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PREFACIO

Al abordar la cuestion del espiritismo, tenemos que decir de inmediato, tan cla-
ramente como es posible, en qué espiritu entendemos tratarla. Y a se han consagrado
una multitud de obras a esta cuestion, y, en estos Ultimos tiempos, han devenido més
numerosas que nunca; sin embargo, pensamos que todavia no se ha dicho en ellas to-
do lo que habia que decir, ni que el presente trabajo se arriesgue a hacer doblete de
ningun otro. Por 1o demas, no nos proponemos hacer una exposicion completa del
tema bajo todos sus aspectos, 10 que nos obligaria a reproducir muchas cosas que se
pueden encontrar f&cilmente en otras obras, y que, por consiguiente, seria una tarea
tan enorme como poco Util. Creemos preferible limitarnos a los puntos que hasta
aqui han sido tratados de manera més insuficiente: por eso es por 1o que nos dedica-
remos primeramente a disipar las confusiones y los equivocos que frecuentemente
hemos tenido |a ocasién de constatar en este orden de ideas, y después mostraremos
sobre todo los errores que forman el fondo de la doctrina espiritista, i es que se pue-
de consentir en llamar a eso una doctrina.

Pensamos que seria dificil, y por lo demés poco interesante, considerar la cues-
tion, en su conjunto, desde € punto de vista historico; en efecto, se puede hacer his-
toria de una secta bien definida, que forma un todo claramente organizado, o que po-
see a menos una cierta cohesién; pero no es asi como se presenta el espiritismo. Es
necesario hacer observar que, desde el origen, los espiritistas han estado divididos en
varias escuelas, que después se han multiplicado todavia més, y que han constituido
siempre innumerables agrupaciones independientes y a veces rivales las unas de las
otras; y aunque fuera posible confeccionar una lista completa de todas esas escuelas y
de todas esas agrupaciones, la fastidiosa monotonia de una tal enumeracién no se
compensaria ciertamente por €l provecho que se podria sacar de ella. Y todavia es
menester agregar que, para poder |lamarse espiritista, no es indispensable pertenecer
de ninguna manera a una asociacion cualquiera; basta con admitir ciertas teorias, que
se acompafian ordinariamente de précticas correspondientes; muchas gentes pueden
hacer espiritismo aisladamente, o en pequefios grupos, sin vincularse a ninguna orga-
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nizacion, y ese es un elemento que el historiador no podria alcanzar. En eso, el espi-
ritismo se comporta de modo muy diferente que € teosofismo y que la mayoria de
las escuelas ocultistas; este punto esta lejos de ser e mas importante entre todos los
que le distinguen de ellas, pero es la consecuencia de algunas otras diferencias menos
exteriores, sobre las cuales tendremos la ocasion de explicarnos. Pensamos que lo
gue acabamos de decir hace comprender suficientemente por qué no vamos a intro-
ducir aqui las consideraciones histéricas sino en la medida en que nos parezcan sls-
ceptibles de aclarar nuestra exposicion, y sin hacer de ellas el objeto de una parte es-
pecial.

Otro punto que no entendemos tratar tampoco de una manera completa, es el
examen de los fendbmenos que |os espiritistas invocan en apoyo de sus teorias, y que
otros, aunque admiten igualmente su realidad, los interpretan de una manera entera-
mente diferente. De ellos diremos suficiente como paraindicar |0 que pensamos a es-
te respecto, pero la descripcién més o menos detallada de esos fendmenos se ha dado
tan frecuentemente por los experimentadores que seria completamente supeafluo
volver aqui sobre ello; por o demés, no es eso o que nos interesa aqui particular-
mente, y, a proposito de esto, preferimos sefidar la posibilidad de algunas explica-
ciones que los experimentadores de que se trata, espiritistas o no, ciertamente no
sospechan. Sin duda, conviene hacer observar que, en el espiritiamo, las teorias ja
mas se separan de la experiencia, y nos tampoco entendemos separarlas enteramente
en nuestra exposicion; pero lo que pretendemos, es que los fendmenos no proporcio-
nan més que una base puramente ilusoria a las teorias espiritistas, y también que, sin
estas Ultimas, ya no se trata en absoluto de espiritismo. Por 1o demas, eso no nos im-
pide reconocer que, si € espiritismo fuera Unicamente tedrico, seria mucho menos
peligroso de lo que es 'y no gjerceria el mismo atractivo sobre muchas gentes, einsis-
tiremos tanto més sobre ese peligro cuanto que constituye e més apremiante de los
motivos entre los que nos han determinado a escribir este libro.

