsemattomat intohimot ja
halut. Tdma on tietdmatén vaihe. (2) Ihminen, joka on oppi-
massa, ettd luonnossa on lakinsa ja oivaltamassa, etta niiden
kanssa tyoskennellen han voi saada paljon enemman voimaa
kuin hanella oli tietdmattdmyyden paivind. Tama on oppimi-
sensali. (3) Inminen, joka on oivaltanut, ettd on olemassa hen-
kisia lakeja ja oppii tottelemaan niitd. Han tietaa jalleensynty-
misesta ja karmasta ja eettisista ja moraalisista laeista, jotka
hallitsevat hdnen omaa ja toisten sielua. Han tiedostaa, etta ul-
koiset asiat ovat olemassa vain kehittyvan sielun tarkoituksia
varten ja elaa taman tiedon mukaan. Han on viisaudensalissa.
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Nama kolme tietoisuudentilaa eivat ole kiinteasti maarattyja,
vaan ne voivat vastata tasoja tai edelld mainittuja objektiivisia
saleja arhat vihkimykseen valmistuvan kandidaatin tapaukses-
sa. Tassa tapauksessa valvetila voi olla fyysinen, unennakatila
astro-mentaalinen ja syvanunentila korkeampi mentaalinen ja
buddhinen ja turiya-tila atminen.

Oudolta vaikuttavat termit valve-, unenndko- ja syvanunen-
tila on ehka valittu fyysisen tason nakdkulmasta katsottuna ni-
meamaan tietoisuuden korkeuksia, joihin kandidaatti yltaa eri
aikoina. Kun ihminen hoitaa liiketoimiaan fyysiselld tasolla
kaikki kyvyt taman maailman asioille heranneina, han on en-
simmaisessa vaiheessa. Jotta ymmartaisimme toista vaihetta,
meidan on muistettava, ettd on kahdenlaisia unia: usein jarjet-
tomia aivojen (fyysisten ja eetteristen) tuotteita ja ihmisen to-
dellisia kokemuksia poissa fyysisesta ruumiistaan tydskentele-
massa ja oppimassa astro-mentaalisille alueilla. Unennakd viit-
taa jalkimmaiseen. Nukkuva tai nukahtamaisillaan oleva kandi-
daatti muistaa jalkeenpain joitain tallaisia kokemuksia, ja ku-
vailee niitd sitten "unitilatietoisuudelleen”. Olettakaamme kui-
tenkin, ettd pyrkija vaipuu ruumiista poissa ollessaan johonkin
aikaan niin kutsuttuun kakkosuneen ja kohoaa seuraaville ta-
soille ollakseen tietoinen jonkin aikaa tuolla korkeammalla ta-
solla. Fyysisesti heratessdan han ei todenndkoisesti muista
mitdan siitd, mitd on tapahtunut hanen ollessaan poissa ruu-
miistaan, koska hanen aivonsa eivat ole virittyneet tallentamaan
kokemuksia, jotka ovat peraisin korkeammilta tasoilta kuin ha-
nen "unenndkdtilansa”. Niinpa hanesta tuntuu, ettei han nae
unia nukkuessaan ja tavallisesti hanen ainoa tunteensa on syva
tyytyvaisyys ja hyva olo. "Unennakétila” on siis tietoisuutta kor-
keammalla tasolla. Neljatta tilaa kutsutaan toisinaan transsiksi
seuraavasta syysta. Usein selitetdan, ettd ruumiista ulkona
ollessaan pyrkija voi kohota astetta korkeammalle. Myo6s sy-
vassd meditaatiossa on mahdollista kohota transsissa kor-
keampaan tilaan ja tuoda jalkeenpain tuo kokemus alas valve-
muistiin. Siten arhat voi koskettaa buddhi tasoa viela fyysisessa
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ruumiissa ollessaan ja atmista eli nirvanista tasoa ollessaan
poissa ruumiistaan tai syvassa meditaatiossa tai transsissa.
Neljannesta alueesta tassa kaytetty termi akshara tarkoittaa
yksinkertaisesti sellaista, joka ei sula pois. Se on haviamatén-
ta.

Samaa termiryhmaa voidaan kayttda suhteellisena sarjana
vahemman edistyneen okkultismin oppilaan kohdalla. Ihminen
voi olla valvetietoisuudessaan fyysisella tasolla, unennakétilas-
sa astraalitasolla ja syvassa unessa mentaalitasolla. Toisella,
joka kykenee kayttdmaan astraalisia kykyjaan fyysisessa val-
vetietoisuudessa, on unennakadtietoisuus alemmalla mentaali-
tasolla ja syvassa unessa korkeammalla mentaalitasolla jne.
Turiya on korkeampi tila, joka saavutetaan erityiselld tahdon-
ponnistuksella ja meditaatiolla, mika tarkoittaa koko kolmen ti-
lan sarjan kohottamista aiempaa korkeammalle tasolle. Kun
siirtyminen on kaynnissa ennen kuin uusi taso saavutetaan,
tdma on aina neljas vaihe.

Tama nakyy meditaatiossa. Kandidaatti istuu meditoimaan ja
kiinnittda valvetietoisuutensa johonkin kohteeseen, sanotaan
vaikka kissaan. Sitten han kohoaa "unitilaan” ja yrittaa oivaltaa
eldimen astraalipuolen. Seuraavaksi han kohoaa "univaihee-
seen” ja kiinnittdd huomionsa olennon mentaaliseen olemuk-
seen. Neljas on samadhi eli kontemplaatio, yritys oivaltaa sen
merkitys ja todellisuus egolle, paasta kissan kolmen muodon
tuolle puolen sen subjektiiviseen merkitykseen. Mielen kiinnit-
taminen kissaan ensimmaisessa tapauksessa on keskittymista.
Tietoisuuden kohottamisprosessi on meditaatiota. Lopullinen
keskittyminen vision korkeammalle alueelle sen tuolle puolen,
mitd aiemmin on saavutettu, on kontemplaatio (eli samadhi).
Viimeinen ponnistus voi olla kuin pilven tai sumun lapi paase-
mista, josta uusi visio vahitellen muotoutuu tai josta se ilmaan-
tuu kuin salamanvalahdys. Kummassakin tapauksessa taytyy
pysytella hyvin hiljaa paikallaan sailyttaakseen vaikutelman niin
pitkdan kuin mahdollista. Yksi ainoa ajatus itsestd, entisesta
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persoonallisesta suhteellisuudesta voi saada koko jutun havia-
maan niin, ettei siitd jaa edes muistoa, millaista se oli.

Taytyy huomata, ettd kolme salia johtavat raatamisen paat-
tymiseen, ei tyén paattymiseen. Se tunne, joka meilla on tyon-
teosta naissa alemmissa maailmoissa, on varmasti hyvin eri-
lainen kuin korkeammilla tasoilla. Taalla alhaalla sana tyd on
melkein synonyymi sanalle raadanta, usein myos sanalle orja-
tyd, mutta korkeammasta nakdkulmasta tyé on todella leikkia.
Orjatyd on pelkkaa toimintaa. Se ei luo ihmista, joka sita tekee.
Mutta pienikin osa ty6ta, joka tehdaan okkulttisesti, sydamesta
"niin kuin Jumalalle eika niin kuin ihmisille”, joka tehdaan pa-
remmin kuin koskaan ennen, on hyvaksi sen ihmisen evoluu-
tiolle, joka tyota tekee. Jos esimerkiksi ndkee vaivaa kirjoit-
taessaan kirjetta niin, etta tekee sen siististi ja kauniisti, iimaisee
itseaan lyhyesti, selvasti ja lempeasti, niin kehittaa kattaan, sil-
maansa ja aivojaan, ajatusvoimaansa, rakkausvoimaansa ja
tahdonvoimaansa. Téallainen tyd on tdynna luovaa vaikutusta ja
iloa kuin taiteilijalla. Naissakin asioissa on alempien tasojen
esteista johtuen jonkin verran raadantaa. Mutta ei siella alhaal-
lakaan ole selvaa jakolinjaa raadannan ja ilon valilla. Jos lahtee
ulos esimerkiksi pitkalle hevosajelulle, niin matkan alkuosa on
pelkkaa iloa seka hevoselle etta ihmiselle, mutta se menee ohi,
kun vasymys lisdantyy, ja yhtakkia ihminen oivaltaa, etta aje-
lusta, joka oli alussa leikkid, onkin nyt tullut ty6ta tai pikemmin-
kin orjatyota. Joissakin tapauksissa voi olla kyse tehtavasta,
joka ei jatku pitkdan, mutta on hiukan yli voimavarojen. Ja silloin
tulee raatamisentunne. Mutta todellisuudessa kaikki tyd on
leikkia, kun on halukkuutta eikd vasymysta tai ylirasitusta.

Tassa suhteessa meilla on paljon opittavaa eldimilta ja jopa
kasveilta. "Kasvakaa kuten kukat kasvavat”’, sanoo Valoa tielle,
"avatkaa sydamenne auringolle”. Kristus sanoi: "Katsokaa ke-
don kukkia, kuinka ne kasvavat. Eivat ne tee tyota, eivat keh-
raa, ja kuitenkin mina sanon teille, ei edes Salomon kaikessa
loistossaan ollut niin vaatetettu kuin yksi niistd.” Kuolettava
huomisen paivan pelko tekee ihmisten tyonteossa raadantaa,
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saa heidat hikoilemaan katkerina. Mutta Laissa sanotaan: "Tee
viisaasti ja oikein tdndan, ja jata tulokset pitdmaan itse huolta
itsestaan.” Tama ei ole oppia joutilaisuudesta, vaan tyosta, joka
on leikkia eika raadantaa.

Samaa kuvaa se, kuinka erilaiset ihmiset suhtautuvat pitkdan
matkaan. Yksi kdy junaan Chicagossa ja on kuumeisen karsi-
maton kolmen neljan paivan ajan, minka juna tarvitsee saa-
puakseen hanen maaranpaahansa San Franciscoon. Hanella
on mielessaan vain se, mita han haluaa tehda siella. Silla valin
matkasta muodostuu raadantaa ja kurjuutta. Toinen 16ytaa tu-
hansia kiinnostavia asioita matkalla — maisemat, ihmiset, itse
juna. Hanelle matka on onnellista loma-aikaa. Ja han saa lop-
pujen lopuksi enemman aikaan kuin tuo toinen. Hindukylassa
eletdan hyvin lahella luontoa, ja kasvetaan varmaan kuin Kuk-
kaset. Kun ihminen lahtee kylalta postitoimistoon hakemaan
postia tai postittamaan kirjetta, sinne on kenties 10 kilometrin
matka. Han ei tallaa tietdan jaykasti ja kivuliaasti rasittaen her-
mojaan sopimattomilla liikkeilla, jotka kumpuavat tyytymatto-
masta tai karsimattémasta mielesta. Visio postista ei ole mania,
joka sulkee kaikki muut kiinnostuksen kohteet pois, ja saa ha-
net harmittelemaan matkan pituutta. Ei lainkaan, silla onhan
hyonteisia, lintuja, kukkia, puita, puroja, pilvia taivaalla, peltoja,
taloja ihmisia ja elaimia, ja viimeisena itse siunattu maa. Kun
sille panee pitkdkseen hetkeksi, on kuin makaisi sametilla ju-
malallisten kasivarsien kannattelemana. Kuinka vahan valkoi-
nen mies tietddkaan elamasta, ja kuinka paljon raatamisesta!

Hindut ovat pitkaan ajatelleet, etta Jumala leikkii. Lila eli Sri
Krishnan leikki, kuten sitd kutsutaan, on evoluution suuri tyo,
joka nayttdd meistd niin raskaita, ettd sdikdhdamme edessa
olevia pitkia tydvuosia ja itkemme mennytta. Ajatelkaa maha-
kalpamme 311 040 000 miljoonaa vuotta. Mika illuusio! Kun me
paasemme raatamisemme paahan, elama on pelkkaa leikkia,
onnellisuutta.
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Raatamisen, muttei tydn paatds tulee, kun kandidaatti paa-
see neljannella Polulla nirvaniselle tasolle. Han on lopettanut
raatamisen ensimmaisten viiden kahleen poisheittamisessa. Ne
ovat persoonallisuusitse, epailys, taikausko, sympatia ja anti-
patia. Kaikki nAama ovat merkkina sidoksesta aineellisiin asioi-
hin, joiden kanssa elama on yhta pitkda kamppailua ylamakeen.
Mutta nyt hanen viisi kahlettaan ovat sisaisia. On totta, ettd ha-
nen on voitettava ne, mutta hdnen aseenaan ovat tyyneys, hil-
jaisuus, rauhallisuus, tahdon kayttdminen, mika on hiljaisin asia
maailmassa. Nama kahleet ovat: halu elamaan muodossa ja il-
man muotoa, ylpeys, kiihtymys ja tietdmattémyys. Naiden tut-
kimisesta yksityiskohtaisemmin tassa ei ole paljon hyotya. Riit-
taa, kun todetaan, ettd niiden havittamiseksi on hiljennettava
itsensa ja kayttovalineensa sen viivan ylapuolelle, joka erottaa
persoonallisuuden egosta.

Varhaisemmassa vaiheessa ennen kuin raataminen paattyy,
oppilaan kannattaa organisoida viisaasti elamansa niin, etta
hanen tydnsa Mestarille voi olla leikkia niin paljon kuin mahdol-
lista. Sen tulisi olla puhdasta iloa, sekoittumatonta onnellisuut-
ta. Sellaisessa tilassa edistyminen on nopeinta. Raataminen ei
ole ansiokasta eika erityisen hyodyttavaa, joskin toisinaan tar-
peellista. Kuinka usein oppilas mietiskelee tuntien sen kiusalli-
seksi, mutta kun han pitaa sita velvollisuutena, han tekee se,
vaikka tydlaasti ja karsien. Tee se onnellisena ja iloiten kuin
leikkisit tai odota ainakin aikaa, jolloin voit meditoida. Jotkut
vajoavat ylellisyydessa nykyhetken kasivarsille ja sanovat:
"Nautimme nyt, ja annamme tulevaisuuden pitdd huolen itses-
tdan.” Toiset vaistyvat ylpeina syrjaan sanoen, etta kieltdydym-
me vastaamasta mihinkdan, mika aiheuttaa meille vaikeutta.
Mutta oppilaan on paljastettava selkdnsa ajan iskuille iloiten
pitkasta tulevaisuudesta pelissa, jossa jokainen liike voi olla
tanssimista ilon runouden tahdissa. Seitsemasta maailmasta.

Kaikki seitseman ilmennykset luonnossa kuten ihmisen seit-
seman prinsiippia tai maailman seitseman tasoa ovat peraisin
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Parabrahmanista alkunsa saavasta seitsenjaosta. Kolme seit-
semasta prinsiipistd ovat ilmenneind universaalisessa tietoi-
suudessa ja kolme muuta mulaprakritissa. Yksi pysyy lahtees-
saan ja sisaltda kaikki muut, silla se, ettd on olemassa monta,
ei riko sen ykseytta, joka on todella Yksi. Niinpa siis kun ihmi-
nen alemmalla tasolla siirtyy keskimmaisten kolmen prinsiip-
pinsa (atma-buddhi-manas) tuolle puolen ja kohoaa ensimmai-
seen (monadi), niin vaikka han paasee eroon maailmoista el
tasoista, han 10ytada se kaikki lasnaolevina uudessa todellisen
nirvanan tilassa. Se tila on tietoisuuden tuolla puolen yhta pal-
jon kuin se on pelkan aineen tilan tuolla puolen. Me puhumme
siitd kolmannessa persoonassa myonnytyksena tietamatto-
myydellemme, taytyy tuoda esiin, etta se, mita on sanottu, tulisi
ymmartaa "sinana”, mita tulee tietoisuuteen ja "minana”, mita
tulee supertietoisuuden nirvanan tosi elamaan. Nama eivat ole
arhatin, vaan tayden adeptin ulottuvilla olevia "maailmoita”.

On useita muita tapoja, joilla arhatin voidaan ajatella paase-
van ikuisen levon seitsemaan maailmaan:

Yhdella tavalla ndma maailmat ovat atmisen tason alatasoja,
joiden kautta arhat alkaa kiiveta. Luonteenomaista ihmiselle,
joka asustaa niissa, on muuttumaton tyyneys, silla kaikki nah-
daan yhtena ltsend, ja sielld, missa tdma on oivallettu, ei pelol-
la ja ahdistuksella ole sijaa. Kuten Bhagavad Gitassa sanotaan:
"Joogaan vihkiytyneen viisaan kohdalla tyyneys on valine.”
Mutta ei noilta alueilta aktiviteettia puutu, sehan on ikuisesti
liikkeessa olevan elaman suuri aalto, mutta siella ei ole Yhden
tahdolle ole esteita. Buddhi tasolla meilla on edelleen kaksinai-
suutta erddssa mielessa, koska siella yksi nakee toiset, vaik-
kakin saman ltsen ndhdaan asustavan heissa kuten itsessakin.
Mutta on paastava buddhi tuolle puolen, silla rakkaus merkitsee
kaksinaisuutta.

Tyyneys, joka kasvaa arhatissa, nayttaa olemassaolon tutut
tasot uudenlaisina. Arhat nauttii niissad vapautta, josta toiset ei-
vat tieda. Han on 16ytanyt sen, etta ty6 on leikkia. Kosketettuaan
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autuutta han on huomannut, ettd elama kaikilla tasoilla, ei vain
taalla, on puhdasta iloa. Han ei vain nde ja rakasta tuota
eteenpain menevaa elamaa katoavaisten muotojen tuolla puo-
len, vaan tuntee muuttuvan eldman takana olevan jumalallisen
tahdon ja iloitsee siita. Ikuinen lepo, jota han nauttii, ei ole jou-
tilaisuutta, vaan puhdasta sisaista rauhaa, jota tuntee sellainen,
joka tietaa, etta kaikki on hyvin, etta jumalallinen tahto on lasna
kaikessa, mika toisista saattaa tuntua esteelta edistymisen tiel-
la ja itse edistymisessa. Filosofi on kerran saanut nahda vilah-
duksen tasta ideasta, kun han sanoi: "Ole tyyni, silla jos epa-
onnistut ilman, etta itse teet virhetta, tdma epaonnistuminen on
parempi onnistuminen kuin tiedatkdan, koska jumalallinen tahto
toteutui.” Arhat tietaa jotain rauhasta, joka kay yli ymmarryksen,
koska han on alkamassa asustaa ikuisessa. Tasta Blavatsky
sanoo, ettd se on "henkisen tietoisuuden alue, jonka tuolla
puolen ei ole enaa vaaraa niille, jotka ovat onnistuneet paase-
maan sinne asti.”

28. Jos tahdot kulkea turvallisesti ensimmdisen salin
halki, @lk66n mielesi erehtyké pitdméén siind palavia hi-
mon tulia eldmén paivédnpaisteena.

29. Jos tahdot kulkea turvallisesti toisen salin halki, alad
silloin pysahdy sen huumaavien kukkien sulotuoksua
hengittdméén. Jos tahdot vapautua karman kahleista, éla
etsi guruasi noista mayan piireista.

30. VIISAAT eivit viivy aistinautintojen parissa.

31. VIISAAT eivéit kuuntele harhan suloisia dania.
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32. Etsi hanta, joka synnyttdd sinut?' viisauden saliin,
joka on toisten takana, sielld missé kaikki varjot ovat tun-
temattomia ja missa totuuden valo loistaa himmentymiét-
témalla kirkkaudella

Guru, josta tassa puhutaan, on Mestari, opettaja.

H.P.B:n huomautus:

21Vihitty, joka johdattaa oppilaan tietoon, jonka vélittéa télle tdmén henkista eli
uudestisyntymé&é varten, kutsutaan Iséksi, Guruksi tai Mestariksi.

Kirjassa Mestarit ja Polku on annettu kuvaus gurujen eli
Mestareiden elamasta ja tydsta. Valahdys heidan ihmeellisista
voimistaan on nahty mietiskeltdessa Mestari Kuthumia. Kun
han istuu puutarhassaan tai huoneessaan, han nayttaa mietis-
kelevan, mutta tosiasiassa han huomioi muutamaa miljoonaa
ihmista jokaisen kanssa niin yksildllisesti kuin tavallinen ihminen
voisi tehda vain antaessaan koko huomionsa yhdelle.

Jokainen ego saa jonkun Mestarin apua niin, etta jokainen,
joka voi tehda itsessaan elavaksi linkin alemman itsen ja kor-
keamman itse valilla, saa tuota apua henkilékohtaisessa ela-
massaan. Gurut, joita tavataan fyysisella tasolla, ovat yleensa
vihittyja, taysien adeptien edistyneita oppilaita, kuten aiemmin
on todettu.

33. Oppilaani, se mikd on luomatonta asuu sinussa, niin
kuin se asuu tuossa salissa. Jos tahdot pddsta sinne ja
yhdistdd nuo kaksi, sinun on riisuttava pdéltasi harhan
tummat vaatteet. Vaienna lihan &éani, a@la salli minkdan ais-
timuksen herattdméan kuvan tulla tuon valon ja itsesi viliin,
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jotta kaksi voisi sulautua yhdeksi. Ja opittuasi oman ajna-
nasi?? pakene oppimisen salista. Se on vaarallinen sali ka-
valassa kauneudessaan ja sita tarvitaan vain koetukseksi
sinulle. Ole varuillasi, lanoo, ettei sinun sielusi sen harha-
loisteen sokaisemana viivyttelisi ja viehéattyisi sen petolli-
seen valoon.

34. Tuo valo loistaa suuren viettelijan (Maran?) jaloki-
vestd. Se lumoaa aistit, sokaisee mielen ja jdttdd varomat-
toman oman onnensa nojaan.

H.P.B:n huomautus:

22 Ajfidnasi on tietdméttbmyys eli ei -viisaus, tiedon eli dshnaanaan vasta-
kohta

22 Eksoteerisissa uskonnoissa Mara on demooni, asura, mutta esoteerisessa
filosofiassa se on ihmisten paheiden personoitunut kiusaus ja kddnnettyna se
tarkoittaa kirjaimellisesti ’sitd, mikd tappaa sielun’. Se esitetddn (marojen)
kuninkaana paéasséaéan kruunu, jonka héikéisevén kirkas jalokivi sokaisee sii-
hen katsovat. Tdmé loiste viittaa luonnollisesti joitakin luonteita kiehtoviin pa-
heisiin.

Silla, mikd on luomatonta, tarkoitetaan ylempaa kolmiota,
atma-buddhi-manasta erotettuna persoonallisuudesta ja sen
kayttovalineista. Toteamus, ettd oppimisensalia tarvitaan koe-
salina, pitaa paikkansa myos tietamattomyydensaliin. Aineelli-
set tasot fyysinen, astraalinen ja alempi mentaalinen eivat ole
ihmiselle muuta kuin koulurakennuksia ja koulun valineist63,
jossa hanta opetetaan leikkikalujen avulla. Ei ole kokemusta,
joka ei muovaisi sielua ja antaisi sille viisautta. Mutta se, joka
on herannyt tama kaiken kasvattavalle tarkoitukselle ja on in-
nokas oppimaan ja saamaan ruumiissa vietetystd eldmasta
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ikuisuusarvoa, ei tunne vetoa leikkikaluihin itseensd. Han on
kuin mehildinen, joka ottaa hunajan kukasta ja jatkaa matkaa
eikd huumaannu sen tuoksusta ja varista.

Mara on ulkoisten asioitten viehatysvoiman henkildityma.

Aasian valossa Sir Edwin Arnold antaa meille elavan kuvan
pimeydenruhtinaasta, kun han tulee esiin johdattaen kymmenta
paasyntia, pahuudenenkeleitddn Buddhaa vastaan, kun tama
istui bodhipuun alla Iahella valaistumistaan.

35 Koiperhonen, jonka ybélamppusi héikdisevéd liekki
houkuttelee puoleensa, on tuomittu hukkumaan tahmeaan
6ljyyn. Varomaton sielu, joka ei painiskele harhan ilkkuvan
demonin kanssa, palaa maan péaélle Maran orjana.

36 Katso sielujen joukkoja. Seuraa, kuinka ne leijailevat
ihmiseldmédn myrskyiselld merelld ja kuinka ne uupuneina,
vertavuotavina, siipirikkoina toinen toisensa jdlkeen pu-
toavat kohoaviin aaltoihin. Ankarien tuulten viskelemina,
myrskyn ajamina ne ajelehtivat vesipyorteisiin ja katoavat
ensimmaiseen suureen kurimukseen.

“Kadotettujen sielujen” kasite on hyvin monimutkainen. Jot-
kut ovat kuin lapsia koululuokassa, jotka eivat ole valmiit siirty-
maan seuraavalle luokalle oppilastovereittensa kanssa joko
siksi, etta ovat lilan nuoria tai siksi, etta ovat olleet liian laiskoja.
Sitten on myo6s tapauksia, joissa persoonallisuus on niin up-
poutunut aineeseen ruumiillisen elaman aikana, etta silla ei ole
mitddn annettavaa egolle, ja se voi silloin tulla leikatuksi irti.
Kolmanneksi ovat mustan magian harjoittamisen hirvittavat
hedelmat. Tassa ei ole tilaa kasitellda aihetta enempaa. Olen
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kasitellyt sita artikkelissa Lost Souls kirjani The Inner Life en-
simmaisessa osassa.

Jotkut tassa kappaleessa olevat ilmaukset ovat vahvoja kuin
itdmainen mielikuvitus. Meidan ei tule ajatella liian kirjaimelli-
sesti jatettyja hylkyja ja siipirikkoja. Joka putoaa Polulta aineel-
listen halujensa tdhden, aiheuttaa haaksirikon henkisille naky-
milleen joksikin aikaa, mutta siindkin tapauksessa han on oppi-
nut jotain, mista on hyotya sielulle myohemmin. Kaiken kaik-
kiaan ihmiselle on parasta oppia viisaasti harkiten. Vasta, kun
se laiminly6édaan, on katkerien kokemusten pakko seurata.

Ei ole mitenkaan tarkoitus, etta kaikkien ihmisten on kaytava
l&pi kaikenlaiset kokemukset. Mitd enemman ihminen edistyy ja
viisastuu, sitd enemman han havaitsee kaikessa ja oppii paljon
pikkuasioista, jotka toiset ohittavat merkityksettbmina. On sa-
nottu, ettd hdlmd ei opi viisaaltakaan, mutta viisas voi oppia
aina, myo6s hélmolta. Jotta tietaisi, etta tuli polttaa, ei ole tarpeen
tyontaa kattaan siihen. H6Imo voi niin tehda, mutta viisaalla on
erilainen tapa oppia se tosiasia, etta tuli polttaa. On kuitenkin
suuri siunaus niille, etta niita, jotka eivat ajattele ja opi omasta
halustaan, opetetaan ankarassa kokemustenkoulussa, jota il-
man he eivat oppisi yhtdan mitdan eivatka edistyisi lainkaan.

Karmanlaki, joka tuo ihmisille kokemukset, joita he ovat ai-
heuttaneet toisille, on siten suuri hyvantekija ja vime kadessa
vapauttaja eikd koston tai rangaistuksen instrumentti. Olete-
taan, ettd maantierosvo vaani kulkijaa, yllatti hanet, ehka tap-
poikin ja vei hanen rahansa. Lain mukaan hanta itsedan olisi
kohdannut jokin tuskallinen kokemus ennemmin tai myéhem-
min. Ryostaja kykeni tekemaan nain, koska han itse oli karkea,
vailla sensitiivisyytta ja mielikuvitusta. Muuten han olisi ajatellut
uhrinsa ja hanen vaimonsa ja perheensa tunteita, mika ajatus
olisi estéanyt hanta kohottamasta kattdan toista vastaan. Koska
rosvo on karkea, mielikuvitukseton ja torkea, han tarvitsee va-
kivaltaisen kokemuksen, jollaisen han on antanut toisille. Mi-
kadan vahempi ei vaikuttaisi hanessa. Kun han on myéhemmin
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saanut karmallista palautetta, han on saanut karsia ja muistaa
sen aikoessaan isked uudestaan. Silloin han sanoo itselleen,
ettd tuo ei ole kauniisti tehty toiselle. Silloin han alkaa muuttua
lain ansiosta, joka on aina opettava, ei rankaiseva.
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LUKU 8
MAAILMANAITI

37 Oppilaani, jos tahdot Viisauden salin kautta padasta
autuuden laaksoon, sulje lujasti aistisi suurelta kauhealta
erillisyyden harhaopilta, joka vieroittaa sinut muista.

C.W.L. Herbert Spencer paasi hyvin ldhelle oivallusta siita,
mikd on henkinen totuus evoluutiosta, kun han kuvasi sita
progressiiviseksi muutokseksi epayhtenaisestd homogeenisyy-
destd yhteen rakenteen ja funktion koherenttiin heterogeeni-
syyteen. Hanelle evoluutio tarkoitti asioita, jotka alkuun olivat
samanlaisia ja erillisia ja joista myéhemmin tuli erilaisia, mutta
yhdessa. Tama erikoistuminen nakyy ihmiskehossa, jossa eri
elimet tydskentelevat kokonaisuudelle. Siten ruoansulatus su-
lattaa ruokaa koko keholle, kasi tarttuu, jalat kavelevat, silmat
katsovat koko keholle, ei itselleen. Samoin yhteiskunnasta tulee
jarjestyneempi, kun aika kuluu. Ihmiset erilaistuvat enemman
toisistaan, kun eri ammatit elamassa menevat eteenpain tie-
dossa ja taidossa. Laakari hoitaa, opettaja opettaa, sillanra-
kentaja rakentaa siltoja kaikille. Yksi ihminen tekee ty6td mo-
nien hyvaksi, ja monen tyd virtaa takaisin hanen hyddykseen.

Kun ihmiset saavat orgaanisen tuntuman ja tunteen kans-
saihmisistaan, he lakkaavat olemasta vain lauma yhteensopi-
mattomia homogeenisia ihmisolentoja, ja heista tulee hetero-
geenisia ja yhteensopivia. Ihminen, jolla on tatd henkea, tekee
parhaansa yhteisonsa, kansakuntansa tai ihmiskunnan hyvaksi
ja jattaa ykseydenlain huoleksi tuoda hanelle, mita han tarvitsee
suuren ruumiin muilta osilta. Yhteensopimattomat homogeeni-
set aineen tai yhteiskunnan elementit eivat voi organisoitua.
Sisainen prinsiippi vetda heita yhteen ja tekee nopeasta edis-
tyksesta heille mahdollista keskinaisen avun kautta. Ykseys on
rakkautta, evoluution takana oleva voima, elaman energia. Se
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on buddhi, suurin viisaus. Yhteistyon ja veljeyden valilld on suuri
ero. Yhteistyd kumpuaa ihmisten keskindisten suhteitten alyk-
kaasta arvostuksesta, veljeys tunteessa tapahtuvasta oivalluk-
sesta, ettd sama elama asuu kaikissa.

Yksilon evoluutiossa yhteistydhenki kehittyy tavallisesti en-
sin. Maailman liiketoimet tuovat ihmiset yhteen, ja sitten lei-
mahtaa buddhin jumalallinen tuli. Esimerkiksi kaksi miesta et-
sivat yhdessa asiakkaita ja tukevat toinen toistaan ty6ssa. Sat-
tuu syntymaan todellinen ystavyys. Mutta kdy niin kuin joskus
tapahtuu, ettd veljeys tulee ensiksi eika taydellista ja hyddyllista
yhteistyota synny, ellei alykkyys ole myds herannyt, ja ellei sita
sovelleta liike-elamaan. Kaunis rakkaus David Copperfieldin ja
hanen epakaytannoéllisen vaimonsa Doran valilla on esimerkki
tasta. Kirjailija oli pakotettu tappamaan Doran tehdakseen tilaa
kaytannollisemmalle Agnekselle, ja saamaan nain kertomuk-
selle onnellisemman paatoksen.

Okkulttisessa elamassa kandidaatit, jotka ovat kehittaneet
alya niin pitkalle, ettd he arvostavat korkealle yhteistoiminnan
periaatetta ja henkisia lakeja, saavat usein huomata olevansa
vahemman teravia ja selvasti kykenemattomia nopeaa edisty-
miseen. He odottavat todellisen rakkauden, buddhin heraamis-
ta itsessadan. Se on sisaista ihmista polttava energia. Kuitenkin
tassa todellisen henkisen kehittymisen toisessa vaiheessa on
usein paljon kiihtymystd ja ongelmia. Jumalallinen energia
purskahtelee epasaanndllisesti eika aina kaikkien viisaimmalla
tavalla aiheuttaen paljon murhetta omistajalleen, kunne saavu-
tetaan kolmas vaihe, tyyneys. Koska tyyneys on paamaara, jo-
hon hiljaisuuden &ani ohjaa kandidaattia, hanen kasketaan
kulkea viisaudensalin kautta autuuden asuinsijoille. Jopa
buddhisella tasolla on tiettyd kaksinaisuutta eli erillisyytta.
Emme voi rakastaa itsedmme. Rakkaus tarvitsee objektin,
vaikkei se olisi aineellinen kohde, vaan jumalallinen rakkaus
monissa henkisissd sieluissa ilmenneena. Buddhi on
ensimmainen huntu, korkeamman itsen ei Parabrahmanin
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avalokiteshvara. "Erillisyyden harhaoppi” on poistettava vuoro-
tellen jokaiselta tasolta fyysiseltd, astraaliselta, mentaaliselta ja
buddhiselta.

38 Ald anna mayan mereen sulautuneen “taivassyntyi-
sesi” riistdytya irti universaalista vanhemmastaan (SIE-
LUSTA), vaan anna tulisen voiman vetdytyd sisimpdén,
sydamen kammioon? ja maailmanaidin®® asuntoon.

39 Silloin tuo voima on nouseva syddmestési kuuden-
teen, keskimmadiseen piiriin, paikkaan silmiesi valissd, jol-
loin siitd tulee YHDEN AINOAN SIELUN henkays, dani, joka
tdyttdad kaiken, Mestarisi aani.

H.P.B:n huomautus:

24 Syddmen sisdinen kammio, sanskritiksi brahmapura. 'Tulinen voima’ on
kundalini.

2 ’\oima’ ja ‘'Maailmanéiti’ ovat yhdelle mystisistéd joogavoimista, kundalinille
annettuja nimid. Se on buddhi aktiivisena prinsiippiné tarkasteltuna sen si-
Jaa, etté pidettéisiin sitéd passiivisena (jota se yleenséd on, kun sitd pidetdén
vain k&yttévélineend tai ylimmdéisen hengen (atman) séilyttdj&nd). Se on
sdhkébis-henkinen voima, luova voima, joka toimivaksi herétettynd voi yhta
hyvin tappaa kuin luoda.

"Taivassyntyinen” on chitta, alempi mieli. Se on syntyisin
ylapuolella olevasta sielusta silloin, kun manaksesta tulee kak-
sinainen inkarnaatiossa. Atma-buddhi-manas tasoista puhu-
taan taivaana, kun taas persoonallisuuden tasoista puhutaan
maana. Olemme jo tarkastelleet eroa, joka jakaa inhimillisen il-
mennykset viisi tasoa kahteen. Monadinen ja jumalalliset tasot
naiden viiden takana muodostavat yhdessa kolmannen jaon.
Siten seitseman voidaan ryhmittad myos kolmeen. Alin osa on

93



sattvan eli lain alue. Taalla kaikki on sdadeltya, mutta ihmisella
on jonkin verran vapautta, koska hanessa on "taivassyntyinen”,
joten suuri osa lainlaatijan energiasta kulkee hanen kauttaan.
Ihmisen eldama on tavallisesti vihemman jarjestynytta ja saa-
deltya kuin ulkoisen luonnon alemmissa luomakunnissa, koska
hanella on tama vapaus ja valta.

Keskitasot pitavat sisalldan henkisen energian tasot, kai-
kessa asuva elama, jota ilman muu maailma olisi kuollut ja liik-
kumaton. Ne ovat jumalallisen, loistavan, avalokiteshvaran eli
"nahdyn” Jumalan tasoja, sen elaman tasoja, jonka vain viisaus
nakee, ei muodon, jonka tieto nakee.

Korkein tasoryhma on monadin, Itsen. Se on autuutta ja va-
pautta, jossa ovat kaikki realiteetit kaikkien inhimillisten ideoi-
den takana ja tietoisuuden tuolla puolen oleva ekstaasi, joka on
saatu kauneuden, hyvyyden, totuuden, harmonian, ymmarryk-
sen, yhteyden ja vapauden essenssista.

Se, mitd kutsutaan tuliseksi voimaksi, on voima nimelta
kundalini sanskritiksi. Tatd voidaan kuvata latentiksi tuleksi,
joka on kiertynyt keralle kuin nukkuva kdarme selkaranganty-
veen kaikissa ihmisissa paitsi niissa, joissa se on erityisesti
heratetty ja on aktiivisesti toiminnassa eetteriruumiissa. Ei ole
vaikea oivaltaa tallaisen tulen olemassaoloa, koska on tunnet-
tua, ettd keuhkojemme hengitys ruokkii jatkuvasti hitaasti pala-
vaa tulta ja ettd ruoansulatuskin on erdanlainen tuli. Kundalini
ei niinkaan ole tuli, joka kayttaa polttoainetta, vaan on enemman
sahkdisen tulen kaltainen, voima, joka kehittaa lampoa siella,
missa kohtaa vastarintaa vaikkei se kuulukaan samaan voima-
tyyppiin kuin sahko.

Olen kirjoittanut tésta aiheesta artikkelissa Kaarmetulesta ja
voimakeskuksista kirjassa The Inner Life ja artikkelissa Elinvoi-
ma kirjan The Hidden Side of Things luvussa nelja. Aiheesta on
myds laaja, joskin jossain maarin vdhemman selkeaa tekstia
sanskritiksi sisaltden sellaisia teoksia kuin shat-chakranirupa-
na, Ananda Lahari ja monia muita. Ensimmaisesta naista on
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olemassa Arthur Avalonin erinomainen kaannds kommentaa-
reineen nimeltd The Serpent Power.

Seuraavassa lyhyt yhteenveto aiheesta. Kundalini on Lo-
goksen eraanlaisen voimavirran alin paatepiste. Se lepaa
yleensa selkaytimen tyvessa olevassa tsakrassa eli voimakes-
kuksessa. Jos se heratetdan ennenaikaisesti, siis ennen kuin
ihminen on puhdistanut luonteesta kaikki aistillisen epapuhtau-
den ja itsekkyyden jaljet, se saattaa sydksya alaspain ja ela-
voittaa tiettyja alempia keskuksia (joita kaytetaan tarkoitukselli-
sina kohteina mustassa magiassa) kehossa ja vieda onnetto-
man yksilon vastustamattomasti sanoinkuvaamattomien kau-
hujen elamaan. Parhaimmillaan se elavéittaa inmisessa kaiken,
mitd hanessd on mukaan lukien sellaiset ominaisuudet kuin
kunnianhimo ja ylpeys. Kundalinia tulee herattaa vain Mestarin
henkilokohtaisen ohjauksen alaisena. Han neuvoo oppilasta
tahdon kayttdmisessa sen herattamisessa, ja siina, miten sen
tulee liikkkua, kun se on herannyt, ja spiraalista, jonka mukaisesti
se tulee nostaa tsakrojen eli voimakeskusten kautta selkaran-
gantyvesta tsakroihin eetterisen kaksoispuolen pinnalla pernan,
navan, sydamen kurkun kohdalla, kulmakarvojen valissa ja
paalaella. TAma reitti vaihtelee erityyppisilla ihmisilla ja on hyvin
fyysinen asia, silla voiman on kirjaimellisesti poltettava itselleen
tie eetterisen kaksoispuolen epapuhtauksien lapi.

Myds astraaliruumiissa on tsakroja, jotka ovat hereilla kun-
dalinin toiminnan johdosta kaikkien rotujen sivistyneissa ihmi-
sissa. Naitten keskusten kehitysprosessi on tehnyt astraaliruu-
miista sensitiivisen astraalitason aineelle, herattanyt se tunte-
mukset, voiman liikkua astraalikehossa, sen kyvyn vastata
sympatiaa tuntien muille astraalientiteeteille, sen astraalinadn
ja -kuulon ja muut astraalikyvyt. Mutta naiden kokemusten
muistaminen eli astraalikykyjen kayttdminen hallitusti fyysises-
sa kehossa oltaessa tulee mahdolliseksi vasta, kun eetterises-
sa kaksoispuolessa oleva kundalini on viety vastaavien kes-
kusten lapi.
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Erityismaininta tekstissamme silmien valista viittaa képyrau-
haseen ja aivolisdkkeeseen. Voima kuudennesta ja seitse-
mannestd keskuksesta (jotka ovat kulmakarvojen valissa ja
paalaella) yhtyvat tavallisesti aivolisdkkeessa, kun eetterikes-
kus on herannyt, elavéittda ja toimii siind. Mutta on tietyntyyp-
pisia ihmisia (joita tarkoitetaan tekstissamme), joissa seitsemas
astraalitsakra elavoittada kdpyrauhasen aivolisdkkeen asemesta
ja muodostaa suoran kommunikaatiolinjan alemman mentaali-
tason kanssa kulkematta tavanomaiseen tapaan astraalitason
kautta. Kun kundalini heraa itsekseen, mita se tekee harvoin, tai
kun se on vahingossa heratetty, se yrittda tavallisesti paasta
eteenpain selkdrangan sisdpuolta pitkin sen sijaan, ettd nou-
dattaisi spiraalireittia, johon okkultisteja neuvotaan harjoittele-
maan sen ohjaamista. Tassa tapauksessa se todennakdisesti
syOksyy ulos paalaelta, eikd ihmiselle koidu siitd kuin korkein-
taan tilanpaista tiedottomuutta.

Hindukirjoissa vihjataan, ei niinkaan selitetd, mita tapahtuu.
Niissa ei puhuta mitdan tsakroista eetteriruumiin pinnalla, vaan
tsakrojen juurista, jotka ovat selkaytimessa. Selkdrangassa
kulkee alhaalta yl6s merudanda, Merun sauva, luomisen kes-
kusakseli. Sauvassa on kanava, jota kutsutaan sushumnaksi ja
siina taas kanava nimelta chitrini, joka on "yhta hienoa kuin ha-
mahakinverkko”. Siind ovat tsakrat kuin bambunnivelet. Alinta
kutsutaan muladharaksi, ja se on selkdrangantyvessa. Siella
uinuu kundalini 1&hella merudandan suuta.

Pyrkijan tavoitteena on nostaa kundalini kaikkien tsakrojen
kautta yléspain, kunnes se saavuttaa tsakran, joka on kulma-
karvojen valissa. Silloin kandidaatti huomaa jaavansa taka-
alalle, kun kundalini hyppaa eteenpain sahasraraan, "tuhatte-
ralehtiseen lootukseen” paalaella. Jos kandidaatti Iahtee seu-
raamaan kundalinia, se vie hanet pois kehosta ja pysayttaa
toistaiseksi hanen meditaatioharjoituksensa kehossa ollen.
Kundalini kohoaa pitkin chitrinia pikkuhiljaa, kun kandidaatti
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kayttaa tahtoaan meditaatiossa. Han ei ehka paase kovin pit-
kalle yhdessa harjoituksessa, mutta seuraavassa han voi men-
na hiukan pitemmalle jne. Kun han tulee yhteen tsakroista eli
lootuksista, hdn menee sen |api, ja alaspain oleva kukka kaan-
tyy yléspain. Kandidaatti mietiskelee sitd jossain muodossa ja
muita samanlaisia lootuksessa. Pitkalle viety dhyana eli taynna
symboliikkaa oleva meditaatio kuuluu jokaiseen lootukseen.
Kun harjoitus on ohi, kandidaatti ohjaa kundalinin takaisin sa-
maa tietd muladharaan. Joissakin koulukunnissa se tuodaan
takaisin alas vain sydantsakraan asti, jossa se menee sisdan
kammioonsa. Kundalini voidaan herattaa monin tavoin, mutta
sen pitaisi tapahtua vain gurun tai patevan opettajan, Mestarin
ohjauksessa, joka vastaa kandidaattien harjoittamisesta Vel-
jeskuntaa varten. Hanen ei tule suorittaa tata herattamista en-
nen kuin kolme kahletta Polulla on havitetty kandidaatin omin
voimin niin, ettd han ei ole enda vakavassa vaarassa joutua
aistillisten aineellisten asioiden sekoittamaksi. Silloin hanen
"taivassyntyisensa” voi pysya persoonallisuuden kolminaisuu-
den talon isantana, kun se on laheisesti yhteydessa tai harmo-
nisoitunut korkeamman manaksen kanssa. Kundalinin heraa-
minen tapahtuu tavallisesti lahempana kolmatta vihkimysta tai
nykyisena kali yugan eli pimeana aikana vield kuulemma myd-
hemmin. Ja silloinkin se heraa kerroksittain niin, ettd varhai-
semmissa vaiheissa siitd ei seuraa muuta kuin yleista sensitii-
visyytté korkeampia tasoja kohtaan.

Kundalinia pidetdan jumalattarena. Sitd kutsutaan shabdab-
rahmaniksi kehossa. Shabda merkitsee &ani. Aéni on luova
voima, kuten edellad on kuvattu. Puhetta pidetdan sen ulkoisim-
pana muotona. Se on ajattelun ilmaus, jonka on todellinen ak-
tiivinen muoto on kriyashakti. Tiettyjen aakkosten kirjainten,
jotka ovat ihmispuheen perusta, on sanottu asustavan jokai-
sessa tsakrassa. Naiden kirjainten voima heratetaan, kun kun-
dalini tulee niihin ylimmassa keskuksessa tapahtunee Shivaan
yhtymisen jalkeen, mika saa tsakrat loistamaan hanen valoaan.
Brahman, kolmannen Logoksen luovalla puheella on nelja
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muotoa eli vaihetta. Siksi sitd kutsutaan nelikasvoiseksi. Kun
kundalini on sen edustajana kehossa, se tekee nuo nelja muo-
toa nakyvaksi, kun se nousee tsakrojen kautta.

Kundalinia kutsutaan Maailmanaidiksi, koska tietoisuuden-
voimien ulkonaista toimintaa pidetaan aina feminiinina. Siten
tahto, viisaus ja toiminta ovat feminiinisia, koska ne ovat juma-
lallisen ulospain suunnattuja voimia eli shakteja. Kundalini,
Maailmanaiti edustaa kaikkia naita, koska ne saivat ilmauksen-
sa maailmanluomisessa, Brahman, kolmannen Logoksen toi-
minnassa. On myds sanottu, ettd kundalini on Maailmanaiti,
koska hanen kauttaan eri tasot saatetaan tietoisesti olemas-
saoleviksi okkultistille.

Ei ole ollenkaan varmaa, mitad Blavatsky tarkoitti sanoes-
saan, ettd kundalini on buddhi aktiivisena, mutta on esitetty
useita arveluja.

Normaali ihmisessa buddhi ei ole positiivisesti aktiivinen ul-
koisessa elamassa, mutta kun ensimmaiset kolme kahletta on
heitetty pois, persoonallisuus on niin puhdistunut, etta astraali-
ruumis ei enaa ole aktiivinen pelkastaan itselleen, vaan vastaa
uskollisesti nyt aktiiviselle buddhille. Tassa vaiheessa tai lahel-
18 sitd kundalini usein herda, kuten olemme nadhneet, ja kun
astraaliruumiin kyvyt avautuvat kandidaatille hanen ollessaan
fyysisessa kehossaan, kyseessa on buddhia heijasteleva ast-
raaliruumis, josta tulee nyt todellinen rakkaudentuli ihmisen
elamassa. Selvanadn tai muitten psyykkisten voimien ei ole
tarpeen herata fyysisissa aivoissa edes tassa edistyneessa
vaiheessa ihmiskehitysta, kuten todetaan myods Annie Besantin
kirjoituksessa Initiation, the Perfecting of Man. Han sanoo siin3,
ettd ennen kuin ihminen voi paasta kolmanteen vihkimykseen,
hanen taytyy oppia tuomaan intuition (buddhin) henki alas fyy-
siseen tietoisuuteen niin, ettd se voi asustaa hanessa ja ohjata
hanta. Sitten han lisda: "Tata prosessia kutsutaan tavallisesti
"psyykkisten kykyjen kehittdmiseksi”, ja niin se onkin sanan
‘psyykkinen’ varsinaisessa merkityksessa. Mutta se ei tarkoita
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selvanaodn ja -kuulon kehittymista, mika riippuu eri prosessis-
ta.”

Koko ylempi kolmio (atma-buddhi-manas) on vain keskiosa
eli buddhi viela kattavammasta kolmiosta monadi, ego ja per-
soonallisuus. Tama laajempi buddhi on kolminainen (tahto, vii-
saus ja toiminta), ja nyt sen kolmas aspekti (toiminta, kriyas-
hakti) alkaa operoida ruumiissa, herattda sen elimia ja vapaut-
taa sen piilevia voimia.

40 Vasta silloin voit tulla ’taivasvaeltajaksi”?*, joka tuu-
lien teita kulkee aaltojen ylla jalkojaan kastelematta.

H.P.B:n huomautus:

% Ketshara eli "taivasvaeltaja” tai kulkija. Kuten Jnaneshwarissa, kuudennen
adhyayan kuninkaan mystisessé teoksessa selitetdan, joogin ruumis tulee
yhdeksi muodoksi tuulen kanssa, ’kuin pilveksi, jolle on kasvanut jalat’. Téméan
jélkeen ’hén (joogi) ndkee asioita merten ja téhtien tuolla puolen: Hén kuulee
deevojen kieltd, ymmartéaa sité ja havaitsee, mitd muurahaisen mielessé liik-
kuu.

Termilla "taivasvaeltaja” on eriasteisia merkityksia. Esimer-
kiksi intialaisessa tarinassa sita kaytetdan rishi Naradasta Lo-
goksen lahettilaana, joka saattoi matkata pallolta toiselle pelkan
akashan lapi. Alemmilla tasolla sen voidaan katsoa kuvaavan
astraaliruumista eli mayavi-rupaa, koska silld voi matkata sen
halki, mika on ilmaa tai taivaita tavalliselle ihmiselle.

Astraalimaailmassa tavallinen ihminen on eraanlainen pilvi,
koska hén on tdynna kamaa eli haluja ja tunteita. Han ei ole
mitenkaan selvapiirteinen entiteetti kuten han on fyysisella
tasolla. Mutta kun han hallitsee kamansa ja tekee siita selva-
piirteisemman, hanen astraaliruumiinsa jarjestyy kayttovali-
neeksi eikd enaa ole kamaa, vaan kama-rupa. Kun aikaa kuluu,
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niin suunnilleen silloin, kun ensimmaiset kolme kahletta on ha-
jotettu, muodostuu mayavi-rupa. Se tekee ihmisen kykenevaksi
toimimaan mentaaliruumiissaan niin astraali- kuin alemmalla
mentaalitasolla. Tata voidaan pitda yhtena tulkintana siita, etta
han kulkee ”jalkojaan kastamatta” vesiin, jotka ovat astraalita-
son symboli.
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LUKU 9
SEITSEMAN AANTA

41 Ennen kuin asetat jalkasi mystisten déanten portaiden
ylimmidlle askelmalle, sinun tdytyy kuulla sisdisen JUMA-
LASI?” aani seitsemélla tavalla.

H.P.B:n huomautus:

27 Korkeampi Itse.

C.W.L. on jo tullut mainituksi, ettd Hiljaisuuden &&nen on
tarkoitus opastaa kandidaattia neljanteen vihkimykseen saak-
ka. Siina pisteessa hanen tietoisuutensa on kohonnut seitse-
manteen prinsiippiin ja toimii atmisella eli nirvanisella tasolla.
Ihminen on silloin valmis alkamaan nousemisen portaiden yla-
paahan, kdymaan lapi harjoittelun, joka valmistaa hanta vii-
denteen eli asekha adeptin vihkimykseen. Polku jakaantuu
kahteen samansuuruiseen osaan, joita voidaan kutsua portai-
den ala- ja ylapaaksi.

Sanotaan, ettd portaiden alapaassa olevan vihittdvan tulee
kuulla sisdisen Jumalansa 8ani seitsemalla tavalla. Tuo sisai-
nen Jumala on tassa vaiheessa korkeampi itse, buddhi, toinen
prinsiippi. Psyykkisesta temperamentistaan riippuen pyrkija voi
meditoidessaan kuulla tai olla kuulematta seitseman aanen
sarjan, joka on osoituksena buddhisen tason seitseman alata-
son saavuttamisesta. Mutta mitd hanen taytyy tehda, on tuoda
buddhin vaikutus alas elamaansa jokaisella alemmalla tasolla
niin, ettd hanen kaikkien prinsiippiensa toimintaa ohjaa buddhi.
Nain hanen sisdinen Jumalansa on aina lasndolevana hanen
elamassaan.
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Toista vaihetta kutsutaan mystisten &anien portaiksi ehka
siksi, ettd danet ovat atmaan eli Iltseen katkeytyvan hiljaisuuden
aanen aannahdyksia. Ei pida menna liiallisuuksiin tekstimme
sanojen tulkinnassa, koska kyse on vain kdanndksesta. Jokai-
nen sanskritin ja palin sana on taynna teknistd merkitysta. Sana
mystinen tulee juuresta, joka merkitsee lahella silmia olevaa,
tarkoittaa tassa aania, jotka eivat sovi yhteen ulkoisen elaman
kanssa, mutta jotka ohjaavat ylhaaltapain, kuin puhdas tietoi-
suus ex cathedra. Tassa annetaan ymmartaa, etta yllamainitut
aanet ovat saavutettavissa eivatka lainkaan "mystisia” tapahtu-
mia kandidaatille tdssa vaiheessa. Todellinen omatunto ei ker-
ro, mitd tehda, kuten yleisesti oletetaan, vaan kdskee seuraa-
maan sita, minka jo tietda parhaaksi, kun mieli yrittaa tulla valiin
esittamalla tekosyita, miksi pitaisi tehda toisin. Se puhuu hen-
kisen tahdon auktoriteetilla maaraten elamamme polusta. Se ei
ole atma, vaan buddhi, toinen prinsiippi, joka antaa intuitiivista
tietoa siitd, mika on oikein ja vaarin. Manas antaa inspiraatiota,
buddhi intuitiota siitd, mikd on oikein tai vaarin, atma ohjaa
omaatuntoa.

42 Ensimmdéinen on kuin satakielen sulodéni sen lau-
laessa parilleen jaéhyvidisia.

43 Toinen soi kuin dhyanien hopeisen symbaalin dani
heréttaen tuikkivat tahdet.

44 Seuraava on kuin kuoreensa vangitun merenhaltijan
sointuisa valitus.

45 Ja tédtd seuraa vinan? laulu.
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H.P.B:n huomautus:

28 Vinan on intialainen kanteleen tapainen kielisoitin.

46 Viides soi korvissasi kuin bambuhuilun kimea &aani.

47 Se muuttuu sitten trumpetin térahdykseksi.

48 Viimeinen kumisee kuin ukkospilven vaimea jyrina.

49 Seitsemas nielee kaikki muut adnet. Ne kuolevat, eiké
niitd enda kuulu.

Tassa mainitut seitseman aanen sarjat ovat aiheuttaneet
paljon pohdintaa niiden keskuudessa, jotka meditoivat tata pik-
ku kirjaa. Aivan ensiksi meidan on pantava merkille aanten
luonne. Silloin nAemme, kuinka niille on useita tulkintoja. Niiden
esittAmisjarjestys on sellainen, jossa aineellisuus kasvaa ja |a-
pitunkevuus vahenee. Voi esimerkiksi panna merkille eron vi-
nan ja intialaisen vanhanaikaisen torven valillda. Eurooppalai-
selle on lahes aina yllatys, kun han kuulee ensi kertaa vinalla
esitettyd hienostunutta musiikkia suuressa ja tdynna vakea
olevassa salissa. llman voimankayttéa vinan 8ani tavoittaa joka
nurkan ja antaa vaikutelman aanesta, joka on enaa puoleksi
peraisin aineellisilta tasoiltamme.

Tassa sarjassa esitettya korkeinta aanta verrataan satakie-
len lauluun. On sanottu, ettd on tilanteita, joissa tdman linnun
aani kohoaa korkeuksiin, kunnes se yltda ihmiskuulon tuolle
puolen, vaikka viela voi nahda linnun kurkun varisevan laula-
misesta. Tieteeseen perehtyneet ovat selvilla siita, etta tallaisia
aania esiintyy. Esimerkiksi ilman- tai héyrynpaineella toimivan
sireenin aanta voidaan nostaa, kunne yksi kuulija toisensa
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jalkeen ilmoittaa, ettei enaa kuule sitd. On olemassa tietynlai-
nen pilli, jolla voidaan kutsua poliisikoiria. Se nayttaa tavallisel-
ta pilliltd, mutta kun siihen puhaltaa, kukaan ihminen ei kuule
mitdan, mutta toisessa huoneessa tai kauempana oleva koira
kuulee, horistda korviaan ja juoksee heti paikalle, josta dani tu-
li.

Aanien tulkinnat jakaantuvat kahteen ryhmaan. Listalla en-
simmaisind mainitut edustavat aania, jotka kandidaatti kuulee
viimeisina. Adnet on esitetty laskevasti niiden luomisjarjestyk-
sessa itdmaiseen tyyliin niin, ettd ensimmaisena jarjestyksessa
on seitsemas, kun pyrkija lahestyy luomisen herraa. Nain ollen
ensimmaisena tulee ukkospilven kumea jyrina. Se aani edustaa
tai vastaa fyysistad prinsiippia ihmisessa, keskimmaisena on
vina edustaen antahkaranaa (Blavatskyn luokituksen mukaan)
ja viimeisena satakielenlaulu, joka assosioituu atmaan, hiljai-
suuteen. Se edustaa seitsematta, danetdénta aanta, johon kaik-
ki muut on kohotettava, kunnes ne kuolevat pois eivatka kuulu
enda. Kandidaatin on opittava kuulemaan Jumala fyysisen ta-
son kumeassa jyrindssa, astraalitason torvenpuhalluksessa,
sitten alemman mentaalitason danessa, joka on kuin bambu-
huilumusiikkia ja niin edelleen korkeimman prinsiipin maail-
maan saakka.

Samat aanet voidaan kasittaa toisella tavalla intensiteetin
mukaan, jolla pyrkija kuulee korkeamman itsen danen. Se on
yksi dani, mutta se kuullaan seitsemalld tavalla. Ensin se on
hienoa ja lempeaa kuin satakielenlaulu ja haviaa usein hiljai-
suuteen. Seuraavaksi siitd tulee vahvempaa kuin "dhyanien
hopeasymbaalien dani”. Se voimistuu voimistumistaan, kunnes
se kuullaan lopulta jatkuvasti tayttden ilman kuin ukkospilven
kumea jyrina. Edistymisemme alkuvaiheessa korkeamman it-
sen aani voi tuntua heikolta ja voimattomalta, mutta myéhem-
min saamme ukkosen koko todellisuuden.

Ja jalleen naitten aanien kuvauksessa seuraa maininta
kundalinista, joka viedaan tsakrojen lapi. Se voima herattaa
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seitseman kerrosta tai astetta ja antaa psyykkisena tuloksena
kasvavia voimia kuten jo todettu. Aani, joka kuullaan, kun kun-
dalini nousee kohtaan, joka on silmien valissa, kuullaan inten-
siteetiltdan seitsemanasteisena, joita tdssad mainitut seitseman
aanta kuvaavat.

On jalleen kerran luonnollista, etta tiivimmalla tasolla kandi-
daatti kuulee sisaisen aanen vain heikosti kuin satakielenlaulu.
Kun han nousee seuraavalle tasolle, jossa se, mika peittaa si-
saista itsed, ei ole enda niin tiivistd, aani kuuluu helpommin,
kunnes lopulta se on kuin ukkosenjyrindad, kun han saavuttaa
korkeimman prinsiipin. Vain alempien tasojen illuusio saa mei-
dat kuvailemaan korkeampia asioita ohuemmaksi ja hienom-
maksi. Tulemme loppujen lopuksi huomaamaan, ettd ne ovat
taytta ainetta ja todellisuutta kuin ukkonen.

Nama tulkinnat eivat sulje pois toisiaan. Kaikki niissa esitetyt
kokemukset ovat mahdollisia kandidaatille samanaikaisesti.

Muistan, ettd kerran yhdessa tilaisuudessa keskusteluis-
samme katolla Adyarissa esitettiin kysymys naista aanista. Sil-
loin presidenttimme Annie Besant ja mina vastasimme siihen
nain:

Annie Besant (A.B): Yksi aanista, jota alkaa kuulla meditaa-
tiossa (mina esimerkiksi aloin kuulla sita hyvin selvasti), on aani,
joka on kuin tom-tom rummun aani intialaisessa kylassa. Kun
kuvailin sita H. P. B:lle, han sanoi: "oikein hyva, jatka vain.”
Seuraavaksi kuulin kaunista musiikkia ja sitten jotain hopea-
kellojen kaltaista. Toinen oli kuin temppelin kellonsoittoa, sel-
laista kuin Benaresissa kuulee. En koskaan paassyt selville,
merkitsivatkd ndma aanet mitdan muuta kuin ettd alan kyeta
kuulemaan &ania astraalimaailmassa.

Intiassa on koulukunta, jonka perustajasta Mestari M. on
puhunut hyvin arvostaen. Siihen kuuluvat kuulevat jonkin aikaa
harjoitettuaan hyvin selvia 8ania aivoissaan, mutta en ole kos-
kaan huomannut, ettd kukaan heista valittaisi siitd sen enempaa.
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Monet t3alld pohjoisessa ovat tulleet kysymaan minulta, mita
aanet merkitsevat. Olen vastannut, etta luulen, ettei kyse ole
muusta kuin, etta olet tulossa selvakuuloiseksi.

En ole onnistunut selvittdmaan naitd seitsemaan H. P. B:n
mainitsemaa aanta. Ne saattavat tarkoittaa, etta on heratettava
tietoisuutensa taso tasolta, ja ettd jokaista symbolisoi tietyn ta-
son aani aivan kuten taalla alhaalla fa on yhdistelma lukemat-
tomista toisiinsa sekoittuneista aanista fyysisella tasolla. Mutta
se ei oikeasti viela selita asiaa.

C.W.L. Minad en saa niitd vastaamaan tarkasti eri tasojen
kanssa, ehkd kyse on alatasoista. Niiden tarkoitus on ehka
symboloida &ania, jotka liittyvat seitseman tsakran herattami-
seen kundalinin avulla, silla &ani on ilmaus siita, etta niin on ta-
pahtumassa. Minusta ei ole tuntunut silta, etta olisin varma sii-
ta, mitad han tarkoitti. Voisi olla taipuvainen sanomaan, etta ho-
peasymbaalin eri danet hoitaisivat koko jutun. Ukkonen ei to-
dellakaan tunnu sopivan hyvin mukaan.

A.B Paassa on luonnollisesti koko joukko 8ania, jotka kuu-
luvat verenkiertojarjestelmaan. Jos ne kuulee hyvin voimak-
kaasti, se tarkoittaa, ettd anemia on pahenemassa vaaralliselle
asteelle.

Aanet eivat kehity progressiivisesti. H.P.B. esitti usein asiat
ympyrana. Han aloitti joskus numerosta nelja ja eteni siitéa kah-
delle puolelle. Voi myos olla, ettd han ei anna aanille mitaan
tiettya jarjestysta. Voi aloittaa ehka ukkosella, sitten torventd-
rahdys ja seuraavaksi merenhaltia. Sitten voisi tulla symbaali
neljantend, huilu viidentend ja vina, jonka aani on hennoin,
kuudentena ja sitten satakieli kaiken huippuna seitsemantena.

C.W.L. Jos voimme kaantaa niiden jarjestysta noin, niin ne
alkavat selvemmin merkita jotain.

A.B Kun H.P.B:lta kysyttiin asiaa astraalisesti, han sanoi:
"Olette hélmagja, jos pidatte kiinni jarjestyksesta. Olisitte voi-
neet alun alkaen jarjestaa ne jarjestykseen ukkonen, torvi,
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simpukankuori, symbaali, huilu, vina ja satakieli.” Han sanoi
meidan olevan kammottavan kirjaimellisia.

C.W.L. Samanlaisia listoja danista 16ytyy sanskritinkielisista
teoksista. Seuraava esimerkki on Shiva Samhitasta:

"Ensimmainen &ani on kuin hunajasta juopuneen mehildisen
surinaa, seuraava kuin huilun, sitten harpun. Taman jalkeen
harjoitettuaan vahitellen joogaa maailman, pimeyden havittajaa
han kuulee kellojensoittoa ja sitten ukkosenjyrinda. Kun kiinnit-
tda koko huomionsa tahan aaneen pelkaamatta, han sulautuu,
oi rakastettuni! Kun joogin kieli on taysin kiinnittynyt tahan aa-
neen, han unohtaa ulkoiset asiat ja sulautuu tdhan aaneen.”

50 Kun kuusi®® on surmattu ja Mestarin jalkoihin lasket-
tu, silloin on oppilas sulautunut YHTEEN?’, tulee tuoksi
YHDEKSI ja elda siind.

H.P.B:n huomautus:

28 Kuusi prinsiippié; se tarkoittaa, ettd kun alempi persoonallisuus on tuhottu
Ja siséinen yksiléllisyys sulautuu ja katoaa seitseménteen eli henkeen.

30 Oppilas on yhtd Brahmanin eli atman kanssa.

Kun kuusi prinsiippia on "tuhottu”, toisin sanoen, kun ne eivat
enaa tuo esiin itsenaisyyttaan, vaan niista on tullut kuuliaisia It-
sen tahdolle, pyrkija elda Yhdessa. Buddhin seitsemas aani vie
hanet ylds atmaan saakka. Blavatsky kayttda analogiana termia
Brahman ihmisatmasta. Brahman (neutri) on Yksi, johon sisal-
tyy kolme. Niin pitda atma sisallaan buddhin ja manaksen, kun
ihmisesta on tullut arhat, ja han on oppinut elamaan kolminai-
sessa hengessa.
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51 Ennen tuolle polulle astumista sinun on havitettiava
kuuruumiisi®*', puhdistettava ajatusruumiisi*? ja tehtdvé sy-
ddamesi puhtaaksi.

H.P.B:n huomautus:

3" Kama-prinsiipin luoma astraalimuoto, kama-rupa eli haluruumis.

32 Manasa-rupa. Ensimméinen (kuuruumis) viittaa astraaliseen eli persoonal-
liseen itseen; toinen (mielenruumis) yksildllisyyteen eli jélleensyntyvdén
Egoon, jonka tietoisuus pakostakin halvaantuu meidén eli alemman manak-
sen tasolla.

Blavatsky ei ajatellut niin taydellisesti tasoja kuin useimmat
taman paivan teosofit. Han piti enemman silmalla prinsiippeja ja
naki eri tasojen aineen saavan muotonsa prinsiippien vaikutuk-
sesta. Tassa han puhuu "meidan tasostamme” tarkoittaen per-
soonallisen olemassaolon aluetta, fyysista, astraalista ja alem-
paa mentaalista. "Astraalimuoto” ei mitenkaan valttamatta tar-
koita astraaliruumista, vaan lahinna persoonallista muotoa, joka
rakentuu (astraali- ja mentaalitasojen) persoonallisen elaman
subjektiivisista alueista ruumiillisen muotomme ja siihen liitty-
vien persoonallisten tunteiden ja ajatusten pohjalta. Pienessa
kirjasessani Deevakhan ja Annie Besantin Aikain viisaudessa
on kerrottu neljantyyppisesta elamasta taivasmaailmassa: (1)
henkildkohtainen ystavyys, (2) henkilékohtainen antaumus, (3)
todellinen lahetystydhenki ja (4) inhimilliset saavutukset. Ne
kaikki ovat emotionaalisia, vaikkakin epaitsekkaita, ne eivat ole
epapersoonallisia, vaan kamallisia. Ne saavat muotonsa fyysi-
sen tason kokemuksen luonteen perusteella. Puhdas alempi
manas olisi antahkarana, sielun, ei ruumiin mieli. Sen aktivi-
teettia stimuloidaan vain ylhaaltapain. Se on nyt puhdistettava
kaikesta kamasta, jotta siita tulisi puhdas kanava sielulle.

108



Ajatelkaa edistyneen ihmisen astraaliruumiin tilaa. Se ei
kaytannollisesti katsoen vastaa lainkaan suoraan ulkopain tu-
leviin vaikutteisiin. Se on itsessaan kuollut ulkomaailmalle. Silla
ei ole omaa itsenaista elamaa. Se on "havitetty”. Jos joku lyd
keskivertoihmista, niin hdnen astraaliruumiinsa syttyisi valitto-
masti liekkeihin. Se on valitdn vastaus, mutta ei edistyneella
ihmisella. Tassa tapauksessa vaikutin siirtyisi astraalisen kayt-
tovalineen kautta sisdanpain buddhiseen. Se vastaisi omalla
tavallaan. Sitten tdmé vaikutus kutsuisi astraalitasolla esiin
kauniita rakkaudellisten tunteiden vareja, jotka ovat buddhin
vastine astraaliruumiissa. Annie Besant on usein selittanyt, etta
edistyneen ihmisen aura on levossa varitdn tai oikeastaan ke-
vyesti maidonvalkoinen, mutta suuren ihmisen buddhi-tason
vastauksessa maailmalle se voi nayttda ihanimmat varit, joita
taso voi tuottaa.

52 Ikuisen elamén puhtaat, kristallinkirkkaat vedet eivat
voi sekoittua monsuunimyrskyn mutaisiin tulvavirtoihin.

53 Taivaallinen kastepisara, joka kimaltelee aamuaurin-
gon ensimmaisen sédteen koskettaman lootuksen pinnalla,
muuttuu maahan pudotessaan savihiukkaseksi; katso,
helmi on nyt likatahra.

54 Taistele likaisten ajatustesi kanssa ennen kuin ne
voittavat sinut. Tee niille mita ne tahtovat tehdad sinulle,
silld jos séddstét ne ja annat niiden juurtua ja kasvaa, niin
tieda, ettd namé ajatukset voittavat ja tappavat sinut. Op-
pilaani, varo, édld salli niiden varjonkaan lédhestya sinua.
Silla se kasvaa ja varttuu suureksi ja voimakkaaksi ja sitten
tdma pimeyden olio valtaa sinut ennen kuin vield olet oi-
kein tajunnut mustan, kauhean hirvién ldsnédolon.