Y a hemos dicho en otra parte cuan nefasta es, a nuestra parecer, la expansion de
esas teorias diversas que han visto laluz desde hace menos de un siglo, y que se pue-
den designar, de una manera general, bajo el nombre de «neoespiritualismo». Cie-
tamente, en nuestra época hay muchas otras «contraverdades» que es bueno combatir
igualmente; pero éstas tienen un caracter muy especial, que las hace mas dafiinas qui-
z4s, y en todo caso de una manera diferente, que aguellas que se presentan bajo una
forma simplemente filosofica o cientifica. Todo eso, en efecto, es mas o menos
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«pseudoreligionx; esta expresion, que hemos aplicado al teosofismo, podriamos apli-
carlatambién a espiritismo; aungue este Ultimo proclame frecuentemente pretensio-
nes cientificas en razon del lado experimental en el que cree encontrar, no solo la be-
se, sino la fuente mismade su doctrina, en el fondo no es mas que una desviacion del
espiritu religioso, conforme a esta mentalidad «cientifista» que es la de muchos de
nuestros contemporaneos. Ademas, entre todas las doctrinas «neoespiritualistas», €
espiritismo es ciertamente la méas extendida y lamas popular, y eso se comprende sin
esfuerzo, ya que es su forma més «simplista», diriamos de buena gana la més grose-
ra; estaa alcance de todas las inteligencias, por mediocres que sean, y los fendmenos
sobre los que se apoya, 0 a menos los mas ordinarios de entre ellos, pueden ser ob-
tenidos también por no importa quién. Asi pues, es el espiritismo €l que hace el ma-
yor numero de victimas, y sus desmanes se han acrecentado aln en estos Ultimos
anos, en proporciones inesperadas, por un efecto de la perturbacion que los recientes
acontecimientos han aportado a los espiritus. Cuando hablamos aqui de desmanes'y
de victimas, no son simples metéforas: todas las cosas de ese género, y €l espiritismo
mas todavia que las demés, tienen como resultado desequilibrar y trastornar irreme-
diablemente a una multitud de infortunados que, si no las hubieran encontrado en su
camino, habrian podido continuar viviendo una vida normal. Hay ahi un peligro que
no podria tenerse por desdefiable, y que, en las circunstancias actudes sobre todo, es
particularmente necesario y oportuno denunciar con insistencia; y estas considera-
ciones vienen a reforzar, para nos, la preocupacion de orden més general, de salva
guardar los derechos de la verdad contra todas las formas del error.

Debemos agregar que nuestra intencion no es quedarnos en una critica puramente
negativa; es menester que la critica, justificada por las razones que acabamos de de-
Cir, nos sea una ocasion de exponer a mismo tiempo agunas verdades. Aunque, -
bre muchos puntos, estaremos obligados a limitarnos a indicaciones bastante resumi-
das para permanecer en los limites que entendemos imponernos, por ello no pens-
MOS Menos que Nnos sera posible hacer entrever asi muchas cuestiones ignoradas,
susceptibles de abrir nuevas vias de investigaciones a aquellos que sepan apreciar su
alcance. Por lo demés, tenemos que prevenir que nuestro punto de vista es muy dife-
rente, bajo muchos aspectos, del punto de vista de la mayoria de |os autores que han
hablado del espiritismo, tanto para combatirle como para defenderle; nos nos inspi-
ramos siempre, ante todo, en datos de la metafisica pura, tal como las doctrinas
orientales nos la han hecho conocer; estimamos que es solo asi como se pueden refu-
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tar plenamente algunos errores, y no colocandose en su propio terreno. Asi mismo,
sabemos muy bien que, desde el punto de vista filoséfico, e incluso desde el punto de
vista cientifico, se puede discutir indefinidamente sin haber avanzado més por ello, y
que prestarse a tales controversias, es frecuentemente hacer el juego a adversario,
por poco que éste tenga alguna habilidad en hacer desviar la discusion. Asi pues, es-
tamos més persuadidos que nadie de la necesidad de una direccion doctrina de la
que jamés debe uno apartarse, y que es la Unica que permite tocar ciertas cosas impu-
nemente; y, por otra parte, CoOmo no queremos cerrar la puerta a ninguna posbilidad,
y no elevarnos més que contra lo que sabemos que es falso, esta direccion no puede
ser, para nosotros, mas que de orden metafisico, en e sentido en que, como hemos
dicho en otra parte, se debia entender esta palabra. No hay que decir que una obra
como ésta no debe considerarse por eso como propiamente metafisica en todas sus
partes, pero no tememos afirmar que, en su inspiracién, hay mas metafisica verdade-
ra que en todo aquello a lo que los fil6sofos dan este nombre indebidamente. Y que
nadie se escandalice de esta declaracion: esta metafisica verdadera a la que hacemos
alusion no tiene nada de comin con las farragosas sutilezas de |a filosofia, ni con to-
das las confusiones que ésta creay mantiene por placer, y, ademas, € presente estu-
dio, en su conjunto, no tendr& nada del rigor de una exposicidn exclusivamente doc-
trinal. Lo que queremos decir, es que somos guiados constantemente por principios
gue, para quienquiera que los ha comprendido, son de una absoluta certeza, y sin los
cuales uno corre mucho riesgo de extraviarse en los tenebrosos |laberintos del «mun-
do inferior», asi como tantos exploradores temerarios, a pesar de todos sus titulos
cientificos o filosoficos, nos han dado ya el triste ejemplo de ello.

Todo eso no significa que despreciemos los esfuerzos de aguellos que se han co-
locado en puntos de vista diferentes del nuestro; bien al contrario, estimamos que to-
dos esos puntos de vista, en lamedida en que son legitimos y validos, no pueden sino
armonizarse y completarse. Pero hay distinciones que hacer y una jerarquia que ob-
servar: un punto de vista particular no vale més gue en un cierto dominio, y es me-
nester respetar 1os limites mas dlé de los cuales cesa de ser aplicable; eslo que olvi-
dan demasiado frecuentemente los especialistas de las ciencias experimentales. Por
otra parte, aquellos que se colocan en el punto de vista religioso tienen la inaprecia-
ble ventaja de una direccién doctrinal como ésta de la que hemos hablado, pero que,
en razon de la forma que reviste, no es universalmente aceptable, y que, por lo de-
més, bastaria para impedirles perderse, pero no para proporcionarles soluciones ade-
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cuadas a todas las cuestiones. Sea como sea, en presencia de |os acontecimientos ac-
tuales, estamos persuadidos de que nunca se hard suficiente para oponerse a ciatas
actividades malhechoras, y de que todo esfuerzo que se cumpla en este sentido, pro-
visto que esté bien dirigido, tendra su utilidad, al estar quizas mejor adaptado que
otro para incidir sobre tal o cua punto determinado; y para hablar un lenguaje que
algunos comprenderén, diremos también que nunca habra demasiada luz difundida
paradisipar todas |las emanaciones del «Satélite sombrio».



PRIMERA PARTE

Distincionesy precisiones necesarias

CAPITULO |

DEFINICION DEL ESPIRITISMO

Puesto gque nos proponemos distinguir primero e espiritismo de diversas otras
cosas que se confunden muy frecuentemente con é, y que sin embargo son muy dife-
rentes de él, es indispensable comenzar por definirle con precision. A primera vista,
parece que se pueda decir esto: € espiritismo consiste esencialmente en admitir la
posibilidad de comunicar con los muertos; es eso o que le constituye propiamente,
es decir, aquello sobre lo que todas las escuelas espiritistas estan necesariamente de
acuerdo, cuaesquiera que sean sus divergencias tedricas sobre otros puntos mas o
menos importantes, puntos que consideran siempre como secundarios en relacion a
éste. Pero eso no es suficiente: el postulado fundamental del espiritismo, es que la
comunicacion con los muertos no es solo una posibilidad, sino un hecho; si se admite
Unicamente atitulo de posibilidad, no se es verdaderamente espiritista. Es cierto que,
en este Ultimo caso, uno se impide asi rechazar de una manera absoluta la doctrina de
los espiritistas, |0 que ya es grave; como tendremos que demostrarlo después, |a co-
municacion con los muertos, tal como ellos la entienden, es unaimposibilidad puray
simple, y solo asi se pueden cortar todas sus pretensiones de una manera completa 'y
definitiva. Fuera de esta actitud, no podria haber méas que compromisos mas o menos
penosos, Y, cuando uno se introduce en la via de las concesiones y de los acomodos,
es dificil saber donde se detendr4 Tenemos la prueba de ello en lo que les ha ocurri-
do a algunos, teosofistas y ocultistas concretamente, que protestarian enérgicamente,
y con razén por lo demas, si se les tratase de espiritistas, pero que, por razones diver-
sas, han admitido que la comunicacion con los muertos podria tener lugar realmente
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€N casos Mas 0 menos raros y excepcionales. Reconocer eso, es en suma conceder a
los espiritistas la verdad de su hipétesis; pero éstos no se contentan solo con eso, y o
que pretenden, es que esta comunicacion se produce de una manera en cierto modo
corriente, en todas sus sesiones, y no solo una vez de cada cien o de cada mil. Asi
pues, para los espiritistas, basta con colocarse en ciertas condiciones para que se &-
tablezca la comunicacion, que no consideran asi como un hecho extraordinario, sino
como un hecho normal y habitual; y ésta es una precision que conviene hacer entrar
en ladefinicién mismadel espiritismo.