Maailmassa on ihmisia, jotka uskovat, ettd on mahdollista
jatkaa alempien asioiden kanssa ja kuitenkin edistya Polulla.
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Joskus he oikeasti ajattelevat, etta erilaiset paheelliset kiiho-
tusmuodot voivat synnyttda paljon energiaa, joka auttaa heita
menemaan eteenpain ja ylospain. Heitd pelottaa muuttuminen
varittdbmaksi, jos he tukahduttavat alemmat aktiviteettinsa ko-
konaan. On kylla sanottu, ettd varitdn henkild, heikko, hyva ih-
minen ei edisty. "Olkaa kylmia tai kuumia”, sanoo lImestyskirja,
ja "Koska olet haalea, et kylma etkd kuuma, mina sylkaisen si-
nut suustani.”

Tama edustaa varsin hyvin tosiasioita. Lupaavimpia ovat
paremmuusjarjestyksessa (1) aktiivisesti hyvat ihmiset, (2) ak-
tiivisesti pahat ihmiset ja (3) tavallisen hyvat ihmiset. Kukaan ei
voi olla tehokas rikollinen, ellei han ole kehittanyt jotain juma-
lallista ominaisuutta. Hanen pahuutensa on tulosta epatasa-
painosta kuten suuresta tahdonvoimasta ja rohkeudesta tai
suuresta alykkyydesta ilman rakkautta kanssaihmisiaan koh-
taan. Tai suuri rakkaus ja tahdonvoima ilman alykkyytta voi
tehda ihmisesta yhta lailla vaarallisen ja haitallisen, silla ha-
nesta voi tulla tyytymattémyyden ja eripuran voimien fanaatti-
nen johtaja. Pelkastaan hyva ihminen, jonka kaikki ominaisuu-
det ovat heikkoja niin tahdossa, alykkyydessa kuin rakkaudes-
sakin, edistyy vain vahan, joskin tasaisesti. Suurilla ihmisilla on
suuria vikoja, mutta he voivat paasta niistd eroon nopeasti;
pienilla ihmisilld on pienia vikoja, mutta ne tuntuvat usein kes-
tavan ikuisuuden.

Tama ei ole kehotus elaa tehden pahaa. Se vain osoittaa,
ettd pelkka alempien taipumusten tukahduttaminen ei tee edis-
tymisesta nopeaa, vaan on annettava positiivisia ja voimallisia
nayttdja korkean ja hyvan ilmaisemisessa. Tata yrittdessaan
ihminen voi mahdollisesti langeta. Jos han kadottaa tasapai-
nonsa, hanen naytdilldan hankkimansa tahdonvoima, tieto tai
rakkaus tekee kuopasta, johon han putoaa, syvan ja kauhistut-
tavan. lhmisen syntien suuruusluokka on merkki nopeasta
edistymismahdollisuudesta tulevaisuudessa, mutta edistymi-
nen alkaa vasta, kun ihminen on karmallisten karsimysten
kautta oivaltanut erehdyksensa ja puhdistanut kaatumiseensa
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liittyvat epapuhtaudet pois. Ei ole tehtavissa paljoakaan ennen
kuin tdma puhdistuminen on tapahtunut. Blavatsky kasittelee
tata seikkaa kirjoituksessaan First Steps in Occultism seuraa-
vasti:

On niita, joiden jarkeilykyvyn ovat vieraat vaikutukset vaa-
ristdneet siind maarin, ettd he kuvittelevat, etta elaimelliset in-
tohimot on mahdollista sublimoida ja kohottaa niin, ettéd heidan
raivonsa, voimansa ja tulensa on ikdan kuin mahdollista kaan-
taa sisdanpain. He ajattelevat, etta niitd voi varastoida rinnas-
saan siihen asti, ettd kayttdmaton energia on kaantynyt kohti
korkeampia ja pyhempia tarkoituksia, kunnes heidan koottu ja
kayttamaton voimansa tekee heille mahdolliseksi astua sielun
pyhakkoon ja seistd Mestarin, korkeamman itsen edessa. Tata
varten he eivat kamppaile himojensa kanssa tai havita niita. He
vain yksinkertaisesti sammuttavat liekit vahvalla tahdonvoimal-
la ja pitavat ne aisoissa luonteensa sisélla sallien tulen kytea
ohuen tuhkakerroksen peittdmana. He alistuvat ilolla samanlai-
seen kidutukseen kuin spartalaispoika, joka antoi mieluummin
ketun sy6da sisalmyksensa kuin jattda ne. Voi naita sokeita vi-
sionaariparkoja!

He toivovat, ettd ryhma tyéstaan hikisia ja likaisia nokikola-
reita voisi sulkeutua puhtaanvalkoisella pellavalla verhottuun
pyhakkddn tahraamatta sitd ja tekeméattd siitd omalla 1asna-
olollaan likapyykkikasaa ja olla tdman pyhitetyn paikan isantia
ja lopulta astua sielta ulos yhta puhtaina kuin tuo huone. Miksei
samalla kuvitella, ettd tusina haisunaataa suljettuna Dgonpan
(luostari) puhtaaseen ilmapiiriin voisi tulla sieltd ulos suitustuk-
sentuoksuisina? Outo hairid ihmismielessa.

Tama osuus paattyy seuraaviin ehdottomiin toteamuksiin:

55 Ennen kuin mystinen voima®* voi tehdéa sinusta ju-
malan, lanoo, on sinun tdytynyt saavuttaa kyky tappaa
kuumuotosi tahtosi avulla.
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56 Aineen itse ja hengen ITSE eivét voi koskaan kohda-
ta. Toisen ndista kahdesta on hévittava; molemmille ei ole
tilaa.

57 Ennen kuin sielusi mieli voi ymmértdd, on persoo-
nallisuuden nupun oltava murskattu, aistimuksen madon
surmattu niin, ettei se voi endé herata henkiin.

Mystinen voima on jalleen kundalini, joka kehossa edustaa
"sitd suurta alkuvoimaa, joka on kaiken orgaanisen ja epaor-
gaanisen aineen perustana”.

H.P.B:n huomautus:

3% Kundalinia kutsutaan annulaariseksi ’kierteiseksi’ voimaksi sen spiraali-
maisen toimintatavan eli etenemisen vuoksi askeetin ruumiissa hénen kehit-
tdessddn voimaa itsessdédn. Se on sdhké-tulen okkulttista fohat-voimaa,
suurta alkuvoimaa, joka on kaiken orgaanisen ja epdorgaanisen aineen pe-
rustana.
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LUKU 10
POLUKSI TULEMINEN

58 Et voi kulkea polulla ennen kuin olet itse tullut tuoksi
poluksi®.

C.W.L. Tahan on seuraava:

H.P.B:n huomautus:

34 Polku mainitaan kaikissa mystisissé teoksissa. Kuten Krishna sanoo Jna-
neshvarissa: "Kun Polku on havaittu . . . ldhteepéa sité kulkemaan kohti idén
kukkia tai l&nnen huoneita, niin liikkumatta tapahtuu matkanteko télla tiella, oi
Jousenjénnittdja. Mihin télléa polulla kulkeekaan, niin siitd paikasta tulee kunkin
oma itse.” ’Siné olet Polku’, sanotaan adeptigurulle ja hdn my6hemmin oppi-
laalle vihkimyksen jélkeen. "Min& olen tie ja Polku’, sanoo toinen Mestari.

On jo tullut selitetyksi (kommentaareissa kirjasta Mestarin
Jalkojen juuressa), etté ajatusten ja tunteiden hallinta, joka on
alkuun vaikeaa, tulee ajan myo6ta melko helpoksi. Kun pyrkija
on niin harjoittanut ja kehittanyt itsedan, ettd buddhisesta na-
kemyksesta ja vastauksesta elamaan on tullut hanelle taysin
luontaista ja spontaania, voimme sanoa, etta han on tullut Po-
luksi. Joskus tallaista jatkuvien yritysten ja harjoittamisen kaut-
ta hankittua seurausta kutsutaan "toiseksi luonnoksi”. Tama il-
maus antaa kuitenkin tunteen, etta olisi hankittu uusia ominai-
suuksia, joista myéhemmin on tullut tapa. Tata ei voi pitaa on-
nistuneena. Se on meidan alkuperainen ja paras luontomme,
joka nayttaytyy korkeammassa elamassa. Se tuntuu olevan jo-
tain uutta meille vain siksi, ettd se on tdhan asti ollut piilossa
aineellisten asioiden ja olosuhteiden paineiden alla persoonal-
lisen olemisemme maailmoissa.
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Alaviitteesta kay ilmi mielenkiintoinen metafyysinen totuus.
Evoluutiomme ei ole lapikulkumatka eika edes kasvua. Se ei ole
prosessi, jossa mennaan jonnekin eikd koon kasvua. Se on
elamassamme potentiaalisten voimien kehkeytymista. Kuten jo
todettu, egon tasoilla aineellisuus on kakkossijalla. Tietoisuu-
den voimat — tahto, viisaus ja toiminta (tai tahto, rakkaus ja
ajattelu) hallitsevat lahes taydellisesti aineen tasoja. Siksi tila ei
ole vanginvartija eika tietoisuuden tarvitse matkata sen halki il-
maantuakseen toisessa paikassa. Seuraava gurun ja hanen
oppilaansa valinen keskustelu valaisee tata seikkaa. Guru kas-
ki oppilaan kavelld huoneen poikki ja kysyi sitten: "Mihin olit
menossa? Liikuitko?” Mietiskeltyaan hetken oppilas antoi seu-
raavan vastauksen, mika oli oikein: "Ei, mina en liikkunut. Mina
katselin kehoni liikkkuvan. Ajattelin, tunsin ja tahdoin, vain keho
liikkui.”

Tata on tosiasia meidan kaikkien kohdalla. Tiedamme sen
likkuvan vain tarkkailemalla sita aistien valityksella aivan kuten
teemme minka tahansa muun kohteen kanssa. Tunne siita, etta
syOksyy eteenpain avoautossa, muuttuu, kun sulkee silmansa,
tunteeksi siita, kuinka ilma virtaa ja mielikuvituksen avulla toi-
miva voimantunne tuottaa keholle nautintoa. Sama kokemus
voitaisiin saada aikaan ilman kehon liikkumista paikasta toiseen
sopivalla laitteistolla, johon kuuluu tuulta ja liiketta tuottava ko-
ne. Useimmat junan makuuvaunussa yolla matkustaneet ovat
kokeneet heranneensa ja ihmetelleensa, liikkuvatko he paa vai
jalat edelld, tai liikkuuko vai seisooko juna. He ovat yleensa
ratkaisseet kysymyksen vetdamalla ikkunaverhon syrjaan ja
paattelemalld suunnan ohikiitdvien valojen ja varjojen perus-
teella.

Se tosiasia, ettd egon ei ole tarpeen matkata paikasta toi-
seen, nakyy myds siina, etta se voi esiintyd samanaikaisesti eri
puolila maailmaa useampien ihmisten taivasmaailmamieliku-
vissa alemmalla mentaalitasolla.
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Tassa opetuksessa tarkoitetussa kehitysvaiheessa kandi-
daatti tyoskentelee persoonallisuutensa taydellistamiseksi ja
kiinnittda samanaikaisesti erityistd huomiota buddhin, henkisen
sielun kehitykseen. Toisin sanoen han on kiipedmassa buddhi-
tason kautta. Siksi se, ettd han on tulossa Polukseen, nakyy
muita kohtaan tunnettavan sympatian ja rakkauden kehittymi-
sena.

59 Kallistakoon sielusi korvansa jokaiselle tuskanhuu-
dolle, niin kuin lootus avaa syddmenséa juodakseen aamu-
aurinkoa.

60 Alk66n polttava aurinko kuivatko yhtidkddn tuskan-
kyyneltd, ennen kuin itse olet pyyhkinyt sen kédrsivan sil-
mésta.

61 Vaan anna jokaisen polttavan ihmiskyyneleen pudota
sydameesi ja anna sen jdada sinne, alaka pyyhi sitd pois
ennen kuin kdrsimys, joka sen aiheutti, on poistettu.

62 Nama kyyneleet, oi sydameltédsi saélivéisin, ovat ne
virrat, jotka kastelevat kuolemattoman rakkauden peltoja.
Sellaisessa maaperdssd kasvaa Buddhan keskiyén
kukka®®, vaikeampi l6ytaa, harvemmin nahty kuin on vo-
gay-puun kukka. Se on jalleensyntymésta vapautumisen
siemen. Se erofttaa arhatin taistelusta ja hekumasta; se vie
hénet olemassaolon kenttien kautta rauhaan ja autuuteen,
joka tunnetaan vain hiljaisuuden ja ei-olemisen maassa.

H.P.B:n huomautus:

3 Adeptius — Bodhisatvan kukka.
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Kun Kristus sanoi, "mina olen tie, totuus ja elama; kukaan ei
tule Isan luo muuten kuin minun kauttani,” han julisti mystisen
totuuden, silla Kristus on yhta maailmantietoisuuden buddhi
aspektin kanssa. On vain yksi tietoisuus, tdman faktan tunnus-
tamiselle vihittavasta voi tulla arhat, mutta ellei han mene Kris-
tus-prinsiipin kautta, han ei paase ylhaalla olevan Isan, atman
luo. Tama totuus on upeasti selitetty Annie Besantin kirjassa
Kristinuskon salainen puoli, mutta se on vain yksi puoli asiasta,
sillda inkarnoituneena Kristus oli saman prinsiipin ruumistuma
ulkoisessa elamassaan Palestiinassa. Se on koskettanut mil-
joonia ihmisia, koska han ei kavahtanut tuskaa. Useimmat yrit-
tavat paeta tuskaa niin paljon kuin mahdollista, mutta Kristus
hyvaksyi omansa ja lisasi siihen viela muitten ihmisten tuskan.
Ne, jotka noudattavat buddhalaisuuden polkua vaistonvarai-
sesti, sanovat vaikeuksien tullessa: "Monet karsivat, miksi mina
haluaisin olla poikkeus?” eika siina kaikkia, vaan taynna myo-
tatuntoa he tuntevat toisten karsimysta sietokykynsa rajoille
saakka ennen kuin he saavuttavat arhatin tyyneyden, valaistu-
misen, joka kukistaa kuoleman, joka saa heidat hehkumaan
vapaudenriemusta karsiessaankin. Tallainen vapaus johtaisi
huolettomaan lepoon, jos ihmiset voisivat kokea sitd ennen
Kristuksen karsimyksia, joissa ristin kipu ei ole mitdan karsivan
maailman huutoon annetun myoétatuntoisen vastauksen rinnal-
la. Sitten tulee piste, jossa ihminen sanoo: "Mita valia silla on,
karsinkd vai en?” Hanelld on niin paljon tekemista palvelemi-
sessa, ettd han tuskin huomaa kiinnittdd huomiota itseensa.

Sellaisen ilmauksen kuin “rauha ja autuus, joka tunnetaan
ainoastaan hiljaisuuden ja ei-olemisen maassa” voi ymmartaa
vain se, joka on halukas ajattelemaan metafyysisia realiteette-
ja. Useimmat tallaiset itdmaiset ilmaukset kuin tdma perustuvat
perimmaiseen ideaan siita, ettad universaalinen Jumala ilmaisee
itseaan satina, chitina ja anandana, siis olemisena, tietoisuute-
na ja autuutena.

Oleminen voidaan hyvin ymmartaa. Ihmiset nakevat sita
kaikkialla ymparilldan. Tietoisuuden he tuntevat kokemuksesta,
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mutta onnellisuutta he etsivét. Kaikki etsivat itsedan. Onnelli-
suus ei ole jotain, jonka saamme, I6ydamme ja omistamme. Se
on lItsen todellinen tila. Seka aineen etta tietoisuuden tuolla
puolen on todellinen sisdinen elama, joka ulkoisesta nakdkul-
masta on hiljaisuutta ja ei-olemista ja kuitenkin se on tosi ole-
misen autuutta.

63 Tapa pyyde; mutta jos tapat sen, varo, ettei se jélleen
kuolleista nouse.

64 Tapa eldméanhalu; mutta jos tapat tanhan?s, dlk66n se
tapahtuko ikuisen eldmén janosta, vaan vaihtaaksesi ka-
toavaisen ikuiseen.

65 Ald halua mitdédn. Ali napise karmaa élikéd luonnon
muuttumattomia lakeja vastaan. Taistele ainoastaan per-
soonallista, ohimenevédd, haihtuvaa ja katoavaista vas-
taan.

H.P.B:n huomautus:

% Tanhaa — eldmisen tahto, kuoleman pelko ja eldmén rakkaus, se voima,
Jjoka saa aikaan jélleensyntyman.

Tavallinen halu on rakkautta ulkoisiin asioihin niiden astraa-
lisen tai aistillisen nautinnon vuoksi. Olemme jo nahneet, etta
oppilaan ei tule etsia tuollaisten halujen tyydytysta, vaan luopua
kaikesta persoonallisuutensa energiasta — fyysisesta, emotio-
naalisesta ja mentaalisesta — tehdakseen tyota henkisen evo-
luution ja sisdisen elaman palveluksessa itsessaan ja muissa.

117



Tanha on naitten halujen juuri, koska se on tuntemiseldman
janoa. Ego ei ole taysin tietoinen omalla tasollaan, kaukana sii-
ta, mutta se vahan tietoisuus, mita silla on, antaa sille suurta
mielihyvantunnetta ja herattda erdanlaisen nalan eldaman tay-
dempaan tajuamiseen. Tama on tdydemman eldman glamourin
takana maailmassa. Kuten edella on selitetty, korkeamman
mentaalitason voimat kulkevat syyruumiin lapi suurimmaksi
osaksi vaikuttamatta siihen, kun kyseessa on tavallinen ihmi-
nen, koska ego ei ole vield kehittynyt ja harjaantunut vastaa-
maan kuin muutamiin harvoihin oman tasonsa varahtelyihin.
Talla tasolla ei ole karkeampia varahtelyit, joihin se voisi vas-
tata ollessaan vasta alussa, joten se laskeutuu alemmille ta-
soille tunteakseen olevansa enemman elossa. Siksi se on pit-
kan aikaa elavimmin tietoinen, kun sille tuodaan fyysisen tason
asioita, mutta mydhemmin, kun astraaliluonto heraa, sen tason
nautinnot osoittautuvat vield intensiivisemmiksi.

Fyysisessa kehossa ollessa on mahdotonta tajuta, kuinka
vaikuttavia ovat astraalielaman ilot. Ne saavat usein ihmisen,
joka on voittanut samanlaiset nautinnot fyysisella tasolla,
kaantymaan tieltd ja viivyttavat hanta. Vaara ei kuitenkaan ole
suuri niiden kohdalla, jotka fyysisessa elamassa etsivat maa-
ratietoisesti Polulla olevia asioita, jos he ovat edistyneempaa
tyyppia, koska he ovat siind asemassa, ettd voivat ymmartaa
olevan vield korkeampia iloja, jotka viehattavat viela enemman.
Sama pitaa paikkansa kaikilla tasoilla.

Mutta oppilaan tulee pitda varansa, ettei luovu alemmista
iloista pelkastaan suhteellisesti korkeampien vuoksi, vaan etta
han pitdad katseensa kiinnitettyna ihannepaamaaraansa kaik-
kien katoavien nautintojen tuolla puolen. Han ei saa janota iki-
aikaisia nautintoja taivasmaailmassa, vaan hanen taytyy luopua
kaikesta, mika on katoavaa ja persoonallista. Toisaalta vaikka
han ei pyri saamaan halunsa kohteita, han ei toisaalta myds-
kaan kavahda laksyja, joita karma hanen eteensa asettaa. Han
ei toivo, ettd hanen kokemuskenttansa olisi jokin muu kuin se
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on. Han tietaa, ettd se on sita, koska luonnonlait ovat muuttu-
mattomia, ja ettd han voi kayttdad kokemusta kasvaakseen.
Jollei maailmassa vallitsisi jarjestys, alyn olisi mahdoton kasvaa
tai ihmisen ylipdansa kayttda voimiaan. Siksi han ei kanna
kaunaa karmaa kohtaan, joka on Lain toteutumista.

66 Auta luontoa ja tyoskentele sen kanssa, niin luonto
pitda sinua yhtend luojistaan ja osoittaa kunnioitusta.

67 Ja se avaa sinulle salaisten kammioittensa portit,
paljastaa eteesi katketyt aarteensa puhtaan neitseellisen
povensa syvyyksistd. Aineellisen kdden tahraamatta se
ndyttiaa aarteensa vain hengen silmélle — sille silmélle, joka
ei koskaan sulkeudu, sille silmalle, jolle ei ole mitaan ver-
hoa misséan sen valtakunnassa.

68 Sitten se ndyttda sinulle keinot ja tien, ensimmdéisen
portin ja toisen, kolmannen, seitseméanteen saakka. Ja sit-
ten pddmaardn — jonka takana hengen auringonpaisteessa
kylpee sanoin kuvaamaton loisto ja autuus, ndkymétén
kaikille muille paitsi sielun silméille.

Kaikki materialistista tiedettd opiskelleet tuntevat tosiasian,
ettd "luonto voitetaan tottelevaisuudella”. Kaikki voimat, joita
kaytamme nykyaikaisessa elamassa kuten hdyrypaine tai sah-
k6 ovat esimerkkeja tydskentelemisestd luonnon kanssa. Ei
kuulosta mukavalta kayttda sanaa valloittaa, kun tosiasia on,
ettd kaikki voimamme maailmassa on tulosta sopusoinnusta
ihmisen ja luonnon valilla. Kun veneessa purjehtivat saataa
purjeensa niin, ettd han menee vastatuuleen, han ei yrita voit-
taa tuulta, vaan asettaa omat asiansa sopusointuun lakien
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kanssa. lhminen saa voimaa tydskennellessdan lakien kanssa,
ei taistellessaan niita vastaan.

Okkultisti tietda, ettd sama periaate on totta kaikilla tasoilla
eika vain jokaisen maailman aineen kohdalla, vaan myo6s kaik-
kien elamanmuotojen osalta, jotka nailla tasoilla asustavat, oli-
vatpa ne evoluution skaalassa korkealla tai matalalla. Siten
luonnon mekaanisten lakien tuntemus, joka on tuonut ihmis-
kunnalle niin paljon voimaa ja vaurautta, edustaa vain yhta as-
pektia sopusoinnusta, joka tulisi vallita kahden valilla. Ystaval-
linen sympatiantunne elaimia, kasveja ja jopa mineraaleja ja
luonnonhenkia ja deevoja kohtaan on yhta tarkeaa, ellei tar-
kedmpaa ihmisen edistykselle. Luonto muodostuu elamasta ja
aineesta, ja tuo eldama opitaan tuntemaan ja harmonisoimaan
se ihmiselaman kanssa hyvantahtoisten tunteiden kautta. Ai-
kamme onnettomana tapana on pitaa maailmaa paikkana, joka
on taynna luotaantydntavia entiteetteja, mutta ihminen, joka
kohtaa elaman tuntien ystavallisyyttd kaikkia elavia kohtaan,
nakee ja oppii enemman kuin muuta. Lisdksi hanen matkansa
elaman merella on tasaisempi. Intiassa on perinteena puhua
joidenkin ihmisten “vihredsta peukalosta”. Heilld on hyvantah-
toinen suhtautuminen kasveihin, jotka kasvavat heidan hoidos-
saan hyvin, vaikka epaonnistuvat muilla. Monet okkulttisen tie-
teen auktoriteetit ovat myds selittdneet moneen kertaan, kuinka
tosi joogin tai sannyasin rakkaus kaikkia olentoja kohtaan tekee
hanelle mahdolliseksi vaeltaa vuorilla ja viidakossa kohtaamat-
ta mitdan vaaraa villielainten tai matelijoitten puolelta.

Tavallisessa ihmiselamassa tallainen sympatia toimii monin
tavoin. Nykyaikainen liikemies tietaa, ettda ensimmainen edelly-
tys onnistumiselle on luoda ystavalliset suhteet niihin, joiden
kanssa haluaa olla tekemisissa. Sama ominaisuus on tarpeen
lapsia opetettaessa. He pitavat usein aikuisia outoina, epava-
kaina olentoina, ei ollenkaan samanlaisina kuin he itse ovat,
vaan muukalaisina kuten maan ihminen nakisi Orson Wellsin
mielikuvitusolennot Marsista. Mutta kun sympatia on heratetty,
outous katoaa, ja todellinen opettaminen on mahdollista.

120



Luonnonhenget ovat samanlaisia kuin lapset paitsi, etta ne
eivat ole riippuvaisia meista ja voivat helposti karttaa l1aheisyyt-
tamme, kuten miellyttavimmat niista tavallisesti tekevatkin, kun
nykyaikainen sivistynyt ihminen tulee paikalle danekkaana,
kdmpeldna ja julmana aura ja ajatusmuodot epdpuhtaana ja
vastenmielisena. Tosiasia on, ettd jos ihmiset olisivat myota-
mielisempid muita luomakuntia kohtaan, jos he istuttaisivat
metsia eivatkad vain tuhoaisi niita, ja jos he tuntisivat ystavallisia
tunteita luontoa kohtaan, saisimme nauttia lauhkeammasta il-
mastosta ja viljelyksemme onnistuisivat paremmin. Taytyy kui-
tenkin sanoa, ettd nykyaikainen liike, jossa suositaan puutar-
hoja talojen ymparilla ja puita ja kukkia jopa kaupunkien katujen
varsilla osoittaa kaikki oikeaan suuntaa. Samoin ihmiset ovat
tehneet paljon luonnonhenkien auttamiseksi niiden tydssa
maanparannuksella ja tiettyjen kukkien, hedelmien, viljojen ja
puiden ja jopa eldinten kasvattamisella. Mutta sympaattisem-
malla asenteella tulokset olisivat olleet viela parempia.

Tallainen sympatia on nakynyt erityisen suuressa maarin
Tagoren esseissa ja runoissa. Taman ominaisuuden levitta-
mista voidaan pitda hanen suurimpana panoksenaan moder-
nille sivilisaatiolle. Toinen on filosofi Emerson, jolla oli tapana
palatessaan talvisilta luentokierroksiltaan kotiin Concordiin pu-
ristaa kattd hanen puittensa alimpien oksien kanssa. Han sanoi
tuntevansa, kuinka puut olivat iloisia hdnen paluustaan. Tallai-
nen sympatia oli epailematta suuri inspiraatiolahde hanelle.

Ne, jotka elavat puutarhoissa, sanovat usein, etta he tiedos-
tavat selvasti tietyista kasveista, pensaista ja puista lahtevan
tunteen. Kanadassa, jossa ihmisten on tyokseen elettava met-
sissa, tarkastettava niita, merkittava puita ja tehtava muita tal-
laisia toita, ovat kertoneet minulle, etta heista tuntuu, etta elama
metsassa on erilaista kuin muualla, ja etta he tietavat, etta jot-
kut paikat ja puut pitavat ihmisista ja toiset eivat.

Tallainen sympatia on taysin luonnollista. Jos tuntee erityista
rakkautta ja ihailua jotain ihmista kohtaan, niin tdmakin helposti
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kiinnostuu sinusta ja vastaa myoénteiseen tunteeseen. Jos ih-
minen tuntee astetta alempana myonteisia tunteita elainta koh-
taan, se kiintyy haneen voimakkaasti. Viela alempana kasvi- ja
kivikunnassa patee sama, joskin vaikutukset ovat vahemman
iimeisia. Tasta syntyy perinne, etta kukat ja kasvit kasvavat
paremmin joidenkin hoidossa kuin toisten, vaikka kaikki muu
olisi samoin. Henkil6kohtainen magnetismi saa sen esiin, ja sita
kutsutaan korkeammalla tasolla rakkaudeksi.

Tassa ei ole tarpeen sanoa enempaa tassa kappaleessa
mainituista seitsemasta portista, sillda tdman kirjan kolmas kat-
kelma on omistettu kokonaan niille. Tutkimme niita yksityiskoh-
taisemmin silloin.
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LUKU 11
YKSI TIE

69 Polulle on vain yksi tie; ainoastaan sen pdassé voi
“Hiljaisuuden A&ni” kuulua. Portaan askelmat, joita koke-
las nousee, on tehty kidrsimyksesta ja tuskasta; ndmé saa-
daan vaikenemaan vain hyveen &énelléd. Voi silloin sinua,
oppilas, jos on yksi ainoakin pahe, jota et ole jéttidnyt
taaksesi. Silld silloin portaat pettiviét ja sind putoat. Niiden
ensimmaiset askelmat lepaaviét syntiesi ja heikkouksiesi
syvédssd suossa, ja ennen kuin voit edes yrittad paasta ta-
man aineen ammottavan kuilun yli, sinun on pestavié jal-
kasi kieltdymyksen vesissa. Varo, ettet pane yha likaista
Jjalkaasi portaiden alimmallekaan askelmalle. Voi sité, joka
uskaltaa saastuttaa yhdenkin askelman kuraisilla jaloilla.
Likainen ja tahmea lieju kuivuu, tulee tarttuvaksi, sitten
hénen jalkansa liimautuvat siihen, ja niin kuin lintu, joka on
tarttunut ovelan linnustajan liima-ansaan, hdn ei enéa
pddse eteenpdin. Hianen paheensa saavat muodon ja veta-
véat hédnet alas. Hanen syntinséd korottavat danenséa niin
kuin sakaalin naurun ja nyyhkytyksen auringon laskettua.
Héanen ajatuksensa muuttuvat sotajoukoksi, joka vie hdnet
pois kahleorjaksi.

C.W.L. Mestarit ja Polku -kirjassa olemme nahneet, ettd on
nelja tieta kokelaspolun alkuun: yhteydella johonkuhun, joka on
jo Polulla; syvalla ajattelulla; kuulemalla ja lausumalla pyhan
sanan ja hyveenharjoittamisella. Sitten on kokelaanpolulla nelja
edellytysta saavutettavaksi, joista viimeista, rakkautta sanotaan
kirjassa Mestarin jalkojen juuressa sellaiseksi, jota ilman muut
ovat turhia.
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Tama on tie varsinaiselle polulla, rakkaus, epaitsekkyys aja-
tuksissa, sanoissa ja teoissa.

Kaikki vanhat itsekkaat ruumiin ja mielen tavat taytyy voittaa
positiivisella hyveella. Tassa kaytettynd sana hyve ei voi tar-
koittaa pelkastaan passiivista hyvyyttd tai vaarintekemisen
puuttumista. Se on kasitettdva sen vanhassa merkityksessa
vahvuus. Hyveet ovat sielunvoiman muotoja. Kun sielu hallitsee
persoonallista elamaa, se nayttaa olevan taynna tallaista hy-
vetta. Ennen kuin tassa ollaan, tarvitaan suurta kamppailemis-
ta. Hyvin monissa tapauksissa Polulle pyrkivan kandidaatin
taytyy ottaa kayttéon koko paattavaisyytensa tallatakseen kuo-
liaaksi kaikki itsekkyydesta johtuvat viat, joita han havaitsee
paivittaisessa itsetutkistelussa. Tdma voidaan tehda parhaiten
niin, etté kuvitellaan tapahtuma, jossa vika esiintyi, ja sitten ra-
kennetaan tilanne uudelleen mielikuvituksessa niin, etta vas-
taava hyve nayttaytyy. Sitten pysahdytaan tdhan hetkeksi, ja
paatetdan, ettd tastedes vastaavissa olosuhteissa ilmaistaan
hyvetta, ei vikaa.

Totuttuja vikoja on joskus hyvin vaikea voittaa. Siksi puhu-
taan usein karsimyksesta ja tuskasta. Esimerkiksi alkoholistille
tuottaa suurta tuskaa vastustaa “viela yhta, viimeista ryyppya”.
Mutta jos han pitda kiinni paatdksestaan olla ottamatta enaa
koskaan ryyppya, ei yhtakaan, niin ajan myo6ta karsiminen ha-
vida, ja han tuntee korkeammanlaista mielihyvaa kuin mita olisi
saatavissa ryypysta. Aivan sama on epapuhtaitten tai itsekkait-
ten tunteiden ja ajatusten laita. Moni epdonnistuu, koska viipyy
arvottomassa ajatuksessa "vain taman kerran”. Juuri tasta yh-
desta on luovuttava, ja kieltdydyttava sen hautomisesta mie-
lessa. Vioista luopumisessa on joskus karsittdva suurestikin
loukatusta ylpeydesta. Kaikissa naissa tapauksissa ndyryydes-
td on suuri apu, koska se tekee ihmisen halukkaaksi muuttu-
maan.

On kuitenkin monia, joiden eldama on huomattavasti puhdis-
tunut, ja jotka eivat juurikaan tunne tata tuskaa. On esitetty, ettd
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tassa kappaleessa Aryasanga on liioitellut karsimysta. Se ei ole
niin, mutta han on ilmaissut sen aarimmaisin termein niin, ettei
kukaan Polulla olisi odottanut jotain muuta, kun kohtaa karsi-
mysta, ja ettd kaikki olisivat valmiita maksamaan menneisyyden
verot, kohtaaman sen karsimyksen, mita on ja saattamaan sen
paatokseen lopullisesti hyveenharjoittamisella. Saatamme
muistaa tdssa Bhagavad Gitan rohkaisevat sanat: "Vaikka olisit
syntisin syntisista, niin ylitat synnin viisauden lautalla. Niin kuin
tuli polttaa polttoaineen tuhkaksi, oi Arjuna, niin polttaa viisau-
den tuli kaiken karman tuhkaksi.” Ja viela: "Ei kukaan, joka
harjoittaa oikeamielisyytta, voi astua pahuudenpolkua, oi rak-
kaani.”

Kuten edella on todettu, on tarvetta paasta eroon kaikista
paheista aivan alussa korostettu kaikissa joogasysteemeissa.
Vasta, kun hyveet olivat hyvin juurtuneet oppilaan luonteeseen,
sallittiin hanen siirtya seuraaviin askeliin kuten asanoihin, hen-
gitykseen, aistienhallintaan ja meditaatioon. Syy tahan vaati-
mukseen on, ettd kun oppilas edistyy Polulla, hanen tahdon-
voimansa ja ajatusvoimansa tulevat voimakkaammiksi kuin
koskaan ennen. Tulee aikoja, jolloin ego vuodattaa energiansa
kehoon. Jos siind on jaljelld jaanteitd jostain paheesta, niin
energia antaa sille uutta voimaa niin, etta pyrkija putoaa paljon
korkeammalta kuin olisi ollut mahdollista, jollei han olisi edisty-
nyt. Voimat ovat voimaa hyvassa tai pahassa, joten kandidaatin
tulee puhdistaa itsensa ennen kuin pyrkii saamaan niita, tai
muuten han vahingoittaa itsedan ja muita. Kuten kirjassa Mes-
tarit ja polku on selitetty, on Polulla yksi kohta, juuri toisen vih-
kimyksen jalkeen, jossa vaara on kaikkein suurin erityisesti yl-
peydenpaheen suhteen.

70 Tapa pyyteesi, lanoo, tee paheesi voimattomiksi, en-
nen kuin olet ottanut ensimmaistakain askelta vakavalla
matkallasi.
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71 Tukahduta syntisi ja vaienna ne ainiaaksi, ennen kuin
nostat jalkasi kiivetdaksesi portaita.

72 Vaienna ajatuksesi ja kiinnitd koko huomiosi Mesta-
riisi, jota et vield nde, mutta jonka tunnet.

73 Sulauta aistisi yhdeksi aistiksi, jos tahdot olla tur-
vassa viholliselta. Ainoastaan sen aistin viélitykselld, joka
kétkeytyy aivojesi onteloon, voi sielusi sameille silmille
avautua jyrkkéa polku, joka johtaa Mestarisi luo.

Aryasanga toistaa kehotuksen paasta eroon haluista ja pa-
heista, mika osoittaa, kuinka tarkeana han piti tata osaa tyosta.
Sen lisaksi, ettd kandidaatin puutteet voimistuvat, kun hanen
voimansa kehittyvat, myds hanen vastuunsa lisdantyy, ja han
kykenee tekemaan paljon enemman karmaa kuin ennen.

Kuudennella aistilla, mielelld on fyysinen elimensa aivoissa.
Ihmiset eivat tavallisesti kayta niitd kohdatessaan eri asioita ja
kokemuksia elamassa. He elavat liikaa astraaliruumiissaan. He
“tykkaavat” joistain asioista “eivatka tykkaa” joistain toisista aika
lailla ilman syyta miettimatta, mitéd ne ovat, ja mika on todella
hyvaa ja huonoa, hyodyllista tai turhaa. Tama ei tietenkaan kay
sille, joka haluaa kulkea okkulttista polkua. Hanen taytyy tar-
kastella kaikkea ilman tunteita ja arvioida niitd sen mukaan,
miten hyodyllisid ne ovat sielulle.

Aivoissa on myods elimid, joiden avulla voi havaita asioita,
jotka ovat fyysisten aistien tuolla puolen. Aivolisdke on fyysisen
ruumiin ja astraaliruumiin valinen linkki jne. Samassa syvan-
teessa aivoissa, mutta hiukan kauempana on kapyrauhanen,
joka on yhteydessd mentaaliruumiiseen ja palvelee vaikutel-
mien tuomisessa alaspain mentaalitasolta. Jotkut kehittavat ai-
volisaketta ensin, toiset kapyrauhasta. Jokaisen on noudatet-
tava oman gurunsa ohjeita.

126



74 Pitkd ja uuvuttava on tie edessdsi, oi oppilas. Yksi
ainoakin ajatus menneisyydestd, jonka olet jattanyt taak-
sesi, vetaa sinut alas ja sinun on aloitettava kiipedminen
alusta.

75 Tapa itsestasi kaikki muisto menneista kokemuksis-
ta. Ald katso taaksesi tai olet pulassa.

Taas kerran huomaamme Aryasangan korostavan aineen
huonoimpia aspekteja, jotta kukaan ei pitaisi polkua rankem-
pana kuin ajatteli ennen sille 1ahtemista. Suhteellisesti ottaen
polku ei ole pitkd, kun ottaa huomioon, ettd se on vain 14 vii-
meista elamaa monista sadoista tai jopa tuhansista, jotka
yleensa eletdan ensimmaisen ja viidennen vihkimyksen valissa.
Lisdksi monissa tapauksissa noiden 14 eldman tyé tehdaan
muutamassa elamassa, jotka eletdan peran jalkeen ilman vali-
vaihetta deevakhanissa, mika tekee ajasta todellakin lyhyen.

On totta, ettd "edessa avautuu jyrkkd polku”, mutta sen ei
tarvitse olla uuvuttava. Matka on uuvuttava vain, jos ajattelee
vain paamaaraa. Opiskelija kokee kolmen neljan vuoden kurs-
sinsa raskaana, jos han ajattelee vain valmistumista ja tyoela-
maan astumista eika han ole kiinnostunut opinnoistaan. Mutta
jos han suunnittelee tydnsa niin, ettd se johtaa hanet luonnolli-
sesti valmistumiseen, jos ne hoidetaan kunnolla, ja jos hén on
todella kiinnostunut opiskeluaineestaan, han unohtaa edessa
olevat vuodet ja nauttii ajastaan. Samoin on tyé Polulla kiin-
nostavaa sydamelle ja mielelle, ja kun se silta tuntuu, se tekee
ajan lyhyemmaksi tosiasiassa ja tuntemuksissa verrattuna sii-
hen, etta ajattelee vain etukateen maarattya paamaaraa.

Sama on meditaatiossa. Jotkut harjoittavat sita uskollisesti,
vaikka se tuntuu heista ikavalta, mutta he tekevat sita siita
huolimatta tulosten takia. Toisista se on kiinnostavaa, ja siksi he
saavat siita paljon enemman. Alké6n kandidaatti ajatelko omaa
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edistystaan Polulla, vaan kuten niin usein suositellaan, unohta-
koon han itsensa ja tydskennelkd6n maailman hyvaksi. Silloin
hanen edistymisensa pitaa itse huolta itsestaan. Itsetutkistelu ja
itsensa harjoittaminen ovat tarpeen, mutta ne ovat kuin koneis-
ton valmistelua ja voitelua. Sen ei pitaisi vieda paljon aikaa, ty6
on tarkeampaa.

On totta, ettd joskus ihmisten on tarpeen pakottaa itsensa
tekemaan tyota ja ajattelemaan tai meditoimaan tiettyjen suun-
taviivojen mukaan, jotka heistd tuntuvat siltd, ettd niin pitaisi
tehda. Hyva on, tarttukaa sitten vaivalloiseen tehtavaan, jos
silta tuntuu. Jos maotiivi on puhdas, huomaa pian, etta vaivalloi-
suus katoaa, syntyy uutta kiinnostusta, ja tydsta tulee ilo.

Toteamuksen, ettd yksi ainoa ajatus menneisyydesta voi
vetda kandidaatin alas, tulee pysayttda jokainen, joka aikoo
astua Polulle eikd edelleenkdan halua luopua jostain, vaikka
pienestakin lempipaheestaan. Ei teko, vaan ajatus siita, vetaa
alaspain. Blavatsky sanoo Salaisessa opissa:

Mielen puhtaus on tarkeampaa kuin ruumiin. . . . Voidaan
tehda jotain kiinnittamatta siihen huomiota eikd se ole kovin
tarkeda. Mutta sen ajattelemisen, siina viipymisen vaikutus on
tuhat kertaa suurempi. Ajatukset on pidettava puhtaina.

Muista tarina Olcottista. Se kuvaa tatéd asiaa. Nuori mies,
joka kovasti halusi elad korkeampaa eldmaa, tuli erdana pai-
vana kysymaan Olcottilta, taytyykd hanen lopettaa tupakointi.
Olcott vastasi: "Jos et, sinun taytyy, mutta jos voit, sinun ei tar-
vitse.” Tahdonvoima ja ajattelun puhtaus ovat ensisijaisen tar-
keita eika voi edistya ilman niita, olipa ruumis kuinka puhdas
tahansa. Olcott toi tdman esiin hyvin onnistuneesti. Mutta on li-
sattava, etta tupakointi on likainen tapa. Se saastuttaa ruumiin
ja aiheuttaa usein paljon kiusaa ja epamukavuutta toisille.
Pahinta sen likaisessa itsekkyydessa on fyysisesti, ettéd sylki
kostuttaa savun ja se padsee muitten ihmisten keuhkoihin. Ny-
kyaikaisen elaman kammottavia piirteitd on, ettd meidan on
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usein pakko olla tekemisissa ja hengittaa talla tavoin kasiteltya
savua.

Mita tulee menneisyyteen kuuluvien ajatusten vaikutukseen,
Blavatsky on myds sanonut:

Oppilaan on vahdittava ajatuksiaan. Viiden minuutin ajattelu
voi tehda tyhjaksi viiden vuoden tyon. Ja vaikka viiden vuoden
tydn saa tehdyksi nopeammin toiselle kerralla, niin aikaa on
kulunut hukkaan.

Tassa on erotettava ajatus, joka on vain mieleen tuleva lei-
juva ajatusmuoto varsinaisesta ajattelemisesta, joka on tietoi-
nen teko. Silloin se voi tehda paljon vahinkoa. Arvoton ajatus
voi ajautua mieleen, mutta ellei siina viivyta, ellei sita rohkaista
ja vahvisteta, vahinko ei ole suuri.

Se, joka kaatuu, voi nopeasti nousta ylés. Ihmisen kohdalla
pitdd paikkansa se vanha kreikkalainen vertaus, etta joka kerta,
kun sankari kaatuu maahan havinneend, han saa siitd uutta
voimaa. Parasta tietysti olisi, ettd han voittaisi taistelu kerralla
kaatumatta, mutta joka tapauksessa han tulee lopulta voitta-
maan. Alykas ja halukas oppilas voi oppia paljon my6s ilman
katkeria kokemuksia, aivan kuten voi oppia, etta tuli on kuumaa
panematta kattaan siihen. Joka tapauksessa kaikki tarpeellinen
tullaan oppimaan ennemmin tai myéhemmin.

76 Ald usko, ettd himon voi kokonaan tukahduttaa tyy-
dyttamdlld, silld tdma on Maran innoittama iljettdvéa ajatus.
Saamalla ravintoa pahe kasvaa ja voimistuu, niin kuin
toukka, joka lihoo kukan siséalla.

77 Ruusun on nyt tultava uudestaan emokasvin varresta
syntyneeksi nupuksi, ennen kuin loiseldin jérsii sen syda-
men puhki ja juo sen eldaméannesteen.
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78 Kultainen puu tyéntaa jalokivisilmunsa esiin, ennen
kuin myrsky musertaa sen rungon.

79 Oppilaan tdytyy saada takaisin kadottamansa lapsen
tila, ennen kuin ensimmainen 4ani voi kuulua hinen kor-
vaansa.

Blavatsky sanoo edelleen: “Mutta Mara on myds henkisen
syntymisen tiedostamaton nopeuttaja.” Vastus, jota Mara tar-
joaa pyrkijalle, tekee hanet kykenevaksi kehittamaan voimiaan.
Urheilija voi liikuttaa kasivarsiaan ylés alas paljon nopeammin
ilman kasipainoja kuin niiden kanssa, mutta silloin han ei kehita
samaa voimaa yhta nopeasti, jos ollenkaan. Sita, ettd pahaa
kaytetdan hyvan hyodyksi, kuvaa eraan korkean vihkimyksen
saaneen henkilén huomio. Jonkin aikaa ennen hanelle oli tehty
vaaryytta ja tarkea tyd, johon han oli pannut sydamensa, oli
epaonnistunut. Erddna paivana joku sanoi hanelle jotain myo-
tamielista, mika ei ollut tarpeen, sillda han sanoi: "Tosiasia on,
etta olen kiitollisuudenvelassa noille ihmisille, jotka yrittivat va-
hingoittaa minua, vaikken sita silloin oivaltanut, silla ilman hei-
dan apuaan en olisi vielakaan saanut tuota vihkimysta.” Taval-
lisessa ihmisessa tuo olisi tayttanyt hanet suuttumuksella tai
masennuksella, mutta tdssa ihmisessd Mara sai heradmaan
vastaavan voimakkaana vain rakastavaa surua tai myotatuntoa.
Nain voi suurimmastakin vihamiehesta tulla ystava, kun ym-
marramme hanta.

Ei todellista henkistd edistymista varten vaadita tietdamatto-
myyttd, vaan lapsen viattomuutta. Pelkka hyvyys ei ole edistyst3;
se on vain valmistavaa puhdistautumista. Edistys on egon ke-
hittymistd omilla tasoillaan, mika persoonallisuudessa nakyy
luonteenlujuutena tahtona, rakkautena ja ajatteluna. Oppilaan
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suhteessa Mestariin on kolme vaihetta, silld han on ensin ko-
kelas, sitten hyvaksytty ja kolmanneksi Mestarin poika. Kol-
manteen eli korkeimpaan sisaltyy ajatus lapsuudesta.
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LUKU 12
VIIMEISET ASKELEET

80 AINOAN Mestarin valo, hengen kuolematon kulta-
loisto, sinkoaa kirkkaat sdteenséd oppilaaseen aivan alusta
asti. Sen séteet tunkeutuvat aineen synkkien tummien pil-
vien lapi.

81 Milloin sielld, milloin tdalld ndma sateet valaisevat
hénté, niin kuin auringon kipinét kirkastavat maata viida-
kon paksun lehvistén ldpi. Mutta, oi oppilas, ellei liha ole
passiivinen, pad kylmd, sielu yhta vahva ja puhdas kuin
sdihkyva timantti, eivat sadteet paase kammioon, ei niiden
auringonvalo lammita sydédntd eivatkd mystiset &aanet
akashisista korkeuksista®” kuulu korviin, miten valppaita
ne alkuvaiheessa olivatkin.

H.P.B:n huomautus:

37 Mystisid 4anié tai melodiaa, jonka askeetti kuulee meditaatiosyklinsé alus-
sa, joogit kutsuvat termilld anahatashabda. Anahata on neljas tsakra.

C.W.L. Kuten aurinko paistaa aina pilvien takana, niin kor-
keampi itse l&hettaa jatkuvasti sateitaan pyrkijalle. Inspiraation
ja intuition valahdykset, joita silloin talldin saamme mielemme
pimeyteen parhaimpina hetkindmme, tulevat tastd korkeasta
lahteesta. On viisasta yrittdd vangita nuo hetket, pitaa niita
mielessa ja viipya niissa meditaatiossa, ja saada nain koko
elamaan tuo timantinkaltainen tila, joka mainitaan tekstissa.

Neljas tsakra on sydantsakra. Kun tietoisuus on keskitetty
sydameen meditaatiossa, se on parhaiten alttiina henkisen
sielun eli korkeamman itsen vaikutukselle. Sydan on ylemman
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kolmion atma-buddhi-manaksen keskus. Paa on psyykkis-alyl-
lisen ihmisen olinsija. Silla on erilaisia vaikutuksia seitsemaan
onteloon mukaan lukien aivolisake ja kapyrauhanen. Sen, joka
keskittyessaan voi vieda tietoisuutensa aivoista sydameen, tu-
lisi kyetéd yhdistamaan kama-manas korkeamman manaksen
kanssa alemman manaksen avulla, joka puhtaana ja vapaana
kamasta on antahkarana.

Silloin han on tilaisuudessa nappaamaan kehotuksia ylem-
masta kolmiosta. Korkeampi tietoisuus yrittdd opastaa hanta
omatunnon kautta, mutta ei voi tehda sitd ennen kuin han on
yhta buddhi-manaksen kanssa. Selitys on tiivistelma Blavatskyn
suullisista huomioista, jotka ovat ilmestyneet Salaisen opin kol-
mannessa osassa.

Intialainen traditio tasta aiheesta sanoo, ettd kun kundalini
nousee, se hajottaa ominaisuudet tsakroissa, joiden kautta se
kulkee ja vie niiden essenssin ylospain. Kun se saavuttaa nel-
jannen eli sydantsakran, joogi kuulee ylhaalta aanen, jota kut-
sutaan anahata-shabdaksi. Shabda on aani ja an-ahata tar-
koittaa "ei lydty”. Se on siis dani, joka on tehty ilman, etta lys-
daan jotain yhteen toisen kanssa. Termi symboloi sitd, mika on
persoonallisuudentasojen ylapuolella. Tama kohta alkaa, kun
harjoittaja koskettaa ylempaa kolmiota. Niiden, jotka haluavat
lisata kontaktia korkeamman ja alemman valilla, ei tule viipya
meditaatiossa missdan sen alempaa.

82 Ellet kuule, et voi ndhda.

83 Ellet néde, et voi kuulla. Kuulla ja ndhda, tdmé on toi-
nen vaihe.

Olemme jo tarkastelleet nakemisen ja kuulemisen merkitys-
ta. Ellei ole vastaanottavainen sisaiselle aanelle, toisin sanoen
ellei ymmarra henkisia lakeja, ei koskaan nde ulkoisia asioita
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niin kuin ne ovat. On opittava katsomaan aineen asioita hengen
silmin, kuten Mestari sen kerran toi esiin. Kun nakee aineelliset
eli ulkoiset asiat talla tavoin, ymmartaa yha enemman sisaista
aanta. Tama on vaihtelua meditaation ja kokemuksen valilla.
Jos Kiirehtii [8pi eldaman pysahtyméattd meditoimaan sita, me-
nettaa paljon sen tapahtumien merkityksesta. Pitaisi varata joka
paiva vahan aikaa sille, ettd antaa sisaisen valon valaista niita.
Toisaalta siita, ettd sulkeutuu kammioonsa ja kayttaa kaiken
aikansa ajattelemiseen, ei ole paljon hyotya. Ihmiselle syntyy
nain loputtomasti vaarinkasityksia, sillda kokemusta tarvitaan
korjaamaan ja laajentamaan meditaatiotamme. On etsittava ul-
koisen ja sisdisen tasapainoista vuorovaikutusta. Bhagavad
Gitassa jatkuvasti toistuva ilmaus on harmonisoituminen. Si-
sainen ja ulkoinen maailma vastaavat taydellisesti toisiaan Ju-
malan jarjestelmassa. Blavatsky sanoo Salaisessa opissa:

Katkettyjen voimien maailmassa kuultavissa oleva aani ei ole
muuta kuin subjektiivinen vari ja havaittavissa oleva vari ei ole
muuta kuin aani, jota ei voi kuulla.

Tassa puhutaan varista, ei muodosta. Se tekee toteamuksen
tarkemmin paikkansapitavaksi, silla todellisesti ndemme vain
vareja, emme muotoja.

On mahdotonta sanoa varmuudella, miksi tata kuulemisen ja
nakemisen harmonisointitilaa kutsutaan toiseksi vaiheeksi.
Emme voi sanoa, minka jarjestelman vaiheiden mukaan Arya-
sanga eteni, silla tassa kohtaa hanen ohjeittensa ylle vedetaan
verho. Pisteet osoittavat kolmatta vaihetta koskevaa puuttuvaa
osuutta. Kun han jatkaa opetustaan tauon jalkeen, huomaam-
me hanen kasittelevan seuraavia vaiheita kuten ne esitetdan
Joogasutrissa eli (5) pratyahara, taydellinen aistienhallinta, (6)
dharana, keskittyminen, (7) dhyana, meditaatio ja (8) samadhi,
kontemplaatio.
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84 Kun oppilas nédkee ja kuulee ja kun hdn haistaa ja
maistaa, silmét kiinni, korvat, suu ja sieraimet suljettuina;
kun neljd aistia sulautuu yhdeksi ja on valmiina muuttu-
maan viidenneksi, sisdiseksi kosketukseksi — silloin hdn
on tullut neljénteen vaiheeseen.

On joogeja, jotka kirjaimellisesti tukkivat suunsa ja nenansa
siirtyessdan meditaatioon tai transsiin. He asettavat sormensa
niin, ettd ne pitavat silmat, sieraimet ja suun suljettuna, ja he
ovat myos harjaannuttaneet kieltdan niin, etta he voivat kaantaa
sen ylos- ja taaksepain suuonteloon ja estda nain ilman paasyn
sisdan. Tata kutsutaan khechari mudraksi, jota erdat hathajoo-
git harjoittavat. Rajajoogit eivat niin tee, eika sita suositella tas-
sa. On olemassa vaihe, jossa oppilas voi sulkea silmansa ja
tuottaa sisallaan tai kokea astro-mentaalisella alueella haju-,
maku- nako- ja tuntoaistimuksia. Vetdytyakseen vield kor-
keampaan tilaan hanen on Kiinnitettdva huomiota siséiseen
tuntoon. Kiinnittdmalla huomiota daneen ja jaljittamalla sita yha
hienompiin tiloihin oppilas saattaa itsensa tilaan, jossa han voi
harjoittaa pratyaharaa, kaikkien aistimusten, niin sisaisten kuin
ulkoistenkin, niin oppimisensalin kuin tietdmattémyydensalinkin
aistimusten hallintaa. Tata kuvataan seuraavassa sakeessa:

85 Ja viidennessd, oi ajatustesi tappaja, kaikki néma on
jalleen surmattava, etteivat ne enéa elpyisi®.

H.P.B:n huomautus:

38 Tdma tarkoittaa, ettd kehityksen kuudennessa vaiheessa, joka okkulttises-
sa jérjestelmé&ssé on dharana, jokainen aisti yksiléllisené kykyné “surmataan”
(tai halvaannutetaan talla tasolla), kun ne siirtyvét sulautumaan yhdeksi seit-
seménnen, kaikkein henkisimmaén aistin kanssa.
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Useimmat ihmiset osaavat yleisesti vetda huomionsa varsin
laajasti pois ulkoisesta, kun esimerkiksi kirja kiinnostaa heita
erityisesti. He eivat silloin vastaa ympariltdan ulkoapain tuleviin
haju-, ndko- ja kuuloaistien vaikutelmiin. Itsensa saattaminen
tahan tilaan tarkoituksella on pratyaharaa, ja se on valmistau-
tumista onnistuneeseen meditaatioon. Kuolettaminen niin, ett-
eivat ne enaa heraa henkiin, tarkoittaa vain, etta aistien tulee
tottelevaisten koirien tavoin mennd maahan ja pysya siing,
kunnes niitad kutsutaan jalleen.

Joogasutrissa dharana on joogan kuudes askel. Se on mie-
len keskittdmista, jota olemme jo tutkineet, ja se seuraa pra-
tyaharaa. Koska mieli eli chitta on kuudes aisti niin, kun dhara-
na on taydellistd ja siksi mieli lakkaa toimimasta ulkoisen
maailman asioiden suhteen, syntyy intuitio, jota tassa kutsutaan
seitsemanneksi aistiksi. Elama opettaa meitd kahdella tavalla,
maailman antamalla opetuksella (engl. intuition) ja sisaisen it-
sen toiminnalla (intuitio). Kun ihmisen menevat eteenpain py-
hiinvaelluksellaan evoluutiossa, heidan intuitionsa lisdantyy,
eivatkad he enaa ole niin paljon riippuvaisia maailman antamas-
ta opetuksesta. Tama on vain toinen tapa sanoa, etta ihminen,
joka kayttda sisaisid voimiaan, voi oppia paljon enemman pie-
nestad kokemuksesta kuin toiset isosta asiasta. Sisaisen alynsa
toiminnan johdosta kehittynyt ihminen kykenee nakemaan
suurta merkitystd pienissakin asioissa. Kehittymaton mieli on
taynna uteliaisuutta. Se etsii aina uutuuksia, koska kun se ei ole
hyva ajattelemisessa, se on nopeasti tyhjentanyt tavanomaiset
asiat niiden merkityksesta. Tallainen mieli tarvitsee ihmeitd us-
konnolliseksi kokemuksekseen, koska sokeana se ei kykene
nakemaan kaiken aikaa sita ymparodivia lukemattomia ihmeita.

86 Pida poissa mielestési kaikki ulkoiset kohteet, kaikki
ulkoiset ndyt. Sulje pois sisédiset mielikuvat, etteivét ne loisi
sielunvaloosi tummaa varjoaan.
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87 Sind olet nyt DHARANASSA,* kuudennessa vai-
heessa.

H.P.B:n huomautus:

% Dharana on mielen voimakas ja téydellinen keskittyminen johonkin siséi-
seen kohteeseen ja sen téydellinen erottaminen kaikesta ulkoiseen eli aistien
maailmaan kuuluvasta.

Keskittymista harjoitettaessa on tarpeen ottaa huomioon
seka ulkoiset ettd sisdiset keskeyttamislahteet. Taytyy estaa
mieltd kiinnostumasta mistaan ulkoisesta, silla muuten pienin-
kin aani herattaa kiinnostuksen ulkoiseen ja pilaa keskittymisen.
On myds saatava mieli lopettamaan menneisyyteen tai tulevai-
suuteen liittyvien mielikuvien tuominen esiin. Harjoituksen ai-
kana on oltava kiinnostumatta siita, mita tapahtui eilen tai mita
tapahtuu todennakdisesti huomenna. Kun tdma keskittyminen
onnistuu, alkaa seuraava eli seitsemas vaihe, jota kutsutaan
dhyanaksi, meditaatioksi.

88 Kun olet siirtynyt seitseménteen, oi onnellinen, et
endd tajua pyhaa kolmea,“° silla olet itse tullut tuoksi kol-
meksi. Sind ja mielesi, kuin kaksoset kasvokkain, ja tahti,
joka on paamdérési, hehkuu péaési péaélla.*' Kolme, jotka
asuvat sanoin kuvaamattomassa loistossa ja autuudessa,
ovat nyt mayan maailmassa kadottaneet nimensé&. Ne ovat
tulleet yhdeksi ainoaksi tédhdeksi, tuleksi, joka palaa muttei
polta, siksi tuleksi, joka on liekin upadhi.**

89 Ja tdma, oi joogi, joka onnistuit, on se, mitd ihmiset
sanovat dhyanaksi,** samadhin* oikeaksi edelldkévijaksi.
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H.P.B:n huomautus:

“ Raja-joogassa jokaista kehitysvaihetta symboloi geometrinen kuvio. Tdmé&

symboli on kolmio, ja se edeltdd dharanaa. A korkeiden chelojen merkki, kun

taas toisenlainen kolmio kuuluu korkeille vihityille. Se on sen "minén” symbo-
li, josta Buddha puhui, ja jota hdn Kéytti thatagatan ruumistuneen muodon
symbolina, kun tdmé on p&éssyt vapaaksi prajnyan kolmesta menetelmés-
t4. Kun valmistavat ja alemmat vaiheet on kéyty lapi, oppilas ei endé née
tété A, vaan tdyden seitseméisen lyhenteen. Sen todellista muotoa ei kerra-

ta t4ssé, koska on ldhes varmaa, etté jotkut huijarit nappaisivat sen ja hédpéi-
sisivat sen kéyttdmaélla sité vadariin tarkoituksiin.

41 Tahti joka loistaa pdén p&élld, on vihkimyksen téhti. Shaivojen merkkinéd,
jotka ovat Shiivan, kaikkien joogien suojelijan, lahkon hurskaita, on musta
pyoreé pilkku, nykyadén kenties auringon symbooli, mutta muinaisaikojen sa-
latieteessé vijkimyksen tahti.

“2 Aina saavuttomattoman liekin Upadhi eli perustus, niin kauan kuin askeetti
vield on tdssé eldméssé.

Siirtyessaan dharanasta dhyanaan keskittymisesta medi-
taatioon Polulle pyrkija tulee buddhiseen tietoisuuteen. Se on
silloin ”sina itse”. Mieli, josta tdssd puhutaan, on korkeampi
manas, silla alempi manas on hiljennetty. Manas-prinsiippi on
kohotettu buddhiin niin, ettd nuo kaksi ovat kuin "kaksoset yh-
dessa”, kolmion kaksi alin kulmaa, kuten 4° alaviite antaa ym-
martaa: Paan paalla loistava tahti on atma. Mutta se on myds
vihkimyksentahti, joka loistaa vihityn paan paalla, kuten Bla-
vatsky sanoo #' alaviitteessa. Koska saavutettava paamaara on
neljas, arhat vihkimys, se on vihkimyksentahti, joka johtaa at-
miselle eli nirvaniselle tasolle, joka on paamaara.

Tassa vaiheessa sen sijaan, ettd katsoisi ylospain ajatuk-
sissaan ja pitaisi korkeampaa kolmiota (atma-buddhi-manas)
ylapuolellaan olevana kuten aiemmin, saa huomata olevansa
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buddhisessa tilassa manas yhdistyneena buddhin kanssa ma-
nas-taijasaksi. Vihityn meditaatio” johtaa tdssa vaiheessa lo-
pulta buddhin ja atman yhdistymiseen. Tassa yhdistymisessa
ylemmasta kolmiosta tulee yksi tahti, kuten “* alaviitteessa sa-
notaan "aina saavuttamattomissa olevan liekin perus (upadhi),
niin kauan kun askeetti on edelleen tassa elamassa.” Persoo-
nallisuus on polttoainetta; kolminainen henki on tuli; monadi on
liekki.

Ei edes adepti paase taysin monaditilaan fyysisessa inkar-
naatiossa ollessaan.

H.P.B:n huomautus:

43 Dhyana on viimeinen vaihe tdalld& maan p&élla, ellei hdnesté tule tdytta
mahatmaa. Kuten jo todettu tdssé tilassa raja-joogi on vielé tietoinen, tosin
henkisesti Itsestéd ja korkeampien prinsiippienséd toiminnasta. Askel vield, ja
hén on tasolla, joka on seitseménnen tuolla puolen (neljénnen joidenkin kou-
lukuntien mukaan). Ndmé ovat pratyahara, mielen hallitsemiseksi tehtdvan
valmistavan harjoituksen jélkeen dharana, dhyana ja samadhi. Niiden yhtei-
nen nimi on samyama.

“4 Samadhi on tila, jossa askeetti kadottaa kaiken yksiléllisen tietoisuutensa
mukaan lukien omansa. Hanestéa tulee KAIKKI.

On merkillepantavaa, ettd nuo kolme kadottavat nimensa.
Ne eivat ole muotoja, silla alue, jossa ne ovat, on tietoisuus.
Persoonallisuuden kolme alempaa tasoa ovat muodontasoja;
sitten tulevat nimen eli merkityksen tasot, mutta monadi on ni-
men tuolla puolen, sen kaiken tuolla puolen, mita ihmiset kut-
suvat tietoisuudeksi.

Tekstissa kerrotaan edelleen, ettda paastyaan samadhin
harjoittamiseen pyrkijasta on tullut arhat, ja han on saavuttanut
tassa katkelmassa kasiteltyjen pyrkimysten paamaaran.
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LUKU 13
PAAMAARA

90 Ja nyt itsesi on kadonnut ITSEEN, sulautunut SIIHEN
ITSEEN, josta ensin séteilit ulos.

91 Missé on yksilbllisyytesi, lanoo, misséa on lanoo itse?
Se on tuleen kadonnut kipina, pisara valtameressd, aina
ldsnédoleva sade, joka on muuttunut kaikkeudeksi ja ikui-
seksi séteilyksi.

92 Ja nyt, lanoo, sinéa olet tekija ja todistaja, séteilija ja
sdteily, valo danessa ja dani valossa.

C.W.L. Kun ihminen kohoaa elamassaan oivaltamaan, etta
persoonallisuus on pelkka "se” ja kohottaa nain tietoisuutensa
keskuksen korkeampaan itseen, niin silloin tulee aika, jolloin
han keksii kokemuksen tuomana tosiasiana, etta tietoisuus on
vain ”sind”, ei 'mind”. Kun tdma tapahtuu neljdnnessa vihki-
myksessa tai niilla main, alempi itse katoaa tosi Itseen, ja sita,
minka ihminen ajatteli olevan hanen yksildllisyytensa, ei enaa
ole. Ja aivan kuten se, joka on paassyt buddhiseen tilaan, tun-
nustaa ja hyvaksyy muitten tietoisuuden omakseen ja tuntee
heidan ilonsa ja surunsa omanaan, niin tama ihminen 16ytaa tosi
"minan” kaikessa.

Ero alemman asteen vihityn ja arhatin oivalluksen valilla el
buddhisen tason ja atmisen tason tietoisuuden valilla on seli-
tetty Bhagavad Gitassa. Ensimmaisessa ihminen ndkee saman
Itsen asustavan yhta lailla kaikissa olennoissa, toisessa han
nakee kaikki ovat yhdessa Itsessa.
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Joogasutrien mukaan tdma on kaivalya-tila, "ykseyden”, va-
pauden tila, jonka kautta ero nakijan ja ndhdyn, subjektin ja
objektin valilla havitetaan.

93 Sind olet perehtynyt viiteen esteeseen, oi onnelli-
nen. Sind olet niiden voittaja, kuudennen Mestari, totuuden
neljan*® lajin lausuja. Valo, joka niihin lankeaa, tulee si-
nusta, oi sina, joka olit oppilas, mutta nyt olet opettaja.

Ja ndisté totuuden lajeista:

94 Etké olekin saavuttanut tiedon kaikesta kurjuudesta
— ensimmadisen totuuden?

95 Etké olekin voittanut marojen kuninkaan chi’lla, ka-
saantumisen portilla — toisen totuuden?+¢

96 Etké olekin havittanyt synnin kolmannella portilla ja
saavuttanut — kolmannen totuuden?

97 Etkd olekin astunut tao’lle, tietoon johtavalle “polul-
le” — neljas totuus?+”

H.P.B:n huomautus:

“ Nelja totuuden muotoa ovat pohjoisen buddhalaisuuden mukaan: ku, "kér-
simys tai kurjuus”, tu, “kiusaukset”, mu “niiden hévittdminen”, tau, "Polku”.
Viisi estettd ovat totuus ihmisen heikkoudesta, ahdistavat pakotteet ja ehdo-
ton vélttdméttémyys pdéstad eroon niisté ja jopa haluista. Viimeinen on "Pe-
lastuksen polku.

“¢ Kokouksen portilla seisoo Maarojen kuningas Mahaa Maara, koettaen so-
kaista pyrkijdé jalokivensé loistolla.
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47 Tamaéa on neljas jélleensyntymisen viidestéa tiesta, jotka kuljettavat ja viske-
levét kaikkia ihmisolentoja lakkaamattomiin surun ja ilon vaiheisiin. Nédma
tiet ovat vain alaosastoja siitéd yhdesté tiestd, milld Karma toimii.

Buddha opetti maailmalle neljaa jaloa totuutta. Ne ovat suru,
surun syy, surun lakkaaminen ja tie. Ne on selitetty ihmeellisen
kauniisti lansimaailmalle runossa Aasian valo.

Viisi estettd kandidaatin tielld arhat-vihkimykseen voidaan
kuvata eri muodoissa. Ne ovat H.P.B:n alaviitteessd mainitse-
mat viisi tai Joogasutrien viisi kleshaa.

98 Ja nyt, lepda bodhipuun alla, joka on kaiken tiedon
tdydellisyys, silld tiedd, sind olet SAMADHIN — erehtymiit-
tdbméan néyn tilan — mestari.

99 Katso! Siné olet tullut valoksi, sinéd olet tullut @aneksi,
sind olet Mestarisi ja Jumalasi. Sind ITSE olet etsintési
kohde: keskeytymitén AANI, joka kaikuu kautta ikuisuuk-
sien, vapaa muutoksesta, vapaa synnistd, seitseman danta
yhdessi,

HILJAISUUDEN AANI.
100 Om Tat Sat

Loppulause aum tat sat on yksi hindujen mahavakyam eli
"suuri sanonta”. Aumin merkityksesta olemme jo puhuneet. Tat
viittaa ylimmaiseen. Filosofisesti ylimmasta ei voi kayttaa pro-
nominia han, joten tatista kaytetdan sanaa "Se”. Se on "sen” ja
"sinun” valilla, mika on "mind”. Niinpa ilmaus tarkoittaa, etta se
SE, mika on yhta kuin todellinen. Kaikki hyvat tyot alkavat ja
paattyvat tahan ajatukseen.
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I1 KATKELMA
KAKSI POLKUA
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LUKU 1
AVOIN PORTTI

C.W.L. Tulemme nyt toiseen katkelmaan, jonka Blavatsky
kaansi Kultaisten ohjeiden kirjasta otsikolla Kaksi polkua. Se ei
valttamatta ole jatkoa ensimmaiselle katkelmalle nimelta Hiljai-
suuden &éni, vaikka se alkaa puhuttelulla sille, joka on juuri
saavuttanut arhat-tason. Mikaan ei osoita, etta kolme katkelmaa
ovat jossain tietyssa suhteessa toisiinsa. Ne ovat kolme erillista
kirjaa tarkoitettu kaikkiin mahdollisiin tarkoituksiin, jotka kasit-
televat samaa aihetta samalla tavalla. Mutta pyrkijalle on suurta
etua siita, ettd han kuulee opetusta Polusta toistettuna hiukan
eri muodoissa. Se virkistaa hanen intoaan, vie huomion kohtiin,
joita han ei ehkad ole huomannut ja antaa yleisesti hanelle laa-
jemman kuvan.

Tama katkelma alkaa puhuttelulla sille, joka on juuri saavut-
tanut Polun huipun. Silloin heraa kysymys, jatkaako han
eteenpain kohti nirvanan autuutta valittdmatta niista, jotka jaa-
vat jalkeen vai kdantyykd han takaisin kynnykselta ja auttaa
muita kippeamaan. Valitseeko hadn oman vapautumisensa vain
jaé@ké han auttamaan maailmaa?

101 Ja nyt, oi saalinopettaja, osoita muille ihmisille tie.
Katso noita kaikkia, jotka kolkuttavat paédstidkseen sisdaan
ja odofttavat tietamaéattomyydessa ja pimeydessa nahdak-
seen suloisen Lain portin lenndhtavan auki!

Pyrkijéin dani:
102 Etké sind, oman laupeutesi mestari paljasta sydéa-

menoppia?* Kieltdydytké johdattamasta palvelijoitasi va-
pautuksen polulle?
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H.P.B:n huomautus:

“6 Buddhan opin kahta suuntaa, esoteerista ja eksoteerista sanotaan: edellisté
»Syddmeny, jélkimmdéistd »silmdn» opiksi. Bodhidarma, Kiinan viisausus-
konto sanoi niitd Tsungmen (esoteerinen) ja Kiau-men (eksoteerinen koulu),
Jja Kiinasta nimet siirtyivat Tiibettiin. Edellinen nimi johtuu siitd, ettd se oli
Gautama Buddhan syddmesta ldhtevd opetus, jota vastoin silmdn oppi oli
hénen pédénsé eli aivojensa tyétd. Syddmen oppia sanotaan mydskin totuu-
den sinetiksi eli todelliseksi sinetiksi, joka symboli tavataan melkein kaikkien
esoteeristen teosten otsakkeena.

Taman katkelman avauskappale saattaa tuntua hiukan ou-
dolta meista taman paivan moderneista ihmisista. Meille on
tuttua ajatus siita, ettd Polku on avoinna kaikille, jotka rotuun,
uskontoon, sukupuoleen, kastiin tai ihovariin katsomatta vietta-
vat Polun kulkemiseen osoitettua elamaa. Miksi kenenkaan sil-
loin pitdisi odottaa pimeydessa ja tietdmattdmyydessa portin
lennahtamista auki heita varten?

Asia on niin, ettd aikana, jolloin Buddha opetti Intiassa, oli
brahmanien uskonnosta tullut hyvin jaykkaa. Tama uskonto oli
alun perin ollut varsin iloista ja vapaata, mutta ajan myéta papit
ja hallitsijat olivat laajentaneet kastijarjestelman koskemaan
kaikenlaisia yksityiskohtia. Kun arjalaiset asettuivat Intian ta-
sangoille noin 10 000 vuotta eaa., ne olivat atlantislaisten ja at-
lantis-lemurialaisten tiheadsti asettamat. Siksi Manu naki tar-
peelliseksi kieltda seka-avioliitot, ja noin vuonna 8 000 eaa. han
maarasi luotavaksi kastijarjestelman, jotta edelleen sekoittu-
mista ei enaa tapahtuisi ja jo muodostunut kanta jaisi pysyvak-
si. Han perusti alkuun vain kolme kastia — brahmana- raja- ja
vish-kastin. Naista ensimmainen koostui puhtaista arjalaisista,
toinen arjalaisista ja tolteekeista ja kolmas arjalaisista ja mon-
goleista.
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Kasteja kutsuttiin varnoiksi eli vareiksi. Puhtaat arjalaiset
olivat valkoisia, arjalaiset ja tolteekit punaisen sekoitusta ja ar-
jalaiset ja mongolit keltaisia. Kastien oli lupa solmia seka-avio-
liittoja, mutta tunne siita, etta avioliitot tuli rajoittaa kastin sisai-
siksi, kasvoi nopeasti. Myohemmin niitd, jotka eivat olleet lain-
kaan arjalaisia alettiin lukea mukaan yhteiselld nimityksella
shudrat, mutta heissakin esiintyi monissa tapauksissa pienia
maaria arjalaisverta. Monet vuoristoheimoista olivat osittain ar-
jalaisia, muutamat harvat kokonaankin kuten siaposh-kansa ja
mustalaisheimot.

Hindukirjoituksissa on kohtia, jotka osoittavat, ettd poik-
keuksellisia luonteenpiirteitd ja kykyja omaavien yksiléiden oli
mahdollista kohota kastijarjestelmassa, mutta sen on taytynyt
olla hyvin harvinaista. Varmaa on, ettd jonkin aikaa ennen
Buddhan saapumista oltiin yleisesti sita mielta, ettd vain brah-
maanilla voi olla toivoa vapautumisesta. Sen, joka toivo saa-
vuttavansa tdman paamaaran, taytyi ensin jarjestdd itsensa
syntymaan brahmaaniksi. Tama oppi ei tarjonnut paljon toivoa
ihmisten enemmistolle, koska brahmaanit eivat ole koskaan ol-
leet luvultaan mikdan suuri ryhma. Heitd ei nykydankaan ole
kuin 13 miljoonaa 300 miljoonan kansassa, eivatka he sallineet
muitten opiskella heidan pyhia kirjojaan.

Mutta Buddhan opetuksen avasivat ovet apposen auki. Han
opetti, etta oli kunnioitettava tasavertaisesti kastiin katsomatta
jokaista, joka vietti brahmaani eldamaa. Vastaavasti brahmaani,
joka ei tallaista elamaa viettanyt, ei ansainnut kunnioitusta.
Tama ilmenee seuraavasta Vasala-sutrasta:

i. Ihminen ei kuulu alempaan kastiin syntyman perus-
teella,

ii.  ihminen ei tule brahmaaniksi syntyman perusteella;
iii. omat teot maaraavat alempaan kastiin,

iv. omilla teoilla tullaan bramiiniksi.
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Monet bramiinit ovat kertoneet minulle, ettd he tuntevat ta-
man olevan totta kdytanndn elamassa. Alemmat kastit, jotka
viettavat brahmaani-ihanteiden mukaista elamaa, vetavat heita
enemman puoleensa kuin heidan oman kastinsa jasenet, jotka
lyévat laimin ihanteensa ja elavat alempien standardien mukai-
sesti.

Buddhan tarkoituksena ei ollut perustaa uutta uskontoa,
vaan reformoida hindulaisuutta. Tuohon aikaan Iahes koko Intia
piti itsedan buddhalaisena. Sielld oli buddhalaishinduja aivan
kuten nykyaan maan luoteisosissa on paljon niitd, jotka kutsu-
vat itsedan sikhihinduiksi. Buddhalaisuus on uskontona kadon-
nut Intiasta. Ne noin 20 miljoonaa, joista luemme tilastoista,
kuuluvat Burman provinssiin, joka on maantieteellisesti ja et-
nografisesti aivan erillinen maa. Mutta Buddhan toivoma vaiku-
tus on edelleen suurelta osin jaljella nykypaivan hindualueilla.
Esimerkkina tastd voi mainita vaikutuksen eldinuhrien kaytta-
miseen, jota vastaan Buddha puhui erittdin ankarasti. Ne olivat
hyvin yleisia hanen aikanaan, mutta nykyisin melko harvinaisia.
Samoin kaikki kunnioittavat jokaista pyhaa miesta Intiassa riip-
pumatta siitd, mihin kastiin han kuului ennen sannyasiksi ru-
peamistaan.

Ja kaikki ihmiset kautta maan kunnioittavat Bhagavad-Gi-
taa korkeimpana auktoriteettina, vaikka se onkin luonteeltaan
varsin liberaali kirja. Siina Herra sanoo:

Olen sama kaikille ihmisille; minulle ei kukaan ole
rakas eikéa vihattava. He, jotka palvovat minua antau-
muksellisesti, ovat minussa ja miné heissé. Jos synti-
sin palvoo minua koko sydémestdén, niin mybs hdnet
on luettava vanhurskaisiin, silld hédn on tehnyt oikean
ratkaisun. Hénestd tulee nopeasti tunnollinen ja hén
menee ikuiseen rauhaan, oi Kaunteya; Tiedd varmasti,
ettd minuun uskovat eivédt koskaan menehdy. He, jotka
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minuun turvaavat, oi Partba, he kulkevat korkeinta pol-
kua, vaikka olisivat syntyneet synnisté, olisivat naisia,
vaishyaseja tai jopa shudreja.

Ei pida olettaa, ettd Sri Krishna asettaa tdssa naiset ja muut
alemmalle tasolle, vaan han kumoaa joidenkin yleisia taikaus-
koisia kasityksia, joihin kuuluu idea, ettd naisen ruumiiseen
syntyneet ovat jotenkin huonompia eivatkd siten voi onnistua
korkeiden henkisten paamaarien tavoittelussa.

H.P.B selittaa alaviitteessa, ettd Buddhan oppia on kaksi
koulukuntaa, esoteerinen ja eksoteerinen, joita kutsutaan "sy-
damenopiksi” ja "silmanopiksi’. Sydamenoppi on peraisin Bud-
dhan sydamesta ja toinen hanen aivoistaan eli paastaan. Toi-
sella saamallani tulkinnalla on yhteytensa kandidaattiin ja ha-
nen sydameensa ja silmiinsa: systeemi on mahdollista oppia
silmilla, mutta korkeammalle polulle voi astua vasta, kun sydan
on virittaytynyt sisdiseen elamaan.

Tama koko ote perustuu oletettuun eparéintiin Buddhan
puolelta siita, pitaisikd hanen saarnata oppiaan. Sanotaan, etta
han istui bodhipuun alla valaistumistaan seuraavana aamuna ja
eparodi, ymmartaisiko ja seuraisiko maailma hanta, kunnes kuuli
aanen kuin maa olisi tuskissaan huutanut: "Olen totisesti ka-
doksissa, mina ja kaikki luotuni!” Ja sitten: "Oi korkein, anna

suuren lakisi kuulua!”

Opettaja sanoo:

103 Polkuja on kaksi, suurta tdydellisyyttd kolme ja hy-
veitd, jotka muuttavat ruumiin tiedonpuuksi,* on kuusi.
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H.P.B:n huomautus:

“ Viisaudenpuu on bodhidharman (viisaususkonto) seuraajien antama nimi-
tys niille, jotka ovat saavuttaneet mystisen tiedon korkeudet eli adepteille.
Madhyamika-koulukunnan perustajaa Nagarjunaa kutsuttiin lohikddrme-
puuksi, koska lohikddrme on viisauden ja tiedon symboli. Puuta kunnioitetaan,
koska se on bodhipuun alla paikassa, jossa Buddha syntyi ja valaistui, piti
ensimmaéisen saarnansa ja kuoli.

Subba Row’lla on hiukan erilainen tulkinta téasta puusymbo-
lista. Han on sanonut, etta kandidaatin ruumiista on tullut tiedon
kanava (ja voimme lisata myds voima) niin, etta se on yksi oksa
puusta, joka on maailman kokonaisviisaus. Voimme lisata
myds, ettd vihitty on osa suurta puuta, joka on Hierarkia, suuri
valkoinen veljeskunta, jonka juuret ovat kaukana korkeilla ta-
soilla ja jonka oksat ulottuvat kaikkialle ihmiselamassa ja alem-
piinkin luomakuntiin. Ne, jotka ovat lukeneet viimeiset luvut kir-
jasta Mestarit ja polku, arvostavat tatd symbolia, silla se osoit-
taa, ettad okkulttinen hierarkia haarautuu yhdesta suuresta juu-
resta.

Tassa toteamuksessa kahdesta polusta, kolmesta taydellis-
tymisesta ja kuudesta hyveestd saamme esimerkin Buddhan
opetusten metodologisesta luonteesta. Han auttoi aina seuraa-
jilaan muistamaan opetuksiansa esittamalla ne taulukkomuo-
dossa. Niihin kuului esimerkiksi neljd jaloa totuutta, joista jo-
kaista edustaa yksi sana, mika tuo mieleen hyvin maaritellyn
sarjan ideoita. Samoin on myds jalo kahdeksankertainen polku,
kymmenen syntid, joista kolme luokitellaan ruumiin, nelja pu-
heen ja kolme mielen synneiksi. Ja 12 nidanaa eli perakkaista
syyta inmisen aineelliseen elamaan ja suruun.

Transsendentaalisia hyveitd eli paramitoja lasketaan toisi-
naan olevan kuusi, joskus seitseman, mutta useimmiten kym-
menen. Ollessani Ceylonilla opin ylipappi Sumangalalta niita
olevan kymmenen. Han sanoi ensimmaisten kuuden olevan
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taydellinen Iahimmaisenrakkaus, taydellinen moraali, taydelli-
nen totuus, tdydellinen energia, taydellinen ystavallisyys ja tay-
dellinen viisaus. Nelja muuta, jotka lisataan joskus erityisesti
papeille, ovat taydellinen karsivallisyys, taydellinen vastaanpa-
nemattomuus, taydellinen paattavaisyys ja taydellinen kieltay-
mys.

Asvagoshan Uskon heréé&misessé, jonka Teitaro Suzuki on
kaantanyt englanniksi, paramitat luetellaan nain: lahimmaisen-
rakkaus (dana), moraali (sila), karsivallisyys (ksanti), energia
(virya), meditaatio (dhyana), viisaus (prajna) ja lisaksi nelja:
tarkoituksenmukaisuus (upaya), rukous eli lupautuminen (pra-
nidhana), vahvuus (bala) ja tieto (jnana). Vuoden 1924 Hiljai-
suuden &énen laitoksessa meille annetaan Eitelin kirjasta Chi-
nese Buddhism otettu lista: lahimmaisenrakkaus, moraali, kar-
sivallisyys, energia, kontemplaatio ja viisaus. Ja lisaksi papeille
oikeiden keinojen kaytto, tiede, hurskaat sitoumukset ja tarkoi-
tuksen voima.

Ceylonilla ollessani vertailin orientalistien lausuntoja bud-
dhalaisten omiin tuntemuksiin ja ajatuksiin. Niissa on suuri ero,
silla orientalistien ovat yleensa hyvin puisevia, mutta buddha-
laisten itsensa ovat tdynna eldamaa. Ja kuitenkin oppineiden
munkkien tietojen tarkkuus on ainakin samalla tasolla kuin ete-
vimpien orientalistien. Sir Edwin Arnold on Aasian valossaan
antanut erinomaisen paikkansapitavan esityksen buddhalai-
suuden elavasta puolesta. Jotkut ovat sanoneet hanen yhdis-
taneen kristillisia ideoita ja tuntemuksia buddhalaisuuteen,
mutta asia ei ole lainkaan niin. Voin todistaa, etta runossa ku-
vatut tunteet ovat todella olemassa buddhalaisten keskuudes-
sa.

104 Kuka niité lihestyy?

105 Kuka astuu niille ensimmaisena?
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106 Kuka ensimmdisenéd kuulee opin kahdesta polusta,
jotka ovat yhta, hunnuttoman totuuden Salaisesta Syda-
mestd?°° Laki, joka oppineisuutta vélttden opettaa viisaut-
ta, paljastaa murheellisen tarinan.

107 Voi, vaikka kaikilla ihmisilla on Alaya ja kaikki ovat
yhtd suuren Sielun kanssa, Alayasta on heille niin vahan
hyétya!

108 Katso, niin kuin kuu kuvastuu tyynille aalloille, niin
Alaya heijastuu pieneen ja suureen, kuvastuu pienimpiin-
kin atomeihin eikd se silti saavuta kaikkien sydénta. Voi,
niin harvat ihmiset hyétyvat lahjasta, totuuden oppimisen
suuresta siunauksesta, olevaisten oikeasta ymmartami-
sestd, ei-olevaisten tietdmisesta!

H.P.B:n huomautus:

%% Salainen sydén on esoteerinen oppi.

Symboli on peraisin Atlantiksen ajoilta. Kultaisten porttien
kaupungin suuren temppelin kaikkein pyhimmassa oli alttarilla
massiivinen kultainen sydamenmuotoinen rasia, jonka vain yli-
papit osasivat avata. Sita kutsuttiin "7maailmansydameksi”, ja se
merkitsi heille pyhimpia mysteereitd. He sailyttivat siind pyhim-
pia esineitdan, ja heidan symboliikkaansa rakentui sen ympa-
rille. He tiesivat, ettad jokainen atomi sykkii kuin sydan, ja he
olivat sitd mieltd, ettd auringossa on samankaltaista liiketta,
jonka he yhdistivat auringonpilkkujen esiintymiseen. Toisinaan
heidan kirjoissaan kohtaa katkelmia, jotka antavat vaikutelman,
ettad he tiesivat tieteellisistd asioista enemman kuin me, joskin
he tarkastelivat kaikkea sitd enemman runollisesta kuin tieteellisesta
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nakokulmasta. He ajattelivat esimerkiksi, ettd maa hengittaa ja
likkuu, ja on todellakin totta, ettd varsin askettain tiedemiehet
ovat loytaneet, ettd maanpinnalla on saanndllista paivittaista
likehdintda, minka voidaan ajatella vastaavan jollain tavoin
hengittamista.

Kun Aryasanga kayttaa termia "salainen sydan”, han tar-
koittaa kaikkia sisaisia mysteereita.

Tassa opettajan “kieltdytymisesta opettamaan” tarkoitetaan,
etta on aikoja, jolloin meidan on kaannettava huomiomme pois
pelkasta aistien avulla tapahtuvasta tiedonhankinnasta ulko-
puoleltamme, ettd meidan on annettava aikaa sisaisen oppimi-
sen kehittymiselle intuition avulla. Emme voi olla viisaita, ell-
emme ole oppineet riittdvasti tietoa asioista, joiden kanssa
meidan on tultavaa toimeen maailmassa velvollisuuksiemme
piirissd, mutta toisaalta erehdymme pahasti, jos ajattelemme,
ettd suurinta elamassa on kerata suuri tietovarasto tai jopa ku-
vitella, etta tallaisella tiedolla olisi jotain myodtasyntyista arvoa,
muuta kuin sen kayttdé ihmiskunnan palveluksessa.

Euroopassa on tendenssina lahestya ja tutkia asioita ulkoa-
pain, kun taas idassa metodina on tarkastella niita sisaltapain.
Molemmat metodit ovat tarpeen evoluutiomme nykyvaiheessa.
Kun buddhinen kayttovaline kehittyy, ja intuitio laskeutuu tuolta
tasolta fyysisiin aivoihin, sen antaa meille todellista viisautta,
taydellista tietoa, mutta vain harvat ovat viela riittavasti kehitty-
neita.

Vaikka kykenemmekin pitdmaan paddmme pilvissa, niin on
valttamatonta, ettd jalkamme ovat tukevasti maanpinnalla.
Meidan tulee suhtautua sisaltdmme tuleviin vaikutelmiin tasa-
painoisesti arvioiden aivan kuten kadytdmme tervetta jarkea jo-
kapaivaisen eldaman kokemuksissa. Tama on tarpeellista, kos-
ka on helppoa erehtya pitamaan astraaliruumiista peraisin ole-
via impulsseja korkeammalta itselta tulevana intuitiona. Saattaa
joskus sattua, ettd esimerkiksi vainaja ndkee meidan olevan
kiinnostuneita jostain tietysta seikasta ja tarjoaa ehdotuksiaan
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astraalitasolla mika voi paatya aivoihin ja tuntua intuitiolta. Itse
asiassa tama vainaja voi olla varsin huono tarkkailija astraali-
tasolla ja antaa vaaraa informaatiota.

Neuvo olla opiskelematta on hyddyllinen muillekin kuin Po-
lulla oleville, kaikille, jotka ahkeroivat, jos oletamme sen tar-
koittavan kuten se tekee, ettd meidan tulisi valttda oppimasta
lisdd. Suuri maard pelkastdan ulkoista tutkimista johtaa usein
materialismiin. Koska ihmiset nakevat ymparilldan suuren
maaran mullistuksia, uhrauksia, sortoa, surua ja karsimysta ja
rukoukset jaavat vaille vastausta, niin monet paatyvat ajattele-
maan, etta konflikti ja taistelu on elamanlaki, ettd luonto ei tun-
ne myotatuntoa. Mutta maailman tutkiminen mahdollisimman
taydellisesti ja pitden sitd kaiken aikaa erinomaisena kouluna
sen moninaisissa muodoissa piilevalle elamalle johtaa viisau-
teen, joka tekee kykenevaksi nakemaan kaiken olevan menos-
sa yhdessa kohti hyvaa. Kun ihmiselle kehittyy astraalinen ja
mentaalinen ndkokyky, niin se, ettd kaikki on hyvin, ei enda ole
huolellisen jarkeilyn tuloksena ymmarrettava asia, vaan se
hyppii silmille. Ei kukaan, kella on tallainen nakokyky, voi olla
materialisti.

Sana alaya tarkoittaa yksinkertaisesti asumusta tai taloa.
Blavatsky sanoo, ettad esoteerisesti silld on ainakin kaksi mer-
kitysta. Se on seka universaalinen sielu etta edistyneet adeptin
Itse. Se on ihmisen todellinen asumus tai koti, jonka univer-
saalinen aspekti on buddhi ihmisen henkisessa kolmiossa. Se
on universaalisen sielun, Logoksen maskuliininen eli plus-
merkkinen aspekti. Se on Emersonin ylisielu, kakkien olentojen
universaalinen korkeampi itse. Platon kutsui sita termilld nous,
aineesta vapaa prinsiippi, joka kuitenkin toimii suunnitelman
mukaan, hindujen jivatma, jumalallisen luovan ajattelun lahde.
Toisin sanoen se on toinen Logos, universaalinen henkinen
sielu, josta buddhi jokaisessa ihmisesséa on sade. Se, etta pitaisi
olla "tietoa ei-olevaisesta” kuulostaa varmasti oudolta heist3,
jotka eivat tunne viimeisen sanan tarkkaa filosofista merkitysta.
Olla olemassa tarkoittaa, ettd on objektiivisesti eli ulkonaisesti
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olemassa olemuksensa ulkopuolella. Tallainen oleminen kuu-
luu kaikelle maailmalle, joka nadhdaan itsemme ulkopuolella,
kun taas sisasyntyisella elamalla eli tietoisuudella on oma ole-
massaolonsa. Sita voisi kutsua "istentiksi”, koska "eksistenssia”
se ei ole. Mikaan ei voisi olla todellisempaa kuin tdman tietoisen
elaman todellisuus, joka on mydés meidan, koska olemme osa
samaa Logosta — ja tdma on se “ei-olevainen”, josta pyrkijan
taytyy hankkia tietoa. Jokainen ihminen on pohjimmiltaan ju-
malallinen, mutta sen tajuamiseksi hdnen on astuttava ulos
omasta valostaan, koska silloin ei ole varjoa eika illuusiota.
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LUKU 2
PAANOPPINEISUUS JA SIELUNVIISAUS

Oppilas sanoo:

109 Opettaja, mitd minun on tehtiva saavuttaakseni vii-
sauden?

110 Oi viisas, mité tullakseni taydelliseksi?

111 Etsi polkuja. Mutta, oi Lanoo, ole puhdassydéaminen
ennen kuin lahdet matkaan. Ennen kuin otat ensimmaista
askeltakaan, opi erottamaan todellinen vaarasta, vaihtu-
vainen ikiolevasta. Opi ennen kaikkea erottamaan pé&daop-
pineisuus sielunviisaudesta, ”silmanoppi” ”syddmenopis-
ta”.

C.W.L. Todellisesta ja epatodellisesta ei tdssa voi sanoa
mitdan, mita ei ole jo kasitelty kommentissa "Epatodellisesta
johdata minut todelliseen” Mestari jalkojen juuressa.

Leadbeaterin kommentaari kirjan Mestarin jalkojen
juuressa kohtaan "Epatodellisesta johdata minut todelli-
seen”. (Suomentajan lisdys)

Sanan ‘todellinen’ kayttd voi tassa tapauksessa osoit-
tautua joskus hiukan harhaanjohtavaksi. Kun sanomme
'todellinen’ ja ’epatodellinen’, meidan mieleemme valittyy
idea, etta toisella on maaratty olemassaolo ja toisella ei.
Meille epatodellinen on puhtaasti kuvitteellista. Mutta

155



hindu ei ymmarra tata lausetta aivan silla tavalla. Paasi-
simme ehka hiukan I1ahemmas hindumerkitysta sanomal-
la "tilapaisesta johdata minut pysyvaan.”

Toteamus, etta alemmat tasot, fyysinen, astraalinen ja
mentaalinen ovat epatodellisia, johtaa usein pahaan vaa-
rinkasitykseen. Ne eivat ole epatodellisia omalla tasolla
eivatkd niin kauan, kun ovat olemassa. Fyysiset esineet
vaikuttavat taysin todellisilta, kun olemme fyysisella ta-
solla, mutta kun kehomme nukahtaa, ja kdytamme ast-
raalitietoisuuttamme fyysisen asemesta, nuo esineet eivat
enaa ole nakyvissa meille, koska olemme siirtyneet kor-
keammalle tasolle. Siksi ihmiset sanovat toisinaan, etta
ne ovat epatodellisia. Mutta yhta suuri syy on sanoa, etta
astraalitaso on epatodellinen, koska emme nae kohteita
siella, kun olemme fyysisella tasolla. Seka fyysiset etta
astraaliset kohteet ovat siella koko ajan. Ne ovat nakyvia
vain niille, joiden tietoisuus on kyseiselld tasolla. Tieta-
myksemme mukaan kaikki ilmennys on tilapaista; vain il-
mentymatén on aina ehdottomasti samaa. Kaikki ilmen-
nys korkeimmillakin tasoilla siirtyy erdana paivana muut-
tumattomuuteen, joten erossa tilapaisten ja korkeampien
tasojen valilla on kysymys vain ajasta, mika ikuisuuteen
verrattuna on ei mitdan. Siten fyysinen taso on yhta to-
dellinen kuin nirvaaninen ja yhta todellisesti jumalallisuu-
den ilmausta. Emme siten saa muodostaa ideaa, etta toi-
nen on todellista ja toinen pelkkaa unta tai mielikuvitusta.

Toinen yleisesti vaalittu teoria on, ettd aine on paha
asia, mutta ndinhan se ei ole. Aine on yhta lailla jumalal-
lisen ilmausta kuin henkikin; kummatkin ovat yhta hanes-
sa, hanen kaksi puoltaan. Aine toimii usein estamalla
meitd edistymasta, mutta vain, kun sitd kaytetaan estee-
na hidastamaan matkaamme. Aivan samoin voisi se, joka
leikkaa sormeensa veitsella, sanoa, etta veitset ovat pa-
hoja. Sanskritin kielen joustavuudesta johtuen voimme
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yhtd hyvin kdantaa virkkeen “epatodellisesta johdata mi-
nut todelliseen” "vaarastad johdata minut toteen”. "Tosi”,
"pysyva”’ ja "todellinen” sisaltyvat kaikki tahan merkityk-
seen, joten se, mitd pyydamme, on ettd meidat johdettai-
siin ulkoisesta, jossa illuusio on suurempaa, sisaiseen,

joka on lahempana absoluuttista totuutta.

112 Niin, tietdmattdmyys on kuin umpinainen ja ilmaton
astia, ja sielu siihen suljettu lintu. Se ei viserra eika voi
hoyhentakaan liikauttaa, vaan mykkana ja tylsana laulaja
istuu ja ndantyy kuoliaaksi.

113 Mutta tietamattomyyskin on parempi kuin paan op-
pineisuus, jota ei sielunviisaus valaise ja ohjaa.

Minkaanlainen okkulttinen edistyminen ei ole mahdollista ih-
miselle, joka on aarimmaisen tietdmaton, vaikka han muutoin
olisi kuinka kehittynyt. llman minkaanlaista tietoa totuudesta ja
Polusta han ei liiku tiettyyn suuntaan. Useimmilla on hyvin va-
han tietoa siitd, mita on olla todella ihminen, mitkd ominaisuu-
det ja toimet muodostavat edistyksen ja mitkd merkitsevat
taantumista, eikd heilla ole kasitystd suuresta kohtalosta, jota
kohti kaikki hitaasti kulkevat. Siksi heidan edistymisensd on
hyvin, hyvin hidasta. Olemme tutkineet selvanakdisesti satoja
joidenkin toisen luokan tai asteen pitrien elamiensarjaa ja huo-
manneet, ettei sarjan paatteeksi ole nahtavissa juurikaan kas-
vua.

Mutta vakaa, joskin hidas koko eldmanmassan evoluutio on
kuitenkin nahtavissa kaiken aikaa, ja ihmiselld on osansa tassa
yleisessa edistymisessa. Han on aivan ehdottomasti mennyt
eteenpain, mutta han itse on tehnyt vain vahan. A.P.Sinnett
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vertaa tatad eteenpainmenoa ihmiseen, joka kiertaa tornia kier-
reportaita pitkin. Han tulee yhd& uudelleen samaan kohtaan,
mutta joka kerta aivan pikkuisen ylempana kuin aiemmin.
Nayttaa melkein silta, ettd ihmistd kohdellaan tdssa paremmin
kuin mitd han ansaitsee, silld ndemme, kuinka tietdmatdnkin
ihminen, jonka ajatuksen yhdeksassa tapauksessa kymme-
nesta ovat itsekkaita, menee eteenpain talla tavoin. Mutta tosi-
asia on, ettd pienikin korkeampia asioita kohden suunnattu
voima on paljon tehokkaampaa kuin suuri maara voimaa alem-
piin asioihin kohdistettuna. Jos yksi kymmenesosa ihmisen
ajatuksista on henkisia, niin han on enemman kuin keskivertoa.
Tallaisessakin tapauksessa han ottaa yhdeksan askelta taak-
sepain ja yhden eteenpain, mutta onneksi yhdeksan askelta
taaksepain ovat hyvin lyhyita ja yksi askel eteenpain hyvin pit-
ka. Tarvitaan hyvin paha elama tasapainottamaan hyva ja paha,
ja elaman on oltava erityisen paha, jotta ihminen putoaisi ko-
konaan. Vahaisenkin hyvan vaikutus on kauaskantoinen joh-
tuen sen ihmisten keskuudessaan nauttimasta yhteydesta. Se,
joka panee hyvan liikkeelle, saa paljon hyvaa karmaa.

Jos tietdmattémyys on suuri este edistykselle, niin tieto, jota
ei sovelleta, ei ole paljon parempi; ei siitd paljoa kostu. Vaikka
ihminen olisi kiinnostunut okkulttisista asioista, niin han voi siita
huolimatta pysya ndenndisesti samalla tasolla elamasta toi-
seen, silla tieto, jota ei sovelleta, ei saa aikaan paljon hyvaa.
Tiedon toimeenpano kaytanndssa on ehdottoman valttamaton
edellytys nopealle edistykselle.

114 Viisauden siemenet eiviét voi itda ja kasvaa ilmatto-
massa tilassa. Eldékseen ja niittaakseen kokemusta mieli
tarvitsee laajuutta ja syvyyttd seka kiinnekohtia vetdmaan
sitd kohti Timanttisielua.' Al etsi néitid kohtia mayan val-
takunnasta, vaan kohoa harhojen tuolle puolen, etsi ikuista
ja muuttumatonta SAT’IA%? luottamatta mielijohteiden pe-
tollisiin ehdotuksiin.
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H.P.B:n huomautus:

5" Timanttisielu, Vajrasattva, korkeimman Buddhan, “kaikkien mysteerien
Herran” erds nimi, jota kutsutaan mydés Vajradharaksi ja adibuddhaksi.

52 Sat, ainoa ikuinen ja ehdoton todellisuus ja totuus; kaikki muu on illusiota.

Salaisessa opissa han kuitenkin tuo esiin eron vajrasattvan
ja vajradharan valilla. Vajra on timantti; sattva merkitsee tallai-
sessa yhteydessa "luonnoltaan”, siis luonteeltaan tai sielultaan,
joten vajrasattva on sellainen, joka on luonnoltaan tai luonteel-
taan kuin timantti. Dhara tarkoittaa pitamistd kadessaan tai
kantamista, joten vajradhara on se, joka pitdad kaddessaan ti-
manttia. Avalokiteshvara, "Herra, joka nahdaan” on vajrasattva,
timanttisielu tai timanttisydan, ja se on dhyani-buddhien syn-
teettinen todellisuus. Ensimmainen Logos on vajradhara eli
vajrapani, timantinpitelija eli timanttikatinen, jota kutsutaan
myds dorjechangiksi tiibetiksi. Han on kaiken ehdollistumisen
tai iimennyksen tuolla puolen, mutta han 1ahettda subjektiivisen
iimennyksenmaailmaan ilmauksen sydamestaan — vajrasattvan
eli dorjesempan, toisen Logoksen.

Se, ettd tarvitaan erityisia kohtia vetamaan kandidaatti tay-
teen kosketukseen Sen kanssa, on samaa kuin mitd olemme
nahneet eldimen yksilditymisprosessissa. Elaimen tapauksessa
ne ovat sen kehittdmia hienompia ominaisuuksia kuten lampi-
mat tunteet ja antaumus, joilla se kurottautuu kohti inhimillista
tietoisuudentilaa. Vihityssa naiden kohtien on yllettadva buddhiin
asti, joka on jalleensyntyvan itsen prinsiippi vastaten vajrasatt-
vaa vield korkeammalla tasolla. Subba Row on sanonut, etta
talla tarkoitetaan atmaa, joka vetdd egoa monadiin. Samaa
vertauskuvaa voidaan siten kayttéa monilla eri tasoilla.
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115 Silld mieli on kuin peili. Se kerdd po6lyd heijastaes-
saan.®® Se tarvitsee sielunviisauden tuulahduksia puhalta-
maan pois harhojemme tomun. Yrita, oi vasta-alkaja, yh-
distdéd mielesi ja sielusi.

H.P.B:n huomautus:

53 Shen-hsiun opetuksesta, joka opetti, ettd ihmismieli on kuin peili, joka vetdéd
puoleensa ja heijastaa jokaista pblyhiukkasta, ja ettd mielté on hoidettava kuin
peilid ja siitd pyyhittdva polyt joka péiva. Shen-hsiu oli Pohjois-Kiinan kuudes
patriarkka, joka opetti Bodhidharman esoteerista oppia.

Salainen oppi selittdd Bodhidharman asemaa seuraavasti:

Kun dogmaattisten puhdasoppisten buddhalaisten pyhien
kirjoitusten vaarinkaytto oli saavuttanut huippunsa ja Buddhan
filosofian todellinen henki [dhes havinnyt, niin Intiassa tuli esiin
useita uudistajia, jotka laskivat perustan suulliselle opetukselle.
Naita olivat ajanlaskumme ensimmaisten vuosisatojen ajan
tarkeimpien kontemplatiivisen koulukunnan luojat Kiinassa,
Bodhidharma ja Nagarjuna.

Pdly peilissd on ennakkoluuloja, illuusioita ja kuvitelmia ast-
raali- ja mentaaliruumiissa. Ne ovat selvasti nahtavissa parem-
man ajattelun ja tuntemisen esteina nailla tasoilla. Naiden es-
teiden vaikutusta ja keinoja paasta niista eroon olemme jo ka-
sitelleet kirjassa Mestarin jalkojen juuressa

116 Valta tietaméattébmyytta ja véltd myos harhaa. Kddnna
kasvosi pois maailman petoksista; éld luota aisteihisi, ne
ovat petollisia. Mutta ruumiistasi —aistimustesi pyhdkdéstéa
— etsi persoonattomasta “ikuista ihmistd”>* ja I6ydettyési
hénet katso sisddnpdin: siné olet buddha.*®
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H.P.B:n huomautus:

%4 Jélleensyntyvdé minéé sanovat pohjoisbuddhalaiset todelliseksi ihmiseksi,
Jjoka yhtymélld Korkeampaan Itseensé tulee Buddhaksi.

%5 Buddha merkitsee valaistu.

Yleinen kokemus kertoo meille, ettd aisteihin ei ole luotta-
mista. Nakdhavainnot esimerkiksi on korjattava tutkimalla huo-
lellisesti tosiasioita ja arvioitava niita kuin sita, ettd aurinko
kiertdisi maata. On pidettava huolta siita, etta tata ei ymmarreta
niin, ettei aisteja tulisi kayttaa. Niita on kaytettava kaikilla tasoilla
tiedon hankkimiseen ja hoitamaan tyot ja velvollisuudet, joita il-
man ei ole edistysta.

Ikuinen ihminen on jalleensyntyva ego, jonka ikd on pitka
verrattuna persoonallisuuden ikdan, joka kestda ainoastaan ih-
misen syntymien ja kuolemien sarjan ajan.

Sanaa Buddha on kaytetty kolmessa eri mielessa. Toisinaan
kuten t3ssa se tarkoittaa yksinkertaisesti valaistunutta, sita, jol-
le asia on valjennut eli viisasta. Toisinaan sitd kaytetaan herra
Gautaman nimena. Toisissa tapauksissa se tarkoittaa korkeaa
virka-asemaa okkulttisessa hierarkiassa toisen sateen, opetuk-
sen ja uskonnon osaston paana, kuten on kuvattu kirjassa
Mestarit ja Polku. Buddhalaiset ovat listanneet 24 buddhaa,
joista arvonimen nykyinen haltija on herra Gautama, jonka
seuraajana tulee olemaan herra Maitreya.

117 Vilta kiitosta, oi harras pyrkija. Kiitos vie itsepetok-
seen. Ruumis ei ole itse, ITSESI on itsessddn ilman ruu-
mista, siihen ei vaikuta kiitos eikd moite.
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118 Omahyvaisyys, oi oppilas, on kuin korkea torni, jo-
hon ylimielinen hullu on kiivennyt. Siella hén istuu ylpedna
yksindisyydesséén, eikd kukaan muu hdnta huomaa kuin
hén itse.

Hyvin monet ovat menneet pilalle katteettoman kiitoksen
johdosta. Se johtaa ylpeyteen kaikissa, jotka eivat nae sel-
keasti, mitd on heidan edelldan tai ylapuolellaan. Ne oppilaat,
jotka ovat riittdvan selvanakdisia nahdakseen usein Mestareita,
eivat ole niin alttiita talle vaaralle kuin monet muut, koska he
eivat voi olla vertaamatta omaa pienuuttaan Mestarin suuruu-
teen, omaa arvotonta kynttilddnsa hanen loistavaan aurin-
koonsa. Se, joka katsoo alaspain ja vertaa itseaan niihin, jotka
ovat hanen alapuolellaan, lankeaa todennakdisimmin ylpey-
teen.

Parasta on olla ajattelematta itsedan ja sen sijaan pitaa it-
sensa Kiireisena Mestarin tdissa. Meille jokaiselle on joka pai-
vaksi paljon enemman tehtdvaa kuin voimme saada aikaan.
Meidan oman pienen itsemme ajattelemiseen kaytetty aika on
poissa sen tydn energiasta ja ajasta. On epailemattd monia
syita siihen, ettd Mestarit eivat nayttdydy enempaa niille, jotka
ovat heidan palveluksessaan vasta alkuasteella. Yksi niista on,
ettd kun oppilas ndkee Mestarin olevan niin paljon hanen yla-
puolellaan, hdanen oma merkityksettomyytensa saa ylivallan ja
han menettaa luottamuksensa kykyynsa tehda mestarin tyota.
On tarpeen valttaa ylpeytta, mutta on toisaalta vastaavasti tar-
peen valttdd omien kykyjen aliarvioimista. Tassa kuten aina
keskitie on oikea.

Vertaus torniin on todellakin hyva, silla ylpeys sulkee ihmisen
pois tovereittensa keskuudesta. Jos han esimerkiksi on ylpea
oppineisuudestaan, niin han mielellaan pitaa toiset tietamatto-
mampina kuin han itse on nauttiakseen ylivalta-asemastaan. Ja
jopa kun han jakaa tietoaan, se tapahtuu vain nayttdmisen
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vuoksi. Tallainen ihminen laajentaa koko ajan railoa itsensa ja
muitten valilla niin, ettd han voi katsella heita alaspain.

119 Viisas hylkdad vaardn oppineisuuden, ja hyva Laki
hajottaa sen tuuliin. Lain pyéra pyérii kaikille, niin néyrille
kuin ylpeille. ”Silméan oppi”*¢ on joukoille, ”syddmen oppi”
on valituille. Edelliset toistavat ylpeésti: "Katso, mina tie-
ddn”; jalkimmaiset, jotka ndyrind ovat koonneet satoa,
tunnustavat hiljaa: "Néin olen kuullut.*”

H.P.B:n huomautus:
%6 Katso muistutus “2. Joukkojen eksoteerinen buddhismi.

°” Tavanomainen lause, jolla buddhalaiset kirjoitukset alkavat; se merkitsee,
ettd sitd seuraava on saatu todellisen kuulokertomuksen kautta Buddhalta ja
Arhateilta.

Kaikkiin uskontoihin kertyy ajan myota monia spekulaatioita
ja muuta lisda. Esimerkiksi hindulaisuuden puranoista voi lukea
tusinoittain asioita, joita ihmisten kasketaan tekemaan tai ole-
maan tekematta. Niistd monet ovat pappien keksimia joka mu-
kavuussyista ja omaksi edukseen tai monien rukousten ja se-
remonioitten ylenmaaraisestd arvostuksesta. Tietyt aiempien
sanomisten tulkinnat ovat myds kehittyneet alkuperaiseen
opetukseen liitetyiksi dogmeiksi, kuten kaamea opetus ikuises-
ta helvetista, joka elaa edelleen useimpien kristittyjen keskuu-
dessa.

Esoteerinen opetus viskaa nama hetkessa taivaan tuuliin,
kun se siirtdd huomion takaisin oleellisiin ja elintarkeisiin to-
tuuksiin. Sydamesta kasin toimiminen sopii kuitenkin vain vah-
valle ja edistyneelle. Hitaasti evoluution lavealla tiella loivaa
ylamakea vaeltaville massoille kirjat ovat edelleen paaasiallinen
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opas. He eivat ole viela asemassa, jota Garuda-puranassa ku-
vataan nain: "Harjoitettuaan vedoja ja shastroja ja tultuaan tun-
temaan totuuden viisas voi hylata kaikki kirjoitukset kuten se,
jolla on paljon jyvia, hylkaa varret.

Kaikki buddhalaiset kirjoitukset alkavat “nain sanoo — ” tai
"nain olen kuullut’. Se on néyra alku. Siina ei sanota, "tama on
ehdottomasti néin, ja teidan on uskottava se”, vaan "nain on
sanottu, ja olisi hyva yrittaa ymmartaa se ja tulla tuntemaan to-
delliset tosiasiat.” Se on neuvon kysymisen asenne, ei dog-
maattisuuden. Mutta niin oudolta kuin se saattaakin kuulosta,
niin se on ymmarretty toisellakin, aivan vaaralla tavalla. He sa-
novat, ettei maksa vaivaa esittda mitadn muuta aiheesta, kun
auktoriteetti on sanonut nain.

120 Suuri seula” on sydamen opin nimi, oi oppilas.

121 Hyvén Lain py6réa liikkuu nopeasti. Se jauhaa pdi-
vin ja 6in. Arvottomat akanat se erottaa kultaisesta viljasta,
jatteet jauhoista. Karman kési ohjaa pydrédéd; sen pyoérah-
dykset ilmaisevat karmallisen syddmen sykahdyksia.

122 Todellinen tieto on jauhot, vééra oppi on akanat. Jos
tahdot syédé viisauden leipad, taikinaasi on sekoitettava
Amritan® kirkasta vettd. Mutta jos sekoitat akanat mayan
kasteeseen, voit valmistaa ravintoa vain mustille kuolon-
kyyhkyille, syntymén, rappeutumisen ja surun linnuille.

H.P.B:n huomautus:

%8 Kuolemattomuus.
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Sydamenoppia kutsutaan suureksi seulojaksi, koska kun
toimii maailmassa sen maaraamalla tavalla, niin virheet, joita
ihminen tekee ja puutteet, joita ihmisella on, seuloutuvat pois.
Jos tydskentelee ilman sisdisen opin ihanteita, niin saattaa jat-
kaa samanlaisten virheiden tekemistd yha uudelleen eldmasta
toiseen. Blavatsky on kirjoittanut jossain, ettd haluta tehda hy-
vaa on yksi asia, mutta tietda, mika on hyvaa, on toinen juttu.
Mutta epataydelliselldkin tiedollamme meidan taytyy jatkaa
eteenpain ja tehda parhaamme. Se on kuin kielen oppimista.
On virhe yrittda opetella sita taydellisesti kirjoista ennen kuin
yrittda puhua sita. Siihen taytyy hypata ja tehda virheita, ja yri-
tyksen my6td oppii aikanaan puhumaan virheettémasti. Mutta
nain tapahtuu luonnollisesti vain, jos kayttaa sita keskustelussa
niiden kanssa, jotka jo osaavat kielta virheettomasti.

Samoin Mestari opastaa, joskin nadkymattdmana, oppilasta,
joka yrittaa vilpittdbmasti tehda parhaansa, kokemuksiin, jotka
seulovat pois hanen vikojaan ja virheitdan. Pida mielessasi va-
kaumus siita, etta lopullinen hyva on tuleva, ja anna sydamesi
tayttya rakkaudella. Silloin voit tydskennellad pelkdamatta vir-
heitd. Ne pienenevat ja harventuvat ja kuolevat lopulta pois.

Vertauksesta jauhoista ja leivasta on I6ydettavissa opetus.
Saamasi tosi tieto ei anna sinulle leipaa, vaan pelkastaan jau-
hoja, josta viisaudenleipa on tehtava. Taikinan vaivaaminen on
korkeamman itsen toimintaa, joka tyostdd kokemuksia ja
muuttaa ne todelliseksi viisaudeksi. Tavallisissa ihmisissa suu-
rin osa tatad vaivaamista tapahtuu deevakhani aikana, mutta
Mestarin oppilas on laajentanut korkeamman ja alemman itsen
valista kanavaa siind maarin, ettd han hankkii itselleen viisautta
koko ajan.

Joka oppii vain ulkoista tietoa ja tutkii sitd yha uudestaan
alemmalla mielelld persoonallisen tarpeen ja mieltymysten va-
lossa, alustaa todellakin taikinaa akanoista ja mayan kasteesta.
Han ei valmistaudu korkeamman itsen voittoon; han ei kulje
Polulla, vaan valmistaa tulevien syntymien ja kuolemien karmaa
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tuleville kayttovalineille ja persoonallisuuksille, jotka tulevat ha-
joamaan ja kuolemaan.
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LUKU 3
TOIMINNAN ELAMA

123 Jos sinulle kerrotaan, etta arhaniksi tullaksesi sinun
on lakattava rakastamasta kaikkia olentoja — sano heille,
ettd valehtelevat.

124 Jos sinulle kerrotaan, ettd vapautuksen saavut-
taaksesi sinun on vihattava éitidsi ja hyljeksittavé poikaasi,
kieltdydyttivda tunnustamasta isddsi ja kutsuttava hédnta
talon isannaksi,*® luovuttava myétidtunnosta ihmisid ja
eldimid kohtaan — sano heille, ettd heidan kielensa on pe-
tollinen.

125 Naéin opettavat tirthikat,®° vddrduskoiset.

126 Jos sinulle opetetaan, ettd synti syntyy toiminnasta
ja autuus taydellisesté toimettomuudesta, sano heille, etti
erehtyvét. Inhimillisen toiminnan pysyméttémyys, mielen
vapautuminen orjuudesta luopumalla synnisté ja vioista ei
ole deeva-egoja®’ varten. Ndin sanoo syddamen oppi.

H.P.B:n huomautus:

% Ratthapala, suuri arhat, puhuttelee siten isddnsé Ratthapala Sitrasanne
-nimisessé legendassa. Mutta koska kaikki tuollaiset legendat ovat allegorisia
(esim. Ratthapalan isélld on seitsenovinen talo), niin t4std syystéd moititaan
niitd, jotka ottavat ne kirjaimellisesti.

0 Askeetti-bramiineiksi”, jotka kdyvét pyhilld paikoilla erityisesti peseytymis-
paikoilla.

61 Jalleensyntyvét minét.
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C.W.L. Kutsua ihmista talonisannaksi tarkoittaa sanoa, etta
hanen kiinnostuksenkohteensa keskittyvat maailmallisiin asioi-
hin. Mutta tehda nain halveksien kuten tekstissa on osoitukse-
na vasemman kaden polun ylpeydesta ja jyrkkyydesta, joka
johtaa mustien maagikkojen korkeuksiin, jotka pitavat inhimilli-
sen rakkauden parhainta pelkkanad sentimentaalisuutena.
Vaikka kandidaatti on saattanut nousta persoonallisten halujen
ylapuolelle, han ei voi halveksia eika jattdd huomiotta heita,
jotka ovat edelleen evoluution varhaisemmissa vaiheissa. Ha-
nen luontoonsa kuuluvat myétatunto ja auttamishalu.

IImaisu talonisanta on kasitettava vertauskuvallisesti, kuten
H.P.B tuo esiin huomautuksessaan.

Myoskin Blavatsky kuvaa tirthikoita “askeettibramiineiksi”,
jotka kayvat pyhillda paikoilla erityisesti peseytymispaikoilla.
Tirtha on sananmukaisesti “ylityspaikka”. Se on siten rantautu-
mis- tai kylpemispaikka tai mika tahansa pyha paikka, joka on
ylityspaikka korkeamman elaman maailmoihin. Pyhakko on siis
paikka, jossa on erityinen yhteys sisdisten ja ulkoisten maail-
mojen valilla. Ehka tallaisilla paikoilla esimerkiksi Benaresissa
tai Hardwarissa kayvia puhdasoppisia bramiineja ja hinduja
yleensa kutsuttiin uskonnottomiksi, koska useimmissa tapauk-
sissa he eivat seuranneet Buddhan kehotusta, etta "vapautusta
on etsittava sisaltaan”.

Puhuessamme kirjasta Mestarin jalkojen juuressa kasitte-
limme laveasti tarvetta toimintaan, ja sita, kuinka ruumis voi olla
intensiivisessa toiminnassa, ja kuitenkin ihmisen voi sisallaan
olla tyyni, vakaa, seesteinen ja vahva. Deevaegot tarkoittavat
Blavatskyn mukaan jalleensyntyvia egoja, mutta T. Subba Row
on selittanyt termin tarkoittavan niita, jotka pyrkivat tyéskente-
lemaan deevojen kanssa auttaakseen maailmaa.

Kultaisten ohjeitten kirjan opetukset on mita ilmeisimmin
tarkoitettu niille, jotka haluavat noudattaa téllaista tydlinjaa.
Talla hetkelld ei inkarnoituneena ole kovin monia egoja, jotka
ovat valmiita erityisopetukseen ja harjoitteluun. Ei olisi juurikaan
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mitdan hyotya yrittda 10ytaa Itd-Lontoon asujaimiston joukosta
niita, jotka olisivat valmiita tulemaan Mestarin oppilaiksi. Mutta
ajan myota huomiota tarvitsevien maara kasvaa nopeasti, ja
muutamassa sadassa vuodessa taytyy olla paljon arhateja val-
miina opettamaan heita. Siten tarvitaan paljon apulaisia, ja ta-
han tydhdn monet meista on kutsuttu.

127 Silméan” dharma on ulkonaisen ja olemattoman il-
mentyma.

128 Sydamen” dharma on bodhin,®* pysyvaén ja ikuisen
ilmentyma.

H.P.B:n huomautus:

2 Todellinen jumalallinen viisaus.

Sana dharma voidaan tassa kaantaa "uskonnon tai uskon
muodoksi” ja buddhi viisaudeksi.

129 Lamppu palaa kirkkaasti, kun sydédn ja 6ljy ovat
puhtaita. Niiden puhdistamiseksi tarvitaan puhdistajaa.
Liekki ei tunne puhdistusprosessia. ”Tuuli ravistelee puun
oksia, mutta runko pysyy liikkumattomana.”

130 Seka toiminta ettd toimimattomuus voivat I6ytéda si-
nussa sijan; ruumiisi kiihtynyt, mielesi tyyni, sielusi kris-
tallinkirkas kuin vuoristojérvi.

Mita karsimysta edistyksenpolulla onkaan, vain alempi itse
kokee sen. Sisélla oleva ltse tietaa tuskallisenkin kokemuksen
arvon ja on siksi melko tyytyvainen. Monet eivat ymmarra, etta
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karsiminen on suurelta osin asennekysymys. Kirjassa Esofee-
rinen kristinusko presidenttimme on selittanyt, kuinka jotkut
suurista marttyyreista tayttyivat ilolla kdydessaan lapi sellaista,
mika aiheutti toisille kauheita tuskia, koska he ajattelivat sita
suurta kunniaa, mika heidat oli kohdannut Herran vuoksi. On
siten totta, etta kaiken karsimyksen pohjana on loppujen lopuksi
vaarat ajatukset tai tietdamattomyys.

Fyysinen karsimys on vaikeinta. Saatamme joskus kyeta
vetdytymaan pois fyysisesta ruumiista, kun siihen sattuu, mutta
se ei tarkoita, ettd olemme kukistaneet kivun. Jos kipu on tu-
losta jostain tietysta sairaudesta, jossa mikrobi kulkee kul-
kuaan, ei mikaan tavallisen ihmisen tahdonvoima kykene kar-
kottamaan sitd. Mutta iloinen asenne tekee joka tapauksessa
suuren eron. Useimmat kykenevat kukistamaan astraalisen ki-
vun, jos he yrittdva. He voivat kieltdytya antamasta tunteittensa
pyOrittdd ajatusta, joka tuottaa heille surua. Epatoivottavia
emootioita kuten mustasukkaisuus, kateus, ylpeys ja pelko voi-
daan kuvata astraalisairauksiksi. Niista voi aina paasta eroon
pitamalla sitkeasi kiinni vastakkaisista emootioista. Mentaalista
karsimisista, joka on paaasiassa huolissaan olemista, on viela
helpompi hallita.

Syyruumiissa ihmiselld voi olla epdmukava tunne epatay-
dellisyydesta tai riittmattdmyydesta, muttei sen enempaa.
Vaikka han saattaa tuntea pettymysta alemman itsedan edus-
tavan osa puutteiden johdosta, han tietaa riittdvasti ollakseen
karsivallinen ja sitked. Han ei ole tietamaton, ja juuri tietamat-
tomyys tekee karsimyksestamme niin kipeaa taalla alhaalla.
Lapsuudessa, kun olimme viela tietdmattdmampia, paivan
kestava ongelma tuntui kauhealta tragedialta. Jos reputimme
tentissa, niin ajatus uuden tilaisuuden odottamisesta kokonai-
sen vuoden ajan tuntui katastrofilta, vaikkei tuollainen aika enaa
mydhemmin eldmassa tunnu pitkaltd. Epdonnistuminen ela-
massa voi tuntua tragedialta persoonallisuudesta, mutta egos-
ta, joka on kokenut satoja tai tuhansia inkarnaatioita, se ei ehka
tunnu kovin tarkealta.
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Ego on heittdnyt alas persoonallisuuden hyvin samalla ta-
valla kuin kalastaja pyydyksen. Han ei odota, ettd jokainen
pyydys tuottaa, eika han ole syvasti onneton, jos se osoittautuu
epaonniseksi. Persoonallisuuden peraan katsominen on vain
yksi sen toimista, joten se voi hyvin lohduttautua onnistumalla
jossain muussa. Se on joka tapauksessa vain yhden paivan
tappio, ja se voi sanoa: "No niin, toivottavasti parjadmme huo-
menna paremmin.” Persoonallisuus haluaisi usein saada
enemman huomiota ylapuolellaan olevalta egolta. Se voi olla
varma sen saamisesta heti, kun se ansaitsee sita, heti, kun ego
havaitsee sen kannattavan. Sinnett esitti tdman persoonalli-
suuden halun varsin humoristisesti sanoessaan, etta tarvittaisiin
koulu, jossa egoja opetettaisiin kiinnittdmaan huomiota per-
soonallisuuksiinsa.

Yhta astetta etempana buddhi-tasolla inminen alkaa kosket-
taa intensiivistd autuutta, joka on Logoksen elamaa. Samalla
han tulee |1dheisempaan kosketukseen toisten ihmisten kanssa.
Alemmilla tasoilla han alkaa jakaa heidan karsimyksensa, mut-
ta korkeammalla puolella han tietda niiden olevan jumalallisuu-
den Kipinoita. Se tuo sanoinkuvaamatonta autuutta, mika tekee
karsimyksesta olemattoman. Siten suru ja karsimys kuuluvat
vain persoonallisuudelle, ja ne ovat olemassa pelkastaan niin
kauan kuin tietoisuus on kiinnittyneena alemmille tasoille.

131 Tahdotko tulla ”ajan py6rdn” joogiksi? Silloin, oi
lanoo:

132 Ald usko pimeissd metsissd istumiseen ylpedsséi
yksindisyydesséd ja erossa ihmisistéd; dala usko juurista ja
kasveista eldmiseen ja janon sammuttamiseen suuren
vuoriston lumella; — &ld usko, oi harras pyrkija, ettd tamé
vie sinut lopullisen vapautuksen maéardanpéaéahan.
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133 Ald usko, ettd luun murtaminen, lihan ja lihasten
repiminen yhdistédéd sinut “hiljaiseen Itseesi”.®* Ald usko,
ettd kun karkean muotosi synnit on voitettu, oi varjojesi
uhri,® niin luonnollinen ja inhimillinen velvollisuutesi on
tdytetty.

H.P.B:n huomautus:
63 Korkeampi ltse, seitsemés prinsiippi.

54 Fyysistd ruumistamme sanotaan mystillisissé kouluissa varjoksi.

Aryasanga saarnaa tassa taas kerran sitd vastaan, etta va-
pautukseen pyritdan vain syntyman- ja kuolemanpydrasta valt-
tymiseksi. Ajanpyéran joogi on se, joka on halukas jadmaan
ajan prosessiin muita auttaakseen. Kun ajattelee, kuinka paljon
aikaa Buddha ja Maitreya ovat kayttaneet valmistautuakseen
suureen tyohonsa, jota on selitetty kirjassa Mestarit ja Polku,
niin ajatus nain valtavan pitkistéd aikakausista inkarnoituneena
tuntuu pakosta ahdistavalta. Aika ei varmaankaan voi merkita
heille aivan samaa kuin meille. Ei edes, vaikka "tuhat vuotta si-
nun silmissasi on kuin yksi ilta” pitaisi paikkansa heidan koh-
dallaan. Heidan ajantajunsa on oltava hyvin erilainen kuine
meidan. He ovat myos varsin iloisia tyostaan, ja missa ollaan
onnellisia, siella ei ajalla ole merkitysta kuten kaikki kokemuk-
sesta tietavat. Silloin toivomme aina, ettd se kestaisi pitem-
paan.

Useimmissa uskonnoissa on syntynyt hyvin vaaria ajatuksia
asketismista. Kreikan kielessa sana asketes tarkoitti alun perin
yksinkertaisesti vain sellaista, joka harjoittaa itseaan kuin at-
leetti. Mutta papisto laajensi sanaa ja muutti sen merkitysta so-
veltaen sitd itsensa kieltdmiseen eri tavoin henkisen edistymi-
sen tarkoituksessa. Teoriana oli, ettd kehollinen luonto intohi-
moineen ja haluineen on ollut pahan tyyssija ihmisessa Aatamin
lankeemuksesta alkaen. Siksi se on alistettava paastoamalla ja
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kurituksella. Kohtaamme samankaltaisen ajatuksen toisinaan
myds itdmaisissa uskonnoissa, joissa se pohjautuu kasitykseen
aineesta pahana. Siitd seuraa, ettd hyvan ihannetta tai ole-
massaolon karsimyksistd paasya voidaan lahestya vain alista-
malla ja kiduttamalla ruumista.

Naissd molemmissa teorioissa on paha ajatuksensekaan-
nus. Kehossa ja sen hakuissa ei itsessdan ole mitdan pahaa,
mutta on totta, ettd ennen kuin todellista edistysta voi tapahtua,
ne on saatettava sisdisen korkeamman itsen hallintaan. Kehon
hallinta on valttdmatonta, mutta kiduttaminen tyhmaa.

Tuntuu vallitsevan laajalle levinnyt harhakasitys, ettad ollak-
seen todella hyva taytyy tuntea olonsa aina epadmukavaksi, etta
epamukavuus sinansa suoranaisesti miellyttdd Logosta. Mi-
kaan ei voi olla kauempana totuudesta. Euroopassa tama ylei-
nen teoria on kalvinismin peruja poikinut kauheuksia. Olen itse
kuullut lapsen sanovan: "Olen niin onnellinen, ettd olen varmasti
kauhean paha”, mika on todella kauhea tulos rikollisesti vaaris-
tellysta opetuksesta.

Toinen syy epamukavuuden evankeliumiin on syyta ja seu-
rausta koskeva sekaannus. Voidaan panna merkille, etta todella
pitkalle edistynyt on tavoiltaan yksinkertainen ja valinpitdmaton
monien pienten ylellisyyksien suhteen, joita tavallinen ihminen
pitda tarkeana ja todella valttamattomana. Valinpitamattomyys
ylellisyyttéa kohtaan ei ole hanen edistymisensa syy, vaan seu-
raus. Han ei enaa vaivaa itsedan nailla pikkuasioilla, koska han
on suureksi osaksi kasvanut niista ulos eivatka ne enaa kiin-
nosta hanta. Tama ei ole siksi, ettd han pitdisi niitd jotenkin
vaarana. Se, joka matkii hanta ja pidattaytyy niista, vaikka viela
haluaa niita, ei edisty.

On totta, ettd velvollisuutemme maailmaa kohtaan ei ole
taytetty silla, ettd olemme puhdistautuneet. Vasta silloin meille

tulee todella mahdolliseksi tehdad parhaamme kanssaihmisil-
lemme. Kun korkeammassa eldmassa patee “jokaiselta kykynsa
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mukaan, jokaiselle tarpeensa mukaan”, niin vakavin velvolli-
suutemme alkaa siita, kun olemme paasseet varjomme, alem-
pien ruumiittemme herraksi.

Blavatsky sanoo, ettd hiljainen Itse tdssa tarkoittaa seitse-
matta prinsiippia, joka on atma. Se, mita tutkimme ensimmai-
sessa katkelmassa, on jo osoittanut meille, kuinka idea hiljai-
suudesta liittyy tdhan osaan korkeampaa itsea.

134 Siunatut ovat pitianeet sellaista arvolleen sopimat-
tomana. Lain Leijona, Armeliaisuuden Herra,® késittaes-
sd@an todellisen syyn ihmisten karsimyksiin, kieltdytyi heti
hiljaisten autiomaiden suloisesta mutta itsekkédésté levos-
ta. Oltuaan aranyaka® hanesté tuli ihmiskunnan opettaja.
Kun Ju-l1ai®” oli astunut nirvanaan, hdn saarnasi vuorilla ja
tasangoilla ja piti puheita kaupungeissa deevoille, ihmisille
ja jumalille.%®

H.P.B:n huomautus:

¢ Buddha

%6 Frakko, joka vetéytyy viidakoihin ja eldd metsdssé, ruvetessaan joogiksi.
7 Ju-lai on Tathaagatan kiinalainen nimi ja annetaan jokaiselle Buddhalle.

8 Kaikki pohjoiset ja eteldiset buddhalaiset traditiot ovat yhtd mieltd siita,
ettd Buddha luopui yksinéisyydesta heti, kun oli saavuttanut sisdisen valais-
tumisen ja ratkaissut eldménongelman, ja ettd hén alkoi heti opettaa julki-
sesti.

Termi aranyaka tarkoittaa metsaasujaa. Kirjoissa kerrotaan,
ettd Gautama meni metsaan meditoimaan ja istuutui siella
bodhipuun alle ja ratkaisi valaistukseen paasemisen. Kun se oli
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ratkaistu, han harkitsi, antaako opetuksensa maailmalle. Han
tiesi, ettd useimmat eivat ymmartaisi sita, ja ettd se voisi siksi
olla vahingoksi. Mutta kuten taman katkelman alussa kerrotaan,
han kuuli maan aanen ja se pyysi hanta opettamaan. En tieda,
mita tarkalleen tarkoitetaan maan aanella, mutta sanotaan, etta
se sai hanet paattamaan, etta han opettaa ihmiskuntaa fyysi-
sella tasolla.

Tassa kappaleessa annetaan Buddhalle useita nimityksia.
Hanta kutsutaan Julaiksi. Se on kiinankielinen nimi Tathagatal-
le, joka on jokaiselle Buddhalle annettava titteli. Tathagata tar-
koittaa sananmukaisesti "han, joka on kulkenut samoin”. Han
on kulkenut edeltdjiensa jalanjaljissa.

On tosiasia, etta kun Buddha saarnasi, muutkin kuin ihmiset
keraantyivat kuuntelemaan hanen opetustaan ja nauttimaan
hanen aurastaan.

135 Kylvd ystavillisia tekoja ja sind tulet korjaamaan
niiden hedelmét. Toimettomuus laupeuden tyéssda muuttuu
kuolemansynnin teoksi.

Olen jo lainannut tatd kommentoidessani kirjaa Mestarin
Jalkojen juuressa. Jokaisella on vastuu harjoittaa niita tietoi-
suudenvoimia, joita han on siihen mennessa kehittanyt. Jos han
ei pane itsedan alttiiksi ja lyd laimin voimien kayttdmisen, han
syyllistyy tekematta jattdmisen syntiin, mika on aivan yhta
vakavaa kuin syyllistyminen johonkin. On esimerkiksi velvolli-
suutemme puuttua asiaan tapauksissa, joissa toimitaan vaarin
tai julmasti elaimia ja lapsia kohtaan, kun voimme tehda sen
aiheuttamatta enemman haittaa kuin hyotya. Nahdessaan tal-
laista viisas ei anna suuttumukselle valtaa. Hanen on tunnetta-
va jotain myos sita kohtaan, joka syyllistyy julmuuteen. Hanen
asemansa on monesti saalittdvampi kuin uhrin, ja han tulee
vuorostaan karsimaan karmanlain mukaan. Jos saamme joh-
datelluksi hanet nakemaan erehdyksensa toiminnassaan ja lo-
pettamaan julmuuden, olemme tehneet hyvaa kummallekin.
Kun velvollisuutemme on puuttua asiaan, mutta jagtdmme sen
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tekematta, niin olemme osallisia vaarintekijan karmassa. Sama
patee siihen, ettd annamme toisten vahingoittaa itseamme pa-
nematta vastaan. Teemme vaarintekemisen heille helpoksi,
saatamme heidat kiusaukseen ja avustamme heita, joten karma
on osittain meidan.

Nain sanoo viisas:

136 Pitddko sinun kieltdytya toiminnasta? Siten ei sie-
lusi saavuta vapauttaan. Nirvanaan péaéstidkseen on saa-
vutettava itsetuntemus, ja itsetuntemus on rakkaudente-
kojen lapsi.

Vasta, kun alamme tehda tyéta muiden vuoksi, voimme
saada todellista tietoa eldamasta. Siind yrityksessa opimme,
mika on meiddn asemamme, ja mitd ominaisuuksia taytyy ke-
hittda. Etela-Intiassa eli vanha sokea mies, joka sanoi, ettd ha-
nen sokeutensa on ollut hanelle suoranaisesti suuri onnellisuu-
denlahde. Han eli adrimmaisessa kdyhyydessa ja oli koko ela-
mansa vaeltanut kylasta toiseen neuvoen ihmisid heidan vai-
keuksissaan ja auttaen heita toisinaan joogakyvyillaan. Hanella
oli tapana kertoa heille, ettd han oli onnistunut meditaation
avulla herattdamaan jalleensyntymamuistinsa ja muisti olleensa
joitakin satoja vuosia sitten hyvin rikas mies. Han oli kayttanyt
valtaansa vahingoittamaan niita, jotka eivat tehneet kuten han
halusi. Han tunnisti, ettd hanen kdyhyytensa ja sokeutensa
johtui entisen elaman vaarista teoista. Han sanoi olevansa var-
ma, ettd jos han olisi edelleen rikas, han ei ehka olisi koskaan
oppinut rakastamaan tovereitaan, koska han oli ollut tiukasti it-
sekkaan tien kulkija. Mutta nyt hanen oli elettdva muitten kes-
kuudessa, joista useimmille karsiminen oli tuttua. He olivat ol-
leet hanelle hyvin ystavallisia, ja han oli oppinut rakastamaan
heitd. Tuon rakkauden tuottama onni oli jotain niin suurta ja
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vertaansa vailla olevaa hanen aiempaan tilaansa verrattuna,
ettd hanen mielestdan mikaan karsimys ei ollut liilan suuri hinta
siitd. Tama mies sanoi olleensa eraan Mestarin oppilas, ja han
totisesti oli esimerkkis siita, etta itsetuntemus on rakkaudente-
kojen lapsi.

137 Ole karsivillinen, pyrkija, niin kuin se, joka ei pelkda
epdonnistumista eiké tavoittele menestysta. Kiinnité sielu-
si katse tdhteen, jonka sédde sind olet,® liekehtivdédn tah-
teen, joka loistaa ikiolemisen valottomissa syvyyksissd,
tuntemattoman rajattomilla kentilla.

H.P.B:n huomautus:

 Jokainen henkinen miné on jonkun Planeettahengen sdde esoteerisen opin
mukaan.

Oppilas ei pelkdad epaonnistumista, koska han tietda, etta
Logoksen suunnitelma toteutuu. Mikdan epaonnistuminen ei
tee eroa siihen. Meilla saattaa olla tilaisuus tehda osa Logoksen
tyéta. Jos emme onnistu tekemaan sita, se hoidetaan jonkun
toisen toimesta jotenkin muuten. Logokselle silla ei ole valia,
mutta meille itsellemme silld voi olla paljonkin valia. lhmiset
menettavat tilaisuuksiaan jatkuvasti, mutta suuri suunnitelma on
ottanut kaiken huomioon. Mestarimme eivat ndy huomaavan,
milloin hukkaamme tilaisuuden, mutta luulen, etta he tiedosta-
vat sen varsin hyvin. Blavatsky sanoi toisinaan jostain henki-
I6sta: ” Han on ansainnut tilaisuutensa.” Mestarit nayttavat aina
olettavan, etta tartumme tilaisuuksiimme.