Hay todavia otra cosa: hasta aqui, hemos hablado de comunicacion con los muer-
tos de una manera muy vaga; pero, ahora, importa precisar que, para los espiritistas,
esta comunicacion se efecttia por medios materiales. Este es un elemento completa-
mente esencia para distinguir el espiritismo de algunas otras concepciones, en las
gue se admiten solo comunicaciones mentales, intuitivas, una suerte de inspiracion;
los espiritistas las admiten también, sin duda, pero no es a éstas a las que les conce-
den la mayor importancia. Discutiremos este punto mas tarde, pero podemos decir de
inmediato que la verdadera inspiracion, que estamos muy |ejos de negar, tiene en rea-
lidad una fuente completamente diferente; pero tales concepciones son ciertamente
menos groseras que las concepciones propiamente espiritistas, y las dbjeciones a las
que dan lugar son de un orden algo diferente. Lo que consideramos como propiamen-
te espiritista, es la idea de que los «espiritus» actlen sobre la materia, que produzcan
fendmenos fisicos, como desplazamientos de objetos, golpes u otros ruidos variados,
y asi sucesivamente; agui ho mencionamos méas que |os gjemplos mas simplesy més
comunes, que son también los més caracteristicos. Por 10 demas, conviene agregar
gue esta accidn sobre la materia se supone que no se g erce directamente, sino por la
intermediacion de un ser humano vivo, que posee facultades especiales, y que, en ra-
z6n de este papel de intermediario, se [lama «médium». Es dificil definir exactamen-
te la naturaleza del poder «mediumnico» o «medianimico», y, sobre este punto, las
opiniones varian; 10 méas ordinariamente parece que se le considera como de orden
fisiolégico, o, s se quiere, psicofisioldgico. Hacemos observar desde ahora que lain-
troduccion de ese intermediario no suprime las dificultades: a primera vista, no pare-
ce que a un «espiritu» le sea més facil actuar inmediatamente sobre el organismo de
un ser vivo que sobre un cuerpo inanimado cualquiera; pero aqui intervienen cons-
deraciones un poco méas compleas.
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Los «espiritus», a pesar del apelativo que se les da, no se consideran como seres
puramente inmateriales, se pretende a contrario que estan revestidos de una suerte
de envoltura que, aunque demasiado sutil para ser percibida normamente por los
sentidos, por ello no es menos un organismo material, un verdadero cuerpo, y que se
designa bagjo & nombre mas bien barbaro de «periespiritu». Si ello es asi, uno puede
preguntarse por qué ese organismo no permite a los «espiritus» actuar directamente
sobre no importa cudl materia, y por qué le es necesario recurrir a un médium; eso, a
decir verdad, parece poco 16gico; o bien, si el «periespiritu» es por si mismo incapaz
de actuar sobre la materia sensible, debe ser lo mismo para € elemento correspon-
diente que existe en el médium o en cualquier otro ser vivo, y entonces ese elemento
no sirve para nada en la produccion de los fendmenos que se trata de explicar. Natu-
ralmente, nos contentamos con sefialar de pasada esas dificultades, que incumbe alos
espiritistas resolver si pueden; careceria de interés proseguir una discusion sobre esos
puntos especiaes, porque hay cosas mucho mejores que decir contra el espiritismo;
Yy, en cuanto a nos, no es ésta la manera en que la cuestion debe plantearse. No obs-
tante, creemos Util insistir un poco sobre la manera en que los espiritistas consideran
generalmente la constitucion del ser humano, y decir de inmediato, afin de descartar
todo equivoco, o que reprochamos a esa concepcion.