Oppilas, joka on yrittanyt tehda jotain hyvaa ja huomannut
vastakkaiset voimat lilan suuriksi itselleen, ei ole pettynyt eika
meneta karsivallisyyttaan, kun han ymmartaa, etta kaikki hyvan
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eteen tehdyt ponnistelut tuottavat varmasti tulosta jollain tavoin,
vaikka se saattaa olla ndkymatonta, ja vaikka persoonallisuus
ei saa tyydytysta siita, etta nakee, kuinka hyva on tullut tehdyksi.
Sama on disin tehtavan astraalitydn suhteen. Se tyo ei ole yh-
tédn vahemman hyvaa tai tehokasta, kun sita tekevat ne, jotka
eivat kykene tuomaan mitadan muistikuvaa niista fyysisiin aivoi-
hinsa. Luonnonlait eivat lakkaa toimimasta siksi, ettd me emme
voi nahda niiden tuloksia tai muistamaan, mitd olemme teh-
neet.

Tavallisesti ne, jotka ovat tehneet maailmassa suuriarvoi-
sinta tyota, eivat itse nde sen tuloksia. Otetaan esimerkiksi
Kristuksen kolmivuotinen saarnaaminen. Han kuoli pahanteki-
jana, kansan hylkddmana ja hanen kuollessaan hanella oli vain
120 seuraajaa. Nyt heitd on miljoonia. William Wilberforce, joka
teki yli 40 vuotta vaikeaa tyota orjuuden kieltamiseksi brittilai-
sissa siirtokunnissa, kuuli vasta kolme paivada ennen kuole-
maansa, ettad orjuuden kieltdminen oli saanut lain voiman. Kar-
simattdmyys ja masentuminen olisivat tehneet kaiken tyhjaksi.
Olemme kaikki samassa tilanteessa omalla vahaisemmalla ta-
vallamme. Kenenkaan ei ole mahdotonta ottaa tehdakseen jo-
tain hyvaa, jatkaa sitd uupumatta ja loputtoman karsivallisesti
valittdmasta onnistumisesta tai epaonnistumisesta huolimatta.

"Tahti, jonka sade olet” loistaa aina yllAmme. Yhdelle se on
ego, toiselle, edistyneemmalle monadi ja niin edelleen aina
planeettalogokseen ja jopa aurinkokuntaamme Logokseen
saakka. Kun tunnemme tdhtemme, tieddmme myods sateemme,
johon kuulumme, mika seitsemasta suuresta sateesta on se,
joka erityisesti yhdistdd meidat Logokseen. Seitsemasta sa-
teesta on kerrottu kirjassa Mestarit ja Polku luvussa, joka ka-
sittelee tsohanin sateitd ja myds Ernest Woodin kirjassa Seit-
semén sadettd. Kun korkeammasta itsesta on tullut persoonal-
lisuuden herra, on oppilaan mahdollista erikoistua sen sateen
tyohon, johon hanen korkeampi itsensa kuuluu. Silloin han voi
edistya hyvin nopeasti kyvyissa ja hyodyllisyydessa.
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138 Ole hellittdmatoén, niin kuin se, joka aina kestéaa.
Varjosi elédvit ja katoavat.” Se mikéa sinussa elda ikuisesti,
se miké sinussa tietaad — silla se on tieto”™ — ei ole katoa-
vaa elamédéa: se on ihminen, joka oli, on ja tulee olemaan,
jonka lopun hetki ei milloinkaan ly6.

H.P.B:n huomautus:

70 Persoonallisuuksia ja fyysillisid ruumiita sanotaan varjoiksi, koska ne ovat
katoavaisia.

" Mieltd (manas), ajattelevaa prinsiippid ihmisessé verrataan tietoon, koska
ihmis-egoja sanotaan Manasaputriksi, kaikkiallisen Mielen pojiksi.

Karsivallisyyden lisaksi tarvitsemme kestavyytta, eika mi-
kaan kehita tatd ominaisuutta paremmin kuin selked ymmarrys
siita, ettd aikojen kuluessa saamme kestettavaksi kaikkea, eika
kuolema ole kuin ohimeneva tapaus, joka ei voi saada meita
poikkeamaan polultamme. Ihmiset sanovat joskus: "Miksi minun
pitaisi ryhtya siihen tydhdén? En mitenkaan voi saada sitéd paa-
tokseen tassa elamassa.” Tosiasia kuitenkin on, ettd on vain
yksi elinaika, egon ja se kestaa kaytannollisesti katsoen ikui-
sesti. On viisasta aloittaa kaikki tyd, mika kiinnostaa tai ruveta
eliminoimaan virheitd jopa vanhemmalla ialla, silla kaikki hyva,
mita on tehty, siirtyy seuraavaan ruumiiseen ja impulssi tyon
jatkamiseen tunnetaan nuoruudessa. Jos sen siirtaa tulevaan
eldmaan, niin vanhuus voi yllattda taas ennen kuin saa tilai-
suuden, joka herattdd huomion asiaa kohtaan. Jos olet nyt 90-
vuotias ja olet juuri kuullut teosofiasta, niin heittaydy kaikin voi-
min sen pariin. Silloin saa deevakhanissa olostakin suuren
hyddyn, silla siing tilassa kaikki se, mitd on tehty, tyOstetaan
kyvyksi, joka on suureksi avuksi seuraavassa inkarnaatiossa.
(On tietysti mahdollista, etta kuulut niihin etuoikeutettuihin, jotka
kykenevat luopumaan ajasta deevakhanissa).
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Kestavyys on tarpeen myds siksi, ettei mitdan suurta tyota
saada valmiiksi lyhyessa ajassa. Ajatelkaa esimerkiksi taiteili-
jaa, joka maalaa suurta taulua. Ensimmaisina paivina ja ehka
jopa ensimmaisind viikkoina hanellad ei ole paljon naytettavaa.
Voi hyvin olla mahdollista, ettd se, mitd han on kyennyt saa-
maan aikaan, ei miellytd hanta naiden viikkojen jalkeen, ja ha-
nen on aloitettava alusta.

Opimme hyvin hyddyllisen laksyn kestavyydesta tutkies-
samme Teosofisen Seuran varhaisaikojen historiaa. Suuret
perustajamme Blavatsky ja Olcott eivat olisi onnistuneet perus-
tamaan Seuraa pysyvasti ja antamaan sille materiaalia tulevaan
kasvuun, ellei heilla olisi ollut selke&a visiota asioiden sisaises-
ta puolesta, oivallusta, ettd heidan tydnsa oli osa ikuista suun-
nitelmaa ja onnistuisi varmasti. He perustivat Seuran 1875 New
Yorkissa ja tydstivat Hunnutonta Isista, joka julkaistiin aikanaan.
Siitd huolimatta he olivat Iahes yksin viiden vuoden kuluttua ja
nakivat tarpeelliseksi matkustaa Intiaan joidenkin ystavien
luokse aloittamaan uudestaan. Siellakin edessa oli vuodesta
toiseen loputon kirjo erilaisia vaikeuksia, jotka olisivat kaataneet
melkein kenet muun tahansa, mutta Blavatsky teki edelleen
tyoéta, vaikka karsi lahes tauotta ruumiillisia kipuja. Nain han
kykeni tuottamaan Salaisen opin ja muita teoksia koska hanella
oli tieto Mestareista ja asioiden sisaisesta puolesta.
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LUKU 4
SALAINEN POLKU

139 Jos tahdot niittdéd suloista rauhaa ja lepoa, oppilas,
kylvé ansion siementa tulevien satojen vainioille.

Hyvéksy syntyman kérsimykset.

C.W.L. Aryasanga yrittaa koko ajan vakuuttaa oppilas luo-
pumisen korkean polun seuraamisesta, siita, etta ei ota vastaan
nirvanan rauhaa. Eldman atmisella eli nirvanisella tasolla on
maaritetty olevan lepoa kaikkitietdvyydessa, mutta meidan on
ymmarrettava, etta tietoisuuden harjoittaminen ei vasyta. Talla
tasolla on valtavaa aktiviteettia, joka on talla tasolla olemisen
essenssi, kuten olen yrittdnyt selittda. lhmiset haluavat lepoa,
koska he ovat vasyneita, mutta kun on poissa ruumiista tay-
dessa tietoisuudessa, niin huomaa vasymyksen kadonneen ei-
vatka he enda halua levata. Sellaisessa tilanteessa lepo tuntuu
meista suurin piirtein samalta kuin kuolema taalla alhaalla.
Emme suinkaan halua vdhempaa vaan enemman voimaa ja
energiaa, jonka tunnemme. Aurinkologos ei lepaa hetkeakaan.
Jos han tekisi niin sekunniksikaan, lakkaisimme kaikki olemas-
ta.

Monilla nirvanan saavuttaneilla ei ole enaa mitaan tekemista
maailman evoluution kanssa. Kuitenkin tuntuu silta, ettei ole
mahdollista, ettd joku olisi saavuttanut sen tason eikd haluaisi
vuodattaa kunniaa ja loistoa alempana oleville. Voisi ajatella,
ettei edes se, joka jatkuvasti kaantaa kaikki ajatuksensa ylos-
pain eikd koskaan alaspain, voisi olla vuodattamatta antau-
musta alempana oleville.
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Adeptille avautuu seitseman polkua, joista useimmat vievat
hanet pois maanpiiristd, mutta ne ovat kuitenkin kaikki tapoja,
joilla palvellaan Logosta. Oletettavasti adepti on halukas me-
nemaan sinne, missa hanta eniten tarvitaan ja missd han voi
palvella parhaiten, mutta ainakin tuntuu tarpeelliselta olla taysin
halukas pitdmaan kiinni ja hyvaksymaan "syntyman karsimyk-
set”, jos tarpeen. Minkdan muunlainen asenne ei olisi voinut
kantaa pyrkijaad nain pitkalle, ei ainakaan ajatus itsekkaasta
pakenemisesta maailmasta, oman erillisen itsen vapautumi-
sesta. Meista saattaa tuntua, ettd ystavallisintd on pysya ih-
miskunnassa auttamassa sitd. Se on luonnollista meista, silla
jos emme kykene rakastamaan niita, jotka ovat lahellamme ja
jotka tunnemme, niin miten sitten rakastaa niita, joita emme
tunne. Mutta ei pida unohtaa, etta elleivat Liekin Herrat Venuk-
selta olisi lahteneet omasta aurinkokunnastaan ja tulleet luok-
semme auttamaan meita, olisimme ainakin kierroksen jaljessa
nyt saavuttamastamme asemasta. Saattaa olla joidenkin meis-
td velvollisuutena tulevaisuudessa menna auttamaan toisia
meita vahemman edistyneita aurinkokuntia.

Samanaikaisesti ei voi olla kysymystakaan siita, etteikdé yha
pitemmalle edistyneitd Mestarien oppilaita tarvittaisi viemaan
eteenpain heidan tyotdan maassa. Arhat on vapaa valitsemaan
sen, ettei synny enaa fyysisesti maan paalle, mutta on ilmeista,
ettd Mestarimme toivovat meidan jatkavan syntymistdmme
tanne tehtavan tyon vuoksi.

140 Astu péivdanpaisteesta varjoon antaaksesi enemman
tilaa muille. Kyyneleet, jotka kastelevat surun ja tuskan
korventamaa maaperdaa, tuottavat karmallisen korvauksen
kukkia ja hedelmia. Ihmiselamén tulisesta pétsistéa ja sen
sankasta savusta nousee siivekkdita liekkejéd, puhdistettu-
ja liekkeja, jotka kohotessaan korkealle karman silméan
alaisina lopulta kutovat kirkastetun kankaan polun kolmea
pukua varten.™
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Taman kappaleen alku antaa ymmartaa, ettei paivanpais-
tetta olisi tarpeeksi kaikille, mutta niinhan asia ei ole. Kaikki
voivat olla onnellisia. Muodostamme oman varjomme kuten
maa, surut ja huolet ovat omaa tekoamme. Ne ovat omaa kar-
maamme, kuten kaikki, mitd kohtaamme. Aryasanga tarkoittaa,
ettd meidan pitaisi olla aina valmiita auttamaan toisia, vaikka
sen hintana olisi huolia tai tappiota itsellemme.

On muutama laji toimintaa, joka tuottaa karmallista karsi-
mysta, julmuus tietenkin ja muutama muu. Mutta useimmille
karsimysta kertyy tavasta, jolla he suhtautuvat karman heille
tuomiin epamukavuuksiin elamassa. Karsimys on silloin selvasti
“instant-karmaa” kuten esimerkiksi onnellisempaa olotilaan
siirtyneiden itsekds sureminen, joka aiheuttaa karsimysta kai-
kille usein vainajat mukaan lukien, jotka tuntevat hyvin voimak-
kaasti masennuksen ja surun. Karma ei koskaan tuo ihmiselle
enempaa kuin han jaksaa kantaa ja ihan helposti. Nain ei ole,
jos han lisaa sita tyhmilla ajatuksilla, tunteilla ja toimilla.

141 Nama puvut ovat: nirmanakaya, sambhogakaya ja
dharmakaya, hienoin kaapu.™

H.P.B:n huomautus:

2 ja 7 (sama kuin alaviite *°) Témé& sama kansanomainen kunnioitus sanoo
» S&élin Buddhoiksi» niitd Bodhisatvoja, jotka pddstyddn Arhatin asemaan
(so. kdytyddn pédahéan neljdnnen eli seitseménnen polun) kieltdytyvét astu-
masta Nirvaanaan eli »pukeutumasta Dharmakaajan pukuun ja menemésté
toiselle rannalle», koska silloin heiddn vallassaan ei olisi auttaa ihmisia edes
sen vertaa, minkd karma sallii. He ennemmin jévét ndkymattéminé (niin sa-
noaksemme hengessé) maailmaan ja edistédvét osaltaan ihmisten vapautusta
kehoittamalla heitd seuraamaan hyvaé Lakia, so. johtavat heitd vanhurskau-
den polulle. Eksoteeriselle pohjois-buddhalaisuudelle on omminaista kun-
nioittaa kaikkia nditd suuria Sieluja pyhind miehiné ja vieldpa heité rukoilla,
niin kuin Kreikkalais- ja roomalaiskatoliset pyhimyksiéén ja suojelioitaan;
esoteerinen oppi ei sitd vastoin kannata mitddn semmoista. On suuri ero
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kummankin opetuksen vaélilld. Eksoteerinen maallikko tuskin tuntee sanan
Nirmaanakaajan oikeata merkitystd — ja t&4std ovat johtuneet orientalistien
hdmmentyneet ja erehdyttavét selitykset. Niimpa esim. Schlagintweit uskoo,
eftd Nirmaanakaaja merkitsee sita fyysillistd muotoa, jonka Buddhat oftavat
ruumiistuessaan maan péélle — »vadhimmin ylevd heiddn maallisista taa-
koistaan» (katso Buddhism in Tibet) — ja esittéd& sen jélkeen aivan védérén
mielipiteen asiasta. Todellinen oppi on kuitenkin t&ma:

Buddhiset kolme ruumista eli muotoa ovat:
1. Nirmaanakaaja
2. Sambhogakaaja

3. Dharmakaaja

Ensimmaéinen on se eetterimuoto jonka ihminen ottaa, kun hén lahtien fyysil-
lisesté ruumiista tahtoo esiintyd astraaliruumiissaan — kaiken Adeptin tiedon
omistajana. Bodhisattva kehittdé sité itsessédén edetessédén tielld. Paéstyédén
paddmdéréédn ja kieltdydyttyddn sen hedelmid nauttimasta, ja& hdn maan
paélle Adeptina ja kuollessaan hdn menemétta Nirvaanaan pysyy tédssé lois-
tavassa ruumiissaan, jonka hédn on itselleen kutonut, nédkyméttéméné vihki-
maéttémélle, ihmiskuntaa valvoakseen ja suojellakseen.

Sambhogakaaja on sama, mutta sen liséksi siind on kolmen tdydellisyyden
kirkkaus, joista yksi on kaikkien maallisten suhteiden téydellinen tyhjéksitule-
minen.

Dharmakaajan ruumis on tdydellisen Buddhan ruumis so. ei lainkaan ruu-
mis vaan ihanteellinen henkdys, tajunta kaikkeuden tajuntaan vaipuneena eli
sielu kaikkia ominaisuuksia vailla. Tultuaan Dharmakaajaksi Adepti eli Bud-
dha jattaa taakseen kaikki suhteet tdhdn maahan jopa kaikki ajatuksetkin sii-
tad. Sentdhden kyetékseen auttamaan ihmiskuntaa Adepti, joka on voittanut
Nirvaanan oikeuden, »kieltdytyy Dharmakaajan puvusta» mystillisellé kielella
lausuttuna. Han pidéttéé itselleen Sambhogakaajasta ainoastaan suuren ja
tdydellisen tiedon ja j44 Nirmaanakaajaansa. Esoteerinen koulu opettaa,
eftd Gautama Buddha useamman Arhatinsa kanssa on télldinen Nirmaana-
kaaja, jota korkeampaa ei ketdén tunneta, katsoen hdnen suureen uhrautu-
miseensa ihmiskunnan puolesta.

184



C.W.L. Naistd kolmesta kaavusta puhutaan yksityiskohtai-
semmin kolmannessa katkelmassa. Ne edustavat kolmea ih-
miselle avautuvaa mahdollisuutta adeptiuden saavuttamisen
jalkeen. Han voi ottaa vastaan nirvanan heti tai kdytyaan lapi
joitakin muita henkisid kokemuksia tai han voi yhteydessa
maahan nirmanakayana tayttdakseen henkista sailiéta tai han
voi ottaa tyon jossain toisessa aurinkokunnassa tai toisella pal-
lolla. Viime mainittu ei ole mitenkaan itsekasta. On mahdotonta
ajatella, etta talla tasolla voisi olla mitaan itsekasta.

Taman kirjan ensimmaisessa laitoksessa oli maininta "itsek-
kaistd buddhista”, mutta kuolemansa jalkeen Blavatsky pyysi
presidenttiamme poistamaan sen kohdan, koska se sai aikaan
niin paljon vaarallisia vaarinkasityksia. Se tarkoitti niita, joita
kutsutaan pratyeka-buddhiksi. He ovat suuria buddha-tasoisia
adepteja, mutta edustavat ensimmaista sadetta. Koska “eka”
tarkoittaa “yksi”, niin jotkut pohjoiset buddhalaiset ajattelivat,
etta pratyeka-buddha tekee tyota vain itselleen, mika vaikuttaa
herjaukselta jokaisesta, joka tietda, keitd he ovat. Kolme Lie-
kinherraa, jotka ovat Maailmanherran oppilaita, ovat pratyeka-
buddhia. He tulivat maahan palvelemaan ja nopeuttamaan
maan evoluutiota ensimmaisen sateen mukaisesti, kun taas
Buddha toimii toisen sateen mukaan. On tyhmaa arvostella
heita siita, etta he eivat tee tydta, joka ei heille kuulu. Se on yhta
jarkevaa kuin moittia maistraattia siita, ettd se ei ole koulun-
rehtori sanomalla: "Katsokaa nyt, kuinka vahan siella valitetaan
lasten koulutuksesta.” Olen yrittanyt antaa jonkinlaista kuvaus-
ta naista suurista olennoista kirjassa Mestarit ja Polku.

142 On totta, ettd shana-kaapu™ voi tuoda ikuisen valon.
Shana-kaapu yksin suo havidmisen nirvanan. Se lopettaa jal-
leensyntymisen, mutta oi lanoo, se myds tappaa — myétéatun-
non. Taydelliset buddhat, jotka pukeutuvat dharmakaya-lois-
toon, eivit voi endd edistiad ihmisten pelastumista. Voi, onko
ITSET uhrattava itselle, ihmiskunta yksiléiden hyvéksi?
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143 Tiedd, oi vasta-alkaja, tdma on avoin POLKU, tie it-
sekkddseen autuuteen, jota ”salaisen syddmen” bodhi-
sattvat, myétatunnon buddhat kaihtavat.

H.P.B:n huomautus:

™ Shangan-vaipan nimi johtuu Raadshagrihan Shangnaveesusta, kolman-
nesta suuresta Arhatista eli Patriarkasta, niin kuin orientalisti sanoo 33 pyhéé
Arhatia, jotka levittdvét buddhalaisuutta. »Shangna-vaippa» tarkoittaa kuva-
innollisesti viisauden voittamista, jolla pdédstéén persoonallisuuden héviédmi-
sen Nirvaanaan. Kirjaimellisesti se on neofyyttien (alokasten) vihkimysvaippa.
Edkins véittda, ettd tdméa ruohovaippavaate tuotiin Kiinasta Tiibetiin Tongin
dynastian aikana. »Kun Arhat syntyy, tavataan tdmé kasvi kasvamassa puh-
taalla paikalla» sanoo kiinalainen ja myds tiibetildinen tarina.

C.W.L. Shana-kaapu on kaukana kolmen edelld mainitun
alapuolella. Se tarkoittaa tassa karman tasapainottamista ja
persoonallisuuden havittamista tukahduttamalla kaikki halut
mukaan lukien halu elamaan. Se viittaa paljon korkeampaan
syyruumiin evoluutioon kuin mitd useimmat ovat saavuttaneet,
mutta ilman rakkauden ja myétatunnon kehittamistad ja halua
auttaa maailmaa. Ihminen, joka on ndin vapauttanut itsensa
jalleensyntymisen valttamattdomyydesta, voi elad egona men-
taalimaailman korkeammilla tasoilla valtavan pitka ajan.

Tassa kappaleessa Aryasanga ikaan kuin melkein valittaa
sita, ettd on niitd, jotka pukeutuvat dharmakaya-kaapuun ja ve-
taytyvat kaukaisille tasoille tai aurinkokuntiin. Mutta ei hanen
oikeasti olisi edes mahdollista tehda sita. Han ei olisi voinut
ajatella, etta olisi olemassa itsekkaitd buddhia. Pratyeka-budd-
hat ovat taatusti samaa tasoa kuin Buddha. Heidan myotatun-
tonsa on samanlaista, mutta heidan velvollisuutensa ei ole tayttaa
tuota virkaa. Ndma suuret ovat varmasti olleet kykeneméattomia
mihinkaan itsekkyyden kaltaiseenkaan jo tuhansia vuosia en-
nen kuin he saavuttivat tallaiset korkeudet. Meidan tulee muis-
taa, etté Hiljaisuuden &énen kirjoitti muistiin Aryasangan oppilas
tdman kuoleman jalkeen, joten Aryasanga ei voi olla vastuussa
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siitd. Nayttaa silta, ettd oppilaan on taytynyt omien vaarinkasi-
tystensa varittda opettajansa ajatusta.

144 Ihmiskunnan hyvaéksi eldminen on ensimmadinen
askel. Kuuden kunniakkaan hyveen” harjoittaminen on
toinen askel.

H.P.B:n huomautus:

”® Paramitaan tien noudattaminen merkitsee tulemista joogiksi tarkoituksella
tulla askeetiksi.

145 Nirmanakayan vaatimattomaan kaapuun pukeutu-
minen on Itsen ikuisesta autuudesta luopumista ihmisten
pelastuksen edistidmiseksi. Nirvanan autuuden saavutta-
minen mutta siitd kieltdytyminen on ylin, lopullinen askel —
korkein kieltdytymisen polulla.

146 Tieda, oi oppilas, taméd on salainen POLKU, jonka
tdydellisyyden buddhat ovat valinneet, ne jotka uhraavat
ITSEN heikompien itsejen hyvéaksi.

Kuusi loistavaa hyvetta ovat paramitat, joita tarkasteltiin jo
katkelman 2 ensimmaisessa luvussa. Ne edustavat yhta tapaa
kulkea Polulla. Toinen ovat ne ominaisuudet, jota esitellaan
kirjassa Mestarin jalkojen juuressa, joita seuraa nelja vaihetta
varsinaisella Polulla.

Ei ole taysin totta, ettd nirmanakaya luopuu autuudesta, silla
adeptius on itsessaan autuuden saavuttamista. Se on totta, etta
adepti voisi ikuisesti pysytelld huumaavissa korkeuksissa, jotka
han on saavuttanut, mutta tulee sen sijaan alas auttamaan.
Nain tehdessaan han ei kuitenkaan meneta ikuista autuutta,
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joka on myoétasyntyisend hanessa. Han vain paattaa tehda tyota
alemmilla tasoilla.

147 Jos “sydédmen oppi” on kuitenkin liian korkeasiipi-
nen sinulle, jos itse tarvitset apua ja pelkaat tarjota sita
muille - silloin, sind arkasyddminen, ole ajoissa varuillasi:
tyydy Lain ”silman oppiin”. Toivo silti. Silld jos ”salainen
polku” onkin ”tdnddn” sinulle saavuttamaton, niin se on
ulottuvillasi "huomenna”.” Opi, etteivat mitkddn ponnis-
tukset, eivit pienimmétkdan — oikeaan tai vaardan ”suun-
taan” — voi hévitd syiden maailmasta. Savukaan ei haihdu
jaljettébmiin. "Menneisséa eldmisséd lausuttu karkea sana ei
ole havinnyt, vaan palaa aina takaisin.”’” Pippurintaimi ei
synnyta ruusuja eika ihanan jasmiinin hopeatahti muutu
orapihlajaksi tai ohdakkeeksi.

H.P.B:n huomautus:

¢ yHuomennay tarkoittaa seuraavaa jélleensyntymista.

7 Ote prasanga-koulun sdénnbista.

148 Voit "tanddn” luoda mahdollisuutesi "huomista”
varten. "Pitkélla matkalla”’® tuottavat kunakin hetkené kyl-
vetyt syyt kukin vaikutustensa sadon, silld jarkdhtaméton
oikeudenmukaisuus hallitsee maailmaa. Erehtyméttémaéan
toimintansa mahtavalla pyyhkéisylld se tuo kuolevaisille
onnen tai surun eldmén, kaikkien entisten ajatustemme ja
tekojemme karmallisen seurauksen.

H.P.B:n huomautus:

78 Pjtka taival on kaikkien eldmien tdysi sarja yhdessé »kierroksessa».
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149 Ota siis vastaan kaikki, mitd ansiosi on sinulle va-
rannut, oi syddmeltéasi kérsivallinen. Ole iloisella mielellé ja
kohtaloosi tyytyvédinen. Sellainen on karmasi, syntymiesi
sarjan karma, niiden kohtalo, jotka suruineen ja murhei-
neen ovat syntyneet rinnallesi ja jotka iloitsevat ja itkevét
elamdédsta eldamaan, sinun edellisiin tekoihisi kahlehdittui-
na.

Jollei kykene heti ratkaisemaan sita, miten tulla ehdottoman
epaitsekkaaksi, niin ei ole syyta epatoivoon. Taytyy toimia oi-
keaan suuntaan, kunnes paasee asemaan, jossa ihanne tuntuu
taysin luonnolliselta ja suhteellisen helpolta toteuttaa. Joskus
ihmisista tuntuu, ettd koska he eivat voi toteuttaa suurta ihan-
netta, joka on asetettu heidan eteensa, ei ole mitaan, mita
kannattaa tehda. Sen seurauksena he lysahtavat kasaan ei-
vatka tee mitdan. Se on kuitenkin suuri virhe. Buddha oli hyvin
viisas joutuessaan tekemisiin kaikenlaisten ihmisten kanssa, ja
han piti tarkkaan huolen siita, ettei vienyt toisilta rohkeutta. Siksi
han puhui korkeimmasta polusta vain munkeilleen. Suurelle
yleisélle han saarnasi keskitien polusta ja kehotti heita elamaan
niin korkeaa ja jaloa eldmaa kuin kykenivat niin, ettd he joskus
mydhemmin olisivat tilaisuudessa ruveta noudattamaan hanen
saantokuntansa ohjeita. Han sanoi heidan luovan tanaan huo-
misen, siis seuraavan inkarnaation tilaisuutensa. Ei ole syyta
epatoivoon, silla se, joka tarttuu yhteen tilaisuuteen, saa kym-
menkertaisesti lisaa, ja se, joka kayttaa kykyjaan niin taysin kuin
mahdollista rasittamatta itsedan liikaa, kehittda noita voimia
hammastyttavalla tahdilla.

Viimeisessa kappaleessa viitataan niihin, jotka syntyvat yh-
dessa. On tosiasia, etta ihmiset kehittyvat ryhmissa, ja samat
ihmiset tulevat laheisesti yhteen eri suhteissa yha uudestaan.
Se, mitd yhdelle naissa ryhmissa tapahtuu, vaikuttaa hyvin
suuresti toisiin seka hyvassa ettd pahassa. Taman tulisi olla li-
sakannustin niille, jotka pyrkivat toteuttamaan mita ikina ajatte-
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levat kykenevansa. Heidan saavutuksensa on suureksi hyo-
dyksi joukolle ihmisia, joiden kohtalo on sidottu kiinteasti heidan
omaansa.
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LUKU 5
ELAMANPYORA

150 Toimi sind heiddn hyvakseen ’tdandan”, niin he tu-
levat toimimaan sinun hyvéiksesi "huomenna”.

151 Itsen kieltaymyksen nupusta puhkeaa lopullisen
vapautuksen ihana hedelmd.

152 Tuhoon tuomittu on se, joka Maraa peléten jattda
auttamatta ihmistd, jottei hdan itsen puolesta toimisi. Py-
hiinvaeltaja, joka tahtoisi vilvoittaa védsyneitd raajojaan
juoksevassa vedessd, mutta ei uskalla siihen heittaytya
pelatesséaan virtaa, voi helteeseen menehtya. Itsekkdédseen
pelkoon perustuva toimettomuus voi tuoda vain pahoja
hedelmia.

153 Itsekds harjoittaja elaa ilman tarkoitusta. lhminen,
joka ei suorita hdnelle kuuluvaa tyéta eldméasséaéan, on tur-
haan elanyt.

154 Seuraa eldméan pyérdd; seuraa velvollisuuden py6-
rdéd ihmiskuntaa ja sukua, ystdvaa ja vihollista kohtaan ja
sulje mielestési niin nautinnot kuin kdrsimyksetkin. Tyh-
jennéd karmallisen korvauksen laki. Hanki siddheja tulevaa
syntymdaasi varten.

C.W.L. On ihmisia, jotka ajattelevat, ettd koska he eivat teh-
da suuria tai edistyd nopeasti, ei kannata tehda mitdan. Tama
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on suuri virhe. Ainakin he voivat eldd auttaakseen niita, jotka
karma on tuonut kosketukseen heiddn kanssaan. He eivat
koskaan saa parempaa tilaisuutta, elleivat kayta hyvaksi ny-
kyistd ymparistdéa. Jos he tekevat nain, niin kun tulee heidan
aikansa tehda se suuri ponnistus, joka sisaltyy ensimmaiseen
vihkimykseen, niin rakastavia ystavia on oleva siella auttamas-
sa. Todelliset ystavat ovat niita, jotka ovat egon ystavia. He ei-
vat koskaan sido ketdan tyydyttdmaan omia rajallisia ja inhimil-
lisid ja usein todella itsekkaitd tunteitaan. He antavat aina va-
pauden, jota korkeamman polun seuraamiseen vaaditaan.

Jotkut kunnon ihmiset pidattaytyvat auttamasta muita pela-
ten, etta heiddan omat motiivinsa osoittautuisivat itsekkaiksi.
Onnettomia kohtaan osoitettu lahimmaisenrakkaus ei aina pe-
rustu haluun auttaa, vaan siihen, etta se lievittaa auttajan pahaa
oloa karsimyksen edessa. Tallainen henkilo ei koskaan lahtisi
etsimaan vaikeuksissa olevia auttaakseen heita. Sitten on myds
heita, jotka jarjestelmallisesti antavat osa suurista tuloistaan
hyvantekevaisyysjarjestoille niin, ettd he voivat nauttia lopusta
ilman tunnontuskia. Taman tietden oppilas kyseenalaistaa toi-
sinaan itsensa motiiviensa puhtauden osalta. Mutta auttami-
sesta kieltdytyminen omia motiivejaan tuntemiensa epailyjen
takia on eras itsekkyyden muoto. Olipa motiivimme mika ta-
hansa, meidan on autettava, vaikka todelliseksi edistymiseksi
Polulla lasketaankin vain puhtaasti, ilman ajatusta itsesta kar-
sivan auttamiseksi tehty.

Auttamisessa on tarpeen kayttaa erottelukykya. Kuten hindut
sanovat, apua tulee antaa oikealla henkildlle, oikeaan aikaan ja
oikeassa paikassa. Mutta ajatteluntarve ei kuitenkaan saa syn-
nyttaa epardintia. Emme aina voi olla varmoja, mika kahdesta
tavasta on viisaampi, mutta meidan on siitd huolimatta valit-
tava yksi niin, etta tilaisuus tehda hyvaa ei jaa kokonaan
kayttamatta. Joskus voimme auttaa vain ajatuksin, mutta se
on hyvin tarkeaa, kuten olen todennut. Monen mahtavaa
tyota maailmassa tekevan voima tulee suureksi osaksi toisilta,
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jotka ovat ryhtyneet sateilemaan henkistd voimaa meditaatios-
sa.

Itse asiassa velvollisuuksiemme pydéra rotua ja sukua, ysta-
vid ja vihollisia tarjoaa parhaat tilaisuudet edistymiseen. Kar-
manherrat pitavat huolen siita, etta jokaiselle annetaan olosuh-
teet, jotka sopivat parhaiten hanen kasvuunsa. He antavat ih-
miselle tehtavaksi tyon, joka todennakoéisesti kehittad ominai-
suuksia, joita han tarvitsee. Alemmalla kehitystasolla voi olla
kymmenen tuhatta paikkaa, joissa ihmiselld on hanen edisty-
misensa tarvitsemat olosuhteet, mutta kun ihminen on kehitty-
neempi, hanen ymparistdonsa on valittava huolellisesti, silla jo-
kaisen on paastava ehdottomasti paikkaan, missa han voi par-
haiten menna eteenpain. Siksi ei pida ollenkaan paikkaansa
sanoa, etta ihminen onnistuu olosuhteistaan huolimatta. Vai-
keudet iimaantuvat hanen eteensa, jotta han voisi paasta niiden
tuolle puolen, ja ettd hanen luonteensa ja kykynsa kasvaisivat.

Ihminen, joka hoitaa paivittaiset velvollisuutensa hyvin, saa
pian hoitaakseen korkeampia. Jokainen, jolle voidaan uskoa
tietoinen tyd hyvan tekemisessa, on hyvin toivottu niiden kes-
kuudessa, jotka ohjaavat ihmiskuntaa. Ole uskollinen pienessa,
niin sinut voidaan panna paljon haltijaksi, sanotaan Raamatus-
sa. Paljon haltijana oleminen on vastuunalainen asema, ja ok-
kultismissa se annetaan vain niille, jotka ovat osoittautuneet
uskolliseksi pienessa. Tama on testi, jonka Mestarit asettavat.
Monet lyévat laimin jokapaivaisen velvollisuuden jonkin tule-
vaisuudessa tapahtuvan visionaarisen tyon vuoksi, jonka hyo-
dyllisyys saattaa olla kyseenalainen ja jota ei ole tarkoitettu eri-
tyisesti heidan tehtavakseen. Monet myods katuvat siteita, joita
ovat solmineet ennen kuin tiesivat teosofiasta, koska tuntevat
niiden nyt haittaavan itsedan. Mutta he hoitavat velvollisuuten-
sa. Epasopivat siteet putoavat pois, kun aika tulee, jolloin va-
paus on hyoddyksi pyrkijan kehitykselle ja mika viela tarkedmpaa
tyolle maailman hyvaksi. Mutta jos nama siteet katkaistaan en-
nenaikaisesti, ne vain sitovat ihmista uudelleen ja aiheuttavat
paljon tuskaa ja vaivaa.
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155 Ellet voi olla aurinko, ole néyréa kiertotdhti. Ah, jos
olet estynyt loistamasta niin kuin keskipdivdn aurinko alati
puhtaalle lumihuippuiselle vuorelle, valitse silloin, oi no-
viisi, jokin vaatimattomampi tehtéava.

156 Néayta "tietd” — vaikkapa hamarésti ja suuren joukon
huomaamatta — kuten iltatahti ndyttaa niille, jotka kulkevat
pimedédssa.

157 Katso, kuinka Migmarin punaisin hunnuin verhottu
”silma” luo katseen yli uinuvan maan. Katso Lhagpan "ké-
den” tulista auraa, kdaden, joka suojelevassa rakkaudes-
saan on ojentunut askeettiensa péaiden ylle. Molemmat ovat
nyt Nyiman™ palvelijoita, jotka hdnen poissa ollessaan
jaaviat yon hiljaisiksi vartijoiksi. Silti kummatkin olivat
menneind kalpoina loistavia nyimoja ja voivat tulevina ai-
koina jéalleen tulla kahdeksi auringoksi. Sellaisia ovat kar-
mallisen lain nousut ja laskut luonnossa.

158 Oi lanoo, ole heidédn kaltaisensa. Suo valoa ja lohtua
vasyneelle pyhiinvaeltajalle ja etsi sitd, joka tietdd vield
vahemmadn kuin sind, sita, joka onnettomassa yksindisyy-
desséan istuu kaivaten kovasti viisauden leipaa ja sité lei-
pdd, joka ravitsee varjoa, vailla opettajaa, toivoa tai lohdu-
tusta, ja — anna hanen kuulla Laista.

H.P.B:n huomautus:

” Nyima on aurinko tiibetildisessé astrologiassa. Migmaria eli Marsia symbo-
loi "silm&” ja Lhagpaa eli Merkuriusta "kési”.
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C.W.L. Tassé on useita kiinnostavia analogioita. Kaksi mai-
nittua planeettaa suovat valoaan y6lld, kun aurinkoa ei ole na-
kyvissa, ja kaikki on pimeaa. Nain on myds meidan kanssam-
me. Meidan on autettava niita, jotka ovat suuremmassa pimey-
dessd kuin me itse. Jokainen |0ytaa itsedan tietamattomam-
man, jota voi opettaa. Vaikkeivat ymparillamme olevat olisi val-
miita astumaan Polulle, niin voimme johdattaa heitd oikeaan
suuntaan sita kohti.

Silloin, kun elama oli siitymassa kuusta maahan, planeetat
hehkuivat ja loistivat kuin pienet auringot. Mars on kuitenkin
autio nyt, ja siksi se heijastaa keltaista tai punertavaa valoa.
Runollisesta nakdkulmasta katsottuna ne tekevat parhaansa
suomalla valoa ihmiselle nyt. Tama ajatus kuvaa sita, ettd
emme valttamatta ole parhaassa tydssamme, kun loistamme
eniten. Rakennusta pystytettaessa on ensin tehtava perustuk-
set. Ne eivat kuulu ulkondkoon, koska ovat piilossa, mutta niille
rakennus nousee. Niinpa kandidaatti suorittaa hyddyllista pal-
velua yhteiskunnalle hoitaessaan tavallista jokapaivaista tyo-
tdan. Samalla han kehittda korkeampia siddheja, jotka ovat
egon henkisid ominaisuuksia.

Opettaja kertoo nyt kandidaatille, mitd sanoa niille, jotka
yrittdvat tuoda hanet Polulle.

159 Kerro hanelle, oi kokelas, etta se, joka tekee ylpey-
destéd ja itsetunnosta hurskauden orjattaria, etta se, joka
olemassaoloon tarrautuneena kuitenkin laskee kérsiviélli-
syytensd ja kuuliaisuutensa Laille suloisena kukkana Sha-
kya Thub-pa’n® jalkojen juureen, tulee tissa syntyméassa
srotapannaksi.®’ Tdydellisyyden siddhit voivat haaméttaa
kaukana, hyvin kaukana, mutta ensimmdéinen askel on
otettu, virtaan on astuttu, ja han voi saavuttaa vuorikotkan
ndkoékyvyn ja aran peuran kuulon.
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160 Kerro hanelle, oi pyrkija, etta todellinen hurskaus
voi tuoda hénelle takaisin tiedon, sen tiedon, joka héanella
oli entisissd syntymissad. Deevandk6d ja deevakuuloa ei
saavuteta yhdessé lyhyessa syntyméassa.

H.P.B:n huomautus:
8 Buddha

81 Srotaapatti eli (Nirvaanaan) »Virtaan astuva» voi harvoin pdastéd Nirvaa-
naan yhdessé syntyméssé, jollei hdn tule méaérénpééhén jostakin erikoisesta
syystéa. Tavallisesti sanotaan, ettd tsheela alkaa ponnistella noustakseen yh-
dessé eldméssé ja pdédsee Nirvaanaan vasta seitseménnesséd seuraavassa
syntymaéssa.

Shakya-Thub-pa on Buddha. Srotapatti taas “virtaan astu-
nut” kuten selitetty. Oman palveluksensa laskemista opettajan
jalkojen juureen ulkoisena toimena voidaan verrata sisaiseen
muutokseen, jossa hyvin kehittynyt manas oivaltaa buddhin
l[&sndolon ja kumartuu korkeamman prinsiipin edessa paat-
tdessaan tastedes kayttda kaikki voimansa korkeamman kas-
kyjen tayttdmiseen. Tavallisessa ihmiselamassa mentaaliluon-
nolle sallitaan yleensa viimeinen sana. Esimerkiksi vivisektio-
kysymyksessd monet, joiden tunteet kauhistuvat kaytant6a
paattavat silti, etta sen taytyy jatkua, koska vain siten voidaan
saada tiettya tietoa, joka auttaa ihmiskuntaa. Vahemmist6 sa-
noo, ettd on mahdotonta, ettd elainkokeet johtavat mihinkaan
hyvaan. Korkeampi luontomme sanoo aivan selvasti, ettd se on
vaarin. Jos nama ihmiset olisivat enemmistdna, niin he lopet-
taisivat kaytadnnon heti, ja siten 16ydettaisiin jokin muu tapa ih-
misten terveyden varmistamiseksi. Mieli pantaisiin tdihin 16yta-
maan parempi tapa korkeampaa intuitiota totellen.
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Jokainen, joka innostuu kuullessaan Polusta on varmasti
tehnyt ty6ta sen puolesta edellisessa elamassa, ehka useissa-
kin. On rohkaisevaa tietaa tama, silla silloin voi odottaa palaut-
tavansa voimiin edellisten elamien saavutukset, deevanadn ja
deevakuulon ja maailman nakemisen hengen silmin.

161 Ole néyra, jos tahdot saavuttaa viisauden.
162 Ole vield néyrempi, kun hallitset viisauden.

163 Ole kuin valtameri, joka ottaa vastaan kaikki joet ja
virrat. Valtameren

mahtava tyyneys pysyy liikkumattomana, se ei huomaa
niita.

164 Hillitse jumalallisen voimalla alempi itsesi.
165 Hillitse ikuisen voimalla jumalallinen.

166 Ah, suuri on se, joka on halun tappaja.

167 Vield suurempi on se, jossa jumalallinen Itse on
surmannut jopa tiedonkin halusta.

168 Varo, ettei alempi tahraa korkeampaa.

Kuten olen sanonut aiemmin, se, joka seisoo Mestarien
edessa, ei voi olla muuta kuin ndyra, koska han on tietoinen
heidan valissaan olevasta kuilusta. Mestarin fyysinen lasnaolo
ei kuitenkaan ole mitenk&an vaivaannuttavaa tai masentavaa,
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painvastoin. Hanen lasna ollessa tunnemme olevamme par-
haimmillamme, ja oivallamme, ettd voimme saavuttaa jotain,
koska han on saavuttanut jotain. Nain on myds tiedonsaavut-
tamisen kanssa. Se, joka voi saada Kiinni joistain suurista
ideoista, voi ndhda myds sen, mita on vield opittava, mita ei
viela tieda, ja kuinka paljon mystista sisaltyy tuttuihin asioihin,
joita toiset pitavat melko yksinkertaisina ja ymmarrettavina. Si-
ten se, jolla on paljon tietoa, on todennakoisesti ndyra, ja pyr-
kijaa varoitetaan, ettd kun ylpeys nostaa hanessa paataan, se
on merkki, ettd han on tiedostamattaan sulkemassa itseltdan
oven enempaan ja korkeampaan tietoon.

Kandidaatin taytyy myés harjoittaa likkumista maailman le-
vottomuuksien keskelld, jotka vaikuttavat hdneen koko ajan
fyysisesti, astraalisesti ja mentaalisesti ilman, ettd han antaa
niiden saattaa hanta kiihdyksiin. Hanen taytyy harjoittaa alem-
mat kayttévalineensa niin, etta ne eivat reagoi naihin ulkopuoli-
siin vaikutuksiin, vaan sisaisiin kaskyihin. Ego on jumalallinen,
sen avulla taytyy kontrolloida alempaa itsea. Ja kun tdama on

tehty, niin jopa ego pitda saattaa monadin, ikuisen ltsen hallin-
taan. Jotta tama kaikki olisi mahdollista tehda, oppilaan taytyy
jatkuvasti pitaa silmalla kayttovalineitdan ja pitda huolta ruoan,
juoman ja magnetismin, sanojen ja tunteiden ja ajatusten puh-
taudesta kuten on selitetty kirjassa Mestarit ja Polku.

169 Tie lopulliseen vapauteen on omassa ITSESSASI.
170 Se tie alkaa ja loppuu itsen ulkopuolella.??

171 Mitdtén ja ihmisten hyljeksimé on kaikkien jokien
aiti tirthikan®® ylpeisséd silmissa. Tyhja on typerysten sil-
misséd ihmisen muoto, vaikka se olisi amritan makeilla ve-
silla taytetty. Kuitenkin pyhien jokien synnyinseutu on
pyhéd maa,® ja sita, jolla on viisautta, kunnioittavat kaikki.
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H.P.B:n huomautus:
82 Tarkoittaa persoonallista, alempaa itseé.

82 Askeetti-bramiineiksi”, jotka kdyvét pyhilld paikoilla erityisesti peseytymis-
paikoilla.

84 Tiirthikoita, Himalajan takaisia brahmalaisia lahkolaisia, sanovat buddha-
laiset pyhdssé maassa, Tiibetissé, kerettiléisiksi ja péinvastoin.

Oikeaoppiset kristityt ovat tavallisesti sitéd mielta, etta sielun-
kasvussa on kolme vaihetta. Ensiksi ihminen toimii oikein hel-
vetin pelosta. Toiseksi han tekee niin halutessaan paasta tai-
vaaseen. Kolmanneksi han tekee oikein rakkaudesta Kristuk-
seen, joka on uhrannut itsensa saattaakseen ihmiset tahan
tunnetilaan. On kuitenkin olemassa neljaskin vaihe, jolloin oi-
vallamme olevamme yhta Itsen kanssa. Silloin ihminen tekee
oikein, koska se on oikein eikd edes siksi, etta olisi mieliksi
Mestarille tai haluaisi ilmaista kiitollisuuttaan hanelle. Se, mita
kykenemme saamaan aikaan, tulee sisaltamme. Mitkaan ulko-
naiset tarkastelut eivat voi maarittda edistysaskeleitamme Po-
lulla. Ei ole kysymys siitd, kuinka kauan olemme olleet jollain
tasolla. Otamme seuraavan askeleen, kun olemme kehittaneet
tarvittavat ominaisuudet ja kyvyt itsessdmme. Ei ole syyta ah-
distua tasta, silla kuten tamilisananlaskussa sanotaan: "Kypsa
hedelma ei oksassa pysy.”

Kuten naimme edella, tirthika on bramiiniaskeetti, joka kay
pyhilla paikoilla, ja jota pidetdan tdssad vahan ylpeana siita.
Samoin jotkut hadijisit, muhamettilaiset, jotka ovat kdyneet py-
hiinvaelluksella Meccassa, ovat ylpeitd siitd. He ovat kuin
meidan paiviemme sosieteetti, joka on ylped voidessaan sa-
noa nahneensd uusimman naytelman tai lukeneensa paivan
kirjan, vaikka saattaa olla vaikea sanoa, mita he ovat proses-
sista oppineet. Ehka Aryasangan kirjuri buddhalaisena ei ollut
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lahkolaistunteiden ylapuolella, silla han nayttda pitdneen kaik-
kia tirthikoita tdmantyyppisina!

Benaresin, Hardwarin, Kumbhakonamin ja muiden tirthojen
suurena vetonaulana on kylpeminen pyhissa joissa. Viimemai-
nitussa paikassa pyhiinvaeltajat turvautuvat suureen vesitank-
kiin, mutta he uskovat, ettd sen vesi tulee maan alitse Gange-
sista. Mutta buddhalaiskirjurimme tuo esiin selvastikin ylpeana,
etta Intian pyhien jokien pyhyyden lahde on pyha maa, nimittain
Tiibet. On ihmeellinen tosiasia, ettad sellaiset suuret joet kuin
Ganges, Indus ja Airawati eli Irrawadi saavat alkunsa lahelta
toisiaan Himalajalta. Ne lahtevat eri suuntiin itdan, etelaan ja
lanteen, tekevat kierroksen ja sulkevat Intian ylaosan valtaisaan
tuhansien mailien mittaiseen syleilyynsa. Nuo ylpeat askeetit
eivat huomaa, ettd heidan pyhien jokiensa aiti on Tiibet, maa,
jota he ylenkatsovat, sanoo kirjoittaja, ja nakee Tiibetissa ja In-
tiassa analogian: Intia on maapera, joka pitaa sisallaan kuole-
mattomuuden suloiset vedet vain hélmdjen nakemyksen mu-
kaan, kun taas Tiibetia kunnioittavat viisauden lahteena kaikki,
jotka eivat ole hélmajal
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LUKU 6
ARHAT

172 Rajattoman ndkokyvyn arhanit®® ja viisaat ovat yhta
harvinaisia kuin udumbara-puun kukka. Arhanit syntyvat
keskiybn hetkelldi yhdessa pyhan yhdeksan- ja
seitsenvartisen kasvin® kanssa, pyhdn kukan, joka
puhkeaa ja kukkii pimedssd, puhtaasta kasteesta, noilla
lumihuippuisten vuorten jéaisilla rinteilla, joille ei syntinen
astu jalallaan.

H.P.B:n huomautus:

8 Rajaton ndkemys eli psyykkinen yli-inhimillinen n&ké. Arhatin uskotaan
nékevén ja tietdvan kaikki matkan pdasséa yhté hyvin kuin samalla paikalla.

86 Katso muistutus " Shangna-kasvista s.173

C.W.L. Evoluution nykyvaiheessa arhat-tason saavuttaneet
ovat harvassa. Tama on aivan luonnollista, koska ihmiskunnan
odotetaan saavuttavan asekha-vihkimyksen vasta
seitsemannen kierroksen lopussa, ja arhat-vaihe edeltaa sita
tavallisesti vain seitseman eldman verran. Arhatius on kuitenkin
mahdollisuuksiemme rajoissa; periaatteessa kysymys on siita,
mihin tdhdataan, ja sitten tahtomme kiinnittdmisesta tuohon
paamaaraan. Buddhan vaikutuksesta tuhansista tuli arhateja.
Kaikki se johtui hanen valtavasta magnetismistaan. Kohta
hanen seuraajansa on oleva kanssamme, ja mekin saamme
nauttia tasta epatavallisesta edusta.

Taman kappaleen symboliikkaa on todenndkoisesti
mahdollista tulkita usealla tavalla. Keskiyon hetkea voidaan
pitdd pimeimpana hetkend ennen aamunsarastusta, aikana,
jolloin kandidaatista tuntuu, ettd kaikki ovat hyldnneet hanet,
jopa hanen Mestarinsa. Neljannessa vihkimyksessa alkaa
seitsemas prinsiippi toimia, kun kandidaatti 1ahestyy atmista
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tasoa. Seitsenvartinen pyha kasvi voi symboloida tata, samoin
kuin luku yhdeksan, koska seitsemas prinsiippi on oikeastaan
kolme yhdessa, mika tekee kuuden muun kanssa yhdeksan.
Hindut pitavat lukua yhdeksan kaikkein pyhimpana.

Kandidaatti voi saada tassa vihkimyksessa tarvittavat
ominaisuudet vain kaymalla lapi suuria koettelemuksia ja
laskeutumalla pimeyden syvyyksiin. Pyhd kukka kukkii ja
avautuu tassa pimeydessa, mutta on siitd huolimatta tulosta
kehityksesta buddhi-tasolla.

173 Ei kukaan, oi lanoo, tule arhaniksi siind syntymassa,
jossa sielu ensi kerran alkaa ikdvoidd lopullista
vapautustaan. Silti, oi sind innokas, ei keltdan soturilta,
joka vapaaehtoisena ryhtyy rajuun taisteluun eldvidn ja
kuolleen vililld,?” ei alokkaaltakaan, voida kieltdéd oikeutta
astua Polulle, joka johtaa kohti taistelukenttaa.

H.P.B:n huomautus:

87 yEldvé» on kuolematon korkeampi miné ja »kuollut» alempi persoonallinen
mind.

174 Silld han joko voittaa tai kaatuu.

175 Totisesti, jos hdn voittaa, on nirvana hdnen. Ennen
kuin hédn heittaa pois varjonsa jidttaen kuolevaisen
muotonsa, joka aiheuttaa niin paljon ahdistusta ja rajatonta
tuskaa — tulevat ihmiset kunnioittamaan héanta suurena ja
pyhéané buddhana.

176 Ja jos héan kaatuu, ei hdn silloinkaan turhaan kaadu:
viholliset, jotka hdn viime taistelussa tappoi, eivit heréa
henkiin hdnen seuraavassa syntyméassaan.

177 Mutta jos tahdot saavuttaa nirvanan tai luopua
palkinnosta,®® alkéén toiminnan tai toimettomuuden
hedelma olko vaikuttimenasi, sind sydameltédsi peloton.
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H.P.B:n huomautus:

88 Katso muistutus 72 73 viittaa viitteeseen **s. 171-172

178 Tiedd, ettd bodhisattvaa, joka vaihtaa vapautuksen
kieltdymykseen pukeutuakseen ”salaisen elaméan”®
kédrsimyksiin, sanotaan "kolmasti kunniakkaaksi”, oi sina,
joka pyrit kautta aikakausien kestaviin murheisiin.

Subba Row tulkitsi taistelun elavien ja kuolleiden valilla
tarkoittavan vastakohtaisuutta niiden valilla, jotka tietavat ja
niiden, jotka eivat. Myds Mestari Kuthumi teki tdman eron
opettaessaan Alcyonea. Han sanoi, ettd on vain kahdenlaisia
ihmisia, niita, jotka tietavat ja niita, jotka eivat tieda, niita, jotka
ovat nahneet tien ja niita, jotka eivat ole. Han sanoi myds, etta
saalittavimpia eivat ole kiihkoilevat ja karsimattémat, vaan
miljoonat, jotka eivat tieda, ettd on mitdan muuta, mita tavoitella
kuin  tdma maailma, ja jotka ovat onnellisia
tietdmattdmyydessaan. Blavatsky tulkitsi taistelun tarkoittavan
kuolemattoman egon ja alemman persoonallisen egon valista,
koska nama kaksi edustavat elavia ja kuolleita.

Ovi ei ole koskaan suljettu niiltd, jotka todella toivovat
paasevansa lahemmas okkulttista polkua. Hanelle, joka haluaa
niin tehda, on annettava tilaisuus yrittda. Ja jos han sitten
epaonnistuu, niin mikdan ei ole mennyt hukkaan, silla jotkut
hanen vihollisistaan, paheistaan ja heikkouksistaan on tuhottu
eivatkd ne kiusaa hantid enaa. On harvinaista, ettd kukaan
kompastuu niin pahasti, ettd hanet on sijoitettava selvasti
alemmalle tasolle eldmassa esimerkiksi alempaan kastiin
Intiassa. Mutta jos han ryhtyy harjoittamaan mustaa magiaa,
johon sisaltyy paljon voimakkaasti pahaa ja toimii taman linjan
mukaisesti. Se voi vaantda hanen persoonallisuutensa
kokonaan eroon egosta ja luoda niin pahaa karmaa, etta hanen
on valttamatonta palata primitiivisiin olosuhteisiin. Tallaiset
tapaukset ovat hyvin harvinaisia. Se, joka ei ole luokkansa tai
kastinsa arvon mukainen, paatyy yleensa epamiellyttavaan
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ymparistddon samassa luokassa tai yhtd alempana. Olisi
kuitenkin erittdin epdaviisasta yrittdad olla nousematta, koska
silloin voi olla vaarassa pudota viela korkeammalta ja
vastuullisemmasta asemasta.

Toisaalta sitd, joka saavuttaa nirvanan, tullaan
kunnioittamaan suurena ja pyhana buddhana. Arhat ei
tietenkaan teknisesti ottaen ole mikaan buddha, mutta han on
Buddha, toisin sanoen viisas eli valaistunut.

Blavatsky selitti, ettd “salainen elama” on nirmanakayan
elamaa. Sen suuruus on katkettyna ihmisiltd, ja kuitenkin han
elaéd edelleen maailmassa. Termia kaytetaan tassa yleisesti, ei
ainoastaan niista, jotka pysyttelevat vapautuksen kynnyksella
tayttddkseen henkisen voiman sailiéta, vaan kaikista, jotka
pysyvat taka-alalla mukaan lukien Hierarkian viralliset jasenet
kuten Mestarit. Kdytamme tata termia. nykyisin yleensa niista,
jotka seuraavat yhtd seitsemasta suuresta toimintalinjasta
viidennen vihkimyksen jalkeen, niista, jotka tayttavat sailiota.

Tassa meilld on taas ajatus murheenpolusta. Toteamus on
jonkin verran harhaanjohtava, ja termia murhe on kaytetty
vaarin. On totta, ettd Mestari, joka kayttaa fyysista ruumista, jaa
vaille nautintoa nirvanisen tason tydsta, mutta han varmaan
hymyilisi ajatukselle, ettd han olisi murheessa. Kun ihminen on
saavuttanut nirvanisen tietoisuuden, han ei meneta sita siksi,
ettd sailyttaa fyysisen ruumiinsa paitsi, kun han toimii aktiivisesti
alemmilla tasoilla. Han voi milloin tahansa esimerkiksi kahden
tydn valissa pujahtaa hetkessa korkeampaan tietoisuuteensa ja
jatkaa tyotaan siina, mika onkin paljon enemman tyydytysta
antavaa ja kaikin tavoin hienompaa ja autuaampaa kuin taalla
voimme kuvitella.

On totta, ettd takaisin tuleminen korkeammilta tasoilta
fyysiseen olemassaoloon on kuin laskeutuminen
auringonpaisteesta hyvin pimedan kellariin, mutta et ajattelisi
niin, jos siellad olisi joku sinulle hyvin rakas, joka toivoo apua.
Fyysinen elama sisaltda korkeammasta kunniasta luopumista,
tarkoitus auttaa tayttda sielu siind maarin, ettd se ei tunne
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karsimykseltd. Kun ihminen paljon alemmalla asteella
evoluutiossa tietdd, ettd joku toinen karsii ja tarvitsee todella
apua, jota han voi antaa, mutta jattda vastaamatta
kutsuhuutoon ja lahtee jonnekin muulle nauttimaan olostaan
itse, niin han katuu jalkeenpdin niin, ettd karsimys on paljon
suurempaa kuin jos han olisi luopunut omasta ilostaan.
Koemme suurinta onnea, kun teemme parhaamme.

On suuri maara kandidaatteja, jotka eivat varsinaisesti putoa,
mutta eivat tietoisesti edistykdan. Monet heistd ovat ajoittain
masentuneita, ja heistd tuntuu, ettd he ovat ponnistelleet
turhaan, koska mitdan ei nay. Heidan ei pitdisi antaa itsensa
masentua, koska se pilaa toisten astraali-ilmapiirin ja on siksi
itsekasta. Sen lisdksi se on alytdénta, koska heidan pitaisi tietaa,
ettd he edistyvat sisaisesti koko ajan. Astraali- ja ehka
mentaaliruumiskin on jarjestynyt meditaation avulla kauan
ennen kuin he tiedostavat sen fyysisilla aivoillaan. He voivat olla
tekemassa hyvin maarattya ja hyodyllista ty6td monella tavoin
sisdisissd maailmoissa. Koko eldama saattaa vaikuttaa
epaonnistumiselta, mutta joka tapauksessa paljon on tehty,
mika vie eteenpain seuraavassa elamassa, ja tekee silloin
mahdolliseksi nékyvan edistymisen ehka jopa fyysisella tasolla.
Ihminen kehittda kaikissa elamissadan seka hyvia ettd huonoja
ominaisuuksia. Huonot nakyvat astraalimaailman neljalla
alemmalla alatasolla. Koska nama heijastuvat mentaalitasolla
vain sen neljalld alemmalla alatasolla, ne eivat vaikuta Egoon
lainkaan. Ainoat tunteet, jotka voivat vaikuttaa kolmeen
korkeampaan astraaliseen alatasoon, ovat hyvat tunteet kuten
rakkaus, sympatia ja antaumus. Nailld on vaikutusta Egoon
syyruumiissa, koska se asustaa mentaalimaailman vastaavilla
tasoilla. Siksi kaikilla korkeammilla tunteilla ja ajatuksilla
voidaan jopa nain mekaanisesti olevan pysyvia vaikutuksia
korkeampaan itseen. Ja koska Polkua kulkee Ego, niin se ottaa
selvia edistysaskeleita jokaisen oikean yrityksen myéta. Siten ei
ole syyta epatoivoon eika syyta siirtdd huomiseen mitdan, mita

205



voimme tehda tanaan vain siksi, ettda emme voi tehda kaikkea
yhdella kertaa.

179 POLKU on yksi, oppilas, ja kuitenkin lopussa
kaksinkertainen. Sen vaiheita osoittavat neljd ja
seitsemén porttia. Toisessa pddssd — viliton autuus, ja
toisessa — tuonnemmaksi Iykétty autuus. Kummatkin
tulevat ansion palkkana: valinta on sinun.

180 Yhdestd tulee kaksi, avoin ja salainen.®®
Ensimmadéinen vie pddmddaraan, toinen itsensé
uhraamiseen.

H.P.B:n huomautus:

% Avoin Tie on se, jota opetetaan maallikoille, eksoteerinen ja yleisesti
omaksulttu, jotavastoin salainen Tie on se, jonka luontoa vasta vihkimyksessé
selitetdén.

181 Kun pysyviélle uhrataan muuttuva, on palkinto
sinun: pisara palaa sinne, mista se tuli. Avoin POLKU vie
muuttumattomaan muutokseen - nirvanaan,
absoluuttisuuden loistavaan tilaan, ihmisajatuksen tuolla
puolen olevaan autuuteen.

182 Ensimmdinen polku on siis VAPAUTUS.

Niin, on vain yksi tie, ja se kdy luonteen kehittdmisen kautta.
Siina suhteessa ei egon mahdollisuuksilla ole rajoja. Jaloimpien
ihmisten hienoimmat ominaisuudet ovat nupullaan meidan
kaikissa kanssaihmisissamme ja kehittyvat kukkaan ennemmin
tai mydéhemmin. Ja lopuksi, kun ihminen on tehnyt kaiken
mahdollisen ihmiskunnassa ihmisaivojen ja ymparistd
rajoituksin, polku haarautuu kahdeksi, ja on valittava
vapautuksen ja siitd luopumisen valilla. Vapautus tarkoittaa
tédssa nirvanan hyvaksymista, vaikka joskus termia kaytetaan
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pelkastddn syntyman- ja kuolemanpydrastd vapautumisesta
alemmilla tasoilla, kuten olemme nahneet kirjasta Mestarin
Jalkojen juuressa.

Ne, jotka eivat noudata Valkoisen looshin ohjeita, kayttavat
muita menetelmid, jotka usein kehittavat psyykkisia voimia
suhteellisen pitkalle. Mutta koska harmaan magian polkua ei ole
ymparoity rajoituksien kuten Suuri valkoinen looshi opettaa, niin
ihminen kayttda voimia vaarin ennemmin tai myéhemmin, silla
kiusaus on liilan suuri. Toisinaan muitten opetusten seuraajat
tuleva kosketuksiin todellisen opetuksen kanssa ja sitoutuvat
Valkoisen looshin opetukseen. Erityisesti Amerikassa on suuri
maara enemman ja vahemman julkista opetusta harmaassa
okkultismissa. Todellinen polku on oikea, pyhaksi tulemisen
polku, luonteenrakentaminen.

Tassa mainitut nelja porttia ovat nelja arhatiuteen johtavaa
vihkimysta, joita on kuvattu laajasti kirjassa Mestarit ja Polku.
Toisessa yhteydessa vaiheita on seitseman, kuten ndemme
tdman kirjan kolmannessa katkelmassa.

Taman polun korkeimmissa saavutuksissa pyrkijan muisti
menneista elamistd palautuu, vaikka samanaikaisesti hanen
tietoisuutensa laajenee valtavasti niin, etta siihen mahtuu suuria
joukkoja eri olentoja. Han oivaltaa, ettd hanen voimansa ja
rakkautensa ei ole hanen omansa, vaan Jumalan. Vain
erillisyys on kadonnut, ja han nakee, ettd han on elanyt
erillisyydenharhan vallassa. Han ndkee myds, ettd hanen
menneet eldmansd ovat olleet hyvin tavallisia, etta
kaannekohtana niissa eivat tavallisesti olleet tapahtumat, joita
han itse piti huomattavimpina ja tarkeimpina niita kokiessaan.
Hyvin usein tavallisen elaméan pienet asiat olivat tapahtumia,
jotka muodostuivat suurimmaksi edistymiseksi.

183 Mutta toinen polku on — KIELTAYMYS, jota sen
tdhden sanotaan "murheen poluksi”.

184 Tuo salainen polku vie arhanin sanomattomiin
sielullisiin  kdrsimyksiin: suruun eldvien kuolleiden®'

207



vuoksi ja avuttomaan sd&éliin karmallisista murheista
karsivid kohtaan. Viisaat eivdt rohkene vaientaa tata
karman hedelmda.

H.P.B:n huomautus:

9" Esoteerisista totuuksista ja viisaudesta tietdmattémid sanotaan elaviksi
kuolleiksi.

185 Silla kirjoitettu on: ”"Opeta karttamaan kaikkia syita.
Sinun on annettava mennd menojaan seurausten pikku
laineiden samoin kuin suuren vuorovesiaallon.”

Arhanin, joka on toinen muoto arhatista, “sanomattomilla
sielullisilla karsimyksillda” tarkoitetaan karsimysta, joka tulee
sympatian tuntemisesta. Han nakee maailman kaiken tuskan ja
surun, ja samalla myds kaiken ilon. Han tuntee mitd suurinta
mydtatuntoa “eldvida kuolleita” kohtaan, siis ihmiskunnan
enemmistéa kohtaan, joka ei edes tieda, ettd on jotain, mita
kohti pyrkia. Sitten toiseksi on “avutonta saalid” heidan
karmansa johdosta, joka syntyy karsimyksen ja tyhmyyden
tulosten nakemisesta, joita han ei voi tai pitaisi kai sanoa, joita
han ei uskalla vaientaa. Voimme selittdad ihmisille karman
periaatetta niin, ettd he suhtautuisivat siihen parhaalla
mahdollisella tavalla ja lieventaisivat karsimysta jonkin verran,
mutta emme voi poistaa menneiden tekojen seurauksia.

Ei edes eksoteerisessa kristillisyydessa seliteta, etta syntien
"anteeksiantamus” tarkoittaisi, ettd syntien seuraukset
haviaisivat. Esimerkiksi kun anglikaanisessa kirkossa vihitdan
papiksi ja hanelle uskotaan oikeus antaa synteja anteeksi
kristillisten kirjoitusten mukaan Kristuksen sanoina pidetyilla
sanoilla: “"Joiden synnit sind annat anteeksi, ne on
anteeksiannetut, ja kenen synnit sina pidatat, ne pysyvat.”
Papille selitetaan, etta se, mihin hanelld on valta, on sovittaa
rikkojan valit Jumalan kanssa, kun hanen syntinsa ovat ne
rikkoneet, tai toisin sanoen pappi voi kaantda ihmisen
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kulkemaan uudelleen evoluutiovirran myoétaisesti, kun han on
asettunut sen kanssa poikkiteloin ja estdnyt oman
etenemisensa. Kristillisen kasityksen takana on kaunis ajatus,
mutta teosofian oivallus on vield kauniimpi, silld kukaan ei voi
koskaan paasta eroon jumalallisesta. Jopa avichiin langennut
on edelleen osa jumalallisuutta.

On tapahtunut toistuvasti, ettd hyvat ja vakavissaan olevat
opiskelevat ovat kieltdytyneet antamasta apua toiselle, jotteivat
puuttuisi henkilén karmaan. Ei kukaan voi puuttua karmanlakiin
enempaa kuin gravitaatiolakiin. Jos pitaa kirjaa kddessaan, niin
siihen sisdltyy gravitaatioenergiaa. Samalla hetkelld, kun
vedetaan pois voima, joka pitelee kirjaa, se putoaa. Karmanlaki
toimii samalla tavalla. Sovittamaton karma on potentiaalista
energiaa. Se voi olla pysahdyksissa tuhansia vuosia tai satoja
elamia, mutta se ilmenee, kun aika koittaa.

Ihmiset pitavat joskus karmaa armottomana, mutta ei se sita
ole. Se on yhta persoonaton kuin mika luonnonlaki tahansa.
Fyysiselld tasolla lait toimivat katsomatta siihen, ovatko
aikomukset hyvia vai pahoja. Jos lapsi putoaa rotkoon, niin siita
aiheutuva loukkaantuminen riippuu putoamiskorkeudesta ja
onko maapera kovaa vai pehmeaa eika lainkaan moraalisista
nakemyksista siita, yrittikd han vetda toveriaan pois vaarasta
vai poimia kukkia aidilleen vai heittaytya alas intohimon
vallassa. Samoin jos joku ottaa kateensa kuuman rautatangon,
han saattaa yrittda estaa sitd putoamasta jonkun toisen paalle
tai aikoa lydda silld jotakuta. Kadelle tapahtuva
vahingoittuminen on sama kummassakin tapauksessa. Nain
karma toimii fyysisella tasolla. Mutta mentaalitasolla aikomukset
merkitsevat paljon, silla teemme oman tulevan luonteemme
ajattelullamme. Ei tulisi koskaan pidattaytya antamasta apua
toiselle. Jos emme onnistu, vaikka yritimme parhaamme,
voimme sanoa: "Hanen karmansa ei sallinut hanen tulla
autetuksi”, tai "minun karmaani ei kuulunut etuoikeutta saada
auttaa hanta”, mutta siina kaikki. Vain silla on merkitysta, etta
tydskentelemme toisten eteen. Tyd on laajentuvaa ja
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kumulatiivista. Jos tuota yhden henkilén teosofian piiriin, han voi
tuoda kymmenen ja heista jokainen kymmenen lisaa.

Voimme ymmartaa lauseen "viisaat eivat rohkene vaientaa
tatd karman hedelm&a” toisellakin tavalla. Jos suuri adepti
haluaisi poistaa jonkin ilmeisen pahan, esimerkiksi kdyhyyden,
niin han ei tekisi mitdan hyvaa, vaan toimisi ainoastaan vastoin
Logoksen lakia. Olisi herjausta sanoa, ettd Logoksen
suunnitelmaan kuuluu valttdmattd karsimysta, ettd han
aiheuttaa sen. Karsimys tulee ainoastaan siita, ettd tehdaan,
mitd han on kaskenyt meita olemaan tekematta. On totta, etta
kaikki ovat saaneet karsia. Meidan tietojemme mukaan ei ole
ketdan, joka on aina valinnut oikein eika ole tehnyt virheita.
Karsimys panee meidat oikeaan suuntaan, kun olemme
kieltaytyneet oppimasta muulla tavalla. Nain laki takaa meille
kaikille sen, ettd saavutamme sanoinkuvaamattoman autuuden
nirvanassa.

186 ”Avoin tie”, kun tuskin olet saavuttanut sen
mé&érdnpéaaté, saa sinut hylkdamaan bodhisattva-ruumiin ja
astumaan dharmakayan®’ kolmasti loistavaan tilaan, joka
merkitsee maailman ja ihmisten unohtamista ikuisesti.

H.P.B:n huomautus:

92 Katso muistutus 72 73, viittaa viitteeseen **s. 171-172

187 ”Salainen tie” johtaa myds paranirvaniseen
autuuteen — mutta vasta lukemattomien kalpojen lopussa.
Nirvanat saavutetaan ja menetetddn rajattomasta sdélista
ja myétiatunnosta harhautuneiden kuolevaisten maailmaa
kohtaan.

188 Mutta on sanottu: “Viimeinen on oleva suurin.”
Samyak Sambuddha, taydellisyyden opettaja, Iluopui
ITSESTAAN maailman pelastukseksi pysdhtyméllé
nirvanan — puhtaan tilan — kynnykselle.
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Olemme jo kasitelleet kolmea kaapua ja ndhneet, ettei ajatus
itsekkyydesta voi saada otetta kenestakaan, joka niihin
pukeutuu. Nirmanakayat ovat kuin kontemplatiivinen
luostarikunta, joka tayttdd henkisen voima sailiéta, adeptien
kaytettavaksi, jotka ovat kosketuksissa meidan maailmamme
kanssa. He voivat hoitaa 50-60 virkaa. Nirmanakaya pitaa
itsellddn pysyvat atominsa ja voi, oletan, halutessaan tayttaa
jonkin naistd asemista sen vapautuessa. Bodhisattvan virka
vapautuu jokaisessa juurirodussa, mutta on jo monia, jotka on
nimitetty tayttdmaan tdma virka pitkalle tulevaisuuteen. He ovat
parhaillaan valmistautumassa. Monet niista, joista tuli arhateja
Buddhan inkarnoitumisen aikaan, ovat edelleen nirmanakayjoja
hanen opetustensa vuoksi.

Kaikki ndma virat ja virka-asemat on taytettava, ja nirvanasta
kieltaytyneet tekevat vapaaehtoisina sen, mitd voimme kutsua
likaiseksi tyoksi. Adepti ei niinkdan tunne menetysta
nautinnosta, mutta ty6 nirvanisella tasolla olisi miljoona kertaa
tehokkaampaa kuin alhaalla. Ja kuitenkin jonkun on tehtava
myos alemmat tyot. Logoksen suunnitelmassa pieninkin ty6 on
yhta tarkea kuin suurin aivan kuten veturin éljyaminen on yhta
tarkeaa kuin sen ohjaaminen.

Bodhisattva-ruumis, johon tassa viitataan, on kaikilla niilla,
jotka jaavat auttamaan maailmaa, ei vain silla hyvin rajallisella
ryhmalla, joista tulee Buddhia.

Nirvanan kynnykselle pysahtyminen tarkoittaa, etta ei astuta
sisalle ja jateta alempia tasoja kokonaan taakse, kuten jotkut
tekevat, ja kuten Buddha olisi saattanut tehda, jos han olisi niin
halunnut. Se, joka jaa, sailyttaa tayden korkeamman
tietoisuuden jopa alhaalla fyysiselld tasolla asti. Nain han voi
tydskennella milla tasolla tarvitsee. Sanotaan, ettd Buddha on
omalla tasollaan vapaa aurinkokunnasta, ettd han voi siirtyd
mille tahansa planeetalle siind aivan kuten jotkut meista voivat
likkua oman ketjumme planeettojen valilla. Mutta hanellakin on
rajansa, koska han ei ole viela sisalla Logoksen tietoisuudessa.
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En tieda, kuuluuko aurinko hanen tietoisuuteensa. Subba Row
puhui kerran auringosta niin intensiivisena paikkana, etta jopa
dhyana-tsohan tuskin kykenee menemaan sinne.

Buddhi-tasolla voimme mennad mihin tahansa ketjumme
maailmoista. Nirvaaninen tietoisuus tarkoittaisi tietoisuutta
missa tahansa aurinkokunnassa. Neljannessa vihkimyksessa
saa kosketuksen nirvanaan, mutta se ei tarkoita taytta
tietoisuutta silla tasolla. Silloin on paasy alimpiin osiin, ja on
viela noustava alataso kerrallaan, kunnes tason tietoisuus
saavutetaan.

Buddhasta sanotaan, ettd han saavutti paranirvanan. Siten
on mahdollista tarkastella nirvanan eri tasoja, atmisen tason eri
tasoja ja sitten kahta tasoa aurinkokuntamme tuolla puolen ja
edelleen korkeammille kosmisille tasoille.

189 Sinulla on nyt kahta tieta koskeva tieto. Valitsemisen
aika tulee, oi sina innokas sielu, kun olet tullut tien paahan
ja kulkenut seitseman portin lapi. Mielesi on kirkas. Et ole
enaa petollisten ajatusten sekoittama, silla olet oppinut
kaiken. Totuus seisoo paljastettuna ja katsoo sinua
ankarana kasvoihin. Se sanoo:

190 ”Suloisia ovat Iltsen tahden saavutetut levon ja
vapautuksen hedelmat, mutta vielad suloisempia ovat pitkan
ja katkeran velvollisuuden hedelmat. Ah, kieltdymys toisten
tahden, karsivien lahimmaisten puolesta.”

191 Se, josta tulee pratyeka-buddha, osoittaa
kunnioitustaan vain Itselleen. Bodhisattva, joka on
taistelun voittanut ja jolla on palkinto kddessaan, sanoo
kuitenkin jumalallisessa myo6tatunnossaan:

192 "Toisten tihden luovun tasta suuresta palkinnosta”
— ja panee taytant6on suuremman kieltiaymyksen.
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193 Han on MAAILMAN VAPAUTTAJA.

194 Katso! Autuuden ja pitkin murheen polun
maaranpaa on etaisimmassa lopussa. Sina voit valita
jomman kumman, oi surun tavoittelija, kautta tulevien
aikakausien.

195 OM VAJRAPANI HUM.

Suurinta kieltdymystd on luopua korkeammasta tyosta
nahtydan sen tehdakseen vahaisempaa tyota, jonka olemme
nahneet olevan aivan yhtd tarkeda. Sellainen asia kuin
persoonallisuuden haluista kieltaytyminen on alempaa
kieltdymysta. Meidan ei pida tuoda ajatteluumme haivaakaan
yleisestd kristillisestd ideasta vapahtajasta, joka tulee
pelastamaan meidat ikuiselta kidutukselta. Se ei ole muuta kuin
kammottava vaaristyma varhaisemmasta ja tosi kristillisesta
opetuksesta, sellaisesta kuin esimerkiksi Origenesin, joka uskoi
ihmisen tulemiseen jumalaksi Kristuksen kautta. Jokainen, joka
on kohonnut tosi yhteyteen Mestarin kanssa, on samaistunut
haneen ja saa olla varma siita, ettd saa paatdkseen Polulla
kulkemisen talla kierroksella. Termin "pelastunut” alkuperainen
merkitys selitetdan kirjassa Mestarit ja Polku.

Kun puhumme nirmanakayoista suojamuurina, emme
ajattele hetkedkdan heidan varjelevan meitad pahoilta voimilta,
jotka odottavat tilaisuutta hyokatd ihmiskunnan kimppuun.
Heidan tyénaan on tayttaa sailié voimalla, jota Suuri valkoinen
veljeskunta kayttaa, antaa alykkaasti apua ja opastusta, milloin
mahdollista ja saastaa ihmiskuntaa monilta virheilta, joita se
muuten tekisi ja siita seuraavalta karsimykselta.

Tama katkelma ei paaty sanoihin “Om mani padme hum”
kuten ensimmainen, vaan erilaiseen lausahdukseen: “Aum
vajrapani hum”. Vajra tarkoittaa salamanisku samoin kuin
timantti. Tama tuo mielimme Jove salamoineen ja
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pohjoismaalaisen jumalan Thorin. Salama on dorje,
voimasauva, josta on piirros kirjassa Mestarit ja Polku.
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11l KATKELMA
SEITSEMAN PORTTIA
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LUKU 1
PARAMITA-KORKEUDET

196 UPADHYAYA,* valinta on tehty, mini janoan vii-
sautta. Olet nyt repdissyt hunnun salaisen polun edesta ja
opettanut suurempaa yanaa.** Palvelijasi on valmiina oh-
jaukseesi.

H.P.B:n huomautus:

93 Atshaarja (Acharya) on henkinen opastaja, Guru. Pohjoisbudhalaiset etsi-
vét nditd tavallisesti Nardsholien joukosta, jotka ovat pyhid miehiéd, Gotrab-
huudshaanan (gotrabhu-jnanaa) ja Dshnaana-darshanashuddhin tuntijoita ja
salaisen viisauden opettajia.

%4 Jaana — ké&yttévéline: siten Mahajaana on suuri kdyttévéline ja Hinajaana
pienempi Kéyttévéline; ndin nimitetddn pohjoisen buddhalaisuuden piirissé
kahta uskonnollista ja filosofista oppisuuntaa.

C.W.L. Tassa on alaviite sanasta Acharya, joka merkitsee
henkinen opettaja tai guru. Siina selitetaan, ettd pohjoisbud-
dhalaisten keskuudessa nama opettajat valitaan gotrabhu-jna-
naa hallitsevien pyhien miesten keskuudesta. Gotrabhu on ih-
minen, joka on valmis johonkin vihkimykseen, jolla on kaikki
ominaisuudet ja joka vain odottaa lupaa saada esittaytya. Got-
rabhu-jnana on tietoa noista ominaisuuksista. Mestareilla, jotka
ovat adepteja, jotka ottavat oppilaita tai harjoittelijoita, ovat nii-
ta, joilla tata tietoa on.

Termistd yana on puhuttu jo ensimmaisen katkelman en-
simmaisessa luvussa.
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197 Hyva on, Sravaka.’® Valmistaudu, silld sinun taytyy
kulkea yksin. Opettaja voi ainoastaan osoittaa tien. Polku
on kaikille sama, mutta keinot paamaéaaréan saavuttamiseksi
vaihtelevat pyhiinvaeltajien mukaan.

H.P.B:n huomautus:

% Shravaka tulee juuresta shru, joka tarkoittaa kuunnella. "Kuuntelija” osal-
listuu uskonnolliseen opetukseen, ja kun hén siirtyy teoriasta asketismin har-
Joittamiseen kéytédnndssé, hdnesté tulee shramana sanasta shrama suoritta-
minen. Ndmé kaksi termié tarkoittavat paljolti samaa kuin akoustikoi ja askitai
kreikkalaisilla.

Kaikkien Polulla kulkevien on hankittava samat ominaisuu-
det, mutta harjoitustavat vaihtelevat. On olemassa seitseman
suurta ihmistyyppia tai seitseman sadetta, ja niista jokaisesta
pyrkijat vedetddan oman sateensa opettajan piiriin. Jopa sa-
mantyyppinen opetus mukautetaan yksiléllisiin tarpeisiin niin,
ettd yhden Mestarin oppilaat saavat usein melko erilaista koh-
telua. Mestari voi siten lahettdad yhden oppilaansa erakoksi ja
toisen kamppailemaan maailmassa. Han voi tyydyttaa yhden
tiedonhalua antamalla hanen tietda, ettd hantd opetetaan ja
jattaa toisen ilman tata tietoa hyvin pitkaksi aikaa. Tasta har-
joittamisesta ja eri tyypeista kerrotaan laajasti kirjassa Mestarit
ja Polku.

198 Kumman tahdot valita, oi sind peloton sydan? Va-
litsetko ”silman opin” samtenin,®® nelinkertaisen dhyanan,
vai kulkeeko tiesi lapi kuuden paramitan,®” hyveen kuuden
jalon portin, jotka vievat bodhiin ja prajhaan, viisauden
seitsemédnteen askelmaan?
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H.P.B:n huomautus:

% Samtan (tiibetinkieltd) on samaa kuin sanskriitin Dhjaana eli meditatiotila,
Joita on neljéa astetta.

%7 Paramitat, kuusi ylimaallista hyvettd; 1.armeliaisuus, 2.siveellisyys,
3.kérsivallisyys, 4.tarmo, 5.kontemplatio ja 6.viisaus.

Pappeja varten on niitd kymmenen, nim. Edellémainitut ja liséksi 7.oikei-
den keinojen kéytto, 8.tiede, 9.hurskaat lupaukset, 10.pyrkimyksen lu-
juus (Eitelin Chinese Buddhism).

199 Nelinkertaisen dhyanan epétasainen polku mutkit-
telee pitkin ylamédked. Kolmasti suuri on se, joka kiipedéa
korkealle huipulle.

200 Paramitan korkeiden kohtien yli johtaa viela jyr-
kempi polku. Sinun on taisteltava tiesi seitseméan portin
lapi, seitseman linnoituksen, joita hallitsevat julmat, viek-
kaat voimat — ruumiillistuneet intohimot.

Nelinkertaisesta dhyanasta ei tédssa katkelmassa sanota
paljokaan, vaan sen sijaan paramitoista. Meditaation eli dhya-
nan askelmia sanotaan olevan kolme, kuten olemme nahneet
opiskellessamme ensimmaistd katkelmaa. Niitd yhdessa kut-
sutaan sannyamaksi. Nama kolme ovat dharana, dhyana ja
samadhi eli keskittyminen, meditaatio ja kontemplaatio. Pra-
tyahara on niihin valmistava harjoitus eli neljas. Olemme opis-
kelleet myds paramitoja toisessa katkelmassa. Tassa noiden
hyveiden saavuttamisen polulla sanotaan olevan seitseman
porttia, joista jokaisen lapi kandidaatin on kamppailtava ja lyo-
tava suuri puute eli synti.

Tuntuu hiukan harhaanjohtavalta asettaa meditaatio ja nai-
den ominaisuuksien kehittdminen vastakkain, silld kumpaakin
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tarvitaan. Ei voi mietiskelld ilman naitd ominaisuuksia, eika ke-
hittya taydelliseksi ndissd ominaisuuksissa ilman meditaatiota.
Saattaa olla, etta jopa Aryasanga omana aikanaan asetti toi-
siaan vasten vetdytymisen polun ja ihmisten keskuudessa
maailmassa vietetyn henkisen eldman polun — niiden eldman,
jotka halusivat valttyd maailman vaikeuksilta ja hairidilta voi-
dakseen vetaytya itsekseen mietiskelemaan poissa ihmisten
ulottuvilta verrattuna elamaan ihmisten maailman keskella, jos-
sa vaadittiin ihanteiden harjoittamista paivittdisen eldman
asioissa. Sitten han puhuu ensin mainitusta polusta ylevana,
mutta toisesta vield suurempana tai ennemminkin jyrkempana.
Tapaukset, joissa ihmiset ovat saavuttaneet taydellisyyden
keskella paivittaista elamaa, ovat melko tavallisia hindukirjois-
sa. Mahabharatan suuret gurut olivat aktiivisia neuvoston jase-
nind taistelukentélld, ja kauppiaskin mainitaan Tuladharan
henkildina. Bhagavad Gitassa opetetaan velvollisuuden ja toi-
minnan polkua, ja Krishna kertoo oppilaalleen Arjunalle, kuinka
Janaka ja muut saavuttivat tdydellisyyden toiminnalla, ja etta
tdman tulisi tehdd samoin suorittamalla toiminta ihmiskunnan
puolesta kiinnittymatta sen hedelmiin persoonallisesti.

Vilkaisu paramitojen vastapuoleen nayttada julmien, ovelien
voimien luonteen, joita vastaan on taisteltava. ltsekeskeinen
ihminen unohtaa, ettd han on kokonaisuuden yksi yksikko, etta
ilman ihmiskuntaa han ei edes olisi ihminen, kuten Epictetus on
todennut. Lahimmaisenrakkaus ja yleinen eettinen kehitys eli
moraali sanan taydessa merkityksessa saavat taman itsekes-
keisyyden vaistymaan ja avaavat ihmisen niin, etta han ajatte-
lee enemman toisia kuin itsedan ja tulee hyvantekijaksi niille,
jotka karsivat, hyvaksi kumppaniksi vertaisilleen ja vastuulli-
seksi oppilaaksi opettajalleen.

Ihmiset sallivat usein kaunaisuuden sekoittaa karsivallisyyt-
tdan. He “tuntevat tulleensa loukatuiksi’ ja ovat tyytymattémia
ja valittavat ainakin sisaisesti, ellei ulkonaisesti. Tama tarkoit-
taa, ettd he unohtavat, etta aivan kuten on olemassa oikeu-
denmukaisuuden laki, joka hoitaa koko ajan ihmisten valisten
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velkojen maksamista, taytyy olla myds jotain ilmeista epaoi-
keudenmukaisuutta. Toisinaan ihminen haluaa nadhda ty6nsa
tuloksen ilman viivytyksia, koska han ajattelee itseaan eika
tyota, ja haluaa kerskailla silla tai ainakin onnitella itsedan saa-
vutuksestaan. Mydhemmin han on pahoillaan, koska hanen
hyvaa tarkoittaneet ponnistelunsa nayttavat mennen hukkaan.
Siina on silloinkin tyytymattémyytta ja karsimattomyytta. Myo-
hemmin han nékee, etta yritys oli tarkeaa, ei tulokset. Kun nama
asiat eivat enaa vaivaa hanta, han saavuttaa rauhan.

Luonnollinen ihminen on laiska. Han paistattelee mielelldan
paivaa eika rasita itsedan ennen kuin nalkad panee hanet liik-
keelle, tai syntyy turhamainen halu ripustaa lisda paanahkoja
vybhonsa. Se panee hanet nousemaan villi-ihmistovereittensa
nukkuessa. Vasymaton, lannistumaton energia ei ole "luonnol-
lista”. Katsokaa presidenttiamme, joka on aina tyéssa eika tuh-
laa hetkeakaan. Luuletteko, etta hanelle oli aiemmin luonnollis-
ta olla aina ty0ssa? Han tekee sen, koska on nahnyt pdamaa-
ran kauneuden — olla avuksi ihmiskunnalle.

Ei meditaatiokaan ole "luonnollista”. Se kysyy paljon vaivaa,
vahvaa mielen suuntaamista ja kehon pitamista aisoissa. Vii-
sauden saavuttaminenkin vaatii opiskelua ja yritysta ja joskus
rohkeutta kohdata epamiellyttavia ja jopa vaarallisia kokemuk-
sia.

201 Ole iloisella mielelld, oppilas, pida mielessasi kul-
tainen sddnté. Kun olet kerran ohittanut srotapannan,®®
“virtaan astuneen”, portin, kun jalkasi on kerran kosketta-
nut nirvanisen virran pohjaa tdsséa tai jossain tulevassa
eldmdéssd, sinulla on vain seitsemédn syntyméé edessési, oi
siné tahdoltasi timantinluja.
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H.P.B:n huomautus:

% Srotapanna — »virtaan astunut», joka virta vie nirvaaniseen valtamereen.
Taméa nimi tarkoittaa ensimmaéista polkua. Toisen polun nimi on Sakridagaa-
min, »joka (ainoastaan) yhden kerran enda astuu syntyméén». Kolmatta sa-
notaan Anagaamin, »joka ei endé ruumistu», jollei hdn niin halua ihmiskuntaa
auttaakseen. Neljas tie tunnetaan Rahatin eli Arhatin Polkuna. Tdmé& on kor-
kein. Arhat nédkee Nirvaanan eldménsé aikana. Hénelld se ei ole kuoleman
Jjélkeinen tila: se on hdnen Samadhinsa, jolloin hdn kokee kaikkea nirvaanista
autuutta.

Seitseman eldmaa on tavanomainen aika ensimmaisen ja
neljannen vihkimyksen valissa, mutta jos tahto on riittavan
vahva, ihminen voi saavuttaa paamaaran lyhyemmassakin
ajassa. Se on verrattavissa opiskelijan valmistautumiseen tent-
tiin. Katsotaan, etta tietty aika kaytettyna opintoihin on sopiva
keskivertokandidaatille l1apipaasemiseksi, mutta voi kayttaa ly-
hyemman tai pitemman ajan. Usein tarvitaan kaksi elamaa en-
simmaisesta vihkimyksesta arhatiuteen. Jotkut ovat saavutta-
neet sen yhdessa elamassa. Samaa patee sitten myds adep-
tiuteen, silla arhat on tarkalleen sen puolivalissa.

202 Katsele! Mitd néaet silmasi edessd, oi jumalalliseen
viisauteen pyrkija?

203 "Pimeyden vaippa on aineen syvyyden paalla; sen
laskoksissa mina taistelen. Katseeni alla se syvenee, Her-
ra, se hajoaa sinun katesi viittauksesta. Varjo liikkuu ma-
dellen kuin luikerteleva kdarme.... Se kasvaa, pullistuu ja
katoaa pimeyteen.”

204 Se on polun ulkoreunalla oleva oman itsesi varjo,
joka lankeaa syntiesi pimeyteen.

221



Tassa olisi parempi puhua virheistd ja puutteista kuin syn-
neista. Niistd tulee Polulla paljon vaarallisempia kuin ennen.
Siksi tarvitaan rautaista paattavaisyytta kitkea ne perin pohijin ja
heti Polulla kulkemista varten. Kun havaitsee vian itsessaan,
tulisi heti 1ahtea tekemaan vakaasti ja horjumatta juuri painvas-
taista, kunnes se on taysin poissa. Vain harvat ovat halukkaita
tekemaan nain. Joskus he pyytavat olemaan avoimia ja kerto-
maan, mika pidattelee heita paasemasta eteenpain. Jos tekee
sen, on vaarassa menettdd heidan ystavyytensa. Yleensa he
loukkaantuvat ja sanovat tietdvansa, etta heilla on monia viko-
ja, muttei sita, johon olette heidan huomionsa juuri kdantanyt, ja
ettd he eivat pane paljon arvoa teidan arviollenne tai intuitiol-
lenne. On olemassa poikkeuksia, mutta yleensa on nain.

Polulla ihmisen on elettava omien saantdjensa mukaa eika
vain noudatettava sen sosiaalisen ymparistd saantéja tai tapo-
ja, jossa elaa. Tama lisda hanen vaikeuksiaan ja vaaroja. Han
yrittda kaikkensa, siitd voimme olla varmoja, silla ellei, niin han
heittaisi hukkaan monien elamien ponnistelujen hedelmat, ja se
olisi hulluutta. Toiset eivat voi arvostella hanta. Hanelld on ka-
dessaan avain, jota toisilla ei ole, ja hanelle kaikki asiat naytta-
vat uuden puolensa. Han tarvitsee muitten ystavallisia ajatuk-
sia, ei kritiikkia siita, mita eivat ymmarra, silla han ei ole epa-
sensitiivinen. He voivat auttaa hanta nousemaan nopeammin ja
tulemaan voimaksi, joka kohottaa maailmaa.

205 ”Niin Herra, mina nden POLUN. Sen juuri on mu-
dassa, sen huiput hdviavat nirvanan loistavaan valoon. Ja
nyt nden yha kapenevat portit jianan® kovalla ja ohdak-
keisella tiella.”

H.P.B:n huomautus:

% Tieto, viisaususkonto
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206 Naet oikein, lanoo. Nama portit vievat pyrkijan ve-
sien yli "toiselle rannalle”.'* Jokaiseen porttiin on kultai-
nen avain, joka avaa sen, ja ndma avaimet ovat:

H.P.B:n huomautus:

% yRannalle saapuminen» on pohjoisbuddhalaisten lausetapa, joka vastaa
Nirvaanan saavuttamista kuuden ja kymmenen Paramitaan harjoittamisen
kautta.

“Toinen ranta” on ilmaus, jota kaytetdan usein. Kaksi eri
symbolimuotoa kayttdd hyvakseen tatd metaforaa. Toisessa
koko elamaa verrataan valtamereen, ja ihmisia kuljetetaan lau-
talla toiselle rannalle Mahayanan tai Hinayanan mukaan kuole-
man tuolle puolen. Toinen merkitys on teknisempi. Ensimmai-
sessa suuressa vihkimyksessa ihminen astuu pois yleisesta
evoluutiosta, jonka han on nyt saattanut paatdkseen ja alkaa
erityisen. Se, mita seremoniasta on lupa sanoa, 16ytyy painet-
tuna kirjasta Mestarit ja Polku mukaan lukien sanat: "Olet astu-
nut virtaan. Paase pian vastarannalle.” Se on tietysti adeptius.

207 1.DANA, armeliaisuuden ja kuolemattoman rakkau-
den avain.

Armeliaisuus ei ole pelkkaa almujenantamista eika sita, mita
yleisesti kutsutaan hyvantekevaisyydeksi, mika sekin on
enemman kuin ensin mainittu. Se merkitsee valmiutta antaa it-
sensa ja kaikki, mitd itselld on, palveluun. Maailmassa ei ole
monia, jotka ovat saavuttaneet taman asteen, jotka ovat val-
miita kayttdmaan kaiken aikansa, energiansa, rahansa, tun-
teensa ja ajatuksensa taman paamaaran hyvaksi. Niilldkin, jot-
ka ovat paasseet pitemmalle, saattaa viela esiintya virhetta sa-
maistaa ty0 itseensa eika itsedan tyéhon. On paljon niita, jotka
ovat halukkaita ryhtymaan suureen tyéhoén, mutta harvoja, jotka
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unohtavat siind maarin itsensa hoitaessaan jotain merkitykse-
tontd osaa, jota kukaan ei huomaa ja josta ei kiitosta saa.
Mestarin oppilaan on katsottava ymparilleen nahdakseen, mita
sellaista on tehtava, jonka han voi tehda ja jota kukaan ei tee.
Han ei saa ylenkatsoa vaatimattomintakaan tehtavaa ajatellen
olevansa liilan hyva siihen. Mestarin tydssa ei mikdan osa ole
toista tarkeampi, joskin toiset ovat vaikeampia kuin toiset ja
vaativat siksi erityista harjoittelua tai epatavallisia kykyja.

Itsensd uhrautumisessa on uhrattava myoés tunteensa. Jos
ne loukkaantuvat helposti, tuhlaat loukkaantumiseen paljon
voimaa, joka olisi pitdnyt kayttda tydhon. Meidan taytyy aina
tehda parhaamme eika jaada ajattelemaan, kuinka hyvia olem-
me.

Sitten meilla on oltava myo6s "kuolematonta rakkautta”. Ten-
nyson on sanonut kuolleista:

i He katselevat kuin Jumala vierivia hetkia
ii. suuremmin silmin kuin me,

iil. sallien meille kaiken.

Jumala tietaa kaiken, eikda han meneta karsivallisyyttaan. Me
olemme taipuvaisia menettaa karsivallisyytemme toisiimme ja
vasymme nopeasti myontymaan mihinkdan, mutta Jumala ei
tee niin. Se sanotaan hyvin tassa: “Tout comprendre, c’est tout
pardoner”. (ransk. Ymmarran. Kaikki on anteeksi annettu).

208 2.SHILA, sanan ja teon sopusoinnun avain, joka ta-
soittaa syyn ja seurauksen, eikd enaa jata mitaan sijaa
karman toiminnalle.

Sana shila kaannetaan yleensa yksinkertaisesti "kaytos”,
mutta tassa kirjoittaja painottaa sopusoinnun ideaa. Se, joka
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harjoittaa shilaa, on koko ajan tarkkana oman dharmansa suh-
teen tutkien, mitd han voi tehda kyvyilla, joita hanelld on tilan-
teessa, johon karma on hanet asettanut. Tama ominaisuus
sulkee my6s mahdollisimman nopeasti hanen karmatilinsa ja
tekee hanet kykenevaksi nauttimaan jatkuvasti lisdantyvasta
vapaudesta ja tilaisuudesta tehda hyvaa.

209 3.KSHANTI, suloinen kirsivillisyys, jota mikiin ei
voi hairita.

Vaikka kandidaatin on matkansa tassa vaiheessa hankittava
itselleen melkoisesti tdtd ominaisuutta, niin sen taydellistaminen
ja@ mydéhemmaksi. Pysya taysin hairiintymattémana on hyvin
vaativa tila. Arhatin sanotaan olevan taydellinen — kunnioitetta-
va — ja kuitenkin hanella on viisi kahletta murrettavanaan ennen
adeptiuden saavuttamista. Ja yksi naista viimeisista on mah-
dollisuus antaa jonkin aiheuttaa hairiintymista.

210 4.VIRAG’, vilinpitamattdomyys nautintoa ja tuskaa
kohtaan, harha voitettuna, ndhdaan vain totuus.

Kirjan Mestarin jalkojen juuressa kommentaareissa on osa
kolme omistettu kokonaan vairagyalle, joka on siella kdannetty
vailla haluja. Kuten aiemmin on todettu, se kddnnetaan tavalli-
sesti valinpitamattémyydeksi tai intohimottomuudeksi. Tama on
sellaisen ihmisen ominaisuus, joka on valppaana tyénsa suh-
teen eika anna koskaan henkilokohtaisten nakemysten asettua
esteeksi. Han on paassyt eroon loukkaantumisentunteista,
mutta ei ole kadottanut sympatiaansa. Han on valinpitamaton
asioita kohtaan, jotka tavallisesti saavat ihmiset liikkeeseen,
hanta eivat intohimot hairitse, vaan han arvioi asioita tyynenvii-
ledsti. Tama niin kutsuttu valinpitamattdmyys ei tarkoita, ettei
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han suhtautuisi innostuneesti tydhdénsa, mutta han tekee niin
silloinkin, kun se on tuskallista ja ongelmallista samoin kuin sil-
loin, kun se pelkkaa nautintoa. Kun tama ominaisuus on hyvin
kehittynyt, ihminen huomaa, ettd useimmat nautinnot ja tuskat
ovat illuusiota, joiden aiheuttaja on vaara tapa ottaa asiat. Han
nakee, mika totuus piilee muinaisten stoalaisten sanonnassa,
ettd mielipiteistdmme on meille enemman harmia kuin asioista
itsestaan.

211 5.VIRYA, peloton energia, joka taistelee tiensé yli-
maalliseen TOTUUTEEN, pois maallisten valheiden suos-
ta.

Jokaisella Polkua lahestyvalla on omat erityisominaisuuten-
sa, joiden takia han tulee huomaamaan, etta joistain porteista
on helppo paasta 1api, toisista vaikea. Karsivallisyys on yleensa
paljon helpompaa itamaisille ja energisyys lansimaisille oppi-
laille. Kun lista esiteltiin meille ensi kertaa, jotkut meista ihmet-
telivat, miksi vaikeammat oli pantu alkuun. Ei asia todellisuu-
dessa ollut niin. Buddha oli intialainen ja han suunnitteli tdman
intialaisia varten ja asetti ehka siksi ensimmaisiksi askeleet,
jotka olivat heista helpoimmat.

On varmasti vaikeaa saavuttaa suloinen karsivallisyys el
kshanti sen jalkeen, kun on ensin kehittdnyt suuren maaran
energisyytta eli viryaa. Kun ihmisellad on paljon energiaa ja han
kuulee Polusta, han tahtoo valittomasti kulkea sen paahan,
mutta ilman karsivallisyyttd han saa aikaan matkallaan niin
paljon hairidtekijoita ja ongelmallista karmaa, etta se viivyttaa
hanta huomattavasti. Toisaalta ihnminen, jolla on karsivallisyytta,
muttei energiaa, tyytyy ehka kulkemaan hyvin hitaasti, ja hanen
edistyksensa tulee myods olemaan todella hidasta.
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Nykyisellddn iddssa on vallalla tdmankaltainen tendenssi.
Muistan, etta Ceylonilla minulle kerrottiin kerran, ettd muinaisi-
na aikoina ihmiset todella saavuttivat nirvanan, mutta nyt on
paha aika, pimeé aika, kali yuga eikd sen saavuttaminen enaa
ollut mahdollista. Joten ehka jossain kaukaisessa kultaisessa
tulevaisuudessa asia olisi jalleen toisin. Mutta suuret opettajat
ovat kanssamme edelleen, ja vaikka kristillisissa Kirjoituksissa
sanotaan, etta portti on ahdas ja tie kaita, niin, nytkin portti on
|6ydettavissa ja tieta kulkea kuten ennenkin.

Naissa asioissa ei kukaan voi sanoa itsestdan, missa vai-
heessa on. Monille teosofia tulee muistiin palautumisena. Se
tarkoittaa, etta he ovat tienneet jotain siita edellisissa elamissa.
Jos ihminen on noissa elamissa tehnyt paljon tyotd paastak-
seen Polulle, niin tassa elamassa pieni lisatyo tuo hanet siihen.
Mutta jos han on vasta alkamassa ty6ta, niin hanella on pitka
matka edessaan, ja vaatisi hanelta lahes yli-inhimillisia ponnis-
tuksia paasta astumaan virtaan tassa inkarnaatiossa.

Ponnistelut, joita monet teosofit tekevat, merkitsevat suurta
rasitusta. Siksi Teosofisessa Seurassa on joskus niin paljon le-
vottomuutta, artyneisyytta ja riitelya. Olen kuullut ihmisten sa-
novan, ettd muissa seuroissa on vahemman téllaista ongelmaa.
Nain on aivan luonnollisesti. Jos liittyy maantieteelliseen tai
geologiseen tai muuhun vastaavaan seuraan, niin liittyy yksin-
kertaisesti vain ihmisiin, jotka toimivat yhdessa hankkiakseen
lisda yleensa tietynlaista tietoa. Mutta Teosofisessa Seurassa
monet rasittavat suuresti astraali- ja mentaaliruumiitaan ja vai-
kutukset tuntuvat fyysisessa ruumiissa. Siksi ajattelen, etta
koska olemme jatkossakin tekemisissa sensitiivisten ja viela
epataydellisten ihmisten kanssa, jotka painavat eteenpain nor-
maalia tahtia nopeammin, niin Seuran historia tulee todenna-
koisesti jatkossakin nakemaan paljon hairidita. Jokaiselle Seu-
ran jasenelle tulee kuitenkin aika, jolloin han saavuttaa "suloi-
sen karsivallisyyden, jota mikaan ei voi hairita”.
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212 6.DHYANA, jonka kultainen portti, heti kun se au-
keaa, johtaa narjolin'®' ikuisen sat’in valtakuntaan ja sen
lakkaamattomaan kontemplaatioon.

H.P.B:n huomautus:
01 Pyhimys, adepti.

Huomaatte tdman kirjan aiemmista painoksista, ettd sana
narjol on Kkirjoitettu vaarin naljor. Se on virhe, joka korjattiin
seuraavissa painoksissa. Kirjoitusvirhe johtui siita, ettd Bla-
vatsky luki sanoja astraalisesti, jolloin nékee kirjoitetut kirjaimet
edesta ja samalla kdanteisind takaa. Normaalisti luettaessa ei
huomiota kohdisteta tekstin vastapuoleen, vaan ainoastaan sil-
le sivulle, joka on silmien edessa. Kaikki nakyy silloin selvana,
eikd kaantopuoli olisi ndkyvissa. Nain luettaessa on helppo
tehda virheita erityisesti numeroiden suhteen. 7 on aivan selva,
vaikka lukisi sen vaaraltd puolelta, mutta numeron 18 lukee
helposti luvuksi 81.

Talla tavoin luvut kadantyivat joskus Blavatskylla. Han luki
usein kirjoja astraalisesti erityisesti sellaisia, joista on vain pari
kopiota olemassa. Jotkut meista kavivat sitten British Museu-
missa tarkistamassa lainauksen, joka oli hdnen mukaansa si-
vulla 139 ja tuli huomaamaan, ettd sivunumero olikin 931.
Yleensa hanen lainauksensa olivat varsin tarkkoja, mutta joskus
niista 10ytyi pienia epatarkkuuksia. Muista hanen erdaan kerran
jattdneen pois sanan “ei”, joka aiheutti melkoisen muutoksen
merkitykseen! Blavatsky ei osannut sanskritia, palia tai tiibetia
ja hanen oli turvauduttava taysin muistiinsa kayttaessaan noita
sanoja. Se ei ole ihme, etta hanelle sattui virheita, vaan se, etta
niitd sattui niin vahan.

Sana narjol, joka sai meidat eksymaan hiukan sivupoluille,
on tiibetia ja tarkoittaa adepti tai pyha tai viela paremmin joogi.

228



Se on johdannainen sanasta, joka merkitsee "rauha”. Narjol on
siis se, joka tavoittelee sisaista rauhaa.

Dhyana eli meditaatio avaa korkeamman itsen portit. Suurin
osa teosofista tietoa ja mita siitd on kirjoitettu sanskritiksi, on
tullut meille selvakoisesti. Suuret maarat asioita odottaa tutki-
mista selvanadn avulla. Olemme esimerkiksi tutkineet okkultti-
sessa kemiassa alkuaineita ja joitakin yhdisteita, mutta laaja ty6
odottaa silla alalla tekijaansa, jolla on eetterinen nako ja kyky
suurentaa, ja karsivallisyytta tarkkailla ja laskea atomit yha uu-
destaan.

Dzyanin stanzat on varmasti kirjoittanut joku, joka osaa lukea
ohjaavien deevojen mieltd ja ndhda nain, mihin he tahtaavat.
Se, mitd sanomme kierroksista ja ketjuista, ei ehka ole tarkkaa,
mutta astraali- ja mentaalitasoja koskeva informaatio on melko
varmasti hyvin tarkkaa, koska se on tulosta tuhansista tarkkai-
lukerroista. Erehdyksid saattaa edelleen syntya ennenaikai-
sesta yleistamisesta johtuen, siita, etta pidetdan epanormaalia
virheellisesti normaalina tai ettd jatetddn huomiotta jokin ilmi6-
luokka, jolla on merkitysta yleisteorian kannalta. Tata tapahtuu
kaikissa tieteissa. Esimerkki tallaisesta on aiempi ideamme
elamien valiajasta ja kuinka egot inkarnoituvat saanndllisesti
perakkaisiin alarotuihin. Taman ilmoitettiin olevan evoluution
normaalia kulkua, kunnes I6ysimme toisentyyppisia egoja, jotka
pitaytyivat enimmakseen yhdessa alarodussa ja inkarnoituivat
kaksi kertaa nopeammin kuin toiset. Saattaa olla puolen tusinaa
tyyppia lisda siihen, mita tiedamme, mutta kaikki, mitd voimme
sanoa nyt, on, ettd emme ole viela loytaneet niita.

Vanhat pyhat kirjoitukset ovat erityisen arvokkaita, koska
niita Kirjoittivat ihmiset, joilla oli selvanakodkyky. Ne ovat monis-
ta vastenmielisia johtuen tavasta, jolla ajatukset on esitetty tai
joskus vanhahtavasta tyylista. Jokaisella ajalla on omat ilmai-
sumenetelmansa. Meidan nykyaikainen tapamme on melko
suorasukainen; me esitamme asiat niin selvasti kuin mahdol-
lista. Esimerkiksi muinaisessa Egyptissa kaikki ilmaistiin hyvin
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runolliseen asuun puettuna. Gnostilaisissa kirjoissa kaikki on
verhottu pitkalle vietyyn symboliikkaan. Siksi jos opiskelee esi-
merkiksi Kuolleiden kirjaa tai Pistis Sofiaa, niin on yritettava
asettua siihen, miten ihmiset asennoituivat mieleltdan siihen
aikaan, kun ne kirjoitettiin. Se on hyvin vaikeaa, vaikka saisi
kasiinsa tarkan kdannoksen, mika ei aina ole asianlaita. Se vie
myds enemman aikaa kuin nykyihmisella yleensa on, jos hanen
on ansaittava myds elantonsa jollain tavoin.

Entisaikoina elama kaikkialla maailmassa ei ollut niin kiireis-
ta. Oli tapana tehda asioista mukavia ja helppoja kaikille ja siir-
taa huomiseksi kaikki, minka tekemista tanaan saattoi valttaa.
Katsottuani suuret maarat entisia elamia, olen huomannut asian
olleen nain kaikkialla. Ei ollut junia, joihin piti ehtid eikd sanoma-
tai aikakauslehtia, joiden piti ilmestya tiettyna paivana tai tiet-
tyyn aikaan. Huomioitteni mukaan lahinta, mika vastaisi saan-
nollista julkaisusarjaa, olivat kirjesarjat, joiden vali oli hyvin pitka
ja usein epasaanndllinen. Joskus numeroiden ilmestymisen
valillda meni kuukausia.

Kaikesta tastd huolimatta ihmiset saavuttivat adeptiuden
noina paivinakin, mutta heille on taytynyt olla vaikeaa saada
virya, vasymaton energia, jota polulla tarvitaan. Kuitenkaan
modernin l&nsimaisen maailmamme levoton aktiviteetti ja lopu-
ton kiire eivat tarkkaan ottaen ole samaa kuin virya. lhmiset
osoittavat energisyyttaan usein ulkoisen pakon sanelemana.
Jolleivat he ole tasmallisia ja ahkeria toimissaan, kilpailu on
sellaista, ettad toiset menevat ohi, eivatkd he kykene hankki-
maan elantoaan. Okkultismin opiskelijan panee liikkeelle hanen
sisdinen pakkonsa, ja han tekee aina tyota vakaasti ja Kiirehti-
matta tai sekoilematta, silla han haluaa, ettd hanen tydnsa on
hyvin tehty.

Tassa asiassa paaasiallisen vaarana on, etta tulee tehdyksi
liian vahan, ettd annetaan asioiden, jotka pitaisi tehda, jaada
tekematta. Mutta jotkut pilaavat silti tydnsa ottamalla tehdak-
seen liikaa. Annie Besant on erinomainen esimerkki keskitien
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kulkijasta. Han on aina tyéntouhussa ja suunnittelee ajankayt-
ténsa parhaalla mahdollisella tavalla, mutta han ei yritd tehda
enempaa kuin voi. Han sanoo usein jostain asiasta, ettei se ole
hanen tyétaan, koska hanella ei ole siihen aikaa.

Sanonnassa, etta kiireisimmalla on aina eniten aikaa, piilee
totuus. Nain on, koska han jarjestaa aikansa oikein. Mutta on
ihmisia, jotka ottavat tehdakseen enemman kuin he todella
voivat tehda, toisinaan siksi, etta heilla on mahdollisesti perus-
teltu tunne, ettd kukaan muu ymparilla ei osaa tehda sita aivan
yhtd hyvin. Nain oli asianlaita kerran kauan sitten Teosofisen
Seuran eraan osaston ylisihteerin osalta. Han oli loistava ja ky-
vykas tyontekija, ja hanen nakemyksensa, etta han osasi tehda
asiat parhaiten, oli todennakoisesti oikeutettu. Mutta han otti
tehdakseen niin paljon, ettd osa jai tekematta ajanpuutteen
vuoksi. Kun hanen seuraajansa astui virkaan, asiat olivat toi-
vottoman sotkussa.

On parempi kulkea keskitieta tassa asiassa, jakaa tyd huo-
lella annoksiin ja saastda aikaa toisten tydntekijdiden opetta-
miseen ja harjoittamiseen. Joskus on paljon vaivalloisempaa
nayttaa jollekin toiselle, kuinka jokin tehdaan kuin tehda se itse,
mutta toiveena on, etta kun on nayttanyt hanelle kerran tai kaksi
ja jos tarpeen, vaikka kymmenen kertaa, niin han kykenee te-
kemaan sen itse sata kertaa, joten se kannattaa loppujen lo-
puksi.

213 PRAJNA, avain, joka tekee ihmisesti jumalan, luo-
den hanesta bodhisattvan, dhyanien pojan.

214 Sellaiset ovat porttien kultaiset avaimet.
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Olemme nyt paasseet viimeiseen naistd ominaisuuksista.
Prajna, joka tarkoittaa jalleen kerran viisautta enemman tietoi-
suuden kykyna kuin tietona. Se on viisautta, koska se tunkeu-
tuu muodon takana olevaan eldamaan. Jnana, joka myos kaan-
netaan viisaudeksi, ei ole kyky, mutta prajna on.

On sanottu, ettd tdma ominaisuus tekee ihmisesta bodhi-
sattvan. Tata termia on kaytetty tédssa laajassa merkityksessa.
Teknisesti ottaen bodhisattva on ihminen, joka on luvannut
elavalle buddhalle, etta ottaa sen viran tulevassa elamassa.
Kaikki ihmiset kayvat kuitenkin 1api bodhisattva-vaiheen ela-
missaan. On olemassa seitseman suurta planetaarista linjaa, ja
oppilaita ottavia Mestareita tydskentelee niissa kaikissa. Jokai-
nen tulee omaa linjaansa kulkiessaan vedetyksi yhteyteen ky-
seisen linjan paana olevan Mestarin kanssa. Ihmisen on kui-
tenkin mahdollista vaihtaa linjalta toiselle omistautuessaan tie-
tylle Mestarille, mutta se vaatii lisatyota ja -opiskelua, silla ih-
minen sopeutuu helpoimmin oman linjansa mukaiseen harjoi-
tukseen okkultismissa.

Se, josta on tulossa Buddha, taytyy olla antanut lupauksen-
sa elavalle buddhalle tuhansia vuosia aiemmin. Sanotaan, etta
Buddhan vaikutus pysyy hanen yllaan siitd lahtien, ja kun han
aikanaan saavuttaa buddhauden, henkisen Buddhan suuri vai-
kutus sailyy inkarnoituneen Buddhan ylla. Gautaman on sanot-
tu antaneen lupuksensa buddha Dlpankaralle, jonka oletetaan
olleen ldsna taustalla niind vuosina, jolloin Gautama Buddha
opetti. On mahdollista vain toistaa, mita naista korkeista asioista
on sanottu, mutta se on hyvin kaunis ajatus. Se on myds hyvin
luonnollista, silla tieddmme, ettd paljon alemmallakin tasolla
Mestari varjostaa aina oppilastaan, joka on osa Mestarin tietoi-
suutta.
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LUKU 2
SYDAMEN VIRITTAMINEN

215 Ennen kuin voit lahestyé viimeistd, oi vapautesi ku-
toja, on sinun hallittava namaé taydellisyyden paramitat —
yliluonnolliset hyveet, yhteensé kuusi ja kymmenen — pit-
kin uuvuttavaa polkua.

216 Silla, oi oppilas, ennen kuin tulit kelvolliseksi koh-
taamaan opettajasi kasvoista kasvoihin, MESTARISI va-
losta valoon, mita sinulle sanottiin?

217 Ennen kuin voit lahestyd etummaista porttia, sinun
on opittava erottamaan ruumiisi mielestéasi, hajottamaan
varjo ja elaméaan ikuisessa. Tédta varten sinun on elettava ja
hengitettdva kaikessa, kuten kaikki minkd tajuat hengittiaa
sinussa. Sinun on tunnettava itsesi kaikissa olennoissa
olevaksi, kaikki olennot ITSESSA oleviksi.

C.W.L. Mestarisi kohtaaminen valosta valoon on ihmeellinen
totuus. Kun oppilas paasee yhteyteen Mestarin tietoisuuden
kanssa ja tama nayttaytyy oppilaalle ensi kertaa, niin tdman
aura loistaa kirkkaasti Mestarin valoa, kuten olen selittanyt kir-
jassa Mestarit ja Polku.

Naissa sakeissa kaydaan jalleen lapi paljolti samaa kuin en-
simmaisen katkelman alussa. Ruumiin ja mielen erottaminen
merkitsee sananmukaisesti mayavi rupan muodostamista.
Vertauskuvallisesti se tarkoittaa, etta taytyy osata erottaa, mika
on todellisuus ja ymmartaa, etta se ei ole tdma ruumis. Astraa-
liruumis on fyysisen ruumiin varjo; sité ei saa tuhota, mutta on
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paastava eroon sen ylivallasta. Sitd on kaytettava, mutta ei an-
nettava sen hallita. Ikuisessa elaminen ei ole maailman jatta-
mista, vaan asioiden arvioimista ikuisen elaman nakokulmasta.
Olemme tarkastelleet kaikkea tata, kun opiskelimme kirjaa
Mestarin jalkojen juuressa.

Joka oppii elamaan ikuisen, jalleensyntyvan egon nakokul-
masta kasin, oppii nopeasti, ettei milldan, mita ihmiselle tapah-
tuu ulkonaisesti, ole mitaan valia. Kun luemme Alcyonen ela-
mid, niin ndemme, ettd monet henkilét siind kokivat paljon kar-
simysta. Jotkut noista henkildista olimme me nyt, ja tieddmme,
ettad karsiminen oli tilapaista eika vaikuta meihin nyt. Jalkeen-
pain ihmettelemme joskus, kuinka nuo henkil6t kestivat sellais-
ta karsimysta. He kestivat ja selvisivat siitd turvallisesti. Ei ole
niin helppoa tuntea, ettd nykyisesta karsimyksesta selvitaan,
koska ollaan parhaillaan sen keskella sen sijaan, etta sita kat-
sottaisiin toisesta perspektiivista. Ei voi odottaa nadkevansa ko-
kemusta tai tapahtumaa selvasti, kun on parhaillaan siind mu-
kana. Esimerkiksi sotilas taistelukentalla nakee hyvin vahan
siitd, mita on tapahtumassa eika yleensa tieda tietyn liikkeen tai
mandoverin tarkeyttd, johon osallistuu. Hanesta hanen osuu-
tensa tyosta tuntuu vahapatdiseltd ja kuitenkin se voi olla rat-
kaiseva tekija taistelussa tai se voi olla nayttava ja taidokas,
mutta ei toden teolla elintarked hanen oman puolensa mene-
tykselle.

Emme mielestani voi kuitenkaan yliarvioida Teosofisen
Seuran merkitystd. Se on yksi tarkeimmista liikkeistd, mita
maailma koskaan on nahnyt. Ulkoiselle maailmalle, hallitsijoille
ja valtiomiehille se nayttda samanlaiselta seuralta kuin muutkin,
pelkaltd kouralliselta ihmisia. Sen perustivat kaksi Mestaria,
joista tulee kuudennen juurirodun paa, ja he valitsevat meidan
joukostamme niita, jotka ovat soveliaita osallistumaan tuon ro-
dun varhaiseen kehitykseen. Voimme helposti yliarvioida oman
henkildkohtaisen osuutemme Seurassa. Kukaan ei ole korvaa-
maton, kuten meilla on ollut tilaisuus huomata Seuran historian
kuluessa. Jopa suuret johtajamme Blavatsky ja eversti Olcott
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ovat poistuneet, muta Seura on selviytynyt heidan menettami-
sestaan ja jatkanut ihanteittensa levittamista ja juurruttamista
maailmaan, koska Mestarit ovat edelleen olemassa.

Mestarien oppilaiden on opittava samaistamaan tietoisuu-
tensa kanssaihmistensa tietoisuuteen, ja siksi jarjestetaan tiet-
tyja harjoituksia tata tarkoitusta varten. Tulokset ovat usein yl-
[attavia, kun oppilaat yrittdvat paasta eri eldinten tietoisuuksiin.
Niiden ajattelu kulkee rajoittuneita linjoja pitkin, ja kun ihmiset
ovat nakevinaan niiden toiminnassa jotain motiivia, se on usein
lainattu ihmisten kokemuksista, todellisuudessa toiminta on
usein jotain aivan muuta. Toisaalta niiden ajattelu menee niiden
omien, harvalukuisten linjojen mukaisesti paljon pitemmalle
kuin yleensd ymmarretdan. Siten me pidamme niiden ansiona
toisaalta paljon enemman, toisaalta vahemman kuin todellisuus
on.

Usein oppilas asetetaan toisen ruumiiseen, jotta han ym-
martaisi toisen asemaa ja itseaan eri muodoissa. Damodar K.
Mavalankarilla oli aika dramaattinen kokemus useita vuosia
sitten. Hanet tempaistiin yhtend paivana pois ruumiistaan ja
heitettiin jonkun juopuneen merimiehen ruumiiseen jossain ul-
komailla. Han oli bramiini kaikkine perittyine bramiinin rajoituk-
sineen, jotka koskivat kosketuksissa olemista jonkin alemman
eli epapuhtaan kanssa. Se tunne on heissa voimakkaampi kuin
kukaan lansimaalainen voi ymmartaa. Se oli hanelle luonnolli-
sesti hirved shokki. Han sai huomata olevansa jossain, mika
hanesta oli sanoinkuvaamattoman likaista. Kuitenkin han kyke-
ni keskella tatd kauheutta, johon oli yhtakkia joutunut, tajua-
maan, kuka han edelleen oli ja sanomaan itselleen: "Mina en
ole tdma; mina olen Damodar.” Ja ndin han kykeni pysymaan
tyynena ja ajattelemaan, etta tamakin oli ihmiskuntaa, minun on
kyettava tuntemaan sympatiaa myds tatd kohtaan. Nain han
selvisi ansiokkaasti testista.

Jouduttuaan tallaiseen kokeeseen monet olisivat olleet ih-
metyksissdan ja ajatelleet ndkevansad kaameaa painajaista ja
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kamppailleet vapautuakseen ja loukanneet itsensa. Useimmille
ensimmainen tunne olisi ollut inho. Mutta adepti ei tunne niin.
Han ei tuomitse vaaryyttd. Han ymmartaisi paljon enemman
kuin me, mutta hanta ei inhottaisi. Han tunnustaa ihmiselaman
kaikkien vaiheitten olemassaolon. Han muistaa, ettd han on itse
kaynyt 1api jotain tallaista aikakausia sitten ehka jollain toisella
planeetalla. Hanen buddhi-tietoisuutensa on mydés taysin kehit-
tynyt, ja silloin kykenee sulkemaan synnintekijat oman itsensa
sisdan. Ei ole vastenmielisyyttd vaarintekijaa kohtaan; tuntee
vain halua antaa kaikkea mahdollista apua. Yleensa on kuiten-
kin niin, etta tallaisessa vaiheessa olevalle ihmiselle voi antaa
vain hyvin vahan ja varovaisesti. Paitsi sympatiaa tarvitaan
my0s viisautta ymmartaa, mihin toinen voi vastata ja karsivalli-
syytta ja tahdikkuutta saada hanet ymmartamaan miten hienoa
olisi hiukan korkeampi elama kuin mihin han on suuntautunut.

Tallaisen samaistumiskokemuksen kautta oppii viisasta
sympatiaa, ja luulen, ettd vain nain se tapahtuu taydellisesti.
Silloin nakee, miksi ihminen tekee tiettyja asioita, ja milta ne
hanesta nayttavat. Niiden, joilla ei tallaista kokemusta ole, tay-
tyy yrittda parhaansa nahda asiat toisten nakoékulmasta.

218 Ald anna aistiesi ottaa mieltdsi temmellyskenték-
seen.

219 Al erota olemustasi OLEMASSAOLOSTA ja toisis-
ta, vaan yhdisté valtameri pisaraan, pisara valtamereen.

220 Niin tulee sinun olla tidydesséd sopusoinnussa kai-
ken eldvan kanssa; tunne rakkautta ihmisia kohtaan ikaan
kuin he olisivat sinun oppilasveljidsi, saman opettajan op-
pilaita, saman aitikullan poikia.
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Ensimmainen sde muistuttaa ensimmaisen katkelman alku-
osasta, jossa sanotaan: "Mieli on suuri todellisuuden tappaja.
Oppilas tappakoon tappajan.” Se on tappaja, koska olemme
antaneet ennakkoluulojen kasvaa siind. On yleisessa tiedossa,
ettd emme koskaan née toista ihmista, vaan vain ajatuksemme
hanesta. Tappajan tappaminen ei kuitenkaan tarkoita, etta
meidan tulisi selviytya ilman alya luottaen vain impulsseihimme,
jotka ovat tasoa alempana. Meidan on noustava intuitiotasolle,
joka on alyn ylapuolella ja annettava sen maarittda, mihin koh-
teisiin ajatuksemme on suunnattava.

Jos ihmiset voisivat nahda ennakkoluulojensa vaikutuksen
mentaaliruumiiseen, he yllattyisivat. Taman ruumiin aine on tai
sen tulisi olla jatkuvassa rytmisessa virtauksessa, ja sen eri
osilla eli renkailla on tekemista eri linjoilla kulkevan ajattelun
kanssa. Jos ihmisella on ennakkoluuloja jonkin suunnan ajat-
telun suhteen, niin renkaassa on tukkeuma talla suunnalla. Aine
ei liiku vapaasti tallaisissa kohdissa. Tallainen tukkeuma nakyy
mentaaliruumissa suurena kansana. Meidan pitaisi kyeta na-
kemaan lapi mentaaliruumiin joka kohdasta, mutta tallainen
kadnsa haittaa nakokykyamme. Kun yritamme katsoa tallaisen
osan lapi mentaaliruumiissamme, asiat nakyvat vaaristyneina,
kuten aiemmin on selitetty.

Talla tavoin mieli on todellisuuden tappaja. Ihmisista par-
haimmillakin on joitakin ennakkoluuloja. Jollakin, joka esimer-
kiksi ylpeilee olevansa niistd vapaa yhdessa asiassa, sanotaan,
vaikka rodun ja ihonvarin suhteen, voi olla niita toisessa asias-
sa esimerkiksi tapojen suhteen. Han ei valita, onko ihmisen
ihonvari ruskea, valkoinen, punainen vai keltainen, mutta jos
tdma ihminen sattuu syodessaan pistamaan veitsen suuhunsa
tai aantamaan murteellisesti, niin se ei enaa olekaan hanelle
yhdentekevaa.

Pahimpia naista ennakkoluuloista koskevat yleensa sellaista
olemassaoloa, jota emme tiedosta, joiden kanssa olemme ehka
kasvaneet lapsuudesta asti. Niistd on aarimmaisen vaikea
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paasta eroon. Ne voidaan voittaa taydellisesti vain rakkauden
avulla. Jos ihmisen tavat loukkaavat meita, han oppii parempia
aikanaan, ellei tassa, niin seuraavassa inkarnaatiossa, mutta
ihminen on osa Logosta aivan kuten mekin. Jumalan rakkaus
samoin kuin Jumalan rauha kay yli ymmarryksen ja eika ai-
noastaan anna kaikkea anteeksi, vaan tuntee, ettei ole mitaan
anteeksiannettavaa.

Meidan on opittava rakastamaan kaikkia ihmisia niin kuin he
olisivat oppilasveljiamme. Side saman Mestarin oppilaiden va-
lilld on maailman vahvin lukuun ottamatta Veljeskunnan jasen-
ten valistd. Oppilas oppii aikanaan laajentamaan rakkausomi-
naisuutta , jonka han on saanut naissd ykseysolosuhteissa,
kunnes han tuntee sita kaikkia kohtaa, joita nékee.

221 Opettajia on monia; MESTARISIELU on yksi, Alaya,
universaali sielu. Ela tuossa MESTARISSA, niin kuin sen
sdde elda sinussa. Ela kumppaneissasi, niin kuin he eldvat
SIINA.

Tama on sama ajatus ykseydesta kauniimmin sanottuna.

222 Ennen kuin seisot polun kynnykselld, ennen kuin
kuljet ensimmaisesta portista, on sinun sulatettava kaksi
yhdeksi ja uhrattava persoonallinen persoonattomalle IT-
SELLE ja siten hévitettdva “polku” nédiden kahden valilld —
Antahkarana.*

Tama sakeen yleinen merkitys on varsin selva, mutta sanan
antahkarana kayttd on hiukan epatavallinen erityisesti kuten
Blavatsky on sen huomioinut.
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H.P.B:n huomautus:

03 "Antahkarana on alempi manas, yhteydenpitotie eli yhteys persoonalli-
suuden ja korkeamman manaksen eli ihmisen sielun Vélilld. Se hévitetdén
polkuna tai yhteydenpitovélineené kuolemassa ja sen jéénteet séilyvat muo-
tona kama rupassa eli kuoressa,”, »liekkién&».

Salaisen opin kolmannen osan jalkipuolella Blavatsky kayt-
tda joskus sanaa kama-manas siita, mitda me nyt kutsumme
alemmaksi mieleksi. Silla tarkoitetaan mielta, jonka luonne ra-
kentuu persoonallisen eldman aikana kaman vaikutuksen alai-
sena. Antahkaranaa voisi silloin pitda puhtaana alempana ma-
naksena, korkeamman manaksen sateena. Elaman aikana ih-
misen on mahdollista paastd kosketukseen korkeamman ma-
naksen kanssa tdman kanavan avulla. Kuten olemme nahneet
kirjassa Mestarit ja Polku, oppilas ryhtyy laajentamaan kanavaa
niin, etta se on aina taysin auki, ja aktiivinen korkeampi manas
voi kaikin ajoin ilmaista itsedan persoonallisuudessa. Mutta
kuoleman jalkeen keskivertoihmisella ei ole vapautta, joka ha-
nella oli ennen panna alulle uutta aktiviteettia eli yrittda uusia
kokeiluja. Han on nyt maaeladman aikana liikkeelle laskemiensa
syiden seurausten maailmassa ja hanen taytyy tyostaa kootut
alemmat tunteensa astraalitasolla ja sitten korkeammat tun-
teensa alemmalla mentaalitasolla deevakhanin olosuhteissa.
Siten hanen antahkaranansa on lakannut toimimasta kanavana
alaspain. Tama ei kuitenkaan pida paikkaansa ihmisen kohdal-
la, joka on omien tunteittensa ja ajatustensa herra tai oppilas,
joka jarjestelee astraali- ja alempaa mentaalitasoa tahtonsa
mukaan.

Elaman aikana ego syyruumiissa on ikdan kuin varustanut
omaa energiaansa hyddyllisten kokemusten etsintaan, joihin
sen persoonallisuutta sopeutettiin. Ja jos persoonallisuus epa-
onnistui missiossaan, tuo energia, nuo korkeamman manaksen
sateet menetetdan. Niistd jaa jaljelle vain keskus kuoren tai
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kynnyksenvartijan tuottamiselle, jos ne ovat olleet riittavan
vahvoja kestddkseen seuraavaan inkarnaatioon.

Nykyisin teosofisin termein ilmaistuna ihminen jaa kuoleman
jalkeen astraalitasolle lyhyemmaksi tai pitemmaksi aikaa riip-
puen hanen itsekkaiden halujensa maarasta ja elinvoimaisuu-
desta, ovatko ne karkeita, hienostuneita vai naitten sekoitus.
Sitten han kohtaa toisen kuolemansa, astraaliruumiin kuoleman
ja siirtyy deevakhaniin, erityisiin olosuhteisiin alemmalla men-
taalitasolla alemmassa mentaaliruumiissaan. Siella han tyostaa
taydellisiksi kaiken epaitsekkdan kunnianhimonsa ja halunsa.
Hanen ollessaan tassa tilassa jotkut osat hanen astraaliruu-
miistaan voivat viela kuljeksia tutussa ymparistdssa, jos hanen
astraaliruumiinsa oli hyvin karkea. Tama kaikki on hyvin selitetty
pienissa kirjasissani Astraaliruumis ja Deevakhan. Taydempi
kuvaus naista kuolemanjalkeisista tiloista paisuttaisi taman kir-
jan valtaviin mittasuhteisiin.

Kirjoittaessani artikkelia Lost Souls, joka on otettu mukaan
kirjaan The Inner Life, sain ajatuksen yksinkertaisesta selityk-
sestd korkeamman ja alemman mielen valisestd yhteydesta.
Suurempi osa egoa kuuluu mentaalitason korkeammille alata-
soille ja vahaisempi osa toiselle alatasolle ja viela pienempi
kolmannelle. Voimme siten kuvitella kolmella alatasolla esiinty-
vaa egoa edustavan kuvion olevan syddmenmuotoinen alas-
pain kapeneva. Tavallisessa ihmisessa vain tuo pieni karki yltaa
alas persoonallisuuteen, siten vain hyvin pieni osa egoa on toi-
minnassa suhteessa persoonallisuuteen.

Kehittymattdomissa ihmisissa todennadkoisesti vain sadasosa
egosta on aktiivisena. Okkultismia opiskelevissa on yleensa
aktiivisena my0s pieni osa toista alatasoa. Edistyneemmilla
opiskelijoilla melkoinen osa tata tasoa on aktiivisena, ja valitto-
masti arhatin alapuolella olevalla tasolla puolet egosta on aktii-
vinen.

Egolla on vain hyvin osittainen ote alemmista kayttovali-
neistdan. Antahkaranan voidaan katsoa olevan kasivarsi, joka
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ojentuu pienen, hereilld olevan egonosan ja alaslasketun osan,
kaden valilla. Kasi unohtaa usein korkeamman ja toimii usein
jopa sita vastaan. Kun nama kaksi ovat taydellisesti liittyneet
yhteen tdma ohut lanka lakkaa olemasta.

Sanskritiksi sana antahkarana merkitsee sisainen elin tai si-
sainen instrumentti, ja sen tuhoutuminen merkitsisi, etta ego ei
enda tarvitse tallaista instrumenttia, vaan vaikuttaa suoraan
persoonallisuuteen. Oikeastaan ego kadottaa osan itseadan, kun
egon koossapysyvyys (koheesio) kokonaisuutena on heikompi
kuin voimat, jotka sekoittavat siihen alempaa itsea. Mutta se on
my06s saanut jotain itselleen elaman aikana, ja yleensa on saa-
tu enemman kuin mitd menetetty oltaessa sotkeutuneena
alempaan itseen (paitsi hyvin pahan eldman ollessa kyseessa).
Hiukan egoa itsedan ja hiukan alempaa manasta jaa kama-ru-
paan toisessa kuolemassa. Antahkaranaa tulisi siten pitaa kor-
keamman ja alemman itse yhdistavana linkkind, joka haviaa,
kun vain yksi tahto toimii molemmissa.

223 Sinun on oltava valmis vastaamaan dharmalle,
tuolle ankaralle laille, jonka &ani kysyy sinulta heti ensi
askeleella:

224 ”Oletko noudattanut kaikkia sdant6jd, oi sina kor-
keiden toiveiden lapsi?”

225 ”Oletko saattanut syddmesi ja mielesi sopusointuun
koko ihmiskunnan suuren mielen ja syddmen kanssa? Sil-
I& niin kuin pyhéd virta kohisee 4édnta,”* jota kaikki luon-
nondéénet toistavat kaikuna takaisin, niin on sykittava sen
sydédmen ’joka tahtoo astua virtaan’ vastaukseksi kaikkien
eldvien ja hengittdvien olentojen jokaiseen huokaukseen ja
ajatukseen.”
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c.w.L. *+ H.P.Blavatsky antaa meille tassa pitkan alaviitteen
selittden, ettd pohjoisbuddhalaiset ja todellisuudessa kaikki kii-
nalaiset pitavat suurten, pyhien jokien syvaa pauhua luonnon
perussavelena. Han tuo esiin tunnetun tosiasian fysiikasta ja
okkultismista, ettd luonnossa muodostuva kokoomaaani kuten
suurten jokien pauhu, puunlatvojen dani suuressa metsassa tai
kaupungin kumu etaalta kuultuna on yksi maaratty savel, jonka
korkeuden voi tajuta. Kaikki tdma on totta, ja se, joka on oppinut
kuulemaan savelen, joka kannattelee luontoa, voi aina kuulla
sen. Jokaisella planeetalla on mydés oma savelensa; se soi
omaa saveltdan matkatessaan avaruudessa, ja tasta savelesta
Logos tietdd, onko kaikki hyvin hdnen maailmoissaan vahan
samaan tyyliin kuin harjaantunut insinddri voi kertoa moottorin-
aanesta, onko kaikki kunnossa. Siten pyrkijan on jatkuvasti
kuunneltava eldmaa ymparillddn. Tama vie meidat takaisin
sympatiaan, jota tama kirja painottaa niin suuresti. Me ajatte-
lemme usein ymmartdvamme laheisimpia ystaviamme, mutta
emme todellisesti ymmarra, mikd on usein aivan selvaa ulko-
puoliselle tarkkailijalle. Mutta Mestari ymmartaa aina; han ei
mitenkdan voi ymmartaa vaarin. Han voi sanoa, ettei hyvaksy
jotain nakemaansa, mutta hanen sympatiansa on aina taydel-
listéd ja han ymmartaa ilman, ettd meidan on tarpeen sanoa sa-
naakaan. Meidan taytyy yrittdd ymmartaa muita pyrkimalla na-
kemaan asiat kuten he nakevat, ynmmartamalla, mitka ovat hei-
dan ajatuksensa, ei tekemalla, mita he tekevat.

226 Oppilaita voidaan verrata sielun &éntid toistavan
vinan kieliin, ihmiskuntaa sen kaikukoppaan ja kétta joka
sen kaulalla liukuu SUUREN MAAILMANSIELUN soivaan
hengitykseen. Kieli, joka ei vastaa Mestarin kosketukseen
suloisessa sopusoinnussa kaikkien muiden kanssa, kat-
keaa — ja heitetdédn pois. Samoin on lanoo-sravakoiden yh-
teistajunnan. Heiddn on virittdydyttdvd upadhyayan sie-
luun — joka on yhta Ylisielun kanssa — tai ldhdettéva tie-
hensa.
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Okkulttinen hierarkia kayttda oppilaita vinankielina, joilla se
soittaa evoluutiomarssin loistavaa musiikkia, jotta kaikki tdma
musiikki resonoisi ihmiskunnassa. Jos olisit muusikko, niin mita
tekisit kielelld, joka ei halua sulautua muihin, vaan yrittaisi aina
paastd voimalla ndkyvdmpaan asemaan? Heittaisit sen pois.
Se, joka pelaa omaan pussiinsa, haluaa tietoa tai vapautusta tai
mitd muuta tahansa itselleen, ei ole sovelias Mestarin oppi-
laaksi. Tdman suhteen kaikki oppilaat joutuvat koetukseen.
Oppilas saa tehtavakseen joitain toita ja jos han lyo niita laimin,
hanet jatetaan syrjaan. Jos kyse on tarkeasta tyosta, Mestarilla
on aina suunnitelma B valmiina, mutta jos on kyse jostain va-
hapatdisemmasta, niin tuo kieli vain heitetdan pois.