Los occidentales modernos tienen el habito de concebir el compuesto humano ba-
jo unaformatan simplificaday tan reducida como es posible, puesto que no le hacen
consistir mas gque en dos elementos, de los cuales uno es €l cuerpo, y a otro selella
ma indiferentemente alma o espiritu; decimos los occidentales modernos, porque,
ciertamente, esa teoria dualista no se ha implantado definitivamente sino después de
Descartes. No podemos emprender hacer agui una historia, siquiera sucinta, de la
cuestion; solo diremos gue, anteriormente, la idea que se hacian del ailmay del cue-
po no conllevaba esta completa oposicion de naturaleza que hace su unién verdade-
ramente inexplicable, y también que habia, incluso en occidente, concepciones me-
nos «simplistas», y més aproximadas a las de los orientales, para quienes e ser
humano es un conjunto mucho mas complejo. Con mayor razén se estaba muy lejos
de pensar entonces en este Ultimo grado de simplificacion que representan las teorias
materidistas, més recientes todavia que todas las demas, y segun las cuales e ham-
bre ya no es ni siquiera un compuesto, puesto que se reduce a un elemento Unico, €
cuerpo. Entre las antiguas concepciones a las que acabamos de hacer alusion, sin re-
montar a la Antigliedad, y yendo solo hasta la Edad Media, se encontrarian muchas
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gue consideran en € hombre tres elementos, a distinguir el ailmay € espiritu; por o
demés, hay una cierta fluctuaciéon en e empleo de estos dos términos, pero, 10 més
frecuentemente, el ama es el elemento medio, e elemento al que corresponden en
parte lo que algunos modernos han [lamado €l «principio vital», mientras que solo el
espiritu es entonces €l ser verdadero, permanente e imperecedero. Es esta concepcion
ternaria la que los ocultistas, 0 a menos la mayoria de entre ellos, han querido remo-
var, introduciendo en ella una terminologia especial; pero no han comprendido su
sentido verdadero, y le han quitado todo alcance por la manera fantasiosa en que se
representan los elementos del ser humano: asi, hacen del elemento medio un cuerpo,
el «cuerpo astral», que recuerda singularmente al «periespiritu» de los esgritistas.
Todas las teorias de este género tienen el defecto de no ser en el fondo més que una
suerte de transposicion de las concepciones materiaistas, este «neoespiritualismo»
nos aparece mas bien como una suerte de materialismo ensanchado, y este ensanche
mismo es también algo ilusorio. Aquello a lo que estas teorias se acercan més, y
donde es menester buscar probablemente su origen, son las concepciones «vitalis-
tas», que reducen e elemento medio del compuesto humano a la funcion de «prind-
pio vital» solo, y que apenas parecen admitirle més que para explicar que el espiritu
pueda mover el cuerpo, problema insoluble en la hipétesis cartesiana. El vitalismo,
porque plantea mal la cuestion, y porque, a no ser en suma mas que una teoria de fi-
siologistas, se coloca en un punto de vista muy especial, da pie a una objecion de lo
mas simple: 0 se admite, como Descartes, que la naturaleza del espiritu y ladel cuer-
po no tienen el menor punto de contacto, y entonces no es posible que haya entre
ellos un intermediario o un té&rmino medio; o se admite al contrario, como |los anti-
guos, que tienen una cierta afinidad de naturaleza, y entonces €l intermediario devie-
ne indtil, ya que esta afinidad basta para explicar que uno pueda actuar obre € otro.
Esta objecion vale contra el vitalismo, y también contra las concepciones «neoespiri-
tualistas» en tanto que proceden de é y en tanto que adoptan su punto de vista; pero,
entiéndase bien, no puede nada contra | as concepciones que consideran las cosas bajo
relaciones compl etamente diferentes, que son muy anteriores al dualismo cartesiano,
y por consiguiente enteramente extrafias a las preocupaciones que éste ha creado, y
gue miran al hombre como un ser complejo para responder tan exactamente como es
posible ala realidad, y no para aportar una solucion hipotética a un problema artifi-
cial. Por lo demaés, desde diversos puntos de vista, se pueden establecer en € ser
humano un nimero mas o menos grande de divisiones y de subdivisiones, sin que
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semejantes concepciones dejen por eso de ser conciliables; o esencial es que no se
divida a este ser humano en dos mitades que parezcan no tener ninguna relacion en-
tre ellas, y que no se busque tampoco reunir después estas dos mitades por un tercer
término cuya naturaleza, en esas condiciones, no es ni siquiera concebible.