Oppilaan on sailytettava sopusointu Mestarin suuren tarkoi-
tuksen suhteen, mutta sen lisdksi myos muitten tyontekijoitten
kanssa. On tehtava omalle kohdalleen kuuluva ty6 eikd puutut-
tava toisten tydhon. Kun heidan tydnsa koskettaa, voi vain joko
auttaa tai haitata heit, ja velvollisuutena on aina auttaa, tehda
asiat mahdollisimman helpoiksi veljelleen. Tama keskindinen
vastuunkanto ja apu toimii 6ljyna koneistolle. llman 6ljya kaikki
saattaa edelleen toimia, muttei niin sujuvasti tai hyvin, ja tarvi-
taan enemman energiaa kaiken toimimiseen. Jos panee kaiken
energiansa tyohon, mutta tuhlaa sita kitkaan, niin se on melkein
sama kuin energiaa olisi vain murto-osa. Taytyy pitaa mielessa
kokonaisuuden hyva, ei oma edistyminen eikd edes oman
osaston menestys.

227 Siten tekevat “varjon veljet” — omien sielujensa
murhaajat, kauhea DadDugpa® -klaani.

H.P.B:n huomautus:

95 Bhooneja ja Dugpia, »punamyssyjen» lahkoja pidetdén eniten taikomiseen
perehtyneind. Ne asuvat ldntisesséd ja pienessa Tiibetissd ja Bhutanissa.
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Kaikki ne ovat Tantrikoita. On naurettavaa huomata sellaisten orientalistien
kuin Schlagintweit’in ja muiden jotka ovat kdyneet Tiibetin rajamaissa, se-
koittavan néiden ihmisten taikoja ja inhottavia toimituksia itdisten laamojen
rkeltamyssyjen» ja heidén Nardsholiensa eli pyhien miestensé uskontoon.

Kirjoituksissaan Blavatsky kayttda nimea Dugpa varjon vel-
jistd — mustista maagikoista, kuten heita usein kutsumme. Tama
valinta ei ole erityisen onnistunut, koska dugpat eivat ansaitse
ainakaan kaikkia kovia juttuja, joita heista puhutaan.

Ennen buddhalaisuuden tuloa Tiibetiin sielld palvottiin paljon
elementaaleja ja luonnonhenkia, ja niille uhrattiin sovitusuhreja.
Uskonto oli matalan tason uskontoa kuten kaikki sovitustyyppi-
set uskonnot ovat. "Bdneja eli dugpia, punamyssyjen lahkoa,
pidetdan eniten taikuuteen perehtyneina. He asuvat Lansi- ja
Keski-Tiibetissd ja Bhutanissa”, sanoo Blavatsky. Vanha us-
konto siis elaa yha.

Sama on tapahtunut muissa uskonnoissa. Esimerkiksi kris-
tinuskossa Jehovah, muille jumalille kateellinen heimojumala
hailyy edelleen olemassa. Juutalaiset eivat tienneet mitdan
ylimmasta jumaluudesta ennen vankeuttaan Assyriassa. Siella
he alkoivat yrittda pitdd oma heimojumalaansa ylimpana juma-
lana, josta olivat vasta kuulleet. Tuloksena oli sekaannus. On-
nettomuudekseen kristinusko joutui mukaan tdhan sotkuun, ja
tama nakyy edelleen ehtoollispalveluksessa. Sen alussa lue-
taan juutalaisten kymmenen kaskya, jossa puhutaan kateelli-
sesta jumalasta, mutta myoéhemmin samassa palveluksessa
Jumalaa kutsutaan "Jumalaksi Jumalasta, valkeudeksi valkeu-
desta ja totiseksi Jumalaksi totisesta Jumalasta”. Vanha idea
sovituksesta siirtyi myds kristinuskoon outona ajatuksena siita,
kuinka Jumala osti itsensa vapaaksi antamalla oman poikansa
kuolla.

Vaikka buddhalaisuus on lahettanyt perati kolme missiota
Tiibetiin ja ihmiset sielld ovat enimmakseen jonkinlaisia bud-
dhalaisia, niin vanha uskonto tulee esiin yha uudelleen, silld on
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vankka asema ihmisten sydadmessa. Sama ilmidé on nakyvissa
esimerkiksi Italian Apenniineilla, jossa vanha, paljon rooma-
laista vanhempi etruskiuskonto on edelleen nakyvissa. Katoli-
nen kirkko vastustanut sita turhaan. Toinen tapaus on Ceylon.
Ihmiset sielld ovat buddhalaisia, ja lisdksi on jonkin verran kris-
tittyja, jotka ovat portugalilaisten kaannyttdmien jalkelaisia.
Mutta silti todellisen hadan hetkella kuten vakavan sairauden tai
luonnonkatastrofin kohdatessa buddhalaiset ja kristityt kédanty-
vat kumpikin yhta lailla vanhan "paholaisenpalvonnan” puoleen.
Jos heilta kysyy, miksi, he vastaavat: "Totta kai olemme bud-
dhalaisia tai kristittyja ja sivistyneitd, mutta loppujen lopuksi
vanhassa uskonnossa saattaa olla jotain enemman, eika vara
venetta kaada.”

Loppu pa merkitsee yksinkertaisesti "ihmisia”. Siten Mestari
Kuthumin seuraajia kutsutaan tiibetiksi termilla "Kut-Hum-pa”.
Bhoén-pa tarkoittaa alkuperaisuskonnon seuraajia. Ensimmai-
sen kdannytyksessa kaantyneiden jalkelaisia kutsutaan termilla
"Ninma-pa”. Tama ensimmainen buddhalaisuuden saapuminen
turmeltui vanhan uskonnon takia. Kargyu-lahko edustaa toisen
kdannytyksen kdannynnaisia, joka lahetettiin Tiibetiin joitakin
satoja vuosia ensimmaisen jalkeen. Dug-pat eli punamyssyt
kuuluvat tdhan lahkoon ja ovat siis bhon-pan jaanteita. Sekaan
ei pysynyt puhtaana, vaan salli vanhojen uskomusten hiipia
mukaan.

Sitten tuli Tsong-ka-pan suorittama kolmas ja viimeinen re-
formi. Sen seuraajia kutsutaan termilld Gelug-pa eli keltamys-
syt. Tahan lahkoon kuuluu Dalai Lama ja Teshu Lama ja maan
nykyinen hallitus. Siihen kuuluvat ulkonaisesti myds kaksi
Mestariamme. Tahan lahkoon kuuluvat kayttavat tarkeissa
tilaisuuksissa keltaisia kaapuja ja hassunnakoéisia suippokarki-
sid paahineitd, jotka muistuttavat kyparaa.
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Aryasanga kuului keltamyssyihin ja niin tietysti myds Alcyo-
ne viimeisessa inkarnaatiossaan hanen oppilaanaan. Ehka Al-
cyone voimisti opettajansa ilmauksia puhuessaan punamys-
syistd. Heidan kutsumisensa “omien sielujensa murhaajiksi”
tuskin on buddhalaisen uskonnon hengen mukaista.

Dug-pa-lahko ei ole aivan niin paha kuin siitd annettu kuva.
He ovat buddhalaisia, jotka painottavat luonnon palvontaa. Sen
vastustajat sanovat tdhan vanhaan palvontamuotoon kuulu-
neen johonkin aikaan eldin- ja jopa ihmisuhreja.

Keltamyssyt vastustavat heita, koska he pyrkivat pitamaan
ylld puhdasta buddhalaisuutta. Heidan sdantdénsa ovat tiukem-
mat, ja he hyvaksyvat niukemmin luonnonpalvontaa, joskaan
eivat ole kyenneet pitdytymaan taysin vapaana siita, joten uusi
reformi tapahtuu varmaan viela joskus. Jotkut Dug-pa-lahkosta
ovat liittyneet keltamyssyihin ja vetaneet puoleensa jopa Mes-
tariemme huomion, joten eivat he aivan pahoja voi olla. Bhén-
pat ovat vahemman edistyneita tai kunnioitettavia mustan ma-
gian harjoittajia, joten heidan kutsuminen “varjon veljiksi” on
tunnustus, jota he eivat ansaitse edes omasta mielestaan.

228 Oletko virittianyt olemuksesi sopusointuun ihmis-
kunnan suuren tuskan kanssa, oi valoon pyrkija?

229 Siis olet?... Voit astua sisdadn. Mutta ennen kuin
lasket jalkasi synkélle surun polulle, on hyvé, ettd opit
aluksi tuntemaan eteen tulevat salakuopat.

Tassa meilla on jalleen kerran ajatus lupautumisen polusta.
Silla Polulla ei ole suruja, vaikka se onkin vaativa, mutta se on
mita suurinta iloa tyota tehdessa. Tasta ilosta ovat puhuneet
monet opettajat silla tuloksella, etta jotkut heidan oppilaistaan
ovat olleet pettyneitd kohdattuaan vaikeuksia alkutaipaleella.
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Aryasanga halusi ilmeisesti olla varma, ettei johtaisi ketdan op-
pilaistaan harhaan ja painotti siksi vaikeuksia.

Vaikea vaihe, jonka Iapi kaikkien on kuljettava, on kun ollaan
kahden maailman valissd. Monet tdssd asemassa olevat eivat
valita maailman asioista. He eivat valitd esimerkiksi, onko heilla
rahaa, hieno talo ja vaatteita vai ei. Jos heidan osakseen tulee
vaurautta, se on heille velvollisuus, johon suhtaudutaan kuten
muihinkin velvollisuuksiin, mutta he olisivat yhta tyytyvaisia, jos
heilla olisi vain se, mita tarvitsevat. Alemmat asiat ovat pudon-
neet pois, mutta korkeammat ovat edelleen vasta uskonasia, ei
tietoa ja kokemusta. Tassa tilassa ihminen kokee vaistamatta
elamansa yksitoikkoiseksi ja valilla kurjaksi, mika voi kestaa ly-
hyemman tai pitemman ajan ja toistua useampia kertoja.

Mutta kun korkeampi nakyy selvasti, kaikki muuttuu, ja Polku
on valoa ja onnea. Silloin alemmat asiat ovat menettaneet kai-
ken vetovoimansa. Otetaanpa esimerkiksi presidenttimme An-
nie Besant. Jos han omistaisi aikansa ja lahjansa maailmallisiin
tarkoituksiin, han voisi hankkia mainetta ja kunniaa yhdella tai
useammalla alalla. Mutta jos kysyisimme hanelta, olisiko nau-
tinto luopua kaikesta, mitd han on valinnut ja lahtea toteutta-
maan maallista kunnianhimoaan, niin han vastaisi varmasti,
ettei ole ja miksi minun pitaisi. Mikdan ei veda vertoja ilolle
saada palvella Mestaria.

Oppilaan eldamassd on paljon suurempi ilo kuin missaan
maailmallisessa elamassa, olipa se ymparistdltdan miten kau-
nis tahansa. Han luopuu kaikesta henkilokohtaisesta omaisuu-
desta, mihin han niita tarvitsee. Intiassa suuri mies, esimerkiksi
paaministeri, jolla on ollut paljon vaikutusvaltaa, mainetta ja
omaisuutta, jattaa eraana paivana kaiken ja pukeutuu keltai-
seen kaapuun ja lahtee kulkemaan omistamatta mitdan. Han
tekee niin tuntien hyvin kummankin eldmanmuodon ja nahden
selvasti, ettd elamassa, jonka han on jattanyt, on vain vahan
todellista rikkautta ja iloa verrattuna siihen, jota han viettda

247



erakkona tai vaeltavana sanyasina. Usein se, joka on huomat-
tavassa asemassa kuten Venajan tsaarina, ei voi tehda paljoa
maailman auttamiseksi. Siksi téllainen asema ei houkuttele ok-
kultistia. Muistan tapauksen, jossa pitkalle edistyneelle oppi-
laalle oli annettu mahdollisuus valita tuntemattomana pysymi-
sen ja johtavaan asemaa nousemisen valilla eradssa maailman
johtavista maista. Hanesta tuli aikanaan Britannian paaminis-
teri. Siind asemassa han sai huomata olevansa voimakkaiden
ja itsekkaiden intressien puristuksessa kirkko vastustajanaan.
Vastuun painaessa han ajautui myonnytyspolitikkaan. Vaikka
hanen paamaaransa oli antaa kansalle enemman vapauksia ja
lujittaa imperiumia, minka han myos saavutti, niin han katui aina
valintaansa, vaikka se oli ollut taysin epaitsekas. Ja han kuoli
pettyneend miehena.
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LUKU 3
KOLME ENSIMMAISTA PORTTIA

230 Armeliaisuuden, rakkauden ja helldn saalin avai-
mella varustettuna olet turvassa danan portilla, joka on si-
sddnkaynti POLULLE.

C.W.L. Nyt Aryasanga kay jalleen kerran lapi seitseman
porttia eri vaiheina Polulla ja tarkastellen niita erityisesti pyrki-
jalle vaarallisten sudenkuoppien nakdkulmasta. Hetkeen ei
ajatella asian valoisampaa puolta, kandidaatin saamaa rohkai-
sua ja voimaa. Tama on hyva muistaa, ettei Polku tuntuisi liian
murheelliselta.

Dana merkitsee enemman kuin pelkkaa almujenantamista,
enemman kuin hyvantekevaisyyskin. Se merkitsee itsensa an-
tamista kokonaan ihmiskunnan palvelemiseen pidattamatta
mitdan itsellaan.

231 Katso, oi onnellinen pyhiinvaeltaja! Portti edessasi
on korkea ja avara ja ndyttdd helpolta ldhestya. Tie, joka
kulkee sen lapi, on suora, tasainen ja vihrea. Se on kuin
aurinkoinen aukio synkan metsan keskelld, paikka, joka
maan péélld kuvastaa Amitabhan paratiisia. Sielld toivon
satakielet ja linnut loistavissa héyhenpuvuissaan viserta-
vat vihreissa lehtimajoissa laulaen menestysta pelottomille
pyhiinvaeltajille. Ne laulavat bodhisattvojen viidesta hy-
veestd, bodhi-voiman viisinkertaisesta ldhteesté ja tiedon
seitsemdésta askeleesta.

232 Jatka matkaa! Koska olet tuonut avaimen, olet tur-
vassa.
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Tassa sakeessd saamme kauniin ja runollisen kuvauksen
Polusta sellaisena kuin se nayttaytyy ensin onnelliselle pyhiin-
vaeltajalle. Ensin han ajattelee, etta se on taynna iloa ja hyvin
miellyttava ja helppo kulkea. Se on helppo, kun on nahnyt py-
han Graalin ja luopunut muusta sitd seuraten. Mutta jonkin ajan
kuluttua visio haalenee, ensi-innostus loppuu ja ihminen alkaa
tyélaantya. lhmisluonnon tapa on halua jatkuvaa muutosta.
Katsokaa, kuinka ihmiset ryntdavat uutuuden perdan ja kuinka
kiinnostus hiipuu lyhyen ajan kuluttua. Tavoittelemisesta tulee
yksitoikkoista, ja heidan huomionsa kaantyy johonkin muuhun.

Alcyonen elamia koskevat tutkimukset ovat osoittaneet
meille, ettd useimmat edistyvat hyvin vahan jopa 20-30 elaman
mittaan. Kun erds mies kuuli, mink& niminen han oli Alcyonen
elamissa, ja ettd han oli paljolti sama nyt kuin oli ollut 5 000
vuotta sitten, han Kirjoitti: Jos joku olisi kertonut minulle, etta 25
000 vuotta sitten olin pelkka villi-ihminen metsassa, en olisi us-
konut hanta. Vastasin hanelle, ettd jos han olisi ollut 25 000
vuotta sitten villi-ihminen metsassa, han olisi todennakodisesti
sita tdnaankin.

Mutta jos ihminen innostuu jostain henkisesta kohteesta, niin
han tekee nopean liikkeen eteenpain. On saali, ellei hanen in-
nostuksensa jatku, mutta han on todennakdisesti saanut alku-
rynnistyksessa aikaan niin paljon kuin oli hanelle tarkoitettu
tassa elamassa. Nyt ei ole ainoastaan motiivi, vaan my®ds tietoa,
joka tekee meidat kykeneviksi jatkamaan eteenpain. Se estaa
putoamisen Kyydista.

Meidan taytyy yrittdd sailyttdd innostuksemme eika antaa
mielialojen vaikuttaa niin, ettd joutuisimme sen armoille, mika
sattuu vaikuttamaan meihin fyysisilla tasoilla. Blavatskyn kuo-
lema oli vakava koetus innostuksellemme. Hanella oli kyky pi-
tdd meidat kaikki liikkeessa, ja kun han lahti, me lamaannuim-
me, vaikka jotkut meista onnistuivat padsemaan suoraan yh-
teyteen Mestarien kanssa.
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233 Ja toisellekin portille kdy viheribiva tie. Mutta se on
Jjyrkka ja pdéttyy vuorelle, niin, sen kivikkoiselle huipulle
asti. Harmaat usvat leijuvat sen rosoisen ja kivisen huipun
ylld ja kaikki on pimeéda sen takana. Pyhiinvaeltajan ede-
tessd toivon laulu kaikuu yhd heikompana hanen sydé-
messdédén. Epdilyksen aalto valtaa hdnet nyt; askeleet kay-
vat epadvarmemmiksi.

234 Varo téta, oi pyrkija! Varo pelkoa, joka levittdytyy
kuin keskiydn lepakon mustat ja aanettémat siivet sielusi
kuutamon ja kaukaisuudessa kajastavan suuren paamaa-
rési valiin.

235 Pelko, oi oppilas, tappaa tahdon ja pysayttdaa kaiken
toiminnan. Jos pyhiinvaeltajalta puuttuu shilan hyve, han
kompastuu ja karman kivet kolhivat hdnen jalkateriaan
kalliopolulla.

Oppilas tulee yleensd mukaan rynnistykselld, mutta veltos-
tuu sitten. Nain kdy, koska han odotti, ettd hanen eldmansa
muuttuu, vaikkei han tunnustaisi tata edes itselleen. Ehka han
kuvitteli, ettd hanen eldmansa tulisi olemaan taynna erilaisia il-
midita tai ettd han tajuaisi aina Mestarin Iasndolon ja kykenisi
nain pitaytymaan aina korkeimmalla tasollaan. Hanen elaman-
sa on muuttunut, muttei siten kuin han ajatteli.

Kun epailysta ilmestyy, se on joidenkin kohdalla epailysta
koko teosofista tietoa kohtaan. He eivat ole viela paasseet tie-
toiseen yhteyteen Mestareihin, ja he alkavat epailld heidan
olemassaoloaankin, ja he ihmettelevat, ovatko lahteneet seu-
raamaan virvatulta. Toivon, ettei meistd kellekdan tule tallaisia
epailyja, mutta jos niin kay, niin palaa ensimmaisiin periaatteisiin.
Palaa alkuun, tutki motiivejasi, tarkastele todistusaineistoa.
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Sitten on viela epailys omaa itsed kohtaan; se naulitsee jos-
kus vasta-alkajan. Itse ei ehkd nayttaydy jumalallisuutena, jol-
lainen toivoisi olevansa. Mutta on jatkettava yrittamista ilman
epailyksia, koska jokaisen onnistuminen taattu, ja epailys on
suuri este sen saavuttamiselle. Jos ihminen, joka on varma,
ettei opi uimaan, opettelee uimaan, han ei opi koskaan. Epailys
painaa hanet veden alle varmemmin kuin mikaan todellinen
vaikeus. Se, jolla on luottamusta, oppii varmasti.

Monien Polulle pyrkijéiden ongelmana on heitd vaivaava
epailys, voivatko he saavuttaa sen. Niinpd, mutta heidan on
tyOstettava sita ja paastava eroon itsedan koskevista ennakko-
luuloista jarkeilemalla, silla se on, mitd on. Heidan on sanottava
itselleen: "Teen sen, voinpa tai en!”

Aryasangan vertaukset ovat aina kauniita. Tassa han puhuu
sielun kuutamosta. Se loistaa Logoksesta, auringosta ja myds
henkisesta sielusta, buddhista ja hengesta atmasta heijastuvaa
valoa. Ei saa antaa minkaan tulla valiin, tai muuten sielu jaa pi-
meaan.

"Keskiyon lepakon mustat ja danettdmat siivet” antaa elavan
kuvan siitd, kuinka pelko 10ytaa tiensa ihmiseen. Pelko on yksi
tappavimpia asioita, ja se painautuu meita vasten joka puolelta,
sillda maailma on taynna sen erilaisia muotoja. Liikemies on
esimerkiksi jatkuvasti pienessa pelkopaniikissa; tyontekija pel-
kaa, mitd hanen esimiehensa hanesta ajattelee tai saako han
pitda tyonsa. Uskonnolliset ihmiset pelkaavat kuolemaa, hel-
vettia tai heidan poissiirtyneiden ystaviensa kohtaloa ja kaiken-
laisia mielettdmia asioita. Monet lapset elavat alituisessa van-
hemman sukupolven isiensa ja opettajiensa pelossa, kuten olen
selittanyt aiemmassa kommentaarissa.

Aryasanga sanoo hyvin: "Varo pelkoa.” Se pimentaa sielun
ja himmentaa Logoksen heijastumista. Logos on rakkaus, ja
kuten apostoli Johannes sanoi, taydellisessa rakkaudessa ei
ole pelkoa.
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Hyveena shila on sopusointua ja hyvaa kaytdsta. Okkultistin
moraalisdannot ovat erilaiset kuin maailman, ne eroavat siin3,
etta ne ovat tiukemmat. Hanta eivat sido yhteiskunnan saannét
ja sopimukset, vaan jokin paljon voimakkaampi, henkisen ela-
man periaatteet. Ne eivat salli pienintdkdan poikkeamaa totuu-
desta, rakkaudesta ja palvelemiselle omistetusta elamasta.
Niissa ei ole lainkaan tilaa omaan itseen uppoutumiseen.

236 Ole varma jaloistasi, oi pyrkijad. Kylpekéén sielusi
puhtaassa kshantissa,’ silli nyt lahestyt sen nimista
porttia, rohkeuden ja kérsiviéllisyyden porttia.

H.P.B:n huomautus:

196 Kérsivéllisyys; kultaisten avainten luettelo.

Olemme tulleet kolmannelle portille. Kshanti on karsivalli-
syytta ja lujuutta. Tarvitaan vakaata innostusta, ei hermostu-
nutta, huolestunutta, puuskittaista innostusta, joka kuluttaa ih-
misen loppuun ennen kuin hdn on saanut aikaan mitdan hyo-
dyllista.

237 Ali sulje silmiési, @ldké kadota nédkyvistési dorjea.””
Maran nuolet osuvat aina ihmiseen, joka ei ole saavuttanut
viragaa.’”®

H.P.B:n huomautus:

97 Dorje on sanskritiksi vajra, ase tai véline jumalien késissé (tiibetildisilla
dragshedeilla, deevoilla, jotka suojelevat ihmisié). Silld katsotaan olevan sa-
manlainen okkulttinen voima pahojen vaikutusten karkottamiseksi ilmaa puh-
distamalla kuin kemian otsonilla. Se on myés mudra, meditaatioasennossa
kaytetty kdden ele tai asento. Se symboloi lyhyesti sanoen voimaa ndkymét-
témien pahojen vaikutusten yli, joko asentona tai talismanina. Bénit ja dugpat,
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Jotka ovat my6és omaksuneet symbolin, kdyttavét sité kuitenkin vaéarin mustan
magian tarkoituksiin. Keltamyssyille eli gelugpoille se on voiman symboli, niin
kuin risti kristityille, eiké siihen liity mitdén “taikauskoa”. Dugpille se on, kuten
ylésalaisin kd&nnetty kaksoiskolmio, noituuden merkki.

98 VViraga on tdydellisen vélinpitdméattémyyden tunne ulkokohtaista maailmaa,
nautintoa ja tuskaa kohtaan. Kyllastys eli inho ei tdysin vastaa merkitysta,
mutta on sille l&heinen.

Mara on halun ruhtinas, sen henkildityma. Siksi sanotaan,
ettd sen nuolet osuvat niihin, jotka eivat ole saavuttaneet vai-
ragya-tilaa, joilla ei ole haluja.

Blavatsky huomauttaa dorjesta eli vajrasta, salamasta, voi-
masauvasta, joka mainitaan myds toisessa katkelmassa. Han
sanoo:

Voimasauvaa sailytetddan Shamballassa, ja sita kaytetdan
vihkimyksissa ja muissa tilaisuuksissa, ja se on todennakdisesti
taman planeetan voimakkain talismani. Samalla se on suuri
vastustamattoman voiman symboli. Jos tunne tunnemme sen
itsessamme, emme kykene pelkddmaan mitaan.

Talismanit eivat ole vain keskiaikaisen taikauskon jaanteita,
kuten jotkut ajattelevat. Jos vahaisimmassakaan maarin sensi-
tiivinen henkild menee British Museumissa sen vitriinin luo, joka
sisaltaa gnostilaisia jalokivia, han voi helposti vakuuttua asias-
ta, silla niistad l1ahtevan vaikutuksen voi tuntea aivan selvasti.
Talismani on pieni magnetisoitu esine, ja sen tarkoituksena on
karkottaa kaikki vaikutukset, jotka eivat ole sopusoinnussa sii-
hen ladatun magnetismin kanssa. Toiminnassaan sita voi ver-
rata gyroskooppiin, joka pyorii siten, ettd se toisinaan hajoaa
kappaleiksi ennemmin kuin sallii likesuuntansa muutettavan.

Jalokivi on paras talismani, koska se korkeimpana mineraa-
lityyppina sailyttdd parhaiten magnetisminsa. Tavallisissa olo-
suhteissa pelko alkaa heikkona ja keraa voimaa vahitellen.

254



Téllaisissa tapauksissa oikealla tavalla ladattu magnetismi on
avuksi, silld se karkottaa nuo ensimmaiset heikot varahtelyt.
Silloin sen kantajalla on aikaa koota itsensa, kutsua avuksi oma
voimansa ja panna astraaliruumiissaan liikkeelle vastakkaisia
varahtelyja.

Aryasanga palaa pelkoaiheeseen:

238 Varo vapisemasta. Pelon henkdys tekee kshantin
avaimen ruosteiseksi; ruosteista avainta ei voi kayttada.

239 Mité pidemmille etenet, sitdé enemman jalkasi koh-
taavat salakuoppia. Polku, joka jatkuu, on yhden ainoan
tulen valaisema — syddmesséa palavan uskalluksen. Mita
enemman joku uskaltaa, sitd enemmén han saavuttaa. Mita
enemmén han pelkéaa, sitd valjummaksi valo muuttuu - ja
yksin se voi ohjata. Silld syddmen valo on kuin jonkin kor-
kean vuoren huipulla loistava viimeinen auringonséde: kun
se sammuu, seuraa synkka y6. Kun valo viistyy, tumma
pelottava varjo lankeaa omasta sydamestési polulle, ja jal-
kasi jahmettyvit kauhusta siihen paikkaan.

240 Varo, oppilas, tuota kuolettavaa varjoa. Ei mikdan
hengestéd loistava valo voi hajottaa alemman sielun pi-
meyttd, ellei jokainen itsekds ajatus ole paennut siitd ja
ellei pyhiinvaeltaja ole sanonut: ’Miné olen hylannyt tidméan
hetkellisen muodon, olen hévittdnyt syyn: polulle langen-
neet varjot eivét enda voi olla olemassa seurauksina.” Silla
nyt on tapahtunut viimeinen suuri taistelu, lopullinen sota
korkeamman ja alemman itsen vililld. Katso, taistelukent-
tdkin on nyt vaipunut suuren sodan syoévereihin eika sita
endéa ole.
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241 Mutta heti kun olet kulkenut kshantin portin kautta,
on kolmas askel otettu. Nyt valmistaudu neljdnteen, joka
on sisaista ihmistéa viettelevien kiusausten portti.

Naiden sakeiden perusteella on selvda, ettd kandidaatin
taytyy oppia panemaan alempi itse taydellisesti syrjaan. Pelko
kuuluu sille, sillda korkeammalla itsella ei ole mitdan pelattavaa
koko maailmassa. Ainoa pelko, joka todellisella ihmisella voi
olla, sanoo muinainen roomalainen filosofi, on, ettd han itse ei
kayttaisi taydesti hyddyksi kykyjaan hyveisiin ja hyva tekemi-
seen.

Tahan kuuluu myos itsekkyys, jonka suhteen on saatava
suunta kdantymaan satojen inkarnaatioitten tottumuksissa. Ih-
minen voi huomata olevansa itsekas jonkin aikaa silloinkin, kun
sydan on jo kaantynyt sita vastaa. Tata voi verrata siihen, mita
tapahtuu, kun hoyrylaivan koneet kdannetaan yhtakkia toiseen
suuntaan aluksen pysayttamiseksi. Laiva kulkee edelleen
eteenpain vastoin koneittensa suuntaa. Mutta sitten liike
eteenpain neutraloituu taysin, ja laiva tottelee koneitaan.

Korkeampi itse ei voi loistaa taydella voimalla ennen kuin it-
sekkyydesta on paasty. Egolla eli sielullakin nayttda olevan jo-
tain itsekkyydeltd nayttavaa, joskin se on melko erilaista per-
soonallisuuden itsekkyyteen verrattuna. Jos se pysyy vain ma-
naksena eika ole manas-taijasi, manas, jolla on voimakas yh-
teys buddhiin, se voi jattada toiset huomiotta. Nain se voi olla it-
sekas tavallaan, mutta se ei ikind voisi tehda sita virhetta, etta
ajattelisi voivansa hyotya toisen menetyksesta, mika on varsin
yleinen erehdys meillda taalla alhaalla. Esimerkiksi kaupan-
kaynnissa ihmiset tekevat usein sitd, minka tietavat vaaraksi; he
ajattelevat hyodtyneensa, kun ovat paihittdneet naapurinsa,
mutta he tekevat suuren virheen. Paitsi karmanlakia, joka on
varmasti toiminnassa, on ihminen pannut mielensa suunnitte-
lemaan, miten huijata, ja hadnen on karsittava kaiken sen ajatus-
ja haluvoiman reaktio, mitd han on pannut liikkeelle. Han on
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luonut tottumuksen, ja kun hanelld seuraavan kerran on ftilai-
suus pelata eparehellisesti, hanen on helpompi antaa periksi
kiusaukselle, ja hiukan vaikeampi hillita itseaan ja tehda oikein.
Jos han voisi ndhda koko toimenpiteen eika vain pienta kulmaa
siitd, han tajuaisi, ettei ole hyotynyt, vaan menettanyt valtavas-
ti.

Ego ei voisi olla ndin sokea. lhminen, joka huijaa, koska
katsoo vain fyysisen tason valittémia seurauksia, on kuin ken-
raali, joka ly6 laimin koko muuta taistelukenttda saadakseen
haltuun yhden pienen aseman. Han voittaa aseman, mutta ha-
viaa taistelun.

Jos olet saavuttanut tilan, jossa olet havittanyt itsekkyyden,
voit sanoa: "Olen havittanyt syyn”, syyn kaikkeen suruun ja
murheeseen taalla alhaalla.

Taistelukentta, joka nyt on otettu haltuun ja jota ei enaa ole,
on antahkarana, joka haviaa, kun korkeampi itse nielaisee
alemman, jota ei enda ole.

Vaikuttaa siltd, ettd Aryasangalla oli mielessaan taustalla
idea seitseman portin ja ihmisen seitseman prinsiipin vastaa-
vuudesta. Kolme ensimmaista ovat jollain tavoin yhteydessa
kolmeen alempaan prinsiippiin persoonallisuudessa, kun taas
neljannessd on kyse puhtaasta alemmasta mielestd, joka on
korkeamman manaksen sade ja antahkarana. Tassa pisteessa
kiusaukset alkavat kuulua korkeammille prinsiipeille ja siten si-
saiselle ihmiselle.
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LUKU 4
NELJAS PORTTI

242 Ennen kuin voit ldhestya tatd paamdédrdd, ennen
kuin katesi nousee kohottamaan neljannen portin salpaa,
on sinun tdytynyt koota kaikki mielen muunnelmat itses-
sdsi ja surmata ajatusaistimusten joukot, jotka hienojakoi-
sina ja salakavalina pujahtavat kutsumatta sielusi kirkkaa-
seen pyhakkoon.

C.W.L. Monet Polulle pyrkivat ovat kokeneet, etta yleiset viat,
jotka on kohdattu ja kukistettu tavallisessa elamassa, palaavat
my6hemmin eri muodossa. Olet saattanut tappaa ylpeyden sen
tavanomaisessa muodossa, mutta se ilmaantuu uudestaan
henkisena ylpeytena. Olet voinut myds paasta halusta saada
jotain maailmallista etua, mutta se nousee uudestaan haluna
henkilokohtaiseen edistymiseen tai tietoon henkildkohtaiseksi
tyydytykseksi, jotta tuntisi omaavansa tietoa. Sittenkin kun
sympatia on alkanut muodostua voimaksi elamassa, itsekkyys
yrittda kaapata sen ja saada meidat haluamaan paasemaan
eroon epamiellyttadvyyden ja onnellisuuden puuttumisen syysta
siten, etta siirretdan karsimyksen kohde pois nékyvista. Se on
kuin perheenemant, jos sellaista nyt olisi, joka ei halua nadhda
pdlyja huoneessa ja lakaisee ne maton alle sen sijaan, etta pi-
taisi paikat puhtaina.

Jopa viha nostaa paataan, niin uskomattomalta kuin se tun-
tuukin, etta niin karkeaa pahetta esiintyisi niiden keskuudessa,
jotka pyrkivat elamaan korkeampaa elamaa. Jotkut opiskeli-
joistamme tulevat vaarallisen lahelle sitd, jos toisen mielipide
eroaa heidan mielipiteestdan jossain aiheessa sanokaamme
vaikka planeettaketjuista tai kysymyksessa siita, kuuluvatko
Mars ja Merkurius maaketjuun vai ei! Jos joku kysyy, vihaatko
sita ja sitd, koska han on eri mielta tastd kohdasta, niin tietenkin
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han kieltda sen. Mutta han ei kdy tdman luona, ja jos he tapaa-
vat sattumalta, se hairitsee hanta ja han on epaystavallinen tai
han peittaa sen tekoystavallisyydella, sulavalla pinnalla kuin 6ljy
veden pinnalla.

Tama on yksittdinen sitked puute, ja sen on ollut vastuussa
joistakin maailman suurimmista ongelmista. Eikd koko kristilli-
nen maailma kouristellut ja jakaantunut 300-luvulla yhden pis-
teen vuoksi yhdessa sanan kirjaimessa? Se merkitsi eroa, oliko
toinen Logos samaa substanssia kuin ensimmainen tai sen
kaltaista. Tassa oli koko kiista, joka riehui Alexandriassa niin
kutsuttujen arjalaisten ja puhdasoppisten valilla. Ja eivatkd mil-
joonat kristityt ole erilladn toisella puolen kuin miljoonat muut
kristityt kysymyksesta, tuliko kolmas Logos suoraan ensimmai-
sesta vai toisen Logoksen kautta. Tama on se kuuluisa kysy-
mys, jota kutsutaan kysymykseksi Pyhan Hengen lahtemisesta.
Se johti kiistaan kahden suuren kristillisen kirkon valilla. Itainen
eli kreikkalainen kirkko uskoo, ettd Pyha henki, kolmas Logos
on lahtodisin Isasta, yksinkertainen Iahteminen, mutta lantinen,
Rooman kirkko pitaa kiinni siita, ettd Pyha henki on lahtoéisin
seka Isasta ettd Pojasta kaksinaisesti. Riita on asiasta, josta
kukaan ei voi tietdad mitdan, ja jolla ei ole mitdan kaytadnnon
merkitysta kellekaan. Meille naytetyista kaavioista me teosofit
voimme tulla siihen tulokseen, ettd kummatkin ovat oikeassa,
mutta kumpikaan ei suostu tahan.

Buddhalaisuudessa toisen esimerkin ottaaksemme jakaa
kysymys siita, pitaisiko tiettyjen seremonioitten suorittamiseksi
veden aarelle pystytettava laituri panna kokoon kolmesta vai
neljasta lankusta, suuren joukon samaan uskovia kahteen lei-
riin. He suorittavat seremoniansa erikseen tasta syysta!

Mitd merkitysta silla on, kuuluvatko Mars ja Merkurius mei-
dan ketjuumme vai eivat? Voimme olla aivan yhta hyvia miehia
ja naisia, yhta hyvia kansalaisia, yhtd vakavissaan olevia teo-
sofeja, aivan yhta hyvia Mestareiden palvelijoita ja toivoa sopii
myds yhtad hyvid ystavid henkildkohtaisesta mielipiteestamme
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riippumatta. Henkildkohtaisesti tutkin ja tarkkailen asioita niin
huolellisesti kuin voin, ja sitten kerron, mita tiedan, koska mi-
nusta tuntuu, etta se on velvollisuuteni, mutta en ole ikina vait-
tanyt olevani erehtymatdn. Opin lisda joka paiva. En voisi aja-
tellakaan, etta siina, etta joku ei ole samaa mielta kanssani, olisi
mitdan vikaa. Olen todellakin kuullut enemman kuin kerran
presidenttimme sanovan, kuinka syvasti han toivoo, ettei ku-
kaan koskaan tekisi mitdan dogmia siitd, mitd han on sanonut
ja asettaisi hanet esteeksi Seuran tulevalle kehitykselle tai
syyksi jakautumiselle. Jos han ylipaansa on huolissaan jostain
niin tasta vaarasta.

Teosofien oletetaan luopuneen minkaan tietyn I[ahteen
erehtymattdmyyden ideasta. Kun jokin uusi asia tulee esiin,
meidan kysymyksemme on, kuulostaako se todelta, inspiroiko
se, kohottaako se, tuoko se valaistusta johonkin asiaan eika
kuka sanoi niin, mista kirjasta 10ysit sen. On kuitenkin joitakin
jotka ovat luovuttuaan sokeasta uskosta Raamattuun siirtdneet
sen Salaiseen oppiin, joka minun viisauteni ndkdkulmasta kat-
sottuna ei ole taydellinen, aivan kuten se tekija on todennut. Se
on hanen mukaansa vain kokoelma katkelmia perustavaa laa-
tua olevista salaisen opin vaittamista. kiinnittden nain erityista
huomiota joihinkin tosiasioihin, joihin eri kirjoittajat ovat tarttu-
neet ja vaaristelleet niita niin, ettei niissa ole jalkedkaan totuu-
desta. Ja H.P.B lainaa Montaignen sanoja: "Olen sitonut kimpun
poimituista kukista eika siind ole minulta muuta omaani kuin
nauha, jolla se on sidottu.” Salainen oppi tulee olemaan aarre-
kammio teosofeille satojen vuosien ajan; alkdamme liittako sii-
hen dogmatismin kirousta. Kellaan ei ole viimeistd sanaa ok-
kultismissa. Tieto, jonka olemme saaneet tdhan mennessa, on
vain verhonkulman kohottamista hiukan. Meilla ei ole aavistus-
takaan, mita toiselta puolelta voi paljastua.

Aryasanga sanoo, ettd ennen kuin on toivoakaan paasta lapi
neljannesta portista, taytyy hallita itsessa tapahtuvat mentaali-
set muutokset. Mielialat tulevat ja menevat ja varittavat tehok-
kaasti sita, miltd maailma nayttaa. Ihmisen on vaikea tajuta, etta

260



kun han on masennuksen pilvessa, maailma ulkopuolella ei to-
dellakaan ole synkempi kuin aiemmin. Kun hanta on kohdannut
jokin suuri, jarkyttava suru, hanelle on jarkytys huomata ulos
mennessaan, ettd aurinko paistaa edelleen, ja ihmiset hymyi-
levat ja jopa nauravat.

Ihminen, joka itse tuntee olonsa kurjaksi, on joskus aika vi-
hainen nahdessaan toiset yhta onnellisina kuin tavallisesti. Han
ajattelee, ettda maailma on kova, eika se paljon valita hanesta.
Han unohtaa, ettd eilen, kun han oli onnellinen, jotkut toiset
karsivat eika han valittanyt heistd, vaan jatkoi kaikessa rau-
hassa. Tiedan, ettd masennus on hyvin todellinen asia, mutta
se on aina itse aiheutettu tai itselle sallittu. Joskus se johtuu
huonosta terveydestd, ylirasituksesta tai hermorasituksesta.
Toisille se tulee astraalimaailmasta, jossa on paljon masen-
nustilassa olevia niin kutsuttuja vainajia. Siksi masennuksen
iskeminen ei aina ole oma vika, mutta oma vika on, jos antaa
sen jaada.

Melko suuri joukko ihmisia tuntuu kuvittelevan, ettd heidan
asenteellaan asioihin olisi valia. "Oi ei, et ikind saa minua us-
komaan tuohon!”, sanoo tallainen henkild kuvitellen, etta kun
han ei siihen usko, sita ei ole. Mutta jos jokin asia on fakta, se
pysyy faktana, uskoopa han siihen tai ei. Tdma on yksi niita
outoja pikkutapoja, jossa inhimillinen itserakkaus tulee naky-
viin.

On myos pidettava huoli, ettd arkipaivaiset ajatukset eivat
vaikuta haluun palvella eivatkd tee sokeaksi huomaamaan
tilaisuuksia tehda hyva palvelus jollekin, vaikka ei pida jostain
tassa ihmisessa esimerkiksi hanen hiustyylistdan. Tallainen
tuntuu pikkuasialta, mutta on osoitus mielentilasta ja luonteesta.
Usein tielld on ajatus rodusta, luokasta tai kastista. Intiassa
bramiini laiminlyd usein velvollisuutensa paarialuokkaa kohtaan
tasta syysta. Ei kukaan kiella valtavia luokkaeroja, mutta
jokaiselle pitdisi olla tasapuolisesti tilaisuus nousta sosiaalisesti
ja moraalisesti niin korkealle kuin hanelle on mahdollista.
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Miljoonien ihmisten tilannetta ei tietenkdan voi muuttaa
merkittdvasti lyhyessd ajassa, ei panchamasta voi tehda
bramiinia, mutta aina voi osoittaa mahdollisimman suurta
ystavallisyyttd ja huomaavaisuutta naitd ihmisia kohtaan ja
auttaa jokaista, joka voi ottaa vastaan apua.

243 Ellet tahdo antaa niiden surmata itseasi, sinun on
tehtdva vaarattomiksi omat luomuksesi, ajatustesi lapset,
ndkyméttéomét, kdsin koskettamattomat, jotka parveilevat
ihmiskunnan ymparilld, nuo ihmisen ja hdanen maallisen
saaliinsa jédlkelédiset ja perilliset. Sinun on tutkittava naen-
nédisesti tdyden tyhjyyttd, naenndisesti tyhjdn taysindi-
syyttd. Oi peloton pyrkijd, katso syvéille oman syddmesi
ldhteeseen ja vastaa: tunnetko Itsen voimat, oi sind ulko-
naisten varjojen havaitsija?

Naennaisesti tyhjan taysinaisyys on lause taynna merkityk-
sid, se sopii moniin eri olosuhteisiin, ensiksi tulee mieleen koi-
lon, eetteri avaruudessa. lhmiset ajattelevat tavallisesti ava-
ruutta tyhjana, mutta tosiasia on, etta se on taynna substanssia,
jonka tiiviytta voi tuskin kuvitella. Se on paallisin puolin kiinteaa
ainetta, joka on "tyhjaa”. Aine, jonka ndemme, koostuu refi'istd
todellisessa aineessa eli kuplista koilonissa.:

Eras ranskalainen tutkija sanoi askettain: “ll n’y a plus de
matiére. Il n'y a que des trous dans l'etere.” ( Ei ole enaa ai-
netta, On vain reikia eetterissa.) Tieteen viimeisin arvio ava-
ruuden eetterista on, etta se on 10 000 kertaa tiheampaa kuin
vesi ja 500 kertaa tihedmpaa kuin raskain metalli, tihein kuvi-
teltavissa oleva aine.

Hindut puhuvat juuriaineesta eli mulaprakritista, jonka tiivis-
tyma koilon on, nain luulen. He sanovat, etta kun Logos realisoi
itsensa, kun se erilaistaa itsensa absoluutista ja katsoo taak-
seen absoluuttia, se ei nae sita, vaan sen ylle heitetyn verhon,
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joka on mulaprakriti. Salaisessa opissa Blavatsky lainaa T.
Subba Rowia tasta aiheesta seuraavasti:

Kun se eli Logos ”. . . Parabrahmanin ensimmaisena ilmen-
nyksena (eli aspektina) aloittaa olemassaolon tietoisena olen-
tona, . . . sen objektiivisesta nakokulmasta katsottuna, niin
Parabrahman nayttaa siitd mulaprakritilta. Pyydan pitdmaan
tdman mielessa, ... silld tdssa on juurisyy koko purushaa ja
prakritia koskevaan vaikeuteen, jonka vedantafilosofiasta kir-
joittavat ovat kohdanneet. ... Tama mulaprakriti on aineellista
sille (Logokselle) aivan kuten aineellinen esine on meille.
Tama mulaprakriti ei ole Parabrahman enempaa kuin pilarin
ominaisuudet ovat pilari itse. Parabrahman on ehdollistumaton
ja absoluuttinen todellisuus, ja mulaprakriti on erdanlainen sen
ylle heitetty verho. Parabrahmania itsedan ei voi nahda sina,
mika se on. Logos nakee sen verho ylla, ja tuo verho on kos-
misen aineen mahtava laajuus

Tassa mainittu Logos on meidan universumimme logos,
jossa on miljoonia aurinkokuntia, ei yhden aurinkokunnan Lo-
gos. Se puhalsi henkensa juuriaineeseen, kaivoi reiat avaruu-
teen niin, ettd universumi sai olemassaolonsa. 14 miljardia tal-
laista kuplaa muodostaa yhden fyysisen atomin, ja 18 niista
muodostaa vetyatomin, joka on kevyin kemiallinen alkuaine.

Siksi on tosiasia, ettd kaikki, minka tunnemme aineena, ei
ole muuta kuin reikia todellisessa aineessa. Taman juuriaineen
paino on useita miljoonia tonneja nelidsenttimetrilla. Kun ihmi-
set oppivat sulkemaan pois tdman paineen, he kykenevat
kayttamaan tuota valtaisaa voimaa kayttamaan koneitaan. He
kykenevat hyodyntamaan Logoksen voimaa, joka on atomissa,
joka panee vastaan tuolle suurelle paineelle. Mutta ensin tullaan
paasemaan kosketuksiin fyysisen atomin hajottamiseen liitty-
van voiman kanssa.

Naennaisen tyhjyyden tayteyttd ja ndenndisen tayteyden
tyhjyyttd voidaan tutkia monien tuttujen kokemusten avulla.
Kuten sanotaan artikkelissa The Occult World:
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Jokainen ihmisen kehittdma ajatus siirtyy sisdiseen maail-
maan, ja siitd tulee aktiivinen entiteetti, joka liittyy yhteen, su-
lautuu voisi olla termi, elementaalin kanssa, toisin sanoen jon-
kin kanssa puolidlyllisten voimien valtakunnasta. Se pysyy
hengissa aktiivisena intelligenssind, mielen luomuksena ly-
hyemman tai pitemman aikaa riippuen suhteessa sen synnyt-
tdneen aivotoiminnan alkuperaisesta intensiteetista. Siten hyva
ajatus sailyy aktiivisena, hyvaa tekevana voimana, paha pa-
hantahtoisena demonina. Nain ihminen kansoittaa jatkuvasti
avaruutta omalla maailmallaan, joka on tdynna hanen kuvitel-
miensa, halujensa, impulssiensa ja intohimojensa jalkikasvua.
Se muodostaa virran, joka reagoi sensitiivisen tai hermostolli-
sen systeemin kanssa, johon se saa kontaktin dynaamisen in-
tensiteettinsa suhteessa.

Voimme meditoida huoneessa, joka on taynna muita ihmisia
tai tyhja niista. Se voi olla tyhja meditoijalle, jos nuo toiset eivat
suuresti tee vaikutusta haneen. Huone voi olla tdynna naky-
matonta lasnaoloa ja vaikutuksia, jotka meditaation on saanut
tulemaan sinne ja vuodattamaan voimaansa haneen, joka tun-
tuu olevan yksin.

Samantapaista voidaan nahda eri elamantilanteissa. Monet
naenndisen suuretkin tapahtumat menevat ylitsemme eivatka
vaikuta meihin, kun taas jotkut pienet sattumukset saattavat
vaikuttaa koko elaman. Laheisen sukulaisen kuolema tai omai-
suuden menetys nayttavat niin suurelta tapahtuessaan, etta
ajattelee niiden muodostavan pysyvan maamerkin eldmas-
samme, ja kuitenkin niilla on tuskin merkitysta lopussa. Tama
on ollut minun kokemukseni. Menetin nuorena miehena huo-
mattavan summan rahaa vuoden 1866 suuressa porssiromah-
duksessa. Se tuntui suurelta asialta silloin, eika silla kuitenkaan
ollut valia minulle. Mutta aivan arkipaivainen tapaamiseni hen-
kildn kanssa, joka kertoi minulle Blavatskysta, teki suuren ero
elamalleni. Tapaaminen vaikutti sattumukselta, mutta sen on
taytynyt olla tarkoitettu ja jarjestetty siina tyhjyydessa, joka on
niin taysi kaikin tavoin.
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Samalla tavoin ohikulkeva deeva kiinnittyi minuun erdana
sunnuntaiaamuna, kun olin puhumassa eraille teosofeille
Adyarissa. Se naytti minulle joitakin tapoja, joilla deevat vaikut-
tavat ihmisiin uskonnon valitykselld kuudennen juurirodun
alussa. Ajattelin tuolloin sen olevan vain ohikulkevan ystavan
ystavallinen teko, mutta nyt olen varma, ettd se oli paljon
enemman siita paatellen, mita siitd on seurannut. Se johti mei-
dat tietoon uuden rodun alusta ja tutkimaan sita, jolle perustuu
jalkiosa kirjaa ihminen misté ja miten ja mydéhemmin yhteisiin
tutkimuksiin Annie Besantin kanssa, joiden tulosta on saman
kirjan alkuosa. Katsoessani tulevaisuuden yhteisdon nain, etta
hanet muistettaisiin tuon kirjan takia viela silloin, kun kaikki muu
hanen kirjoittamansa olisi unohtunut. Mutta tarkein kirja, josta
historia hanet muistaa, on viela kirjoittamatta.

Puhtaus on suuri asia, mutta se ei riita. Pikkuvauva on puh-
das, mutta se ei tiedd mitdén hyvasta tai pahasta. Tietoakin
tarvitaan, jotta voimme toimia, ja my0s tahtoa panna tieto tay-
tantoon. Elaimet ovat puhtaampia kuin ihminen, kasvit viela
puhtaampia. Niilla ei ole ihmisen mielikuvitusta, joka saa hanet
etsimaan aineellista mielihyvaa luonnonlaeista riippumatta. On
kuitenkin valttdmatonta, ettd ihminen kay 1api tdman kokemuk-
sen aineessa saadakseen tietoa ja voidakseen sitten palata ju-
malalliseen, josta lahti, tullakseen jalleen puhtaaksi. Lahdemme
Logoksesta jumalallisena pilvena, mutta palaamme siihen ju-
malallisena olentona, jolla on maarattyja kykyja.

Ihminen Polulla on tunnistanut jumalallisen Itsen itsessaan ja
on nousemassa pois maailman varjojen vaikutuksesta. Niiden
todellisuus on vain suhteellista, eivatka ne ole enaa hanelle to-
dellisuus verrattuna siihen hanen sisallaan kasvavaan elamaan,
joka tarjoaa hanelle paljon rikkaamman tietoisen kokemisen
kentan kuin ulkoisten asioiden kosketuksen aiheuttama janni-
tys. Han on ajatellut varjojen olevan todellisia, absoluuttisen
todellisia, silla ilman niitd kohtaan tuntemaansa vetovoimaa han
ei olisi havahtunut, ei kiinnittanyt koskaan huomiota eika oppi-
nut koskaan yhtadan mitaan.
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244 Ellet niitd tunne — olet hukassa.

245 Silld neljannelld polulla kevyinkin himon tai halun
tuulahdus hairitsee vakaata valoa sielun puhtaan valkeilla
seinilld. Pieninkin kaipauksen tai mielipahan vdre mayan
illusorisia lahjoja kohtaan pitkin antahkaranaa —henkesi ja
itsesi valilla olevaa polkua, aistimusten, ahamkaran kar-
keiden heréttdjien valtatietd — ajatus yhtad lyhyt kuin sala-
man leimahdus, saa sinut menettiméaan kolme palkintoasi,
ne, jotka olet voittanut.

H.P.B:n huomautus:

9% Ahamkaara — oman persoonallisuuden tunne: »Miné olen.

Aryasanga puhuu nyt vairagyasta, ja han sanoo, etta se, etta
pyrkii tekemaan siita taydellista, vastaamaan mahdollisimman
vahaisesti asioiden vetovoimaan tai niitd kohtaan tunnettuun
haluun, tulee heitetyksi hairiintyneiden joukkoon. Tama tuo
mieleen vertauksen sielusta ja vuoristojarvesta toisessa kat-
kelmassa. Tassa kaytetaan lamppua vertauskohteena vakau-
desta, joka taytyy saavuttaa tadssa vaiheessa. Jopa arkisesta
ajatuksesta seuraa heitto takaisin; se on totta, mutta on muistetta-
va, mita se edellyttada: ettd se on oma ajatus. Kuten olen selittanyt,
niin jos se on vain jonkun toisen ajatuksen heijastuma, ajelehtiva
ajatusmuoto, joka on herattanyt huomiota, ja johon ei ole tar-
tuttu ja otettu omaksi, niin se ei samalla tavalla hairitse omaa
puhtautta ja levollisuutta, omaa vairagyaa.

Toisinaan erittdin hyvia ihmisia vaivaavat tuollaiset ohikul-
kevat ajatukset, ja heista tuntuu, ettd heidan taytyy olla hyvin
pahoja, kun heilla on tuollaisia ajatuksia. Mutta jos he eivat ota
niitd vastaan ja ruoki niitd ja I&heta niitd voimistuneina teke-
maan lisda havitystyota, he eivat ole todellisesti syyllistyneet
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mihinkaan. On ihan totta, ettd meidan ei pitaisi tulla tietoisiksi
pahasta tai epdpuhtaasta ajatuksesta, jollei se kosketa jotain
meissa. Mutta se kertoo vain, ettd emme ole viela taydellisia.
Jos téllainen ajatus leijailisi adeptin mielen kautta, han ei edes
huomaisi sitd. Mutta jos niitd olisi monta hanen ymparillaan,
hanen tarvitsisi ehka pyyhkaista niita sivuun kuten karpasia tai
moskiittoja. Alk&a sen tahden olko turhaan huolissanne vaisto-
maisista suuttumuksen tai itsekkyyden tai epatoivottavien halu
ajatusten viriamisesta. Ne ovat menneisyyden perintda tai kuu-
luvat ymparistoédmme. Mutta alkda omiko niitd, silld muuten
epaonnistutte vairagyassa, ja lisdksi menetatte kolme jo voitet-
tua palkintoa, ja saatte alkaa kiipedmisen uudelleen aivan Po-
lun alusta.

Antahkaranaa kutsutaan tdssa aistimuksen valtatieksi. Se on
mystinen tie, jonka kautta aineelliset asiat voivat vaikuttaa tie-
toisuuteen, kanava objektin ja subjektin valilla, se, mika aiheut-
taa aistinelinten saaman kosketuksen tuntuvat tietoisuudessa
aistimuksena. Tuollainen aistimus, suora havainto asioista on
elavampi kuin sanoilla voi kuvailla. Kun on kuullut, nahnyt tai
tuntenut jotain, siitd saa paremman tunteen asian todellisuu-
desta kuin jos olisi vain ajatellut sitd. Siksi selvanakéhavainto
toisilta tasoilta on paljon arvokkaampi kuin kuvaus, jonka me
voimme antaa. Se on myos syy siihen, miksi joogakirjoissa sa-
notaan, ettd kaikki muilta kuultu ja kaikki, mita ei ole viela itse
nahnyt, tulee lopuksi korvatuksi pyrkijan omalla suoralla ha-
vainnolla. Vain se voi antaa selkean vision totuudesta.

Aistimuksia kutsutaan tassa ahamkaran karkeiksi herattajik-
si. Aham tarkoittaa "mind”, ja kara "tekemista”. Siten ahamkara
tarkoittaa "minantekija”. Tuon suoran kokemuksen eloisuus
kutsuu kontrastin kautta esiin oman olemassaolomme eloisuu-
dentunteen. Ja kun tdma prosessi tapahtuu kaikilla tasoilla, se
kutsuu esiin myos viela maailmassa olevan ihmisen vaaran
persoonallisuuden eloisuuden. Mutta kun han tukevasti polul-
la ja persoonallisen itsen illuusio on havitetty, se kutsuu esiin
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Itsen, siis atman, tahdon henkisessd ihmisessa. Olemme jo
tutkineet ensimmaisessa katkelmassa tatd ahamkaran kor-
keampaa muotoa, joka mainitaan usein hindufilosofiassa.

246 Sillad tieda, etta IKUINEN ei tunne mitdan muutosta.

Lyhyesti sanottuna taytyy olla halukas luopumaan alem-
masta korkeamman hyvaksi. Maailmallisia asioita ei voi vieda
taivasten valtakuntaan. Korkeamman maailman lait ja olosuh-
teet eivat muutu sopimaan pyrkijan haluihin.

247 ”Luovu ainiaaksi kahdeksasta kauheasta kurjuu-
desta. Ellet luovu, et tosiaankaan voi paasta viisauteen,
etkd myoéskdan vapauteen”, sanoo suuri Herra, taydelli-
syyden Tathagata, ”hédn, joka on seurannut edeltajiensa '"°
jalkia”.

H.P.B:n huomautus:

10 yEdeltdjiensé askeleissa kulkeva» on Tathaagata-nimen oikea merkitys.

Kahdeksan kauheaa kurjuutta ovat: ilkeys, laiskuus, ylpeys,
epailys, halu, harhaluulo, tietamattémyys ja tulevat elamat. Vii-
meinen kuulosta oudolta ensi ndkemalta, mutta merkitys on ai-
van selva — elama tassa maailmassa on kurjuutta verrattuna
siihen, mita korkeammilla tasoilla on tarjota meille.

Tathagata kaannetaan tassa "han, joka kulkee edeltdjiensa
jalanjaljissa”. Ceylonilla meille kerrottiin sen tarkoittavan “se,
joka on oikeutetusti Iahetetty”. Se tarkoittaa sita, joka on Suuren
valkoisen veljeskunnan I&hettdma sen sanansaattajana maail-
malle. Nain lahetetty seuraa vaistamatta edeltijiensa askeleita.
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Siksi vihkimystarinoissa vaikuttaa olevan vain vahan variaatioi-
ta eri kansojen traditiossa erityisesti sen muodossa, jota kutsu-
taan aurinkomyytiksi.

248 Ankara ja vaativa on viragan hyve. Jos tahdot hallita
sen polkua, sinun on pidettiava mielesi ja tietoisuutesi pal-
jon vapaampina tappavasta toiminnasta kuin aiemmin.

249 Sinun on kyllistettivi itsesi puhtaalla Alayalla, ol-
tava yhtéd luonnon sieluajatuksen kanssa. Siihen yhtynee-
na olet voittamaton; siitd erilldasi sinusta tulee samvritin,”"’
maailman kaikkien harhojen lahteen temmellyskentta.

Sitten on pitka alaviite, jossa selitetdan samvrittia:
H.P.B:n huomautus:

1 Samvriti on kahdesta totuudesta se, joka kuvaa kaikkien olioitten illusorista
luonnetta tai tyhjyyttd. Se on suhteellinen totuus tdsséd tapauksessa.
Mahayana-koulu opettaa eron néiden kahden totuuden — paramarthasatyan
Jja samvritisatyan (satya = totuus) — vélilld. T&ma on riitakapula madhyamiko-
Jen ja yogacarinien Vélilla, sillé edelliset kieltédvét ja jdlkimmaiset vakuuttavat,
efté jokainen objekti on olemassa edeltdvén syyn vuoksi eli syysarjan joh-
dosta. Madhyamikat ovat suuria nihilistejé ja kielt&jia, joille kaikki on parikalpita,
harhaa ja erehdysté ajatuksen maailmassa ja subjektiivisessa samoin kuin
objektiivisessa universumissa. Yogacarinit ovat suuria spiritualisteja. Samvriti
ainoastaan suhteellisena totuutena on sen vuoksi kaiken harhan I&hde.

Erottelukyky, ensimmainen edellytyksista voi tehda kykene-
vaksi aina erottamaan todellisen ja suhteellisesti todellisen, jota
joskus kutsumme ei-todelliseksi. Jokainen kerta, kun onnistuu
lavistamaan ei-todellisen ja nakee todellisen, tekee helpom-
maksi tehda sen seuraavalla kerralla, koska se, minka avulla
tunnistamme todellisen, on Jumala meissa. Mitd enemman se
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on hereilld, sitd helpompaa on nadhda sen tarkoitus kaikissa
asioissa ja sen elama toisissa ihmisissa.

Kaikkien uskontojen nakijat ovat aina tajunneet saman puh-
taan alayan, joka on sisdlldmme ja myds jumalallisen mielen
takana luonnossa. Oppinut muhamettilainen kertoi minulle ker-
ran, ettd tunnettu islamin lause “la ilaha ilia ’ilah” ei tarkoita "ei
ole muuta Jumalaa kuin Jumala”, kuten se yleisesti kdannetaan,
vaan "ei ole mitdan muuta kuin Jumala”. Han selitti, etta kirjai-
mellisesti arabian sanoilla voi katsoa olevan tuo merkitys, mut-
ta viime mainittu on esoteerinen merkitys, josta kerrottiin vain
omien kesken. Jos tdma esoteerinen tulkinta on paikkansapi-
tava, se muodostaa vahvan yhteyden hindulaisuuteen, jossa
puhutaan "vain Yhdesta, ilman toista”, yhdessa, jossa he sa-
novat on seka oleminen etta ei-oleminen.

250 Kaikki on ihmisessi tilapéisté paitsi Alayan puhtaan
kirkas olemus. Ilhminen on sen kristallisdde, tahraton va-
lonpilkahdus sisimméssdédn, mutta aineellinen savimuoto
alemmalta pinnaltaan. Tuo sédde on elémanoppaasi ja to-
dellinen Itsesi, valvoja ja hiljainen ajattelija, alemman itsesi
uhri. Sielusi voi vahingoittua vain harhaan joutuneen ruu-
miisi kautta. Ohjaa ja hallitse molempia, niin olet turvassa
kulkiessasi ldhestyville ”tasapainon portille”.

Ei mikdan muu kuin Yksi ole pysyva. Ihmisen persoonalli-
suus kestaa vain hyvin lyhyen aikaa, ihmisen deevakhan-kau-
den loppuun asti. Ego sailyy kaikkien ihmisinkarnaatioitten lapi,
ehka koko ketjuajan. Monadi kestda epailematta vield pitem-
paan, mutta sekaan ei ole pysyva. Vain Yksi sailyy. Ei niin etta
kadottaisimme itsemme. Voimme sanoa kuten Emily Bronte:
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. Vaikka maa ja ihminen olisivat menneet,
Il.  Jaauringot ja universumit lakanneet olemasta,
lll.  Ja sinut olisi jatetty yksin

Iv. Kaikki olemassaolo olisi sinussa.

Monadi ihmisessa on kipina yhdesta liekista. Niin kauan kuin
se on ajassa, se nayttaa kehittyvan. Mita syvimmalla kunnioi-
tuksella sanottuna jopa Logos nayttaa tekevan samoin. Se
vastaa kaikkea, mika on parasta ja suurinta Jumala kasityk-
sessamme, ja kuitenkin on totta, ettd se ei ole sama aurinko-
kunnan paattyessa kuin se oli alussa, silla se on sille inkarnaa-
tio.

"Aineellinen savimuoto” on ihmiselle hyodyllinen vain siina
maarin kuin se auttaa jumalallisen kipinan kehittymista hanes-
sa. Aineellinen osa ei voi vaikuttaa jumalalliseen kipindan va-
hingoittamismielessa, mutta se voi edistaa tai hidastaa sen
esiintuloa auttamalla tai vaurioittamalla sita. Siksi sité kutsutaan
alemman itsen uhriksi.

Neljatta porttia kutsutaan tassa tasapainon portiksi, koska
siind on kyse keskimmaisesta prinsiipistd ihmisessa. On aina
kysymys siitd, padseekd ulkoinen vai sisdinen tahto voitolle.
Kun kandidaatti on kehittdnyt ja puhdistanut alemmat prinsiip-
pinsa, fyysisen, astraalisen ja mentaalisen, hanen taytyy nyt
panna paino korkeampien prinsiippiensa puolelle ja tehda nii-
den kehittdmisesta paatoimi.

251 Ole iloisella mielelld, oi rohkea "toiselle rannalle”
vaeltaja. Ald kuuntele Maran joukkojen kuiskauksia; lidhe-
td pois kiusaajat, nuo pahanluontoiset henget, loputtoman
avaruuden kateelliset Ihamayinit.”"?
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H.P.B:n huomautus:

"2 | hamayin ovat elementaaleja ja pahoja henkié, jotka ovat ihmisille viha-
mielisié.

Sanaan lhamayin oleva huomautus, jossa sanotaan, etta ne
ovat elementaaleja ja ihmisten vastaisia pahoja henkia ja hei-
dan vihollisiaan. Ei ole olemassa olentoja, jotka tekevat pahaa
pahan vuoksi, mutta on elementaaleja, jotka ovat vahingollisia
ihmiselle. Ne elavat omaa elamaansa, ja joudumme niiden tiel-
le. Elementaalit ovat hyvin samanlaisia kuin villieldimet. Ne ei-
vat ole ihmisen vihollisia, mutta ne eivat pida siita, ettd ihminen
tunkeutuu niiden reviirille, ja ne kantavat kaunaa, koska ihminen
on kohdellut niitd huonosti.

Luonnonhenget ovat iloluontoisia olentoja. Pahinta, mita
niista voi sanoa, on, etta ne tekevat pienia vallattomia kepposia,
jotka voivat olla arsyttavia ihmisille, jotka joutuvat niiden koh-
teiksi. Ne panevat vastaan ihmiselle, koska han tekee niin mo-
nia asioita, jotka ovat niille vastenmielisia ja huolenaiheita. Ne
viettavat iloista ja tyytyvaista elamaa maaseudulla ja pitavat
mielellddn hauskaa nuorten villieldinten kanssa. Ne rakastavat
niitd ja puita ja kukkia. Niilla ei ole huolia viattomassa eldmas-
saan, eivatka ne tunne valttamattomyyden paineita, silla niiden
ei tarvitse tehda ty6ta ruokansa ja vaatetuksensa eteen kuten
ihmisen.

Tahan metsaiseen onneen tulee sitten ihminen. Han met-
sastaa ja tappaa eldimia, jotka ovat luonnonhenkien ystavia.
Han kaataa puut, joita ne rakastavat istuttaakseen viljaa tai ra-
kentaakseen taloja. Han saastuttaa ilman inhottavilla alkoholi ja
tupakka paastoéilldan. Koko niiden kauniista maasta on tehty
niiden mielestd kaamea autiomaa, niiden on pakko paeta. Niis-
ta voi tuntua kuin taiteilijasta, kun han nakee kauniin maiseman
pilattuna ja taytettyna hirveilld tehtailla, joiden savupiiput tup-
ruttavat mustaa savua, ja savu tappaa ruohon, kukat ja puut.
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Kutsumme sita edistykseksi. Se voi olla sitd meille, mutta luon-
nonhengista tuntuu toiselta, silla niiden koti on raunioina ja ys-
tavat surmattu.

Nain paadytaan siihen, ettd luonnonhenget karttavat ihmista,
ja kun han kavelee metsassa tai polulla, niin ne siirtyvat pois
hanen laheisyydestaan. Ihminen voi kyetd muuttamaan heidan
vastenmielisyytensa aivan kuten joskus tapahtuu villieldinten
suhteen. Joogi voi hyvailla villielaimia, jotka tulevat hanen Ia-
helleen, kun han istuu mietiskelemassa. Jos menee maaseu-
dulle ja pakottautuu makaamaan hiljaa paikallaan pari tuntia,
niin pienet villiolennot kuten oravat ja linnut alkavat tulla l1ahelle.
Samoin jos asuu pitemman aikaa jossain, niin luonnonhenget
oppivat vahitellen, ettd tuo on harmiton ihmislajin edustaja, ja
ajan myota ne ovat melko halukkaita ystavystymaan, ja ainakin
pyorimaan ymparilla varsin ylpeana inmisystavasta. Astraalita-
solla nama olennot pitavat ihmisia hankalina ja vaarallisina
tunkeilijoina vdhan samoin kuin me hydkkaavaa armeijaa. Siksi
ne ottavat asiakseen yrittda saikyttaa tulija. Mutta ne eivat kui-
tenkaan ole kiusaajia. Paaasiassa ihmisen itsensa pahat aja-
tusmuodot nayttelevat roolia tassa.

On olemassa ihmisia, joita me kutsumme mustan magian
harjoittajiksi, jotka toimivat ihmiskunnan henkista edistymista
vastaan uskoen ihan vilpittdmasti, etta korkeat tunteemme eivat
ole hyva asia, vaan jaanteita elaimellisistd haluista ja tunte-
muksista. Tallaiset maagikot saattavat nahda Polulla nopeasti
edistyvan henkilon jossain erityistilanteessa, jossa ne voivat
vaikuttaa haneen. Heista saattaa maksaa vaivan lahettda han-
ta kohti elementaali, jonka on laskettu voivan haAmmentaa han-
ta ja ndin aiheuttaa hairiéta, joka estdd Mestarin tydta. Tdma on
I&hinnd yleisen kristillisen uskomuksen kiusaajapaholaista.
Pyrkijan ei kuitenkaan pida pelata naita, silla pahinkaan mustan
magian harjoittaja ei voi tehda mitaan ihmiselle, joka on keskit-
tanyt mielensa yhteen asiaan, ajattelemaan vain Mestarin tyota,
ei itsedan.
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252 Pysy lujana! Lahestyt nyt keskimmaista, kdrsimyk-
sen porttia ja sen kymmenia tuhansia ansoja.

253 Hallitse ajatuksesi, oi taydellisyyden tavoittelija,
jos tahdot ylittdd sen kynnyksen.

254 Hallitse sielusi, oi kuolemattomien totuuksien etsijéa,
jos tahdot paastd maaranpdahan.

255 Keskitéd sielusi katse ainoaan puhtaaseen valoon,
siihen, joka on kiintymyksestd vapaa, ja kayta kultaista
avaintasi.

Aryasanga voi hyvin puhua kymmenista tuhansista ansoista,
silla kandidaatti on monta kertaa kuvitellut, ettd on saavuttanut
vairagyan eli haluista vapautumisen vain saadakseen huomata,
ettd jollain hienovaraisella tavalla han kohtaa samat ansat yha
uudelleen. Jopa sielun eli korkeamman manaksen on oltava
buddhi-luonnon kontrollissa. Kuten olemme nahneet, buddhi-
elama alkaa viimeistdan ensimmaisessd vihkimyksessa, ja
kandidaatti etenee silla tasolla alataso kerrallaan. Tama tyo
voidaan saattaa paatdkseen vain, jos sielu itse, korkeampi ma-
nas tekee yhteisty6ta ruveten itse korkeamman prinsiipin pal-
velijaksi. Sitten kun tama tyo on tehty, ja kandidaatti on valmis
seuraavalle tasolle, han ottaa neljannen vihkimyksen ja astuu
toisen kynnyksen yli.

Olla vapaa mielenliikutuksista tarkoittaa olla vapaa siita, ett-
ei mikdan aiheuta mielenliikutuksia. Kuten olemme nahneet,
tatd merkitsee vairagya.
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LUKU 5
VIIDES JA KUUDES PORTTI

256 Kolkko tehtava on suoritettu, tyési on miltei lopus-
sa. Avara kuilu, joka uhkasi nielld sinut, on melkein silloi-
tettu.

257 Olet nyt ylittanyt vallihaudan, joka ympéréi ihmishi-
mojen porttia. Olet nyt voittanut Maran ja hdanen raivokkaat
joukkonsa.

258 Olet poistanut saastan syddmestasi ja vuodattanut
siitd epdpuhtaan halun pois. Mutta, oi kunniakas taistelija,
tehtédvési ei ole viela paattynyt. Rakenna korkeaksi, lanoo,
se muuri, joka on sulkeva sisddnséd pyhdn saaren,’” se
pato, joka on suojeleva mieltédsi ylpeydelta ja tyytyvaéisyy-
delté ajatellessasi suorittamaasi suurta ty6ta.

H.P.B:n huomautus:

12 Korkeampi Miné eli ajatteleva ltse.

C.W.L. Meidan ei tule ymmartdd vaarin toteamusta, etta
kandidaatin tyé on ohi. Nirmanakaya tekee edelleen tyota kor-
keammalla tasolla, ja samaa voidaan sanoa Logoksesta itses-
tdan. Mutta pitda tehda ero raadannan valilla, jota on persoo-
nallisuuden virheista irtipddseminen ja loistava tyd, joka jatkuu
korkeammilla tasoilla, kun persoonallisuus on kukistettu.

Sama ajatus patee kysymykseen rasittumisesta. Jatkuva tyo
on suuri rasitus fyysiselle ruumiille, mutta egon tasoilla se on
pelkkaa iloa. Silloin ei tyo eroa leikista kuten alemmilla tasoilla.
Kun ihminen on ndhnyt Logoksen suuren uhrauksen ja sen,
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miten Mestarit heittdytyvat tydhdnsa, hanelle ei jad muuta
mahdollisuutta kuin sukeltaa virtaan ja tehda kaikkensa aut-
taakseen.

Puhumme vield ihmisestd, joka ei ole aivan puhdas, koska
han kykenee vield olemaan hiukan itsekas. Ajatus on epapuh-
das, kun siind on pieninkin haivahdys itsed, olipa se muuten
miten hyva tahansa. Mukana voi olla vahan ajatusta ylpeydesta
kuten, etta ihmiset ajattelevat minusta hyvaa, kun teen taman.

259 Yipeyden tunne turmelisi tyén. Niin, rakenna se lu-
jaksi, ettei hurjasti sy6ksyvé aallokko, joka suurelta mayan
maailman valtamereltd nousee ja sen rantoja piiskaa, nie-
laisisi pyhiinvaeltajaa ja saarta — vaikka voitto olisikin jo
saavutettu.

260 ”Saaresi” on peura ja ajatuksesi ovat ajokoiria, jotka
uuvuttavat sitéd takaa-ajollaan sen pyrkiessa eldmaén virral-
le. Voi sitd peuraa, jonka haukkuvat viholliset saavuttavat
ennen kuin se on paéassyt Turvautumisen laaksoon —jonka
nimi on jiana-marga, “puhtaan tiedon polku”.

Pyrkija tarvitsee nyt vahvaa keskittymista ja positiivista aja-
tusvoimaa voidakseen sailyttdda hankkimansa aseman miljoo-
nien muitten ihmisten ajatusten voimakasta painetta vastaan.
Tama voima on tarpeen, ennen kuin han voi onnistuneesti hoi-
taa meditaation, joka kohottaa hanet buddhi-tason korkeimmille
tasoille. "Saari” on korkeampi ego eli ajatteleva itse, kertoo
Blavatsky meille. Siita taytyy kaikki alemmat ajatukset pyyhkia
pois niin, ettd korkeampi voi ilmentya. Kuitenkaan ei saa tulla
meedioksi missaan mielessa. On suuri ero siing, etta tyhjentaa
tilan verrattuna siihen, etta antaa jonkun ulkopuolelta tulla siihen
ja ottaa sen haltuunsa. Se on joogin ja meedion ero. Tassa on
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myds teosofin ja spiritualistin valillda. Kummatkin ovat yhta mielta
siitd, ettd ihminen on ikuinen ja ettd hanen edistymiselldan ei
ole rajaa. Mutta spiritualistin mielesta ihmisen on hyva olla
meediona hyville hengille, kun taas teosofi pitda kiinni oman
positiivisen tietoisuuden sailyttamisesta kaikissa olosuhteissa,
ja ettei mikaan passiivinen mediumistisuus voi antaa sita, mika
saavutetaan tietoisella selvanadlla. Aryasanga sanoo: "Voi sita
peuraa, jonka viholliset saavuttavat.” Se tarkoittaa, voi sita
egoa, joka lankeaa ennakkoluuloihin, koska ulkopuoliset aja-
tukset ovat saaneet vallan hanessa. Blavatsky sanoo puhtaan
tiedon polusta eli jnana-margasta, ettd se “on kirjaimellisesti
jAianan polku eli puhtaan tiedon polku paramarthaan eli
(sanskritiksi) svasamvedanaan, "itsestdan selvaan eli itseaan
analysoivaan ajatteluun”. Jnana on hindujen keskuudessa kor-
kein tieto, maailmaa koskevaa tietoa, jota kutsutaan termilla
vijnana.

261 Ennen kuin voit asettua jhana-margaan’* ja sanoa
sitd omaksesi, sielusi on tultava kypsan mango-hedelmén
kaltaiseksi: toisten kadrsimyksille yhtd pehmeéaksi ja ma-
keaksi kuin sen kirkas kultainen sisus, omille suruillesi ja
kdrsimyksillesi yhta kovaksi kuin sen siemenkivi, oi onnen
ja surun voittaja.

H.P.B:n huomautus:

"4 JAdna-marga on kirjaimellisesti Jfignan eli puhtaan tiedon tie, tie Para-
maarthaan eli Svasamveedanaan, itse-todistettuun eli itse-tarkastavaan har-
kintaan.

262 Karaise sielusi itsen ansoja vastaan. Ansaitse sille
nimi “timanttisielu”'"®
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H.P.B:n huomautus:

15 Kts. muistutus 5" s.148

263 Silla samoin kuin syvélle maan sykkivddn syddmeen
kétketty timantti ei milloinkaan voi heijastaa maan valoja,
samoin on mielesi ja sielusi laita. Vaipuneina jAiana-mar-
gaan ne eiviét voi heijastaa mitddn mayan illusorisesta val-
takunnasta.

Longfellow on laulanut persoonallisesta surustamme:

.  Mutta nyt se on pudonnut paaltani.
Il. Se on hukkunut mereen,
lll.  Ja vain toisten suru
IV. Heittaa varjonsa ylleni.

Meidan on mentava askelta pidemmalle eikd antaa minkaan
surun heittdd varjoaan yllemme. Kun vain tuntee toisen surua,
ei auta hanta, vaan lisdad hanen ongelmiaan. Mutta kun tunteet
todellista sympatiaa, vuodattaa hanen ylleen rakkauden varah-
telyja, ja antaa hanelle todellista apua. Mestari tuntee aina
sympatiaa, muttei surua. Han ei osaa karsia, vaikka on todelli-
sesti yhta karsivien kanssa. Koska han on yhta heidan kans-
saan. Han tuntee olemassaolon ilon korkeammilla tasoilla ja
kuinka ihmeellinen on tila, jota kohti he ovat kehittyméassa
erehtymattomalla varmuudella. Useimpien kohdalla vaarana
on, ettd kun heittda surut sydamestaan, kadottaa helposti myos
sympatian, ja saattaa sellaisessa tapauksessa joutua vasem-
man kaden, mustan magian polulle. Varjon veljista tulee taysin
tunteettomia toisten tunteita kohtaan samoin kuin omiaan. He
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tukahduttavat haikailemattémasti kaikki tunteensa silla perus-
teella, ettd ne ovat voiman tuhlausta.

264 Kun olet saavuttanut tuon tilan, niin portit, jotka si-
nun on polullasi voitettava, lenndhtédvéit aivan auki las-
keakseen sinut lapi, eikd luonnon lujimmilla mahdeilla ole
voimaa pyséayttaa kulkuasi. Sind hallitset silloin seitsen-
kertaista polkua: mutta et sitd ennen, oi sanomattomien
koettelemusten kokelas.

Tuntuu todennakoiselta, ettd sanomattomat koetukset eivat
ole niin suuria vaaroja ja vaikeuksia, etta niitd on mahdotonta
kuvailla, vaan ettd ne ovat tuntemattomia tavalliselle ihmiselle.
Vain ego tuntee ne. Polku, jota pitkin Aryasanga johdattaa va-
keaan, on egolle tarkoitettu sisédinen polku. Kun persoonallisuus
on voitettu ulkoisissa maailmoissa, egon on skaalattava yla-
puolellaan olevien tasojen korkeudet ja tehtava siksi jotain, mita
ei voi kuvailla.

Toinen mahdollinen tulkinta on, etta nyt kandidaatti huomaa
kykenevansa tekemaan sitd, mitd han ei ensi alkuun uskonut
kykenevansa tekemaan. Tavallinen ihminen olisi taipuvainen
sanomaan esimerkiksi, ettd puhtaus ja epaitsekkyys, joista
olemme jatkuvasti puhuneet, ovat hanen ulottumattomissaan
mahdottomana saavuttaa, ettd ne ovat ajatuksena aivan erin-
omaisia, mutta ... Mutta jos han yrittda saavuttaa niita, haluaa
ja yrittda sitd jatkuvasti, niin han havahtuu eraana paivana
huomaamaan, ettd ndma ominaisuudet ovat hanestd aivan
luonnollisia ja helppoja.

Tavallinen ihminen sanoo, ettd jokin on mahdotonta, eika
han edes yrita, mutta me olemme oppineet Napoleonin lailla
pyyhkimaan tuon sanan pois sanastostamme. Tama sivun lu-
kijalle ei ole mahdotonta saavuttaa adeptiutta 24 tunnissa. Se
on mahdollista, jos hanella on riittavasti tahtoa, jota kuitenkaan
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kelldan ei tunnu olevan. Mutta jos jatetdan aika pois laskuista,
niin hanen on mahdollista saavuttaa adeptius. Jos han kiinnit-
taa katseensa maaranpaahan ja kulkee suoran sita kohti ajat-
telematta tarvittavaa aikaa, han saa verrattain pien huomata
olevansa siella.

265 Ennen sitd sinua odottaa viela paljon vaikeampi
tehtdva: sinun on tunnettava itsesi KAIKEN AJATUKSEK-
Sl ja kuitenkin karkotettava kaikki ajatukset sielustasi.

266 Sinun on saavutettava sellainen mielen lujuus, ettei
mikdan tuulahdus, oli se kuinka voimakas tahansa, voi
kuljettaa maallista ajatusta sisdési. Ndin puhdistettuna py-
hakén on oltava vapaa kaikesta toiminnasta, ddnestéa tai
maallisesta valosta. Niin kuin pakkasen yllattaméa perho-
nen putoaa elottomana kynnykselle — niin tdytyy kaikkien
maallisten ajatusten pudota kuolleina temppelin eteen.

Katso, kirjoitettu on:

267 Ennen kuin kultaliekki voi luoda tasaista valoa, on
lampun oltava hyvin  suojattuna tuulettomassa
paikassa.”’"® Vaihtuville tuulahduksille alttiina lamppu le-
pattaisi ja varisevé liekki loisi pettdvid, tummia, joka hetki
vaihtuvia varjoja sielusi valkoiseen pyhédkkéon.

H.P.B:n huomautus:

16 »Niin kuin tulen liekki, joka ei lepata silloin kun sitéd varjellaan tuulen vai-
kutukselta» Tdmé on kuva, jolla merkitdén sitd yogia, joka hallitsee ajatuk-
sensa, ja jonka sielu lepda antautumisessa - Bhagavad-Gita.
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Tassa on runollinen kuvaus keskittymisesta, niin suuresta
korkeamman manaksen kiinnittymisesta, ettad edes tuolla tasol-
la ei mikaan ulkopuolelta voi paasta sisaan. Tama on sama kuin
dharana, joka mainittin ensimmaisessa katkelmassa, vaikka
tassa katkelmassa sitéd kutsutaan viryaksi, joka tarkoittaa voi-
maa — ei tietenkaan fyysista, vaan egon rohkeaa ja horjuma-
tonta miehekkyytta.

Dharanaa kutsutaan kuudenneksi vaiheeksi ensimmaisessa
katkelmassa, mutta tdssa virya on viiden portti. Tassa ei ole
kyse numeroiden sekaannuksesta, silla viides portti johtaa
kuudenteen vaiheeseen. Siina vaiheessa ihminen kayttaa omi-
naisuutta, jonka han on saanut viidennessa vaiheessa ja joka
suo hanelle paasyn kuudenteen viidennen portin kautta.

Sama ominaisuus toimii paasyna buddhi-tasolle. Kun ihmi-
nen on kohonnut talle tasolle, han on hiljentanyt toistaiseksi
korkeamman mentaalisen aktiviteetin, ja tuntee omien ajatus-
tensa sijaan itsensa kaikeksi ajatteluksi — han on yhta toisten
kanssa, ja heidan ajatuksensa ovat hanen.

Tassa vaiheessa han tuntee, millaista on Aurinkologoksen
ykseys. Se on nyt hanelle selkea realiteetti, suoraan kokemi-
seen kuuluva eikd enda kaunis idea tai satunnaisesti kosketta-
va inspiraatio. On toinen juttu, paaseeko6 tama kaikki missaan
maarin fyysisiin aivoihin. Suurin osa siita ei paase. Naihin kor-
keisiin vaiheisiin keskittyminen ja niiden mietiskeleminen teh-
daan suurimmaksi osaksi ruumiista irrallaan unen aikana.

Puhumme usein maallisia ajatuksia ja tunteita vastaan
taistelemisesta. Se on vaihe, jossa pidamme itseamme
samanarvoisina niiden kanssa. Sen sijaan vaihe, josta nyt pu-
humme, on se, jossa ne putoavat kuolleina maahan auran
kynnyksella. Naiden ruumiiden varahtelytaajuudet ovat niin
valtavia, ettd alemmat ajatusmuodot tyrmataan eivatkd ne voi
tunkeutua sisdan. Fyysiselld tasolla on paljon kuvauksia tasta.
Jos pyora pyorii hitaasti, voi nahda pyoran keskion ja puolat,
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mutta ei, jos se pyorii nopeasti. Jos vesisuihku on riittdvan voi-
makas, sita ei voi leikata miekalla, vaan se heittyy takaisin ikdan
kuin vesi olisi kiinteaa ainetta. Yhdessa tunnetussa lastensa-
dussa kerrotaan miehesta, joka saattoi seista sateessa ja pyo6-
rittdd miekkaansa paansa paalld niin nopeasti, ettd yksikaan
sadepisara ei paassyt lapi ja osunut haneen!

Lainaus lampusta on Bhagavad Gitasta. Se kertoo lisdksi,
etta "sellainen on ajattelun hallitseva joogi, uppoutuneena ltsen
joogaan” ja jatkaa selittamalla, etta joogi nakee silloin Itsen It-
sen avulla ja saa siind maarin tyydytyksen Itsessa, ettei usko
saavuttavansa mitaan sitd suurempaa. Hanta ei enda jarkyta
mikaan, ei edes raskas murhe.

Tama joogin kokemus on todellista intuitiota, koska se tulee
hanen sisaltdan syvemmastd osasta hanen luontoaan kuin
kausaalitasotkaan. Miten tallainen intuitio padsee alas persoo-
nallisuuteen, jos niin tapahtuu, riippuu sen kokevasta henkild-
tyypista. Talle siirrolle on kaksi paaasiallista tapaa — toinen tu-
lee korkeammalta mentaalitasolta alemmalle ja toinen suoraan
buddhista astraaliruumiiseen.

Kumpi on ihmiselle helpompi, riippuu tavasta, jolla yksildity-
minen eldinkunnasta tapahtui kauan sitten. Jotkut saavuttivat
taman tason syvan ymmartamisen kautta, toiset tunneryopylla
todennakdisesti antaumuksella ihmisisantdad kohtaan. Ensim-
maisessa tapauksessa intuitio tulee mieleen vakuuttuneisuute-
na, joka ei vaadi jarkeilya muodostuakseen totuudeksi nykyi-
syydessa, joskin se on taytynyt ymmartaa edellisissa elamissa
tai irrallaan ruumiista alemmalla mentaalitasolla. Niiden
tapauksessa, jotka yksiloityivat tunteen avulla, intuitio saadaan
tunteiden, ei mielen avulla.

Kummassakaan tapauksessa nama intuitiot eivat paase
lapi tyydyttavasti, elleivat kayttovalineet ole vakaat. Se on kuin
musiikin savelen valittymista. Jos se ei tule vain ilman valityk-
sella, vaan paksun seinan lapi, niin se vaimentuu, ja &ani voi
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kuulostaa varsin erilaiselta kuin mita se oli. Jos sen on kuljetta-
va jonkin hairidn, esimerkiksi pydrremyrskyn lapi, se on vielad
vahemman kirkas.

Viime mainittu vertaus kertoo hyvin tapauksesta, jossa ast-
raali- ja mentaaliruumiit ovat taydellisessa hairidtilassa.

268 Ja silloin, oi totuudenetsija, alysielustasi tulee kuin
viidakossa riehuva raivostunut elefantti. Luullessaan met-
sdn puita elédviksi vihollisiksi se saa surmansa yrittaessédan
tappaa niiden alati liikkuvia varjoja, jotka tanssivat aurin-
gon valaisemilla kallioseinamilla

En tieda, tapahtuuko tallaista viidakossa, mutta idea siina on,
ettd norsu vauhkoontuu ja pitda puita joko elavina vihollisina tai
mika vield pahempaa, syoksyy kallioita vasten ja menehtyy.
Samoin jotkut ovat kokeneet, kuinka mieli tuntee korkeamman
itsen juuri herdnneen energian ylhaaltd ja kapinoi viimeiseen
raivonpurkaukseen saakka uutta isdntdansa vastaan halutto-
mana ylpeydessaan ja pelossaan luopumaan itsenaisyydes-
tédan, jota on nauttinut niin kauan. Se raivoaa, ja epailyksen ja
epaluulon viimeiset varastot kiskotaan juurineen syvyydesta ja
joka nurkasta ja kdydaan taisteluun valoa vastaan, jonka jo-
kaista liikettd pidetaan vihamielisena vastustajana. Mieli on yl-
peyden linnoitus, se, mitd tadstd ominaisuudesta on jaljella,
nousee vihassa ylempaansa vastaan aivan kuten Jeesuksen
vainoajat nousivat hanta vastaan ja surmasivat hanet, kun eivat
kyenneet kestdmaan hanen puhtauteensa ja suuruutensa ver-
taamista omaan maalliseen muotoonsa.

269 Varo, ettei sielusi itsestéd huolehtiessaan meneté ja-
lansijaa deeva-tiedon maaperalla.
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270 Varo, ettei sielusi ITSEN unohtaen kadota epéva-
kaisen mielenséd hallintaa ja siten menetd saavuttamiaan
voittoja.

Deevatieto tarkoittaa tassa kuten aiemminkin tietoa kaiken
iimennyksen taustalla olevasta jumalallisesta. On vaara, etta
innokkaana nakemaan, onko kulkemassa oikeaa tieta, kandi-
daatista ei tule itsekasta, vaan itsekeskeinen. Naiden kahden
valilla on selva ero. Kukaan meista ei tieten tahtoen ota itselleen
mitdan tietaen, ettd se vahingoittaa toista henkiléa. Tallainen
puute nakyy aurassa tympeana ruskeanharmaana. Mutta on
vaara, ettd olemme itsekeskeisia katsoen liikaa asioita omasta
nakokulmastamme. Sitd osoittaa aurassa ulkopinnan kovene-
minen, mika estaa vaikutelmia paasemasta sisaan. Toinen va-
roitus on yhteydessa yhteen Itseen, jota ei saa unohtaa. Pyrki-
jan taytyy muistaa aina, ettd kaikki on yhta, ettd jumalallinen
ykseys on kaikissa. Tama on kaytannon ohje kaikilla tasoilla.
Fyysisesti ihmisen tulee olla puhdas, rehellinen ja tosi niin, ettei
han saastuta yhteiskuntaa. Astraalisesti ja mentaalisesti hanen
tunteittensa ja ajatustensa taytyy olla puhtaita ja ylevia, ei niin,
ettd se tuottaisi hanelle mielihyvaa, vaan ymparilla olevien
VUOKSI.

271 Varo muutosta! Silla muutos on suuri vihollisesi.
Taméa muutos karkottaa sinut polulta, jota seuraat ja heittda
sinut takaisin syvalle epdilysten upottavaan suohon.

Varoitus muutoksesta nayttda alkuun hiukan oudolta erityi-
sesti, kun muistamme, ettd olemme kaiken aikaa muuttumassa,
ja ettd Polulla kulkevina olemme tulleet Poluksi, ja olemme
taydessa tyontouhussa muuttamassa itseamme. Talla tarkoite-
taan, ettd taytyy pitdd huolta muuttumisen aikana ettemme
muuta perustaamme tai oleellisinta asenteessamme. Aika, jol-
loin luopuu maailmallisista asioista, joita ennen arvosti eika ole
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vield saanut pysyvasti kiinni uusista ja korkeammista asioista,
on koettelevaa. Nama uudet asiat ovat nakyvissa erityisind
hetkind, kun olemme parhaimmillamme, mutta olemme pudon-
neet yha uudelleen henkiseen kuivuuteen, josta niin monet
mystikot ovat puhuneet. Mitd vaaditaan, on, ettd sailyttaa vi-
sionsa kaikkien heilahtelujen lapikin muuttamatta oleellisinta
asemaansa.

Nama muutokset voivat aiheutua useilla tavoilla. Joskus
fyysiset aivot tulevat hiukan tukkoisiksi tai aneemisiksi, ja se
vaikuttaa kayttovalineisiin, mutta sen ei saa antaa vaikuttaa to-
delliseen ihmiseen. Kun naita heilahteluja tulee, meidan pitaisi
sanoa: "Tiesin, etta tama tulee. Tiedan, etta nain selkeasti en-
nen. Nyt visioni on hamara, ja alan epailla, mutta paasen pois
tastd masennuksesta. Se on vain heilahtelua astraaliruumiis-

sa.

Ihmisille on joskus suuri jarkytys ja koettelemus luopua vie-
hattavasta lapsuudenuskosta, kun he tajuavat, etta se ei sovi
yhteen eldman tosiasioiden kanssa eika enaa tyydytd heidan
mielensd ja sydamensa tarpeita. Silloin alkaa usein epailla
kaikkea, ja syntyy ajelehtimistila, jonka on aaritapauksissa tie-
detty kestaneen useita elamia. Siina tapauksessa taytyy kuun-
nella, lukea ja ajatella ja pitda kiinni olettamuksista, jotka selit-
tavat faktoja parhaiten, kunnes tieto saa epailyksen asettu-
maan, mika tapahtuu varmasti ennemmin tai myéhemmin. Ei
luonnollisestikaan ole valttamatonta kayda lapi skeptistd vai-
hetta. On taysin mahdollista pudottaa pois liiat ja laajentaa us-
kontoaan pikkuhiljaa, kunnes paasee sen sanoman teosofiseen
ymmartamiseen.

272 Valmistaudu ja ota varoituksista ajoissa vaarin. Jos
olet yrittdanyt ja epaonnistunut, oi peloton taistelija, édla silti
meneta rohkeutta: jatka taistelua ja palaa tehtidvdési uu-
delleen ja yhé uudelleen.
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273 Peloton soturi, jonka kallis sydanveri vuotaa syvistéa
ja ammottavista haavoista, hy6kké&éa vield vihollisen kimp-
puun, karkottaa hédnet linnakkeestaan ja kukistaa ennen
kuin itse heittdad henkensd. Toimikaa siis kaikki te, jotka
epdonnistutte ja kdrsitte, toimikaa kuten hédn ja sielunne
linnakkeesta ajakaa pois kaikki vihollisenne — kunnianhi-
mo, suuttumus, viha ja himon varjokin — silloinkin kun
olette epdonnistuneet...

274 Muista sina, joka taistelet ihmisen vapautuksen''”
puolesta, ettd jokainen epdonnistuminen on onnistuminen
ja ettd jokainen vilpiton yritys tuottaa aikanaan palkinnon.
Pyhiit siemenet itévit ja kasvavat ndkyméttémina oppilaan
sielussa. Niiden varret vahvistuvat jokaisesta uudesta
koettelemuksesta, ne taipuvat kuin kaislat, mutta eivat
milloinkaan taitu eivédtka voi joutua hukkaan. Ja kun oikea
aika koittaa, ne puhkeavat kukkaan."®

H.P.B:n huomautus:

17 Tdmad viittaa tunnettuun itdmaiseen (ja muuten ldnsimaissakin esiintyvéan)
uskoon, etté jokainen uusi Buddha eli pyhimys on uusi sotilas niitten armei-
jassa, jotka tybskentelevét ihmiskunnan vapauttamiseksi eli lunastamiseksi.
Pohjois-buddhalaisissa maissa, missé I6ytyy oppi Nirmaanakaajoista — niisté
Bodhisatvoista, jotka kieltdytyvét ansaitusta Nirvaanasta eli Dharmakaaja
puvusta (koska kumpikin erottaisi heidét ainiaaksi ihmisten maailmasta) voi-
dakseen ndkyméttémind auttaa ihmiskuntaa ja lopulta johtaa sitd Paranir-
vaanaan — sielld mydskin jokaista uutta Bodhisatvaa eli vihittyd suurta
Adeptia sanotaan ihmiskunnan vapahtajaksi. Se vdite jonka Schlaginweit
lausuu kirjassaan Buddhism in Tibet, nim. ettd Prulpai Ku eli Nirmaanakaaja on
se »ruumis, jossa Buddhat eli Bodhisatvat esiintyvdt maan p&élld ihmisiéa
opettaakseen» — on typerésti vaéara eika selitd mitdan.

18 Tdma viittaa ihmishimoihin ja -synteihin, jotka surmataan kokelasajan kiu-
sauksissa ja siten hedelméllisend maaperdné, missé ylimaallisten hyveitten
pyhét siemenet voivat juurtua. Syntyperéiset hyveet, lahjat eli kyvyt pidetdén
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entisissé eldmissé hankittuina. Nerokkuus on poikkeuksetta toisesta synty-
mésté tuotu Kyky eli taipumus.

275 Mutta jos tulit valmistautuneena, ala silloin pelkaa.

Tahan liittyvassa alaviitteessa H.P.B viittaa tunnettuun us-
komukseen, ettd, etta jokainen uusi buddha eli pyhimys on uusi
sotilas niiden armeijassa, jotka tydskentelevat ihmiskunnan va-
pautuksen eli pelastuksen puolesta. Pohjoisbuddhalaisissa
maissa — joissa on vallalla oppi nirmanakayoista, kutsutaan jo-
kaista uutta bodhisattvaa ihmiskunnan vapauttajaksi. Meidan
taytyy tietysti muistaa, ettd han viittaa kaikkiin, joista on tullut
arhateja eika vain niihin suuriin olentoihin, jotka hoitavat bodhi-
sattvan virkaa. Jokainen, joka edistyy, tekee sen kaikille.

Talla polulla kandidaatilla ei voi olla henkilokohtaista kun-
nianhimoa. Idea kunniasta itselle on itsekas, pyrkija on paatta-
vaisesti asettunut tallaisia haluja vastaan kauan ennen tdman
vaiheen saavuttamista. Mestarin oppilas ei ajattele, mitd mina
haluan, vaan mitad Mestari haluaa. Kun tajuamme olevamme
jumalallisen tulen Kipinoéita, voimme ajatella vain sita, mita Ju-
mala haluaa. Olemme osia hanesta, erotettuna meilla ei voi olla
mitdan kunniaa, joten idea kunniasta itselleen on harhaluulo.

Jokainen, joka yrittda, voi epdonnistua. Han ei ehka onnistu
tekemaan, mita halusi jonain tiettyna aikana, mutta jos han on
keskittanyt voimansa siihen, se ei voi menna hukkaan. Ja kos-
ka aktio ja reaktio ovat yhtd suuria ja vastakkaisia, jokainen
yritys vaikuttaa haneen antaen hanelle suurempaa voimaa tu-
levaisuudessa. Ja sen lisaksi jokaisen, joka yrittaa, taytyy on-
nistua, koska evoluution koko suunta on hanen puolellaan. Han
ei tieda, kuinka paksu on karman muuri esteissa, joiden |api
hanen on murtauduttava eika hetked, jolloin han paasee lapi
valoon toisella puolella.
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Naissa olosuhteissa on yksinkertaisesti vain tyhmaa tulla
epatoivoiseksi tai lakata yrittdmasta siksi, etta ei toistaiseksi ole
nakyvissa minkaanlaista onnistumista. Frederick Myersin ru-
nossa St. Paul han sanoo: "Oi, ihminen, miksi olet epatoivoi-
nen? Jumala antaa sinulle kaiken, muttei epatoivoasi.” Epatoi-
vo on synti Pyhaa henked vastaan. Olla epatoivoinen oman
voimamme suhteen on olla epatoivoinen hanen voimansa suh-
teen, joka toimii meidan kauttamme. Silloin sulkee itsensa ha-
nen voimaltaan.

Aryasanga kaskee kandidaatin olla kuin sotilas, joka kamp-
pailee ja voittaa taistelun menehtymisensa hetkellda. Hanen on
pidettava pintansa viimeiseen asti eika annettava koskaan pe-
riksi. Opettaja tiesi, ettd kuolema on vain vahapatdinen asia,
jota ei tule ottaa huomioon tyossa. Se tulee meille kaikille aika-
naan; joillakin vanhoilla voi olla viela monta vuotta elettavana ja
jotkut nuoret saattavat |ahted akkia. Meidan tulee jatkaa tyo-
tdmme kuoleman jalkeen aivan samoin kuin ennen sita.

276 Tésté lahtien tiesi on selvi ja kdy suoraan lapi viryan
portin, seitsemastéa portista viidennen. Olet nyt tielld, joka
johtaa dhyanan turvapoukamaan, kuudennelle, bodhin
portille.

277 Dhyanan portti on kuin alabasteri-maljakko, valkoi-
nen ja lapikuultava. Sen sisélld palaa tasainen kultainen
tuli, prajhan liekki, joka séteilee atmanista.

278 Siné olet tuo maljakko.

Tassa meilla on ihmeen kaunis kuva alabasterimaljakosta,
jossa palaa jatkuvat kultainen tuli. Se kertoo hyvin buddhi-ruu-
miista eli -verhosta, joka on taysin lapinakyva eika esta elaman
ykseytta tuolla tasolla. Dhyana on korkeampaa meditaatiota
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tuossa ruumiissa, jossa tarttuu johonkin, jonka sisaistd merki-
tystd yrittdd ymmartaa tai jossa kiinnittda ajatuksensa Yhteen
Suureen ja yrittdda ymmartaa itsensa hanen osanaan. Mitdan
ulkoista tietoa ei enaa ole, ei seisomista ulkopuolella ja kohteen
ajattelemista erilldan itsesta. Sen luonnon tajuaa tullessaan
yhdeksi sen kanssa, sisalta tulevassa kontemplaatiossa.

279 Sina olet vieroittanut itsesi aistien kohteista, kulke-
nut ”“ndkemisen polulla”, "kuulemisen polulla” ja seisot
tiedon valossa. Olet nyt saapunut titikshan tilaan.

H.P.B:n huomautus:

"9 Titiksha on radshajoogan viides aste, tdydellisen vélinpitdméattémyyden ti-
la. Se on, jos tarvitaan, alistumista siihen, jota sanotaan »iloksi ja suruksi
kaikkien tdhden», mutta se ei ole nautintoa eika tuskaa siitad alistumisesta —
lyhyesti se on fyysista, &lyllista ja siveellistad vélinpitdmé&ttémyytta ja tunnotto-
muutta seké nautinnolle etta tuskalle.

280 Oi narjol, olet turvassa.

Kuten olemme ndhneet, samaa sanaa titksha kaytettiin yh-
destd edellytyksistd, yhdestd hyvaan kaytdkseen kuuluvista
asioista, kestavyydesta. Nyt termia kaytetdan korkeamman as-
teisesti. Alaviitteessa Blavatsky sanoo sen tarkoittavan "taydel-
listd valinpitamattdomyytta, alistumista, jos tarpeen, siihen, mita
sanotaan ’iloiksi ja murheiksi kaikkien puolesta’, mutta se ei ole
tuollaisesta alistumisesta johtuvaa nautintoa eika tuskaa — ly-
hyesti, se on fyysista, mentaalista ja moraalista valinpitamatto-
myytta sekd nautinnon etta tuskan suhteen”.
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Tama ei ole kovin selvasti sanottu. Kandidaatti ei toimi poh-
tien nautintoa ja tuskaa. Han vain tekee sen, minka tietda vel-
vollisuudekseen. Han tuntee edelleen nautintoa ja tuskaa kayt-
tovalineissaan kuten muutkin ihmiset. Mutta voidaan kuitenkin
sanoa, etta niin suuri on ilo talla tasolla, niin kiinteasti ovat aja-
tukset maaranpaassa, etta nautinto ja tuska ovat menettaneet
voimansa. Vaikka Kristuskin tunsi sen taydesti ja huusi "Juma-
lani, Jumalani, miksi minut hylkasit?,” niin hanen sydamessaan
soi huuto "Jumalani, Jumalani, kuinka oletkaan minut ylenta-
nyt’, kuten olen selittdnyt luvussa Neljds vihkimys Kirjassa
Mestarit ja Polku.
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LUKU 6
SEITSEMAS PORTTI

281 Tieda, syntien voittaja, ettd kun sovani’®® on kulke-
nut seitsemdnnen polun paéahan, niin koko luonto véreilee
riemullista ja syvéda kunnioitusta ja tuntee olevansa voitet-
tu. Hopeatéhti tuikkii uutisen yén kukkasille, puro solisee
tarinaa pikkukiville, valtameren tummat laineet kohisevat
sité tyrskyisille kallioille, tuoksuntayteiset tuulenhenkéyk-
set laulavat sita laaksoille ja uljaat hongat kuiskaavat sa-
laperédisind: "Mestari on noussut, PAIVAN MESTARI.”"*"

H.P.B:n huomautus:

20 Sovani on Srotapanna, joka harjoittaa sovania, jidnan ensimmaéisté astet-
ta.

21 Paivé tarkoittaa tdsséd kokonaista Manvantaraa, mittaamattoman pitkaa
aikakautta.

C.W.L. Paivan mestari tarkoittaa sita, joka on paassyt tur-
vaan nykyisen kierroksen osalta. Siksi se tarkoittaa kandidaat-
tia, joka on ottanut ensimmaisen vihkimyksen, samoin kuin ha-
neen, joka on paassyt toiselle rannalle. On yksinkertainen tosi-
asia, etta koko luonto iloitsee tallaisesta tapauksesta, mika on
tédssa kuvattu niin kauniisti ja runollisesti. Monet huomaavat
olevansa tuohon aikaan tavattoman onnellisia ja joskus tietoi-
siakin jostain henkisesta varistyksesta. Suurin osa sivistyneitten
rotujemme ihmisistd ei ole riittdvan sensitiivisia ollakseen tie-
toisia tallaisista tapahtumista, mutta sensitiiviset voiva aivan
hyvin tuntea olevansa kummallisen onnellisia tanaan. He ih-
mettelevat, mitd on tapahtunut. Luonnossa se tuntuu yleisena
hyvanolontunteena.
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Useimmilla on kiire kehittdad mieltdan, ja he ovat sen seu-
rauksena menettdneet paljon sensitiivisyydestaan, joka heraa
paljon paremmin tunteiden ja emootioiden kehittamisessa kuin
mielen. Korkeamman tyypin villi-ihmiset ovat monella tapaa
paljon sensitiivisempid, mutta tavallisesti vain epamaaraisesti ja
vailla minkaanlaista sensitiivisyyden hallintaa. He saavat vai-
kutelmia ja kykenevat usein kertomaan ennakolta tapahtumista
hyvin yleisella tavalla. Korkeampien emootioiden kehittymisen
myota tama kaikki tulee meille takaisin selkedmmassa ja maa-
ratymmassa muodossa, kun spiraalissa tapahtuu kaanne. Kun
tdma kehkeytyminen tapahtuu, tunnemme hyvan olon ja on-
nellisuuden, mika liittyy naihin tarkeisiin tilanteisiin, ja sen lisaksi
tiedamme myos, mitd tunnemme, ja mistd keskuksesta suuri
ilolaulu on peraisin. Muu osa luonnosta, vaikka onkin meidan
tasoamme alempana, ei ole vield niin keskittynyt aineellisiin
asioihin kuin monet ihmiset. Eldin on yleensa jonkin verran
vastaanottavainen varinalle sisaltapain, ellei ole juuri nalkainen
tai jonkin muun ruumiintarpeen vallassa.

Teosofisen Seuran suurena tavoitteena ei ole niinkaan tar-
jota mentaalista kehittymistd kuin kasvattaa niita, jotka ovat
valmiita vastaanottamaan buddhi-tason vaikutuksia, herattaa
sen jasenten sensitiivisyytta spiraalin korkeammassa kohdassa
ja valmistaa heitd uuteen rotuun. Kun Seuramme tuntee sym-
patiaa korkeampia tasoja kohtaan, se on hyvin sensitiivinen
voimille, joita vapautuu toisen "ihmisen pojan” syntyessa. Seura
saa suuren vuodatuksen ensi kosketuksen, ja se antaa sille
uutta kayttdvoimaa. Sen ty6 lisdantyy ja levida, ja se edistyy
lukumaaraisesti ja veljellisyydessa.

Joskus tdma eldaman stimuloituminen aiheuttaa kitkaa suh-
teellisuudentajun kadotessa. Jasenen mielessa heraa hieno
idea, ja voimansydksahdys vahvistaa sita, mika on oikein hyva,
jos asianomainen on tasapainoinen henkilé ja osaa vieda
eteenpain omia ideoitaan pitamatta toisten ideoita vahempiar-
voisina. Mutta siella, missa on tasapainottomuutta ja ahdas-
mielisyytta, mielipide-erot vahvistuvat. Meilld on teosofisessa
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tydssa erilaisia toimintalinjoja. Joku valitsee yhdenlaisen toi-
mintamuodon, toinen jotain muuta, mutta syntyy vaaroja, ihmi-
nen alkaa pitda omaa toimintalinjaansa sellaisena, joka Seuran
pitdisi omaksua ja painottaa. Kun muut yrittdvat seurata omaa
linjaansa, han ajattelee helposti, etta he eivat tee sitd, mika on
parasta Seuralle, koska he eivat ryhdy auttamaan hanta. On
aivan luonnollista, ettd innostuminen saa toisinaan tallaisissa
tapauksissa aikaan kitkaa, jaadaan hiukan jalkeen veljellisessa
rakkaudessa ja suvaitsevaisuudessa.

Suurenmoinen presidenttimme on silloin talléin selittanyt,
kuinka han on usein tehnyt ty6ta toisten kanssa heidan "toiseksi
tai kolmanneksi parhaan idean” pohjalta. Han tiesi, mika oli pa-
rasta, mutta taipui hiljaisesti sopusoinnun sailymisen takia, ja
jotta muut saisivat kokemusta ideoittensa eteenpainviemisesta.
Jos joku tulee Annie Besantin luokse taynna omaa suunnitel-
maansa, vaikkei se useinkaan ole paras, han ei lannista tata,
vaan sanoo: "Siita vaan, koeta sitd. Onnea.” Ihminen yrittaa sita
ehka parin vuoden ajan ja huomaa, ettei se ole paras ja muun-
taa sitd. Joskus hyviin tuloksiin paastaan talla tavalla.

On lahes aina viisasta antaa ihmisten yrittda ideoittensa to-
teuttamista, mutta on aina surullista, kun he painostavat liian
voimakkaasti muita puolelleen. Kokemus kertoo meille yha uu-
delleen, etta tarkein asia Seurassa on sopusointu tyontekijdiden
keskuudessa. Voidaan todella sanoa, ettd sopusointu tyonteki-
joiden keskuudessa on tarkeampaa kuin onnistuminen jossain
tydssa. Annetaan siis jokainen seurata omaa parasta inspiraa-
tiotaan, jonka on saanut, mutta han tuntekoon myds sympatiaa
toisia kohtaan heidan yksildllisissa ideoissaan. Jos voimme sen
sopusoinnun karsimatta, joka muodostaa taydellisen kanavan
korkeammille voimille ja avoimen oven Pyhille Mestareille, ryh-
tya voimallisesti johonkin toimintaan, niin se on hyva, muutoin
ei.
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Tekstissd mainittu hopeatahti voi olla myds vihkimyksen
tahti. Se on merkki Kuninkaan ajatuksesta ja lasndolosta. Vih-
kimysseremoniassa hanen, ainoan vihkijan edustajana toimiva
kutsuu hanet hyvaksymaan sen, mika on tehty, minka vastauk-
sena on hopeatahden valdhdys.

282 Héan on nyt kuin lannessa seisova valkoinen pyl-
véds, jonka kylkeen ikiajatuksen nouseva aurinko valaa en-
simmdiset loistavimmat valoaaltonsa. Hdnen mielensa
avautuu kuin tyyni ja rannaton valtameri rajattomaan ava-
ruuteen. Han pitdd voimakkaassa kddessdan eldmaa ja
kuolemaa.

283 Han on todella mahtava. Tuo hdnesséd vapautunut
eldmaéanvoima, joka on HAN ITSE, voi kohottaa harhan majan
korkealle jumalien ylépuolelle, suuren Brahman ja Indran
ylapuolelle. Nyt han varmaankin ojentaa kédtensé tarttuak-
seen suureen palkintoonsa!

Suuren valkoisen veljeskunnan kautta tulee maailmaan
kaikki se valo, joka lievittaa ihmiselaman pimeytta ja nopeuttaa
suunnattomasti ihmiskunnan evoluutiota. 1tda on kaytetty sym-
boloimaan Veljeskunnan sijaintia, ja jos jasen on kaantanyt
kasvonsa auttaakseen ulkomaailmaa, niin ne ovat kaantyneet
lanteen.

llluusio, jota tassa tarkoitetaan, on erillisyys. Pyrkija on nyt
hankkinut vapautensa illuusiosta, ja Polulla han nousee askel
askeleelta, taso tasolta, kunnes han on havittanyt illuusion joka
tasolta ja on oma herransa ihmiselaman kaikilla tasoilla. Kor-
keudella, johon ihminen voi kohota, ei tunnu olevan mitaan ra-
jaa, joten viittaus Brahmaan ja Indraan ei ole liioittelua, joskin
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sitd tarkoitetaan yleisessd mielessa. Se tuo mieleen sakeen
Aasian valosta: "Voi kohottaa osasi Indraa korkeammalle.”

Tama kuvauksen kaytannén merkitys 16ytyy sateen muutta-
misesta, kuten sitd on kuvattu kirjassa Mestari ja Polku. Maa-
pallomme Hierarkiassa on mahdollista edetd ensimmaisessa
sateessd pitemmalle kuin toisessa, toisessa pitemmalle kuin
muissa viidessa. Siten jokaisen, joka on kohottautunut seitse-
manteen vihkimykseen jossain viidesta muuta sateesta, taytyy
vaihtaa toiseen tai ensimmaiseen sateeseen, jos han haluaa
jatkaa kahdeksanteen vihkimykseen ja vain ensimmaiseen sa-
teeseen, jos han haluaa jatkaa viela pitemmalle. Salainen oppi
vertaa Indraa toiseen Logokseen, Jumala-Aurinkoon ja Brah-
maa kolmanteen Logokseen, Luojaan. Hierarkiassa naita kahta
edustavat (1) toisen sateen paa, Buddha ja (2) Mahatsohan,
joka hallinnoi viitta sadetta kolmannesta seitsemanteen. Maail-
manherra on ensimmaista sadetta, ja han on kohottanut osan-
sa korkeammalle kuin kaksi muuta.

284 Eiké han kdyttaisi sen suomia lahjoja omaksi le-
vokseen ja autuudekseen, hyvin ansaituksi hyvinvoinnik-
seen ja kunniakseen — hén, tuo suuren harhan voittaja?

285 Ei, oi luonnon salattuun tietoon pyrkija! Jos tahtoo
seurata pyhan Tathagatan jélkid, nuo lahjat ja voimat eivét
ole Itseé varten.

286 Tahtoisitko siis padota Sumerulta’? virtaavat vedet?
Kééantaisitké virran omaksi hyddyksesi vai lahettaisitkd
sen takaisin alkuldahteeseenséa aikakausien aallonharjojen
mukana?

H.P.B:n huomautus:

22 Meeru, Jumalien pyhé& vuori.
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Tulemme jalleen kerran kysymykseen vapautumisesta syn-
tyman ja kuoleman pydrasta ja ideaan levosta. Tassa vaihees-
sa ei voi olla tunnetta vasymyksesta tyonteosta, kuten meilla
taalla alhaalla, mutta taalta alhaalta katsottuna miljoonia vuosia
ruumistuneena pysyvan adeptin osa vaikuttaa vastemielisen
tyolaalta. Kuitenkin kandidaatti, jolle Aryasanga puhuu, katselee
tilannetta alhaalta pain. Opettaja haluaa, ettd han on halukas
kohtaamaan téllaisen tulevaisuuden, vaikka han nykyisellaan
kykenee ndkemaan vain synkan puolen kuvasta. Aryasangalle
ei ehka ole mahdollista kuvailla korkeamman elaman iloja. Niil-
le on mahdotonta I6ytaa ilmaisua maailmallisen onnen termein,
jonka me tunnemme. Siksi on vaarallista pitaa naita iloja hou-
kuttimena kandidaatille, koska han saattaa saada hanen mie-
lensa kiinnittymaan johonkin alempaan onnellisuuden muotoon,
joista mikdan ei pida paikkaansa. Se voisi viivyttdd hanen
edistymistaan.

Meru-vuori eli Sumeru on jumalten vuori, joka vastaa ylei-
sesti kreikkalaisten Olymposta. Siita lahteesta virtaa kaikki hy-
va. Se virta virtaa jokaiseen Veljeskunnan jaseneen, ja sen tu-
lisi virrata hanen kauttaan maailmaan, muutoin han sanamu-
kaisesti patoaa virtaa. Mutta siind tapauksessa on tietenkin
kyse yhdesta epaonnistujasta.

287 Jos tahdot sdilyttda tuon vaivalla ansaitun tiedon ja
taivassyntyisen viisauden virran raikkaina ja juoksevina
vesina, sinun ei pitaisi antaa sen tulla seisovaksi lammi-
koksi.

288 Tieda, jos tahdot tulla Amitabhan, Rajattoman Ajan,
avustajaksi, sinun on bodhisattva-parin’* lailla levitettdvé
saamaasi valoa kolmen maailmanpiiriin.**?
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H.P.B:n huomautus:

23 Ndmé kolme maailmaa ovat kolme olemisen tasoa, maallinen, astraalinen
Ja henkinen.

24 Pohjoisbuddhalaisessa symboliikassa Amitabhalla eli rajattomalla avaruu-
della (Parabrahmanilla) sanotaan olevan paratiisissaan kaksi bodhisattvaa —
Kuan-shih-yin [skt. Avalokiteshvara] ja Tashih-chih [skt. Mahasthamaprapta]
— jotka séteilevét aina valoa niihin kolmeen maailmaan, joissa ne elivét, myés
meiddn maailmaamme, auttaakseen télléd (tiedon) valolla niiden joogien
opettamisessa, jotka vuorostaan tahtovat pelastaa ihmisid. Heiddn korkea
asemansa Amitabhan valtakunnassa johtuu niistd laupeudenteoista, joihin
nuo kaksi sellaisina joogeina ollessaan paneutuivat maan pé&élla, sanoo alle-
goria.

Tama on hiukan mutkikasta ja vaatii selitysta. Blavatsky rin-
nastaa tassa Amitabhan Parabrahmaniin, mutta on vaikea
nahda, miten se voisi olla niin, kun edellinen on rajaton valo,
rajaton viisaus ja kaikkien buddhien essenssi. Parabrahman on
suuren kolminaisuuden ensimmainen jasen, Avalokiteshvara
toinen, joka on myds Amitabha, jota kuvataan Buddhan "kes-
kimmaiseksi prinsiipiksi”. Meidan on mahdollista tulla tuon toi-
sen eli keskimmaisen prinsiipin tyétovereiksi, muttei Parabrah-
manin.

H.P.B puhuu usein naistd kahdesta yhtena, koska Parab-
rahman on katketty viisaus, ja se ilmentyy Avalokiteshvarana,
iimenneena Ishvarana, Logoksena. Ylempaa katsottuna meissa
kaikissa on Jumala, jonka voi ndhda (toisena kolmesta) ja Ju-
mala, joka on katketty (ensimmainen kolmesta).

Keskimmaista prinsiippia kutsutaan myds Bodhisattvaksi, ja
sitd kuvataan kaksinaiseksi, sekd miehiseksi etta naiselliseksi
nimittain Kwan-shi-yiniksi, miehiseksi ja Kwan-yiniksi, naiselli-
seksi Avalokiteshvaran aspektiksi. Viime mainitun on sanottu
"omaksuman minka muodon itse haluaa pelastaakseen ihmis-
kunnan”.
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Nama “kolme maailmaa ovat kolme olemisen tasoa ovat
maanpaallinen, astraalinen ja henkinen”, sanotaan alaviittees-
sa. Blavatsky kayttaa tassa termia "astraalinen” epatavallisella
tavalla, kuten han on tehnyt Salaisessa opissa kosketellessaan
aihetta, josta nyt puhumme. Han jakaa koko ihmisen monadista
aineellisiin ruumiisiin kolmeen osaan: ensin henkiseen, joka on
monadi, toiseksi astraaliseen, joka muodostaa atmabuddhi-
manaksemme eli aineettoman rupan ja kolmanneksi aineelli-
seen eli maanpaalliseen, joka koostuu alemmasta mentaali-
sesta, astraalisesta ja fyysisesta ruumiista.

Voimme nahda viittauksen kahteen bodhisattvaan myoés toi-
sessa mielessa tarkoittamassa kahta suurta veljesta, Gauta-
maa ja Maitreyaa, jotka edustavat hierarkian keskimmaista
prinsiippid. Gautama hoitaa korkeampia maailmoja ja Maitreya
alempia, ihmisten persoonallisuuksia alemmilla tasoilla. Tarina
naiden kahden veljeksen ponnistuksista ja uhrauksista on ker-
rottu kirjassa Mestarit ja Polku.

Mutta ehka inhimilliseltd kannalta kaikkein kaytannonlaheisin
tulkinta talle vertaukselle on tdma: Gautamasta tuli yhta Ami-
tabhan kanssa, siis hanesta tuli Buddha. Han jatkaa ty6sken-
telydan korkeammilla tasoilla, mutta ihmisten maailmassa han
toimii kaksoisbodhisattvan kautta, jonka miehinen muoto on
Kwan-shi-yin, herra Maitreya ja jonka naisellinen muoto on
Kwan-yin, Kwan-shi-yinin mystinen kumppani ja shakti |ahes
kaikissa uskonnoissa.

289 Tieda, etta voittamasi yli-inhimillisen tiedon ja dee-
va-viisauden virran tdytyy itsestasi, Alayan kanavasta, vir-
rata ulos toiseen uomaan.

290 Tiedd, oi sina salaisen polun narjol, ettd sen puhtaat,
raikkaat vedet on kdytettdva makeuttamaan valtameren
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ankaria aaltoja — tuon mahtavan surujen meren, joka on
ihmisten kyynelistd muodostunut.

Yli-inhimillinen tieto tarkoittaa todennakdisesti tiedonavainta,
joka annetaan vihitylle hanen ottaessaan ensimmaisen aske-
leen. Useita vihkimyksia ottaneella on tiettyja tietokokonai-
suuksia, joita hanen ei ole lupa kertoa muille. Han toimii taman
tiedon kehotuksien mukaan, ja se aiheuttaa tiettyja eroja siihen,
mita han tekee ja hanen elamaansa. Toiset voivat panna nama
asiat merkille ja seurata hanta jaljittelemalla tai antaumukselli-
sesti. Luonnostaan protestanttiset ovat tallaista suurten ihmis-
ten jaljittelemista vastaan. He kiinnittavat huomiota siihen, etta
ihminen voi suuri joltain puolilta, muttei suinkaan monilta muilta
ja etta se, joka hanta seuraa, voi helposti langeta taikauskoon,
kuten ihmiset kertomuksessa kissa ja sangynpylvas. He sano-
vat myds, ettd omanojainen elama kehittdd voimaa. Kaikki tdma
on totta, mutta kummallakin menetelmalla on etunsa ja vaa-
ransa. Siten jokaisen tulee kulkea tietd, joka on hanelle luonte-
va pitden samalla huolta, ettd yrittdd ymmartda ja kunnioittaa
ihmista, joka seuraa toista polkua. On varsin jarkevaa jaljitella
sellaisen henkildn toimintaa, joka tietdd vahan enemman kuin
me itse. Lapsi jaljittelee aikuisia, koska han on vakuuttunut, etta
he tietdvat enemman kuin han, ja on oikeassa useimmissa ta-
pauksissa. Samoin keskiverto lapsi pitda isdansa suurimpana
ihmisend maailmassa, eikd tule mieleenkaan kertoa hanelle,
ettd han on vaarassa.

Deeva-viisaus on todennakdisesti jumalallista viisautta, jota
kutsumme teosofiaksi. Se on tietoa maailmoista Jumalan ela-
man asuinsijoina eika pelkastaan ulkoisina alueina. Aryasanga
tekee aina eron sen valilla, mita ihminen tietaa, ja mitd han ai-
noastaan uskoo. Jos han puhuisi jossain teosofisessa kokouk-
sessa, han saattaisi sanoa: "Teidan pitda uskoa astraali- ja
mentaalitasojen olemassaoloon, koska se on rationaalisesti
katsoen valttdmattdmyys. Mutta te ette tieda sita, ennen kuin te
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olette saaneet suoran kokemuksen.” Tuollainen tieto on pel-
kastaan yli-inhimillista siind mielessa, ettd se on nykyisin nor-
maalin ihmiskunnan ulottumattomissa, joskin se tulee aikanaan
olemaan keskivertoihmisen ulottuvilla.

Suora kokemus tekee suuren eron naitten totuuksien tajua-
misessa. Muistan W.T. Steadin sanoneen kerran, ettd han oli
tutkinut ja opiskellut laajasti psyykkisia asioita, mutta erdana
paivana han sai selvanakovision, mika antoi uutta varia ja to-
dellisuutta siihen kaikkeen. Han oli vaipumassa uneen, kun han
naki edessaan pienen kuvan merenrannasta, jossa aallot 16ivat
kallioita vasten. Se oli pieni asia, mutta se opetti hanelle paljon.
"Nyt ymmarran, mita selvanakaoinen tarkoittaa, kun han sanoo
nakevansa sita tai tata”, han sanoi.

Annie Besantille ja minulle oli suuri ero, kun rupesimme na-
kemaan sisaiset tasot itse. Ulkopuolisesti meille olivat astraali-
ja mentaalimaailmoiden tosiasiat tuttuja, mutta suora visio sai
ne elamaan meille. Jopa fyysisen taso asioissa on ihmisella,
joka on oppinut vain kirjoista, kuivaa ja erillista tietoa, mutta sil-
1a, joka on elanyt tiedon, se on taynna varia ja valoa. Muistan
hyvin tdman eron kahdessa buddhalaismunkissa, joita tapasin
usein Ceylonilla. Toinen hallitsi taydellisesti kirjat ja osasi si-
teerata niité valaistakseen mita tahansa kohtaa uskonnossaan,
kun taas toinen, jolla oli jonkin verran kokemusta meditaatiosta,
siteerasi vahemman, mutta sanoi paljon enemman.

Selvanako ei ponnahda yhtakkia olemaan sellaisessa muo-
dossa, johon voi luottaa. Tarvitaan paljon huolellista harjoitusta,
jotta kykenee nadkemaan paikkansapitavasti, tajuamaan nake-
mansa merkityksen ja eliminoimaan persoonallisen arvion. |h-
miselle voi antaa teleskoopin ja odottaa hanen sitten tietavan
kaiken tahdistd, mutta han tietdad hyvin vahan ennen kuin on
harjaantunut kayttamaan sita oikein ja hankkinut paljon tietoa ja
ymmarrysta siita, mitd nakee. Tahtitieteilijat ovat huomanneet,
ettd heidan taytyy myos myontya siihen, etta heilla on henkilo-
kohtaisia arvioita ndkemyksissaan.

300



Tama ilmenee selvanadssad monissa muodoissa. Voi ndhda
asiat lilan suurina, lilan sinisina tai lilan punaisina jne. Henkilo-
kohtaisia vaaristymia tulee ilmi myds ennakkoasenteen muo-
dossa. Eras selvanakdinen lady esimerkiksi, joka oli myds har-
ras kristitty, yhdisti ndkemansa veden kaatamisen aina kastee-
seen ja oli hyvin loukkaantunut, kun toiset eivat yhtyneet hanen
nakemykseensa. Kaikista yrityksistdmme huolimatta emme voi
nahda kaikkea taysin, mika olisi valttamatonta, jos halutaan
taydellistd paikkansapitavyyttd. Voi olla, ettd jopa adeptiuden
tasollaan Mestarit joutuvat mydntymaan, ettad heilld on "henki-
I6kohtaisia arvioita”, kun he tydskentelevat alemmilla tasoilla.

Vihitylld on kuitenkin absoluuttinen varmuus kokemuksen
perusteella joukosta asioita, mika tekee hanet kykenevaksi
olemaan kanavana korkeammille voimille. Se vaihtaa hanen
mentaalisen ja kausaalisen kayttdvalineensa polariteettia niin,
ettd hanta voidaan kayttaa tavalla, jolla toisia ei voida, olivatpa
he muuten kuinka kehittyneita tahansa.

291 Voi! Kun sinusta on nyt tullut kuin kiintotahti kor-
keimmalla taivaalla, on sinun kirkkaana taivaankappaleena
loistettava avaruuden syvyyksisté kaikille — paitsi itsellesi
— ja annettava valoa kaikille keneltdkédén sité ottamatta.

Ei pida olettaa, etta tahtea harmittaa, kun sen on loistettava.
Se tekee niin, koska se ei voi olla tekeméatta. "Olennot seuraa-
vat omaa luontoaan, mika sita estdad”, sanoo Bhagavad Gita.
Estaminen tuo aina murhetta. Se, ken rakastaa maailmaa, ha-
luaa loistaa sille ikuisesti. Olisi suuri suru, ellei voisi tehda niin.

Hieno esimerkki tastd ovat mahtavat entiteetit, jotka elavat
riisinjyvan ja pajunlehden muotoisina auringonpilkkuina, jotta
valoa, Iamp0a ja vitaalisuutta voitaisiin valaa aurinkokunnan yl-
le. Tasta on aina puhuttu uhrauksena niiden puolelta. Mutta sen
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on spontaania, niiden tapa ilmaista sisaista luontoaan. Sen si-
jaan, ettd elaisivat loistavan aktiivista eldamaa jollain korkeam-
malla tasolla, josta meilla ei ole kasitysta, ne pitavat fyysiset
ruumiinsa ja elavat maailmojen hyvaksi, jotka lipuvat auringon
ymparillda. Ne muodostavat todellakin suojamuurin, kanavan,
jonka kautta alaya voi virrata toiseen uomaan.

292 Voi! Kun siné olet nyt tullut vuorten laaksoissa ole-
van puhtaan lumen kaltaiseksi, kylméksi ja tunnottomaksi
kosketukselle, mutta lampiméksi ja suojelevaksi sieme-
nelle, joka uinuu syvélld sen povessa — niin tuon lumen
tdytyy vastaanottaa pureva pakkanen ja pohjoistuulet ja
suojella niiden teréviltd ja julmilta hampailta sita maata,
Jjoka katkee nalkéisten ravinnoksi luvatun sadon.

Vertaus lumeen on hyvin kaunis, mutta sita ei tule vieda liian
pitkalle. Oppilaan on tultava puhtaaksi kuin luki, valkoiseksi,
tahrattomaksi ja likaantumattomaksi. Kun Aryasanga puhui
tasta oppilailleen, han varmasti osoitti lumen peittamia huippu-
ja, joita oli aina n&kdpiirissa.

Lumi ei kykene tuntemaan, ei siind mielessa, etta olisi ke-
nellekdan vahingoksi, vaan koska kylmyys ei vaikuta siihen it-
seensa. Ei ole valid, kuinka paljon kylmemmaksi ilman [ampo-
tila tulee, lumi pysyy samana. Koska siihen ei voi vaikuttaa, se
kykenee suojaamaan maata kireammalta kylmyydeltad. Tahan
asemaan taytyy pyrkijan kohota. Hanen taytyy olla kykenema-
ton tuntemaan vain siind mielessa, ettei han valita, jos han on
vaikeuksissa tai jonkin, minka tahansa ulkoisen vahingoittama.
Hanen taytyy pysya suojaavana allaan nukkuvalle siemenelle.

Siemen on jumaluus ihmisessa. Se alkaa herata kaikissa,
jotka kdantavat huomionsa korkeampiin asioihin ja pyrkivat ke-
hittamaan itsedan. Se on siemen, jota on vaalittava muissa.
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Upanishad kertoo meille, ettd tammenterhossa on tammi po-
tentiaalisesti. Se on vain kehittaydyttava esiin ottamalla iimasta,
maasta ja auringonpaisteesta se, mika tekee siitd kykenevan
iimentdmaan sen. Samoin jumalallisessa kipindssd meissa,
monadissa on kaikki Logoksen mahdollisuudet. Me tulemme
olemaan tuo Logos eraana paivana, mutta sen on kehittaydyt-
tava ensin esiin.

Meidan on tarjottava noille jumalallisille siemenille olosuh-
teet, joissa ne voivat parhaiten kehittyd alemmissa maailmois-
sa. Siksi meidan on otettava vastaan pureva halla ja pohjoiset
puhurit suojataksemme muita, joihin ne voisivat vaikuttaa ja
estaa heita. On niita, jotka ovat valmiita henkiseen ravintoon, ja
heita taytyy ruokkia silla. Ne ovat niitd nalkaisid, meidan on an-
nettava heille ruokaa, jota he tarvitsevat kasvaakseen. He eivat
aina oikein tieda, mita haluavat, mutta heti kun se asetetaan
heidan eteensa, he tarttuvat siihen. Tama on eraiden meista
kokemus teosofian suhteen. Heti, kun se tuli eteemme, tun-
simme, etta tdma on juuri sitd, mitad olen odottanut, vaikkemme
tienneet, mita halusimme. On monia muita, jotka odottavat sa-
malla tavoin tunnistaakseen sen, ja meidan on oltava kuin lumi,
jonka tehtava on suojata niin kauan kuin kylma kesta3, ja sitten,
kun aurinko paistaa, sulaa pois ja havita.

Nain juuri teemme lapsille kotona, kun ajat ovat kovat tai on
jotain huolia. Me pidamme huolta, etta lapset eivat tieda siita.
Jos on pula ruoasta, lapset ruokitaan ensin, ja aiti ja isd mene-
vat vdhemmalld. Meissad on onneksi sentdan vield niin paljon
jumalaista vaistoa jaljella, etta tiedamme, ettda on meidan vel-
vollisuutemme suojella nuoria ja avuttomia.

Samaa henkea on levitettdva muillekin elamanaloille. Olem-
me hiukan edelld niistd, jotka eivat tiedd mitdan. Heita tulee
saalia eniten, ei niita, jotka ajattelevat olevansa suurissa men-
taalisissa vaikeuksissa kamppailemassa kohti valoa. Tallaisia
ovat ne, jotka ovat huolissaan, koska heidan uskontonsa ei il-
maise heille kaikkea, mita he tarvitsevat. Eivat tallaiset ihmiset
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tarvitse sympatiaamme eniten, koska he ovat ainakin jo hereilla
ja kamppailemassa kohti valoa. Eniten sympatiaa tarvitsee
suuri orpo ihmiskunta, ne, jotka eivat tieda, etta olisi mitaan,
mink& vuoksi kamppailla. Emme voi tehda paljoakaan heidan
hyvakseen. Ainoa asia, jonka voi tehda kanapojalle munan si-
salla, on pitdd se mukavan lampimana. Lampo6 on elamaa, jota
voimme vuodattaa ulospain. Meidan taytyy olla ystavallisia,
veljellisia ja suoraselkaisida. Kun he tarvitsevat opetusta, voim-
me antaa sita heille, mutta voimme aina antaa heille rakkautta
ja muodostaa kauniita ajatuksia heille, silla jolleivat he osaa
vastaanottaa tarkkaa ajatusta, he tuntevat lAmmoén samoin kuin
kananpoika kuoressa.

On sanottu, ettd saarnaaminen ja opettaminen ovat hyvia
asioita, mutta paras saarna on jalo elama. Yksi syy tahan on,
etta tallainen saarnaaminen vaikuttaa inmisiin, jotka eivat viela
tieda, mitd haluavat. lhmismassat ahkeroivat ansaitakseen
elantonsa ja huolehtiakseen perheestaan, eivatka he vaivaa it-
seaan teosofialle tai uskonnolla. Englannissa, jota pidetaan
Euroopassa uskonnollisena maana, jumalanpalveluspaikat riit-
tavat lahes koko vaestdlle. Erilaiset kirkot ja kappelit eivat kui-
tenkaan yleensa ole edes puoliksi tdynna, joten voimme sanoa,
ettd korkeintaan 20. osa vaestosta osallistuu saannollisesti
jonkinlaiseen uskonnolliseen palvelukseen. Meidan kauniit teo-
sofiset luentomme eivat juuri tee vaikutusta tdhan ihmismas-
saan. Voisimme yhta hyvin viheltda heille jotain savelmaa tai
lukea runon. Mutta he pitavat aina silmalla koulutetumpia ja
kehittyneempia ihmisia ja muodostavat oman mielipiteensa nii-
den mukaan, jotka ovat paremmin sijoittuneet koulutuksellisesti
tai sosiaalisesti. Ihminen, joka elaa hyvaa, rehellista, puhdasta
ja epaitsekasta elamaa, saarnaa itse asiassa kaiken aikaa niil-
le, joihin ei voi vaikuttaa silld, mitd sanotaan.

Monien lahetysponnistelujen kohtaama vastustus johtuu
siita, etta niissa asetetaan saarnaaminen esimerkin antami-
sen edelle. Esimerkiksi lahetystyontekija asuu bungalowissa
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intialaisessa maaseutukaupungissa lahelld eurooppalaista
maistraattia ja veronkantajaa, joka on melkein kuninkaan ase-
massa alueellaan. Lahes kaikki ymparilla asuvat hindut ovat
kasvissygjia ja absolutisteja, mutta [&hetystydntekija tapattaa
lihaa itselleen ja hanelld on yleensa viski karahvi tai muuta
vahvaa juomaa kasilla, vaikkei han sattuisikaan olemaan niita,
jotka osallistuvat lintujen tai pienten elainten ampumiseen, jota
hanen eurooppalaiset ystavansa estoitta harrastavat. Sitten han
saarnaa Kristuksen puhtaudesta ja rakkaudesta ja uskaltaa
toisinaan kayttdaa hyvakseen ihmisten palvonnallisia esineita.
Tavallisesti han ei saa aikaan vaikutusta paitsi joidenkin teko-
pyhien joukossa, jotka voivat saada aineellista etua suhteistaan
haneen. Koulussa han usein vahattelee lasten uskontoa tuo-
matta sijalle omaansa. Han onnistuu harvoin kdannyttamaan
hyvan hindun hyvaksi kristityksi, mika ei olisikaan mikaan hyva
asia, vaan satunnaisesti han muuttaa hyvan hindun valinpita-
mattdmaksi kristityksi. Olisi parempi, jos han tyytyisi elamaan
pyhimyksellista eldmaa siten, ettd hindut voivat sen ymmartaa
ja puhuisi sitten Kristuksesta jumalallisena gurunaan, joka on
inspiroinut hanta ja tehnyt hanesta sen, mika han on. Tama olisi
parempaa propagandaa myds hanen tarkoitukselleen, koska
hindut ovat avarakatseisia ja ovat yleensa halukkaita antamaan
niille, joita toiset palvovat, paikan omien jumalallisten inkarnaa-
tioittensa rinnalla.

Kuulemme usein sanottavan, etta itdiset maat ovat tulossa
nopeasti kristityiksi, kun oikeasti tarkoitetaan, ettd ne ovat
omaksumassa modernin sivilisaation — kuten sahkdvalon ja
viemardinnin ja ovat luopumassa tietyistd sosiaalisista tottu-
muksista kuten ylempien luokkien naisten eristdmisesta ja
nuorena naimisesta, jotka olivat yleisia kristityssd Euroopassa
pari sataa vuotta sitten. Ehka he unohtavat, ettd puhdasoppiset
kristityt Euroopassa taistelivat tiedetta ja yhteiskunnallisia uu-
distuksia vastaan, ja kuinka naiden parannusten oli raivattava
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itselleen tie sellaisen “kristinuskon” hampaissa, jota lahetys-
tydntekijat edelleen enimmakseen saarnaavat. Tilanne olisi
koominen, ellei se olisi seka tekopyha etta julma.