Podemos ahora volver ala concepcion espiritista, que es ternaria, puesto que dis-
tingue el espiritu, €l «periespiritu» y € cuerpo; en un sentido, puede parecer superior
alade los fil6sofos modernos, puesto que admite un elemento mas, pero esta supe-
rioridad no es més que aparente, porque la manera en que se considera este elemento
no corresponde a la realidad. Volveremos sobre esto después, pero hay otro punto
sobre el que, sin poder tratarle completamente por el momento, tenemos que llamar
la atencion desde ahora, y ese punto es éste: si la teoria espiritista es ya muy inexacta
en lo que concierne ala constitucion del hombre durante lavida, es enteramente falsa
cuando se trata del estado de este mismo hombre después de la muerte. Tocamos
aqui el fondo mismo de la cuestion, que entendemos reservar para mas tarde; pero,
en dos palabras, podemos decir que €l error consiste sobre todo en esto: segin €l es-
piritismo, no habria cambiado nada por la muerte, si no es que e cuerpo ha desapa-
recido, o més bien que ha sido separado de los otros dos elementos, que permanecen
unidos uno a otro como precedentemente; en otros términos, € muerto no se dife-
renciariadel vivo sino en que tendria un elemento menos, el cuerpo. Se comprendera
sin esfuerzo que unatal concepcion sea necesaria para que se pueda admitir la comu-
nicacion entre los muertos y los vivos, y también que la persistencia del «periespiti-
tu», elemento material, sea N0 Menos necesaria para que esta comuni cacion pueda te-
ner lugar por medios igualmente materiales; entre estos diversos puntos de la teoria,
hay un cierto encadenamiento; pero o que se comprende mucho menos hien, es que
la presencia de un médium constituya, a los 0jos de |os espiritistas, una condicion in-
dispensable para la produccion de los fendmenos. Lo repetimos, una vez admitida la
hip6tesis espiritista, no vemos por qué un «espiritu» actuaria diferentemente por me-
dio de un «periespiritu» extrafio que por medio del suyo propio; o bien, si la muerte
modifica e «periespiritu» quitdndole ciertas poshbilidades de accion, la comunica-
cién aparece entonces bien comprometida. Sea como sea, |os espiritistas insisten tan-
to sobre el papel del médium y le dan tantaimportancia, que puede decirse sin exage-
racion que hacen de é uno de los puntos fundamental es de su doctrina.

Nos no contestamos de ninguna manera la realidad de las facultades dichas «me-
diumnicas», y nuestra critica no recae mas que sobre la interpretacién que dan de
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ellas los espiritistas; por 0 demas, experimentadores que no son espiritistas no ven
ningln inconveniente en emplear la palabra «mediumnidad», simplemente para
hacerse comprender conformandose con ello a habito recibido, y aunque esta palabra
ya no tenga entonces su razon de ser primitiva; asi pues, nosotros continuaremos
haciendo o mismo. Por otra parte, cuando decimos que no comprendemos bien €l

papel atribuido al médium, queremos decir que es colocandonos en el punto de vista
de los espiritistas como no lo comprendemos, a menos fuera de algunos casos de-

terminados: sin duda, si un «espiritu» quiere llevar a cabo tales acciones particulares,
s quiere hablar por jemplo, no podra hacerlo méas gue apoderandose de los érganos
de un hombre vivo; pero ya no es la misma cosa cuando € médium no hace sino
prestar a «espiritu» una cierta fuerza mas o menos dificil de definir, y ala cua se
han dado denominaciones variadas. fuerza nedrica, dica, ecténica y muchas otras
todavia. Para escapar a las objeciones que hemos planteado precedentemente, es me-

nester admitir que esta fuerza no forma parte integrante del «periespiritu», y que, a

no existir mas que en el ser vivo, es més bien de naturaleza fisiolégica; nos no can-

tradecimos esto, pero el «periespiritu», s hay «periespiritu», debe servirse de esta
fuerza para actuar sobre la materia sensble, y entonces uno puede preguntarse cudl

es su utilidad propia, sin contar con que la introduccion de este nuevo intermediario
estd lgos de simplificar la cuestion. Finalmente, parece que sea menester, o distin-

guir esencialmente el «periespiritu» y la fuerza nedrica, o negar puray simplemente
el primero para no conservar mas gque la segunda, o renunciar a toda explicacion inte-

ligible. Ademés, si la fuerza nelirica basta para dar cuenta de todo, |o que concuerda
mejor que toda otra suposicion con la teoria mediumnica, la existencia del «periespi-

ritu» ya no aparece sino como una hipétesis enteramente gratuita; pero ningn espiri-

tista aceptara esta conclusion, tanto méas cuanto que, a falta de toda otra considera-

cién, hace ya bien dudosa la intervencién de las muertos en |os fendmenos, que pare-

ce posible explicar més simplemente por algunas propiedades mas 0 menos excep-

cionales del ser vivo. Por lo demés, a decir de los espiritistas, estas propiedades no
tienen nada de anormal: existen en todo ser humano, al menos en €l estado latente; 1o
que es raro, es que alcancen un grado suficiente como para producir fenémenos evi-

dentes, y los médiums propiamente dichos son los individuos que se encuentran en

este Ultimo caso, ya sea que sus facultades se hayan desarrollado espontaneamente o

por el efecto de un entrenamiento especial; por |0 demés, esta rareza no es sino rela-

tiva
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Ahora, hay todavia un dltimo punto sobre € que juzgamos Util insistir: cuando se
habla de «comunicar con los muertos», se emplea una expresion cuya ambigtiedad
muchas gentes, comenzando por |os espiritistas mismos, ni siquiera sospechan; si se
entra realmente en comunicacion con algo, ¢cudl es exactamente su naturaleza? Para
los espiritistas, la respuesta es extremadamente simple: eso con 10 que s comunica,
eslo que dlos llaman impropiamente «espiritus»; decimos impropiamente a causa de
la presencia supuesta del «periespiritu»; un tal «espiritu» es idénticamente el mismo
individuo humano que havivido anteriormente sobre latierra, y, salvo que ahora esta
«desencarnado», es decir, despojado de su cuerpo visible y tangible, ha permanecido
absolutamente tal cual era durante su vida terrestre, 0 mas bien es tal como seria si
esta vida hubiera continuado hasta ahora; en una palabra, es el hombre verdadero el
gue «sobrevive» y e gue se manifiesta en los fendmenos del espiritismo. Pero sar-
prenderiamos mucho alos espiritistas, y sin duda también ala mayoria de sus adver-
sarios, a decir que la simplicidad misma de esta respuesta nada tiene de satisfactorig;
en cuanto a aguellos que hayan comprendido |o que ya hemos dicho a propdsito de la
constitucion del ser humano y de su complegjidad, comprenderan también la correla-
cion que existe entre las dos cuestiones. La pretension de comunicar con 10os muertos
en el sentido que acabamos de decir es algo muy nuevo, y es uno de los elementos
que dan a espiritismo un carécter especificamente moderno; antiguamente, si ocurria
gue se hablaba también de comunicar con los muertos, era de una manera compl eta-
mente diferente como se entendia; sabemos bien que eso parecera muy extraordinario
ala gran mayoria de nuestros contemporaneos, pero no obstante es asi. Explicaremos
esta afirmacidn después, pero hemos tenido que formularla antes de ir més lgjos, en
primer lugar porque, sin eso, la definicion del espiritismo permaneceria vaga, impre-
cisa e incompleta, ain mucho més de lo que algunos podrian apercibirse, y después
porque es sobre todo la ignorancia de esta cuestion la que hace tomar a espiritismo
por otra cosa que la doctrina de invencion completamente reciente que es en realidad.



CAPITULOIII

LOSORIGENESDEL ESPIRITISMO

El espiritismo data exactamente de 1848; importa precisar esta fecha, porque d-
versas particularidades de | as teorias espiritistas reflejan la mentdidad especial de su
época de origen, y porgue es en los periodos agitados y perturbados, como lo fue é&-
te, donde las cosas de este género, gracias a desequilibrio de los espiritus, naceny se
desarrollan de preferencia. Las circunstancias que rodearon |os comienzos del espiri-
tismo son lo bastante conocidas y ya se han contando muchas veces; asi pues, nos
bastar& con recodarlas brevemente, insistiendo solo sobre los puntos més particula-
mente instructivos, y que son quizas |os que se han subrayado menos.