293 Itsensa tuomitsemana elamédén kautta tulevien kal-
pojen,’ vailla ihmisten kiitosta ja huomiota; Kiilattuna yh-
deksi kiveksi lukemattomien muiden kivien joukkoon, jotka
muodostavat suojamuurin’® - sellainen on tulevaisuutesi,
jos seitsemédnnen portin kautta kuljet. Tuo muuri on ra-
kennettu monien myétdtunnon mestarien kasin, pystytetty
heidédn kdrsimyksilladan, saumattu heidan verelldan, ja se
on suojellut ihmiskuntaa siitd asti, kun ihminen on ollut
ihminen, varjellen sitd vield paljon suuremmalta kurjuu-
delta ja surulta.

H.P.B:n huomautus:
25 Ajkakausien kierrokset.

26 Monien monituisten Joogien pyhimysten ja Adeptien, varsinkin Nirmaana-
kaajojen kootut ponnistukset ovat luoneet suojamuurin ihmiskunnan ympéril-
le, joka muuri ndkymaéattbménéa varjelee ihmisié vielé suuremmasta pahasta.
Néin opetetaan.

294 Kuitenkaan ihminen ei sita nde eikd huomaa eiké ota
huomioon viisauden sanaa. . . silld han ei sitd tunne.

295 Mutta sinéd olet sen kuullut, sind tunnet kaiken, oi
innokas, vilpitén sielu.. . . . ja sinun on valittava. Kuuntele
siis viela.

En voi olla ajattelematta, ettd Aryasangan oppilaiden on
taytynyt olla tietylla tavalla melko kehittymattomia, koska han
tuntuu pitdvan valttamattomana toistella, etta heidan ei pida
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ruveta odottamaan mitdan itselleen. Sitd on sanottu myds
meille, mutta uskallan toivoa, ettd me okkultisminopiskelijat
olemme saavuttaneet vaiheen, jossa emme valita, vaikka
ja@mme ilman kiitosta eivatka inmiset huomaa meita.

Tunnustuksen saaminen nayttda olevan merkityksellista
melko alhaisessa vaiheessa. Vaikkei etsikaan kiitosta tai mieli-
hyvaa tyonsa tulosten osalta, niin toimii kuitenkin huolellisesti ja
tarkasti. Okkultistin velvollisuus on katsoa etukateen, mitka ovat
hanen toimiensa tai sanojensa todennakoiset seuraukset eika
tehda mitdan hatikoitya. Meidan tehtdvamme on tehda par-
haamme ja katsoa, ettei epaonnistuminen johdu yrittdmisen
puutteesta, mutta muutoin meille on yhdentekevaa, naemmeko
tuloksia vai emme.

Oletetaan esimerkiksi, ettd Seuramme jasen lahetetaan pa-
nemaan alkuun looshi jollain uudella alueella. Han omistautuu
taysin tydlle antaen kaikkensa, osoittaa kaikkea hallussaan
olevaa tahdikkuutta ja tekee kaikin tavoin parhaansa. Hanta ei
huoleta, tuleeko ihmisia mukaan paljon vai vahan. Olisi hanelta
tyhmaa sanoa, ettd jos joku muu olisi ollut sielld, siind olisi on-
nistuttu. Sinne lahetettiin ihminen tekemaan oma parhaansa, ei
jonkun toisen. On virhe verrata itseaan toisiin.

llImaus “suojamuuri” on aiheuttanut melkoisesti vaarinkasi-
tyksia. Se on kaunis symboli, mutta sitd ei pida vieda liian pit-
kalle kuten ei muitakaan symboleja. Ihmiskuntaa ei uhkaa mi-
kdan sellainen paha, joka ei ole sen itsensd synnyttama.
Olemme itse itsemme mahdollisia vihollisia. Kukaan muu kuin
ihminen itse ei voi hantd pelastaa, eikd kukaan muu kuin han
itse voi itseaan auttaa. Toiset voivat ainoastaan panna hanet
tielle, jolla oppia, kuinka auttaa itseaan tai asemaan, jossa han
voi vahingoittaa itsedan, ellei pida varaansa. Ulkoisen maail-
man ihminen sanoo, ettd toinen, joka on panetellut hanta, on
vahingoittanut hanta. Mutta tosiasiassa kun ihminen suuttuu,
han vahingoittaa itsedan. Hanen ei ole tarvis suuttua. Ihmiset
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sanovat, ettd se on luonnollista, ja voi se ollakin kehittymatto-
malle ihmiselle, muttei hanelle, joka on oppinut vahan enem-
man.

IImaus "niin kauan kuin ihminen on ollut ihminen” voi tarkoit-
taa kahta asiaa. Sita voidaan pitaa tarkoittavan sitd suojamuu-
ria, joka on ollut olemassa siitd saakka kuin ihmisesta tuli ihmi-
nen, tai se voi tarkoittaa, ettd se on muodostettu, koska ihminen
on vain ihminen, ja vahingoittaa helposti itsedan hyvin vaka-
vasti, ellei saa apua, suojaa ja ohjausta ylhaaltd. Todennakai-
sesti kumpikin merkitys on totta. Tiedamme, ettd adeptien
looshi on hyvin vanha, etta se oli olemassa kauan ennen kuin
meidan ihmiskuntamme saavutti tason, jossa saattoi tuottaa
adepteja. Noina aikoina he kuuluivat toisiin, edeltaviin ketjui-
hin.
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LUKU 7
ARJALAISPOLKU

296 Sovan’in polulla, oi srotapanna,’® sinéa olet turvas-
sa. Niin, tuolla margalla, missé vain pimeys kohtaa vasy-
neen pyhiinvaeltajan, misséd ohdakkeet repivat kddet verille
ja terdvat, kovat kivet haavoittavat jalkapohjia ja Mara
kdyttdd voimakkaimpia aseitaan — viélittémasti sen takana
on suuri palkinto.

H.P.B:n huomautus:

25 Srotapanna, joka harjoittaa sovania, jiGnan ensimmadista astetta.

297 Tyynena ja vélinpitdméattoména pyhiinvaeltaja liik-
kuu ylés virtaa, joka johtaa nirvanaan. Hén tietaa, etta
mitd enemmaén hanen jalkansa verta vuotavat, sita valkoi-
semmaksi hén itse puhdistuu. Héan tietdéd hyvin, ettd seit-
semén lyhyen, ohikiitavdn syntymén jalkeen nirvana on
oleva hénen. . ..

298 Sellainen on dhyanan polku, joogin turvasatama,
siunattu paamddrd, jota srotapannat kaipaavat.

C.W.L. Termi sowan on jalleen buddhalainen ilmaus, jonka
merkitys on sama kuin srotapattin, ihminen, joka on ottanut en-
simmaisen vihkimyksen. Dhyanan polun paatteeksi, jolla han
tyostaa tietaan yléspain buddhi-tason kautta, han ottaa neljan-
nen vihkimyksen ja astuu valittbmasti nirvana-tasolle. Han ei
lepda tassa kohtaa, vaan matkaa arhat-polkua prajna-portille.
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Tama termi in epailemattd yhteydessa viimeisen kahleen kat-
kaisemiseen, joka on tietdamattdomyys eli avidya. On ehdotettu,
etta tietamattdomyys termin yleisena kaannodksena on hikan
epaonnistunut, ja etta ei-viisaus olisi parempi. Ideana tassa on,
ettd olipa ihmisella kuinka paljon tietoa tahansa asioista ulkoa-
pain nahtyina, niin han on silti edelleen tietamaton. Mutta kun
han tajuaa asiat sisaltapain, kun han tajuaa saman ltse, Yhden
asustavan yhta lailla kaikissa, han voi ndhda asioiden sisaisen
puolen. Silloin hanella on viisautta. Jnana on viisautta, ja jna
sanassa prajna tarkoittaa samaa. Pra on prefiksi, joka osoittaa
aktiviteettia tai liikkumista eteenpain. Siksi prajna kadannetaan
toisinaan tietoisuudeksi tai joskus alyksi, asioiden erottamiseksi
tai yksinkertaiseksi viisaudeksi.

Se ei kadytadnnossa tarkoita, ettad adeptilla on kaikki tieto, vaan
ettd on asemassa, jossa voi saada tulokseksi kaiken halua-
mansa tiedon. Esimerkiksi kun sain etuoikeuden tavata Mestari
Moryan ensi kertaa, hanen englantinsa oli hyvin epataydellista,
ja hanella oli voimakas aksentti. Sen jalkeen han on tullut paljon
sujuvammaksi englannin puhujaksi, joskin jonkin verran ak-
senttia on viela jaljella. Mestari Kuthumi on kokemuksemme
mukaan aina puhunut varsin sujuvaa englantia ilman jalkea-
kaan aksentista, mutta hanelld on kuitenkin pari omaa pienta
erikoisuutta, kuten kella tahansa voi olla, mika tekee mahdolli-
seksi erottaa hanen tyylinsa.

Muistan erdaana varhaisena kokemuksena, kun yksi Mesta-
reista halusi Iahettaa tamilinkielisen kirjeen. Kun han ei osannut
tuota kieltd, han ohjeisti erasta oppilastaan, joka osasi tamilia,
ajattelemaan tamiliksi, mitd Mestari halusi sanoa. Sitten han
katsoi tdman oppilaan mielta ja sitd, miten ajatukset ilmaistai-
siin. Nain han puristi ulos kirjeen, joka oli aivan virheeton,
vaikkei han tassa ruumiissaan tiennytkaan, mita hanen kaytta-
mansa symbolit merkitsivat.
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Muistan sisaisen antaumuksentunteeni ja kunnioitukseni
saaneen pienen shokin ajatuksesta, ettd Mestari ei osannut ta-
milia, mutta huomasin pian, ettei Mestarin maksanut vaivaa
osata kaikkea meidan nakoékulmastamme katsottuna. Muistin
eraan poikkeuksellisen alykkaan ihmisen huomautuksen kos-
kien jotain seikkaa astronomiassa tai jossain muussa tieteessa.
Hanen ystavansa oli ilmaissut hammastyksensa, kun tama ei
ollut tiennyt asiasta ja sanonut: "Mita, tarkoitatko, ettet tiennyt
sitd?” Han vastasi: "Tarkoitan en tiennyt sitd, ja nytkin, kun olet
kertonut sen minulle, panen sen sivuun ja todennakdisesti
unohdan sen. Aivoihini mahtuu vain tietty maara informaatiota,
ja aion olla spesialisti omalla alallani.

Aivokapasiteetti on rajallinen, eika ole viisasta haalia suuria
maaria informaatiota, jolla on tuskin mitdan merkitysta elamas-
samme ja tydssamme. Tunsin kerran nuoren miehen, joka ker-
toi minulle olleensa innokas lahdeteosten lukija laajassa kirjas-
tossa Pohjois-Englannissa, kunnes laski erdana paivana, kuin-
ka kauan hanelta menisi lukea kaikki kirjat, jotka halusi pelkas-
tdan tassa kirjastossa. Hanen laskelmansa osoittivat, etta jos
han kayttaisi siihen kahdeksan tuntia paivassa, siihen vaadit-
taisiin 500 elamaa. Silloin han paatti vastaisuudessa valita hy-
vin huolellisesti luettavansa.

Yksi elaman suuria ongelmia on ratkaista, mita tietoa pitaisi
yrittdad hankkia. Karma jarjestaa ulottuvillemme kaiken, mita
meidan tarvitsee tietdd edistydksemme tassa ja nyt. Meidan on
mahdollista mennd sen tuolle puolen ja kayttdd aikamme ja
energiamme sellaisen opiskelemiseen, mika ei ole hyodyllista
meidan elamassamme, vaikka onkin tarkeaa jollekin toiselle.
Mitd enemman opiskelemme, sen paremmin tajuamme asioi-
den lamaannuttavan valtavuuden. Olemme kuin karpaset isos-
sa huoneessa katselemassa sita nurkasta.

Tajuamme jotakin tasta valtavuudesta, kun katsomme pitkaa
elamiensarjaa. Pitkdn aikaa meidan oli kaytettava kevat- ja
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syyspaivan tasausta merkitsemaan ajanjaksoja. Astronomit te-
kivat yhdestd jaksosta 25 000 vuoden mittaisen, mutta kor-
keampi nakokyky osoittaa sen olevan 30 000. Tieteellisen in-
formaation epatarkkuus naissa asioissa johtuu rajoitetusta
ajasta, jolloin tutkimuksia on voitu suorittaa. Se on noin 500
vuotta tai muutama tuhat vuotta, jos kaldealaisten tilastot ote-
taan lukuun. Havainnot ovat siis rajoittuneet hyvin pieneen
kaareen, josta kokonaisuuden ulottuvuudet on pitanyt laskea.
Siten pieninkin virhe todennakdisyydessd moninkertaistuu.
Mutta se ei ole mitdan verrattuna Brahman vuoteen, joka on 311
040 000 miljoonaa vuotta. Suurimmat etaisyydet, joita voimme
kuvitella, eivat ole mitdan verrattuna tahtia erottaviin valovuo-
siin.

Voimme kuvitella mielessdmme kahta eri tyyppia oppineita
ihmisia. Toisesta on tullut oppinut, kun han on hankkinut valta-
van maaran tietoa, toisesta silla, ettd han ymparai itsensa hyvin
valituilla kirjoilla, ja kun hanella on tietoa, kuinka kadantya naitten
kirjojen puoleen ja saada sielta tarvitsemansa informaatio.
Adeptin tieto on enemman tuota kakkostyyppia. Hanella ei
valttamatta ole kirjoja, mutta hanellad on valta saada kaikki tieto,
mita han haluaa melkein samassa hetkessa. Jos adepti haluaa
tietoa tietysta aiheesta, han tekee itsestdan yhta tuon tiedon
kanssa ja paasee ytimeen valittémasti ja huomioi sitten siihen
kuuluvia yksityiskohtia tarpeen mukaan.

Adepti Iahestyy aihetta korkeammalta tasolta, ja siksi meista
alemmalla tasolla saattaa nayttaa, ettd on monia asioita, joita
han ei tieda. Minusta tuntuu mahdolliselta, etta jos adepti liik-
kuisi keskuudessamme, huomaisimme, etta han tiesi enemman
joistain aloista. Mutta jos kyse olisi realiteeteista, asian ytimes-
ta, oleellisen hallinnasta, niin Mestari tietdisi enemman kuin
kukaan meista. Yritetdanpa ymmartaa tatd geologian avulla.
Opiskelija hankkii joukon kasikirjoja ja opiskelee aihetta kuu-
kausia ja ehka vuosia. Mita tekee Mestari, jos han haluaa tietéda
geologiasta? Jossain buddhi- tai nirvanisella tasolla han tarttui-
si ideaan, joka on tdman tieteen taustalla ja tekisi itsestdan yhta
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tuon idean kanssa. Sitten han pyrkisi tuosta pisteesta lahtien
ulottumaan tarvitsemiinsa yksityiskohtiin. Vaikka jollakin meista
voi epailematta olla sellaista yksityiskohtaista tietoa, jota Mes-
tarilla ei ole, niin hanen tiedonvoimansa on erilaista kuin mei-
dan.

Kun adepti haluaa kayttaa fyysista energiaansa ja aikaansa
johonkin tiettyyn tarkoitukseen, joka hanellad on aina tdhtaimes-
saan, han saattaa hyvinkin panna syrjaan monia asioita eika
valittda niista ollenkaan. Sen lisdksi meidan on otettava huo-
mioon, ettd hanen tietoisuutensa ei ainoastaan ole suurempi
kuin meidan, vaan myos erilainen. Sita on epailematta vaikea
kuvailla meille, jotka emme ole vield saavuttaneet sita vaihetta.

Yleissaantona on, etta arhatilla on viela seitseman elamaa
ennen kuin han saavuttaa adeptiuden, mutta niita ei ole tarvis
elaa fyysisessa ruumiissa. Hanen taytyy laskeutua niin alas kuin
astraalitasolle, mutta fyysisen kayttdvalineen ottaminen noiksi
seitsemaksi elamaksi on valinnaista. Astraaliruumiissa olles-
saan han voi valitsemanaan hetkena nauttia nirvanisesta tie-
toisuudesta, mutta fyysisessa ruumiissa voi paasta vain yhta
tasoa korkeinta alemmalle tasolle, siten fyysisesti inkarnoitu-
neena arhat voi saada nirvanisen kokemuksen vain jattdessaan
ruumiinsa unessa tai transsissa. Arhatin tietoisuuden vakiokoti
on buddhi-taso. Jos puhumme jollekin fyysisella tasolla tai
olemme tekemassa jotain ty6ta, joka vaatii huomiota, niin hanen
tietoisuutensa olisi kiinnittynyt fyysisiin aivoihin, mutta kun han
kdantyy levahtaakseen, hanen tietoisuutensa pujahtaa takaisin
kotitasolleen. Hanella on edessaan avoinna useita tasoja ja han
voi kiinnittaa tietoisuutensa mille tahansa noista tasoista valin-
tansa mukaan, joskin sen taustalla on aina buddhi- tai nirvaa-
ninen taso.

On varottava tuomitsemasta ihmisia, joilla on tapana kayttaa
korkeampaa tietoisuuttaan. On ollut tapauksia, jolloin henkild on
tullut joidenkin ihmisten puolelta vaarinymmarretyksi, koska he
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eivat saaneet heti ymmarrettdvaa vastausta, kun puhuivat ha-
nelle, koska hanen huomionsa oli tuolla hetkellda muualla. Jos-
kus ihmiset ovat saaneet naissa tilanteissa vaikutelman kyl-
myydesta tai etdisyydesta. On viisaampaa olla valmiina ym-
martdmaan, mitd tapahtuu, jos saa hajamielisen vastauksen,
menna pois ja yrittda uudelleen joskus muulloin. Olen monta
kertaa huomannut lahestyessani Mestaria hanen kotonaan ha-
nen aurastaan, ettd hanella on jotain muuta mielessa. Sellai-
sessa tapauksessa olen odottanut, kunnes Mestari on lopetta-
nut tai mennyt tekemaan jotain muuta ja tullut takaisin myo-
hemmin.

Kaikki tama symbolismi tdssa ja muissa samankaltaisissa
kohdissa orjantappuroiden repimasta ja verisestd vasyneesta
pyhiinvaeltajasta on minusta aika epamiellyttavaa. Se on tie-
tenkin aineellistettu tapa symboloida vaikeuksia, joita kaikki
pyrkijat jossain maarin kohtaavat, mutta minusta olisi parempi
kayttda miellyttdvampia kuvauksia. Ihmiset ovat luonnollisesti
erilaisia, ja saa huomata, ettd mika on toiselle Iahes vasten-
mielistd, ei ole mitdan jollekin toiselle. En ole koskaan onnistu-
nut saamaan itseani pitdmaan sufi symbolismista, jossa he pu-
huvat viisauden juomisesta viinind enka eraistd osista Pura-
noissa esitetysta symbolismista, jossa kuvataan melko mate-
rialistisesti gopien antaumusta Krishnaa kohtaan. Tiedan tie-
tenkin, mita sufit tarkoittavat, ettd aivan kuten ihminen on niin
tayttynyt viinista, ettd han unohtaa kaiken muun, taytyy hanen
tayttya jumalallisesta viisaudesta niin, ettd se lopulta tayttaa
kaiken hanessa. Mina kayttaisin mieluummin psalmin sanoja:
"Kuten olen janonnut virran vetta, niin janoaa minun sieluni si-
nua, oi Jumala.” Emme kuitenkaan halua kritisoida niita, joiden
symbolismi eroaa omastamme.

299 Ei niin, jos han on kulkenut ja voittanut arahatta-
polun.
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300 Siella havitetaan ainiaaksi klesha,’?® tanhan® juuret
kitketddn. Mutta pyséahdy, oppilas... Vield yksi sana. Voit-
ko hévittaa jumalallisen MYOTATUNNON? Myétéitunto ei ole
ominaisuus. Se on LAKIEN Laki — ikuinen harmonia, Alayan
ITSE; rannaton universaali olemus, ikuisen oikeuden valo
ja kaikkien asioiden kohdalleen asettuminen, ikuisen rak-
kauden laki.

H.P.B:n huomautus:
28 Klesha on rakkaus nautintoon ja maallisiin iloihin, hyviin tai pahoihin.

29 Fl&misen tahto, joka aiheuttaa jélleensyntymisen.

301 Mitéd enemmadn tulet sen kanssa yhdeksi sulautuen
sen OLEMUKSEEN, mita enemmdén sielusi yhdistyy sen
kanssa mikd ON, siti enemmdén sinusta tulee EHDOTON
MYOTATUNTO.

H.P.B:n huomautus:

30 Tatd myététuntoa ei saa tarkastella samassa valossa kuin teistien “juma-
laa, jumalallista rakkautta”. Myététunto tarkoittaa tdssé abstraktia, persoona-
tonta lakia, jonka luonne on absoluuttinen harmonia. Se héiriintyy ep&soin-
nusta, kdrsimyksesta ja synnista.

302 Sellainen on arya-polku, tidydellisyyden buddhien
polku.

Alaviitteessa Blavatsky kirjoittaa: Klesha on rakkaus nautin-
toon eli maallisiin iloihin, hyviin tai pahoihin” ja "tanha elamisen
tahto, joka aiheuttaa jalleensyntymisen”. Teknisesti ottaen
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kleshat ovat hindujen keskuudessa viisi muotoa, joilla kiinnity-
tddn maailmaan, ja joista tulee suuria ongelmia ja esteitd Po-
lulla. Niita on kasitelty ensimmaisen katkelman kommentaa-
reissa. Tanha on egon janoa aineellisen olemassaolon voi-
makkaita varahtelyja kohtaan, kuten on jo edella selitetty. Evo-
luution varhaisemmissa vaiheissa se auttoi ihmistd havahtu-
maan oman olemassaolonsa tajuamiseen elavammin.

Minusta on aina tuntunut, ettd suuri perustajamme ei aivan
tehnyt oikeutta teisteille tdssa. Han sanoo, ettd absoluuttista
myotatuntoa ei saa ajatella Jumalana, jumalallisena rakkaute-
na. Mina itse uskon, ettd meidan pitaisi ajatella sita juuri sellai-
sena, mutta ettd meidan pitaisi tehda ideasta Jumala, jumalal-
linen rakkaus korkeampi ja suurempi ja jalompi kuin monet ovat
tehneet.

Monissa uskonnollisissa kirjoissa siitd on todellakin tehty
hyvin henkildkohtainen. Joissakin roomalaiskatolisissa kirjoissa
palvonnasta ja kvietistien kirjoissa on ilmaisu "Kristus, kirkkon-
sa rakastaja”, joka sopii paremmin ihmisten valiseen rakkau-
teen fyysiselld tasolla. Intiassakin chaitanian seuraajat ja muu-
tamat muut kayttavat samankaltaisia aineellisia ilmauksia. He
puhuvat rakkaudesta inhimillisena rakkautena, joskin ylevoitet-
tyna.

Todennakoéisesti Blavatsky ajatteli naita asioita ja halusi va-
roittaa meitd samaistamasta absoluuttista mydétatuntoa juma-
lalliseen rakkauteen. Jumalallinen rakkaus on voimakkaampaa
kuin se, mutta lilan abstraktista sanoin ilmaistavaksi. Se ei ole
Jumalan ominaisuus, se on han. Han on kaikki rakkaus, eika
ole mitdan, mika ei ole rakkautta. Mina siis ajattelen, ettd ab-
soluuttinen myétatunto on yksinkertaisesti sita, mita tarkoitam-
me Jumalalla, ei persoonallisella Jumalalla, vaan pelkalla to-
dellisuudella, joka on kaiken takana. Ja koska se on absoluut-
tista rakkautta, meidan ollessamme yhta hanen kanssaan tay-
tyy tuntea tarve auttaa muita.
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303 Mutta: mitd tarkoittavat pyhéat kirjoitukset, jotka
saavat sinut sanomaan:

304 ”Om! Uskon, ettd kaikki arhatit eividt padse nautti-
maan nirvanisen polun suloisesta toteutumisesta.”

305 OM! Uskon, ettd kaikki buddhat™’ eivit astu nirva-
na-dharmaan.”

H.P.B:n huomautus:

31 Pohjois-buddhalaisessa nimistéssd sanotaan kaikkia suuria Arhateja,
Adepteja ja pyhimyksid Buddhoiksi. Némé sékeet ovat otetut kirjasta Thegpa
Tshenpoidosta, »Mahajaanaa-Suutrasta», »Rukouksia Sddlin Buddhoille», | osa,
Iv.

Kun sanotaan, ettd kaikki buddhat eivat astu nirvana-dhar-
maan, termia buddha kaytetaan yleisella tavalla tarkoittamaan
tiedon valoa saaneita, valaistuneita tai viisaita. Blavatsky sa-
noo: "Pohjoisbuddhalaisessa sanontatavassa kaikkia suuria
arhateja, adepteja ja pyhimyksia kutsutaan buddhiksi.” Ja kun
sanotaan ”"sina olet bodhisattva”, tarkoitetaan sellaista, joka on
valmistumassa tulemaan buddhaksi yleisessa mieless3, ja sita
voidaan pitdd synonyymina termille arhat. Tassa teksti puhuu
arya-polusta, kun aiemmin se puhui "arhata-polusta”. Sana ji-
rya tarkoittaa jaloa, ja voi olla, etta termia arhat kaytetaan polun
yhteydessa yleisemmassa merkityksessa arvokas tai kunnioi-
tettava. Siten se ei olisi vain arhat-polku, vaan mika tahansa
kunnioitettava tai jalo polku verrattuna nirvanan vastaanottami-
sen polkuun, jota kohtaan Aryasanga tai hanen opetuksistaan
kertova on taipuvainen olemaan hiukan ylenkatseinen, kuten
aiemmin nahtiin.
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On jo tullut selitetyksi, ettd sanalla bodhisattva on ainakin
kolme merkitysta, joista yksi tarkoittaa virkaa tulevan buddhan
hierarkiassa deevojen ja ihmisten opettajana tietyssa juuriro-
dussa. Alaviitteessa Blavatsky sanoo, etta yleisesti tunnutaan
asettavan tama olento korkeammalle kunnioituksessa kuin tay-
dellinen Buddha. Buddha on tietysti korkea viranhaltija, mutta
koska bodhisattva, joka meidan juurirodullamme on herra
Maitreya, on tarked opettaja alemmissa maailmoissa, niin ha-
nen voidaan sanoa olevan suoremmin ja laheisemmin koske-
tuksissa niiden kanssa. Siksi hanelld on elintarkeampi ja ela-
vampi sija heidan palvonnassaan, samoin kuin provinssista
vastaava ruhtinas voi tuntua tadrkedmmalta kuin suuri keisari
kaukana, jota ei edes usein nae.

On usein kysytty, palvovatko buddhalaiset Buddhaa. Bud-
dhalaista katekismusta kirjoittaessaan Olcottin oli kasiteltava
kysymysta, onko Buddha Jumala. Hanen vastauksensa oli "ei”.
Burmalaiset buddhalaiset esittivat vastalauseita, kun taas sing-
haleesibuddhalaiset olivat varsin tyytyvaisia. Herra Buddhaa
pidetdan Ceylonilla taydellisena ihmisena, opettajana, jota
kohtaan tunnetaan syvaa Kkiitollisuutta. Burmassa taas uskonto
on enemman palvonnan varittdmaa, ja herraa Buddhaa kirjai-
mellisesti palvotaan. Eraassa mielessa kumpikin ndkemys on
oikea. Kaikki ihmiset ovat essenssiltdan jumalallisia. Epatay-
dellisissa ihmisissa jumaluus on verhottuna, mutta herra Bud-
dhassa Jumala loistaa ulospain.

Nama paikalliset erot filosofisessa ja palvonnallisessa na-
kemyksessa johtuvat naitten kahden maan kansojen tempe-
ramenttieroista. Buddhalaisuus pitaa sisallddn molemmat as-
pektit. Kaikki uskonnot tarjosivat alkuun sanomansa kaikille
ihmistyypeille, mutta vuosisatojen kuluessa tiettyjen aspektien
opetuksessa sallittiin haalistua samalla kun toisia pidettiin
esilla. Kristinusko on tana paivana melkein yksinomaa pal-
vonnalliselle tyypille tarkoitettua. Siina oli tieto- ja filosofiapuoli
gnostilaisen opetuksen muodossa, mutta siitd ei ole paljon
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jaljellda. Muhamettilainen uskonto vetoaa myds paaasiassa an-
taumukselliseen puoleen, vaikka filosofia on mukana sufien
keskuudessa. Sama on juutalaisuudessa, vaikka talmud tarjoaa
filosofisen jarjestelman. Kaikista uskonnoista ehka vain hindu-
laisuus nayttdd nykyisin seka filosofisen ettd palvonnallisen
puolensa yhta kirkkaana ja elavana.
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LUKU 8
KOLME KAAPUA

306 Niin, arya-polulla sind et enda ole srotapanna, sina
olet bodhisattva.’? Virta on ylitetty. On totta, ettéd sinulla on
oikeus dharmakayan pukuun; mutta sambhogakaya on
suurempi kuin nirvanin ja vield suurempi on nirmanakaya —
myétatunnon buddha.’?

H.P.B:n huomautus:

32 Bodhisattva on pyhien olentojen sarjassa vdhempi kuin tdydellinen Bud-
dha. Eksoteerisessa puheessa néitd kahta sekoitetaan paljon. Kuitenkin si-
sdinen ja oikea kansallinen késitys on kunnioituksessaan asettanut Bodhi-
sattvan korkeammalle kuin Buddhan, edellisen suuren kieltdymyksen vuoksi.

33 Kts. alaviitteet 7 ja ™ sivut 171 — 172.

C.W.L. Paasemme nyt kolmeen pukuun, joista Blavatskylla
on hyvin pitka alaviite, jota kommentoin pala palalta. Puvut tar-
koittavat eri toimintalinjoja, jotka avautuvat viidennen vihkimyk-
sen ottaneelle. Adeptiuden jalkeen avautuvista seitsemasta
polusta ei ole koskaan sanottu paljoa, mutta olemme tehneet
seuraavassa yhteenvedon saatavilla olevasta informaatiosta:

Kun ihminen on matkannut halki ihmiskunnan ja seisoo yli-
inhimillisen elamansa kynnykselld vapautuneena sieluna, ha-
nen eteensa avautuu valittavaksi seitseman polkua: han voi
astua nirvanan autuaalliseen kaikkitietavyyteen ja kaikkivoi-
paisuuteen, jonka aktiviteetit ovat tietdmyksemme tuolla puo-
len. Hanesta voi tulla, jos niin kdy, avatara eli jumalallinen in-
karnaatio jossain tulevassa maailmassa. Tata kutsutaan jos-
kus ’'dharmakaya-kaapuun pukeutumiseksi’ han voi astua
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’henkiseen kauteen’, jonka merkitykset eivat ole tiedossa, mut-
ta niiden joukossa on todennakdisesti ‘pukeutuminen sambho-
gakaya-kaapuun’. Han voi tulla osaksi henkisten voimien aar-
rekammiota, josta Logoksen tydntekijat ammentavat voimaa
tydhonsa. Silloin han 'pukeutuu nirmanakaya-kaapuun’. Han voi
jaada jaseneksi Okkulttiseen hierarkiaan, joka hallitsee ja vartio
maailmaa, jossa han on saavuttanut taydellisyyden. Han voi
siirtyd seuraavaan ketjuun auttamaan sen muotojen rakenta-
misessa. Han voi astua loistavaan enkeli-deeva-evoluutioon.
Han voi antautua valittémasti auttamaan Logosta sen palvelija-
na ja sanansaattajana kaytettdvaksi missa tahansa aurinko-
kunnan osassa. Silloin han elda vain pannakseen toimeen Lo-
goksen tahtoa ja tekee tydta kaikkialla Logoksen hallitsemassa
systeemissa. Kuten kenraalilla on esikuntansa, jonka jasenet
toimittavat hanen viestinsa kaikkialle taistelukentalld, niin nama
ovat sen esikuntaa, jonka komennossa on kaikkia. He ovat Lo-
goksen ministereita, jotka tekevat, mitd han haluaa.

Varhaisempina aikoina kuuketjussa nama polut avautuivat
todennakoisesti ennen arhat-vaihetta, koska se oli asetettu ta-
voitetasoksi ihmiskunnalle siind ketjussa. Niiden kehityslinja,
jotka meidan maapallollamme pysyvat Hierarkiassa, johtaa
kuudenteen, mahatsohanin vihkimykseen, joka on mahdollinen
sateissa kolmesta seitsemaan. Se on viimeinen mahdollinen
vihkimys sateissa kolmesta seitsemdan. Sen sijaan toisessa
sateessd on mahdollista ottaa askel eteenpédin Buddhaksi ja
ensimmaisessa sateessa Maailman Herraksi.

Kolmeen osastoon jaetuissa seitsemassa tiessa polkuun
Hierarkian ty0ssa sisaltyy mahdollisuudet nirmanakayana var-
sinaisen nirmanakaya polun liséksi. Mestarimme, jotka sailyt-
tavat fyysisen ruumiin tydhonsa liittyvaa tiettya tarkoitusta var-
ten, auttavat enimmékseen ihmisia korkeammilla tasoilla. He
tydskentelevat tavallisesti ihmisten syyruumiiden parissa ja
joskus buddhi- ja atma-verhojen kanssa.
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Nirmanakaya sailyttaa tavallisesti syyruumiinsa, augoeidek-
sen, kirkastetun muodon, jonka han on rakentanut evoluutionsa
aikana. Sen myoéta han tavallisesti sailyttda myos alemman
mentaaliruumiin ja astraali- ja fyysisen ruumiin pysyvat atomit
niin, ettd han voi halutessaan (mika on harvinaista) tehda itsel-
leen kayttovalineen noille tasoille ja nayttaytya siella. Tavalli-
sesti han elaa syyruumiissaan ja kayttaa aikansa henkisen voi-
man tuottamiseen, joka sitten vuodattuu sailiédn ja josta Hie-
rarkian jasenet ja heidan oppilaansa sita jakelevat. Molemmis-
sa naissa luokissa, sanoo Blavatsky, "he jaavat mieluummin
nakymattémina (niin sanoaksemme hengessa) maailmaan ja
osaltaan edistavat ihmisten pelastumista vaikuttamalla siihen,
ettd ndma seuraisivat Hyvaa Lakia”.

Han puhuu edelleen nirmanakayasta "eteerisend muotona,
jonka ihminen omaksuu jattdessaan fyysisen ruumiin esiin-
tyakseen astraaliruumiissaan — ja hanelld on lisdksi kaikki
adeptin tieto. Bodhisattva kehittaa sita itsessdan edetessaan
polulla. Saavutettuaan padmaaran ja kieltdydyttydan sen he-
delmistd han jaa maan paalle adeptina; ja kuollessaan han
nirvanaan menematta jaa tahan loistavaan ruumiiseen, jonka
han on itselleen kutonut, ndkyméttébméné vihkimattémalle ih-
miskunnalle, sitd valvoakseen ja suojellakseen.”

Blavatsky kayttaa tdssd termid astraaliruumis varsin eri
merkityksessa kuin missa han sita tavallisesti kaytti, ja missa
sitd nykyisin kaytetdan. Han kaytti sita talla tavoin myos artik-
kelissa Buddhan mysteeri Salaisen opin kolmannessa osassa.
Han selittda, ettd Shankaracharya, joka ilmestyi Intiassa pian
Buddhan kuoleman jalkeen, oli erdassa mielessa Buddhan in-
karnaatio, silla han kaytti Gautaman “"astraalijaganndksia”. Han
sanoo, etta tallaisia "astraaliruumiita” taytyy tarkastella erillisten,
itsenaisten voimien eli jumalten valossa eika aineellisina koh-
teina. Han paattaa: “siten oikea tapa edustaa totuutta olisi sa-
noa, etta erilaiset prinsiipit, bodhisattva, Gautama Buddha, joka
ei astunut nirvanaan, yhdistyivat Shankaracharyan keskimmai-
seksi prinsiipiksi, maalliseksi entiteetiksi.”
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Ymmartddksemme tatd Buddhaa koskevaa mysteeria mei-
dan taytyy ensin tajuta fyysisten atomien rakenne ja sitten se,
kuinka ne kehittyvat, kun niita kaytetdan ihmisruumiissa seka
yleisesti rakentamaan sen hiukkasia etta erityisesti pysyvina
atomeina. Kun katsoo perimmaista fyysista atomia eetterinadl-
la, ndkee ensin, ettd se muistuttaa rautalankahakkia. Sitten
tarkemmin katsottuna huomaa, ettd jokaisessa langassa on
ohuempi sydan, ja etta kaikissa niissa on seitseman sarjaa naita
spirillejd. Yksi naista spirilleistd kehitetddn aktiiviseksi jokai-
sessa evoluutiokierroksessa niin, ettd meilla maaketjun inkar-
naation neljannelld kierroksella on nyt vain nelja spirillid aktiivi-
sina suurimmassa osassa atomeita. Jokaisella kierroksella ke-
hitetaan uusi spirilli niin, etta seitsemannella kierroksella kaik-
kien seitseman spirillid ovat aktiivisia. Atomit ovat siksi parem-
pia atomeja seitsemannella kierroksella kuin ne ovat nyt, ja silla
kierroksella elavat ihmiset huomaavat paljon helpommaksi
vastata sisaisiin asioihin ja elad korkeampaa elamaa kuin ihmi-
set nyt.

Tama atomien herdaminen eli evoluutio johtuu siita, etta nii-
ta kaytetdan elavien olentojen ruumiissa mineraaleista ihmi-
seen. Kaikki rakentuu atomeista, joita leijailee suunnattomat
maarat ymparillamme. On varmasti joitakin sellaisia atomeja,
joita ei ole kaytetty lainkaan, mutta muut on usein heitetty si-
saan ja ulos elavien olentojen ruumiista. Jotkut ovat kokeneet
jatkuvaa yhteytta ihmiseen, ja niistd on tullut yhden ihmisen
pysyvia atomeja elamasta toiseen hanen inkarnaatioittensa
syklissd. Siten atomit elavat kanssamme ja muodostavat ruu-
miimme. Sanotaan, etta joka seitsemas vuosi kaikki hiukkaset
fyysisessd kehossamme ovat vaihtuneet. Jotkut tutkijat ovat
sanoneet ajan olevan kolme vuotta. On todenndkoista, etta
luurakenne vaihtuu paljon hitaammin, mutta minusta tuntuu
jarkeenkayvalta, ettda pehmytkudoksen materiaali uusiutuu noin
kolmessa vuodessa. Hiukkaset veressd vaihtuvat vield no-
peammin. Ei ole yllatys saada tietda, ettd ne korvautuvat uusil-
la muutaman paivan valein.
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Kaikki elavissad asioissa mukana olevat atomit muuttuvat
huomattavasti. Ne, jotka muodostavat osan maaperaa, kehitty-
vat hyvin vahan sen ansiosta, mutta ne, jotka muodostavat ja-
lokivet, ovat huomattavasti kehittyneitd. Kasvit ja eldaimet tar-
joavat vield paremman tilaisuuden, mutta paras mahdollinen
evoluutio tarjoutuu atomeille, kun ne tulevat vedetyksi ihmisten
ruumiisiin. Okkulttista elamaa viettavat ihmiset tarjoavat pa-
remmat olosuhteet kuin vdhemman edistyneet, koska heidan
ruumiinsa on puhtaampi johtuen siita, mitd he syévat ja juovat
(tai oikeastaan siita, mita he eivat syo tai juo). Kun kehitymme,
vedamme myds puoleemme parempia atomeja, ja ruumiimme
torjuvat vdhemman kehittyneita atomeja entistd enemman.

Kun ihminen saavuttaa adeptiuden, han ei voi ilmaista it-
sedan tavanomaisten atomien avulla, joita meissa on. Niiden on
oltava erityisen edistyneita ja jalostuneita atomeja, koska hanen
kayttévalineittensa on oltava paljon puhtaampia kuin meidan ja
kyettava varahtelemaan taajuuksilla, joihin meidan atomimme
eivat kykene. Kun ihminen saavuttaa Buddhan tason, hanen on
mahdotonta I6ytaa hanelle kayttdkelpoisia atomeja lukuun ot-
tamatta niita, joita on kaytetty pysyvina atomeina, ja jotka ovat
siksi olleet inmisruumiissa koko ajan inkarnaatioitten valiaikoja
lukuun ottamatta. Pysyvat atomit ovat muita atomeja paljon ke-
hittyneempia. Ihmisessa, joka on juuri tulossa adeptiksi, ne ovat
kehittyneimpia seitsemannen kierroksen atomeja. Ne ovat sil-
loin niin kehittyneitd kuin atomit voivat olla, ja niihin on ladattu-
na kaikki ominaisuudet, joita ne ovat tuoneet mukanaan aiem-
mista elamista.

Kaikkien niiden pysyvat atomit, jotka tdman maailman tai to-
dennakoisesti jopa tdman ketjun yhteydessa ovat saavuttaneet
adeptiuden ja heittédneet pois atominsa, koottiin yhteen Gauta-
ma Buddhaa varten. Han oli ensimmainen ihmisrodun Buddha.
Kaikki ne, jotka olivat olleet buddhia ennen hanta, olivat tulleet
jostain muusta evoluutiosta ja tuoneet epailematta kaiken ruu-
miiseensa tarvitsemansa mukanaan. Mutta kun Gautama oli
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ensimmainen todella ihmisbuddha, hanen oli 16ydettava ruu-
miittensa materiaali tastd ketjusta. Siksi han tai jotkut suuret
tekivat ruumiit hanelle. Hanen syyruumiinsa pantiin kokoon
kaikista syyruumiiden ”jaanteistd” eli pysyvista atomeista, joita
nama suuret pyhat olivat kayttaneet. Hanen mentaaliruumiinsa
rakennettiin tallaisten kayttamistd mentaaliruumiista, ja hanen
astraaliruumiinsa tehtiin heidan pysyvistad astraaliatomeista.
Naita ei ollut aivan riittavasti, joten oli kaytettava joitakin par-
haita saatavilla olevia tavanomaisia atomeja. Mutta ne galva-
noitiin aktiivisiksi, ja niitd korvattiin pysyvilla atomeilla, joita
saatiin jokaisesta uudesta adeptista, joka otti sambhogakaya-
tai dharmakaya-verhon. Nain rakennettiin ruumis (konstruktio),
joka on ehdottoman ainutlaatuinen. Ei ole toista samanlaista
eika materiaalia rakentaa toista konstruktiota. Gautama Buddha
kaytti niitd, ja sen jalkeen ne varastoitiin. Nyt ymmarramme
Blavatskyn toteamuksen, ettd Buddhan prinsiippeja kaytettiin
keskimmaisiin prinsiippeihin Shankaracharyalle, mutta fyysi-
sesti han oli aivan eri kuin Buddha. Na&ita valissa olevia ruumii-
ta kaytti Shankaracharya, ja nyt niita kayttaa Herra Maitreya.
Blavatsky kaytti kiinnostavaa sanastoa artikkelissaan.

Apostoli Paavali jakoi ihmisen kolmeen osaan — henki, sielu
ja ruumis. Hengellda han tarkoitti sita, mitd me kutsumme mo-
nadiksi, sielulla egoa ja ruumiilla epailemattd persoonallisuutta.
Blavatsky kayttdd samaa kolmijakoa, mutta han sanoo, etta
Buddha on henkiléna niin yleva, ettd hanen komponenteistaan
ei voi ajatella samalla tavalla kuin ihmisen. Siten han ei puhu
Buddhan monadista, vaan puhuu siitd Dhyani buddhana. Sitten
han kutsuu valiprinsiippeja hanen boddhisattvakseen. Kolman-
neksi han kutsuu Buddhan fyysistd ruumistaa Manushya bud-
dhaksi, joka on hanen ilmennyksensa fyysisellad tasolla. Ast-
raali- ja mentaaliruumiit, joita ei ole hajoitettu, sisaltyvat myos
bodhisattvaan.

Ensi alkuun Blavatskyn terminologia voi sekoittaa meita,
mutta kun tieddmme enemman faktoista, alamme nahda, mita
han tarkoittaa, kun han sanoo, ettd Manushya buddha kuolee ja
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Dhyani buddha astuu nirvanaan ja Bodhisattva jaa maan paalle
jatkamaan Buddhan ty6td. Bodhisattva tarkoittaa Buddhan
prinsiippeja, joita nykyinen Bodhisattva kayttaa. Vaikka Herra
Maitreya kayttaa niitd, emme nae niitd Wesak-paivana, silla sita
kutsutaan Buddhan varjoksi. Se on hanen heijastuksensa aivan
samoin kuin elava kuva on heijastus oppilaan astraali- ja men-
taaliruumiista. Han vain toimii sen kautta ja kayttaa sita.

Olen selittanyt kirjassa Mestarit ja Polku, etta Buddhan ty6 ei
taysin onnistunut jollain meille kasittamattémalla tavalla. Han ja
Herra Maitreya olivat molemmat paljon edelld muuta ihmiskun-
taa, mutta kun ensimmaista inhimillista buddhaa tarvittiin, kum-
pikaan heista ei ollut aivan riittavan edistynyt tahan korkeaan
virkaan. Kun aika tuli, Gautama sanoi suuressa ihmisrakkau-
dessaan, ettd han tekisi itsestddn soveliaan tayttdmaan tuon
viran, ettd han tekisi tarpeellisen uhrauksen, jotta han yltaisi
siihen nopeammin.

Sen han teki, ja koko buddhalainen maailma kunnioittaa
hanta siitd siind maarin, etta sitd on vaikea kasittaa, ellei ole
elanyt sielld. Han eli Buddhan eldman ja teki tyon, ja meista se
nayttda suurenmoiselta elamalta. Siitd on mahdoton 16ytaa mi-
téan moitteensijaa tai huomata hanen eldamassaan tai tydssaan
ollen mitdan epataydellisyytta. Kuitenkin sanotaan, etta jotkin
osat eivat tulleet taytetyiksi. Puuttuvan kompensoimiseksi teh-
tiin kahdenlaiset jarjestelyt. Ensimmainen oli, ettd Buddha itse
sitoutui nayttaytymaan kerran vuodessa ja antamaan siunauk-
sensa. Han nayttaytyy Wesak-paivana ja vuodattaa henkistd
voimaa, joka auttaa maailmaa hyvin paljon. Sitten oli maara ta-
pahtua inkarnoituminen lahes valittdmasti hanen kuolemansa
jalkeen. Tuo vaatimus tuli tdytetyksi Shankaracharyan synty-
MAassa.

Kuulimme ensi kertaa Buddhan ja Shankaracharyan vali-
sesta okkulttisesta yhteydestd Sinnettin Esoteerisen buddha-
laisuuden opetuksista. Han sanoi siina, ettd Buddha inkarnoitui
uudelleen Shankaracharyana, ettd tama oli yksinkertaisesti
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Gautama uudessa ruumiissa. Tiesimme hyvin varhain, etta asia
ei ollut ndin muun muassa siita syysta, ettd Shankaracharya oli
ensimmaisen sateen ihminen ja Buddha toisen sateen paa.
Blavatsky lainaa Sinnettin huomioita ja sanoo, etta sen on totta
tietylla okkulttisella tavalla, mutta oli harhaanjohtavaa esittaa se
nain. Blavatskylta kysyttiin, oliko Shankaracharya Gautama
uudessa muodossa. Han vastasi, etta ulkoisen Shankaracha-
ryan sisalla oli astraalinen Gautama, mutta Shankaracharyan
atma oli kuitenkin hdnen oma jumalallinen prototyyppinsa, Va-
lon poika, taivaallisesta mielesta syntynyt.

Kun Blavatsky sanoo, ettd Shankaracharya oli buddha,
muttei Buddhan inkarnaatio, han tarkoittaa, etta Shankaracha-
rya oli pratyeka buddha, ensimmaisen sateen buddha. Han elaa
edelleen Shamballassa Venukselta tuomassaan ruumiissa.
Liekin herrojen ruumiit eivat ole lainkaan samanlaisia kuin mei-
dan. Niissa eivat hiukkaset vaihdu, vaan niita on verrattu lasista
tehtyyn ruumiiseen. Ne nayttavat samanlaisilta kuin meidan,
mutta ovat paljon loistokkaampia, ja oletamme, ettad ne on tuotu
kokonaan Venukselta ja rakennettu sen evoluution kayttamasta
materiaalista. Blavatsky sanoo, ettd Shankaracharya oli avata-
ra sanan taydessd merkityksessd, henkisissa olennoissa il-
mentyneen korkeimman liekin asumus. Kun avatara on se, joka
"ylittdd” tai "laskeutuu”, han ei ole meidan ihmiskunnastamme,
termia sovelletaan téssa tapauksessa tiukemmin rajoituksin,
koska han on yksi kolmesta Liekin herrasta Venukselta, jotka
jaivat maan paalle Maailman herran avustajiksi ja oppilaiksi.

Palataksemme yleiseen aiheeseemme nirmanakayaan Bla-
vatskyn alaviitteessa todetaan edelleen: "Eksoteeriselle poh-
joisbuddhalaisuudelle on ominaista kunnioittaa kaikkia tallaisia
suuria henkilditd pyhimyksina ja osoittaa heille jopa rukouksia,
samoin kuin kreikkalais- ja roomalaiskatolilaiset rukoilevat py-
himyksidan ja suojelijoitaan. Mutta esoteerinen oppi ei hyvaksy
mitdan sellaista.” Kreikkalaisilla han tarkoittaa kreikkalaista
kirkkoa, silla muinaisilla kreikkalaisilla ei ollut tapana rukoilla
eika varsinkaan pyhimyksid. Kun han sanoo, ettd esoteeriseen
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oppiin ei siséally rukouksia nirmanakayalle, han tarkoittaa, etta
kukaan esoteerisuuden opiskelija ei koskaan rukoilisi nirmana-
kayalta apua itselleen, koska han tietaa, etta ne eivat ole lain-
kaan yhteydessa yksil6ihin, vaan omistautuvat taysin vuodat-
tamaan loistavaa energiaan oman linjansa tyohon.

Kuitenkin sanotaan, etta tallaisia suuria olentoja, myotatun-
non buddhia kunnioitetaan kansan keskuudessa enemman kuin
niita, jotka ovat valinneet jonkin toisen polun. Blavatsky sanoo
myds, ettd "tama sama yleinen kunnioitus kutsuu "mydtatunnon
buddhiksi” niitd bodhisattvoja, jotka saavutettuaan arhatin as-
teen (ts. paastyaan neljannen eli seitsemannen polun loppuun)
kieltaytyvat astumasta nirvaniseen tilaan eli "pukeutumasta
dharmakaya-kaapuun ja menemasta toiselle rannalle”, koska
silloin heidan vallassaan ei olisi auttaa ihmisia edes sen vertaa,
minka karma sallii.”

Paaidea tdssd on taysin selvd, mutta terminologia hiukan
hammentava. Kaikki adeptit ovat siirtyneet yli toiselle rannalle.
Sen on sen polun paatds, jonka he aloittivat astuessaan virtaan.
Ja tekstissa sanotaan, ettd "virta on ylitetty”, ennen kuin teh-
daan valinta naiden kolmen vaatetuksen osalta. Ja yleensa va-
linnan tekee adepti, ei arhat tavanomaisessa mielessa. Joka
pukeutuu dharmakaya-kaapuun, ylittda virran toiselle rannalle
tdydemmassa mielessa.

Blavatsky jatkaa sambhogakayasta, etta se "on sama, mutta
sen liséksi siind on "kolmen taydellisyyden” kirkkaus, joista yksi
on kaiken maallista koskevan taydellinen tyhjaksi tuleminen”.
Han astuu evoluution henkiseen linjaan ja nirvanaan mydhem-
massa vaiheessa. Han sailyttda nirvanisen atomin, nirvanisen
ruumiin, mutta ei mitdan alempia atomeja. Tavallisesti han
nayttaytyy silla tasolla kolminaisena henkena. Tahan luokkaan
lasketaan todennakoisesti kuuluvaksi myos se taydellisten ih-
misten saantdkunta, joka liittyy Logoksen esikuntaan. He eivat
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ole enaa erityisen kiinnittyneitd maapalloomme, vaan ovat Lo-
goksen palveluksessa valmiina Idhetettdvaksi mihin tahansa
Logoksen jarjestelmassa.

Sitten padsemme dharmakaya-kaapuun, joka on "taydellisen
Buddhan ruumis, so. ei lainkaan ruumis vaan ideaalinen hen-
kays: tietoisuus universaaliin tietoisuuteen sulautuneena eli
sielu kaikkia ominaisuuksia vailla”. Tama tarkoittaa, ettéd ihmi-
nen, joka pukeutuu dharmakaya-kaapuun, vetaytyy monadiin.
Han pudottaa kerta kaikkiaan pois pysyvat atominsa ja tyds-
kentelee vain korkeilla tasoilla, joista nirvaaninen on hanelle
alin. Han ikdan kuin polttaa aluksensa takanaan ja aloittaa
kosmisen elaman, mutta uskon, ettd jos han haluaa, han voi
viela nayttdytya kolminaisena henkena, muttei pida itselldan
edes nirvanista atomia.

Piddmme saman syyruumiin kautta koko evoluutiomme,
kunnes kykenemme kohottamaan tietoisuutemme buddhi-ta-
solle. Silloin buddhi-ruumiiseen kohdistuminen aiheuttaa syy-
ruumiin haviamisen. Mutta heti kun kohdistaa tietoisuutensa
jalleen alas korkeammalle mentaalitasolle, syyruumis ilmestyy
uudelleen. Se ei ole sama kuin aiempi, koska sen hiukkaset
ovat hajaantuneet, mutta se tuntuu kaikin tavoin samalta. Sama
prosessi tapahtuu dharmakaya-kaavun tapauksessa, silloin ih-
minen on pudottanut pois nirvanisen atominsa, ilmennyksensa
nirvanisella tasolla, mutta uskon, etta jos han asettuu tuolle ta-
solle hetkeksi, han vetaa itseensa valittomasti aivan samanlai-
sen atomin, nirvanisen kaavun, jonka avulla han voi ilmentya
kolminaisena henkena.

Naitd kolmea verrattaessa voidaan sanoa, ettd dharmakaya
ei sadilyta itsellaan mitaan monadia alempaa, joskaan emme
tieda, mikd on monadin vaatetus sen omalla tasolla. Sambho-
gakaya pitdad ilmennyksendan kolminaisen hengen, ja luulen,
ettd se voi tulla alaspain ja nayttaytya tilapaisena augoeidek-
sena. Nirmanakaya vaikuttaa sailyttdvan augoeideksensa ja
pitdad kaikki pysyvat atominsa, ja voi siksi nayttaytya milla tasolla
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haluaa. Kaikki kolme ovat kuitenkin samanarvoisia kehitykses-
sa. Ainoa ero on, etta se, joka siirtda syrjdan pysyvat atomit, ei
sen vuoksi kykene enaa tekemaan itsestaan nakyvaa alemmil-
la tasoilla. Han luopuu niista, koska ei enaa tarvitse niita sellai-
sessa tydssa, jota tekee. Ihmiselld, joka sailyttaa ne, on kyky
tulla alemmille tasoille ja tydskennella niilld, mutta ei voi sanoa,
ettd ne, jotka valitsevat jonkin toisen tydn, olisivat mitenkaan
vahemmassa arvossa tai kunniassa. Saatamme pitaa sita, joka
toimii korkeammalla tasolla suurten aurinkovoimien kanssa,
tarkedmpana, mutta se olisi virhe, silla koko aurinkokunta on
Logoksen ilmentyma.

Blavatsky puhuu kaikista naistd kayoista buddhisena ruu-
miina. Silloin han kayttda termia buddhinen sanan buddha ad-
jektiivina ja buddhaa vastaamassa meidan termiamme viiden-
nen vihkimyksen ottanut asekha adepti. Me olemme rajoittaneet
sen termin kasittdmaan ne, jotka ovat ottaneet buddha-vihki-
myksen. Mestarimme ovat kaksi askelmaa taman alapuolella,
mutta Tiibetissa heista puhutaan "elavina buddhina”.

Alaviitteen viimeisessa kappaleessa sanotaan: "Esoteerinen
koulu opettaa, ettd Gautama Buddha useiden arhatiensa kans-
sa on tallainen nirmanakaya, jota korkeampaa ei tunneta, mika
johtuu suuresta luopumisesta ja ihmiskunnan puolesta uhrau-
tumisesta. Emme saa kasittaa taman tarkoittavan, ettd Gauta-
ma Buddha ja useat hanen arhateistaan muodostaisivat yhden
nirmanakayan, vaan etta han tallaisena olentona ja useat hanen
seuraajistaan ovat valinneet saman linjan. Sitten sanotaan, ett-
ei ihmiskunta tunne korkeampaa. Tama toteamus pitaa taysin
paikkansa, jos silla tarkoitetaan, ettei kukaan muu ole viela yl-
tanyt niin korkealle tasolle kuin Gautama.

Kuten olen selittanyt kirjassa Mestarit ja Polku, ei edes Bod-
hisattva, Herra Maitreya itse, joka kauan sitten oli samanarvoi-
nen Gautaman kanssa, ole vield ottanut askelta, joka tekisi ha-
nestd Buddhan. Jos han olisi tehnyt sen, han ei voisi pitda hal-
lussaan nykyistd asemaansa maailman opetusosaston paana.
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Buddhalaiset kutsuvat hantad usein Maitreya buddhaksi, mutta
se on arvonimi.

Hierarkiassa on yksi taso, joka on korkeampi kuin Buddha —
suuren kuninkaan, ainoan vihkijan taso, mutta han on yksi Lie-
kin herroista, jotka tulivat Venukselta, mistd syysta Gautama
Buddha on korkein meidan ihmiskunnassamme.

307 Nyt taivuta péési ja kuuntele tarkkaan, oi bodhisatt-
va — myétédtunto puhuu ja sanoo: ”Voiko olla autuutta, kun
kaiken eldvén tdytyy kérsia? Voisitko pelastua ja samalla
kuulla koko maailman itkevan?”

308 Nyt olet kuullut sen, mitd on opetettu.

309 Sinéa saavutat seitsemédnnen vaiheen ja kuljet lopul-
lisen tiedon portista, mutta ainoastaan ottaaksesi murheen
puolisoksesi. — Jos tahdot olla Tathagata, seurata edelta-
jiesi jéalkiad, pysy epéitsekkdédna loputtomaan loppuun asti.

310 Siné olet valaistunut — valitse tiesi.

Jélleen kerran Aryasanga tuo esiin hanelle tarkean idean ja
kehottaa seuraajiaan valitsemaan mydétatunnon polku. Han sa-
noo, ettei voi hylata veljidgdn heidan karsiessaan. Olemme jo
tarkastelleet karsimyksen kysymysta melko taydentavasti ja ta-
junneet, etta arhat voi edelleen tydskennella maailmassa, joka
on taynna karsimysta, koska hanen korkeammilla tasoilla oleva
tietoisuutensa tunteen sen kaiken takan olevan kunnian, on-
nellisuuden korkeudet, joihin ihmiset poikkeuksetta yltavat niin,
ettd hanen on mahdotonta karsia kuten tavallinen ihminen, joka
nakee niin vahan mitdan loistavaa eldamassa. Arhat, jota tdssa
puhutellaan bodhisattvaksi, on sellaisessa asemassa, etta
pystyy jakamaan Buddhan ylistyslaulun, joka on niin hyvin il-
maistu Aasian valossa.
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Kun Aryasanga kehottaa seuraajiaan pysymaan epaitsek-
kdina loppumattomaan loppuun saakka, han kayttda ilmaisua,
joka on samankaltainen kuin mika kristillisyydessa kaannetaan
"maailma ilman loppua”. Latinaksi se on secula seculorum, ai-
kakausien aikakausissa. Se tarkoittaa naitten maailmoitten
loppuun tai ehka nykyisen ketjun loppuun. Kehotus kuuluu, etta
meidan tulisi pysytella kosketuksessa ihmiskunnan kanssa sii-
hen saakka, kunnes nykyinen ihmissykli on saatu paatdékseen
ja ihmiskunta saavuttanut maaranpaansa.

Meiddn oma menetelmamme on hiukan erilainen. Olemme
antautuneet taydellisesti Mestarien kaytettaviksi kysymatta,
mita tyotd tekemaan he meita lahettavat jattden asian taysin
heille sanoen: "Tassa olen. Lahetad minut.” Aryasangan toivee-
na oli, ettd hanen oppilaansa valitsisivat saman tien kuin han.
Ehka han tunsi, etta tarvittiin paljon tyontekijoita lisaa tietylla
alalla. Han puhui tiettynd kautena Intian historiassa, kuningas
Harshan valtakaudesta, jolloin uskonto vaikutti olevan rappeu-
tumassa, kun inmiset ajattelivat enemman ulkoisia muotoja kuin
todellista elamaé niiden takana, kun kaikesta oli tullut erikois-
tuneempaa ja jotenkin keinotekoista. Naissa oloissa han ehka
tunsi tarpeen useammista opettajista uskonnollisen eldman ja
palvelun ihanteen elpymiseksi.

Lopuksi han kehottaa oppilaitaan olemaan tathagata, seu-
raamaan Buddhan askelissa. Han kertoo heille, etta he ovat nyt
valaistuneita ja heidan pitaisi valita tiensa. Seuraavaksi on rivi
pisteitd — silloin henkild tekee valintaansa, ja puhkeaa sitten
loppuhuipentumaan:

311 Katso mikd pehmedé valo, joka tiyttaa koko itdisen
taivaan. Nyt taivas ja maa yhtyvit ylistykseen. Ja rakkau-
den laulu kohoaa ilmenneistéd nelinkertaisista luonnonvoi-
mista — loimuavasta tulesta, virtaavasta vedestd, sulo-
tuoksuisesta maasta ja humisevasta tuulesta.
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312 Kuunnelkaa! . . . tuon kultaisen valon, jossa voitta-
ja kylpee, pohjattoman syviéstd pyoérteestda nousee KOKO
LUONNON sanaton &ani ja julistaa tuhansin danin:

313 ILO TEILLE, Ol MYALBAN IHMISET.

H.P.B:n huomautus:

34 Mjalba on meiddn maamme — jota sattuvasti kylld esoteerinen koulu
sanoo helvetiksi ja helveteistd suurimmaksi. Esoteerinen oppi ei tunne mitéén
muuta helvettiéd eli rangaistuksen paikkaa kuin ihmisid kantava planeetta eli
maa. Avitshi on tila eiké paikka.

314 PYHIINVAELTAJA ON PALANNUT TAKAISIN "TOI-
SELTA RANNALTA”.

315 UUSI ARHAN™ ON SYNTYNYT. ..
H.P.B:n huomautus:

3% Merkitsee, ettd uusi ihmiskunnan vapahtaja on syntynyt, joka on johta-
va ihmiset lopulliseen Nirvaanaan, nim. Eldménkierroksen péétyttya.

Olen jo puhunut tavasta, jolla koko luonto iloitsee, kun uusi
vihitty on syntynyt. Tassa sanotaan nyt, etta taivas ja maa yh-
tyvat. Maan henki saa lisda hyvanolontunnetta. Tuo henki on
suuri entiteetti, jolle koko maa toimii fyysisena ruumiina, ei pel-
kastaan ihmislinjamme. On vaikea kasittaa, millainen tuollainen
olento on luonnoltaan. Kun ajattelemme maata vain valtaisana
pallona pyérimassa avaruudessa ilma erityisia elimia, saatam-
me ihmetelld, miten se voi palvella kenenkaan ruumiina. Mutta
jos kaikki oliot, jotka elavat sielld, antavat panoksensa maan
hengen tietoisuuteen, ei se tarvitse muita silmia kuin niiden. Se
elaa niiden elamaa ja hankkii siten kokemusta. Maa etenee
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tielldan yhtena planeettojen suuressa kuorossa. Niista jokainen
soi omaa saveltaan sfadrien musiikissa, ja silla on itsessaan
kaikki, mita kohti meidan on kurotettava saadaksemme.

Tama entiteetti elad aivan eri mittasuhteissa kuin me. Mei-
dan ruumiimme sattuvat olemaan tietyn kokoisia ja elamaan
tietyn aikaa. Meistd tuntuu oikealta standardilta, ettéd pienella
oliolla on lyhyt elamankaari eika se ole kovin arvokas, ja suu-
rella oliolla on pitkd elama, jota kunnioitetaan. Mutta koko ja
elaman pituus eivat ole kehittymisen tai edistymisen kriteereita.
Jotkut ennen vedenpaisumusta elaneista eldimista olivat valta-
vasti suurempia kuin norsut, mutta vahemman alykkaita aivan
kuten sarvikuono ja virtahepo eivat ole niin alykkaita kuin koira.
Meidan ei pida olettaa, ettd koska maan hengen ruumis on la-
pimitaltaan niin suuri pallo ja koska yksi sen inkarnaatio on ko-
konainen maailmankausi, se olisi alykkaampi kuin me. Tajunta
on piste meissa jokaisessa. Maan hengen tietoisuus tuntuu
olevan varsin moninainen ja suuresta koosta huolimatta joten-
kin vahemman edistynyt kuin monet suuret deevat, jotka liikku-
vat sen keholla.

Kun seisomme kukkulalla ja katselemme yli ympardivan
maaseudun, huomaamme, ettd jokin maan hengen elamasta
tayttda meita. Tuo eldma nayttda jakaantuva osiin, joista jotkut
ovat pysyvia ja jotkut tilapaisid. Tuohon henkeen kuuluva epa-
maarainen yksildllisyys antaa sielun kauniille nakymalle, jota
monet ihmiset ovat ihailleet. Tallainen ihailu, tulipa se ihmisten
tai suurten deevojen taholta, tuntuu saavan eldman liikkeelle
tuossa osassa nakymaa niin, etta se vastaa ilontunteeseen.
Kun ihailemme hienoa ndkymaa, se reagoi meihin ja me siihen.
Tama vastaaminen on lisdna siihen, mita elama mineraali-,
kasvi- ja eldinkunnassa tuntee.

Kun ihminen ottaa vastaan vihkimyksen, korkeampien taso-
jen vaikutus, johon han on virittaytynyt, syoksyy lapi jokaisen
osan hanen olemuksessaan. Vaikka vaikutus on vahainen fyy-
sisen tason kiinteisiin, nestemaisiin ja kaasumaisiin aineisiin,
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eetteriruumiista ja astraali- ja mentaaliruumiista 1ahtee paljon
sateilya, ja tdman eri luomakunnat luonnossa tuntevat ja sellai-
set inmiset, jotka ovat tilassa, jossa kykenevat vastaamaan.

Nelindiset iimenneet voimat ovat maa, vesi, tuli ja ilma — nelja
devarajaa eli maharajaa, jotka ovat karman hallinnoitsijoita
meille taalla alhaalla. He ovat karman herrojen, lipikan palveli-
joita. Hinduilla heidan nimensa ovat Dhritarashtra, Virudhaka,
Virupaksha ja Vaishravana, ja jokainen niistd on oman kehitys-
linjansa paa. Dhritarashtran on sanottu olevan gandhaharvojen,
ilmanhenkien paa. Ne ovat suuria deevoja, jotka ilmaisevat it-
seaan musiikilla. Itd on heidan ilmansuuntansa, ja heitad sym-
boloi valkoinen vari valkoisiin puettuina ratsastajina valkoisilla
hevosilla helmista tehdyt aseet kasissaan. Virudhakan alaisuu-
dessa ovat kumbhandat. Ne ovat etelan enkeleita, vedenhen-
kia, etelan siksi, etta etelassa on vetta enemman kuin maata.
Heita edustaa sininen vari, veden vari, ja heidan kilpensa ovat
safiiria. Virupakshan alaisuudessa ovat nagat, lannen enkelit,
tulenhenget, joiden vari on punainen, ja jotka pitavat kasissaan
koraalikilpia. Naitd Ezekiel on kuvannut olioiksi, jotka ovat
taynna silmia, ja joilla on myds siivekkaat pyoérat. Sitten tulevat
Vaishravanan hallinnoimat yakshat. Heille on pyhitetty pohjoi-
nen. He ovat maandeevoja eli -enkeleita, ja heidan varinsa on
aina maahan katkeytyva kulta.

Blavatsky selittda Myalban olevan kuin "maapallomme — jota
esoteerinen koulu sanoo asiaankuuluvasti helvetiksi ja kaikista
helveteistd suurimmaksi. Esoteerinen oppi ei tunne mitdan
muuta helvettia tai rangaistuksen paikkaa kuin ihmisia kantavan
planeetan eli maan. Avici on tila eikd paikka.” Vaikka jotkut
karsivat kuoleman jalkeen astraalitasolla, niin sité ei voi pitaa
rangaistuksena. He karsivat omista jarjettdémista kuvitelmistaan
tai alemmista haluistaan, ja vaikka asiat voivat joskus olla aika
pahoja tuolla tasolla, pahinkaan sielld ei ole niin alhaista ja
karkeaa kuin jotkut taalla alhaalla tapahtuvat asiat. Kaikki, joilla
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on kokemusta korkeammista tasoista, ovat yhtd mieltd Bla-
vatskyn kanssa siita, ettd mitdan niin pahaa kuin fyysinen ela-
ma ei ole missdan muualla.

"Pyhiinvaeltaja on palannut takaisin toiselta rannalta” tar-
koittaa mita ilmeisimmin, ettd joku on paassyt korkeammalle
tasolle, mutta paattaa silti jdada tydskentelemaan ihmisten
keskuuteen tassd maailmassa. Yleensa ajattelemme toisen
rannan olevan viides vihkimys, ei neljas, mutta tassa sita on
kaytetty rajallisemmassa mielessa.

Aryasanga paattaa tervehdykseen:

316 Rauha kaikille olennoille."3®

H.P.B:n huomautus:

34 T&méa on yksi toisinto siitd lauseesta, joka aina seuraa jokaista kirjaa,
rukousta tai opetusta. »Rauha kaikille olennoille», »Siunaus kaikelle elévélle»
ym.

Samanlaisia siunauksia 16ytyy kaikkien buddhalaisten ja
hindujen uskonnollisten kirjojen lopusta. Aryasanga paattaa
kirjansa suuresti iloiten. Han on joskus puhunut murheen po-
lusta, mutta paattaa ihmeelliseen iloon ja kauniiseen rauhaan.
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