Como muchos otros movimientos andl ogos, se sabe que es en América donde el
espiritismo tuvo su punto de partida: los primeros fendbmenos se produjeron en di-
ciembre de 1847 en Hydesville, en €l Estado de New Y ork, en una casa donde aca-
baba de instalarse la familia Fox, que era de origen aleman, y cuyo nombre era primi-
tivamente VVoss. Si mencionamos este origen alemén, es porque, si un dia se quieren
establecer completamente las causas reales del movimiento espiritista, no debera des-
cuidarse dirigir algunas investigaciones del lado de Alemania; luego diremos por
qué. Por lo demés, parece que lafamilia Fox no haya jugado en el asunto, a comien-
zo a menos, més que una funcion completamente involuntaria, y que, incluso des-
pués, sus miembros no hayan sido més que instrumentos pasivos de una fuerza cud-
guiera, como lo son todos los médiums. Sea como sea, |os fendbmenos en cuestion,
que consistian en ruidos diversos y en desplazamientos de objetos, no tenian en suma
nada de nuevo ni de inusitado; eran semejantes a los que se han observado siempre
en lo que se llaman las casas «encantadas»; o que hubo alli de nuevo, es € partido
gue se saco de ello ulteriormente. Al cabo de algunos meses, se tuvo la idea de hacer
a golpeador misterioso algunas preguntas a las que respondié correctamente; a co-
mienzo solo se le preguntaban nimeros, que é indicaba por series de golpes regula-
res; fue un cudquero llamado Issac Post quien tuvo la idea de numerar las letras del
alfabeto latino invitando al «espiritu» a designar por un golpelas que componian las
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palabras que queria hacer escuchar, y quien inventd asi el medio de comunicacién
gue se llamd spiritual telegraph. El «espiritu» declard que era un cierto Charles B.
Rosna, buhonero en vida, que habia sido asesinado en esa casa 'y enterrado en la bo-
dega, donde se encontraron efectivamente algunos restos de osamentas. Por otra pa-
te, se observo que los fendmenos se producian sobre todo en presencia de las sefiori-
tas Fox, y es de ahi de donde resulté e descubrimiento de la mediumnidad; entre los
visitantes que acudieron cada vez mas numerosos, |os hubo que, con razén o sin ella,
creyeron constatar que estaban dotados del mismo poder. Desde entonces, el moderm
spiritualism, como se le llamo primero, estaba fundado; su primera denominacion era
en sumalamas exacta, pero, sin duda para abreviar, en los paises anglosajones, se ha
llegado a emplear 10 méas frecuentemente la palabra de spiritualism sin epiteto; en
cuanto a nombre de «espiritismo» es en Francia donde se invent6 un poco mas tarde
Pronto se constituyeron reuniones o spiritual circles, donde se revelaron nuevos
médiums en gran nimero; segln las «comunicaciones» 0 «mensajes» que se recibie-
ron en ellas, este movimiento espiritista, que tenia como meta el establecimiento de
relaciones regulares entre los habitantes de |os dos mundos, habia sido preparado por
«espiritus» cientificos y filosoficos que, durante su existencia terrestre, se habian
ocupado especialmente de investigaciones sobre la electricidad y sobre otros diversos
fluidos imponderables. A la cabeza de |os dichos «espiritus» se encontraba Benjamin
Franklin, que se pretende gque dio frecuentemente indicaciones sobre la manera de
desarrollar y de perfeccionar las vias de comunicacién entre los vivos y |os muertos.
En efecto, desde los primeros tiempos se las ingeniaron para encontrar, con € con-
curso de los «espiritus», medios mas comodos y més répidos: de ahi |as mesas girato-
rias y golpeantes, los cuadrantes alfabéticos, los |4pices atados a canastas o a plan-
chas mdviles, y otros instrumentos analogos. El empleo del nombre de Benjamin
Franklin, ademas de que era bastante natural en el medio americano, es bien caracte-
ristico de algunas tendencias que debian afirmarse en el espiritismo; ciertamente, é
no intervino para nada en este asunto, pero los adherentes del nuevo movimiento no
podian hacer verdaderamente nada mejor que colocarse bajo el patronazgo de este
«moralista» de la més increible vulgaridad. Y, sobre este punto, conviene hacer otra
reflexion: los espiritistas han conservado algo de algunas teorias que tuvieron curso
hacia fines del siglo XVIII, época en que se tenia la mania de hablar de «fluidos» a
propésito de todo; la hipotesis del «fluido eléctrico», hoy dia abandonada desde hace
mucho tiempo, sirvié de tipo a muchas otras concepciones, y e «fluido» de los espi-
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ritistas se parece tanto a de los magnetizadores, que el mesmerismo, aunque esta
muy alejado del espiritismo, puede considerarse en un sentido como uno de sus pre-
cursores'y como habiendo contribuido en una derta medida a preparar su aparicion.

La familia Fox, que se consideraba ahora como especialmente encargada de la
mision de difundir e conocimiento de |os fendmenos «espiritualistas», fue expulsada
de la iglesia episcopa metodista a la que pertenecia. Después, fue a establecerse a
Rochester, donde |os fendmenos continuaron, y donde a comienzo estuvo expuestaa
lahostilidad de una gran parte de la poblacion; hubo incluso un verdadero tumulto en
el que estuvo a punto de ser masacrada, y no debid su salvacon més que a la inter-
vencion de un cuaquero llamado George Willets. Es la segunda vez que vemos a un
cuéguero desempefiar un papel en esta historia, y eso se explica sin duda por dgunas
afinidades que esta secta presenta incontestabl emente con el espiritismo: no hacemos
alusion solo a las tendencias «humanitarias», sino también a la extrafia «inspiraci on»
que se manifiesta en las asambleas de los cuaqueros, y que se anuncia por el temblor
al que deben su nombre; hay algo ahi que se parece singularmente a ciertos fenome-
nos mediumnicos, aunque la interpretacion difiera naturalmente. En todo caso, se
concibe que la existencia de una secta como la de los cuagueros haya podido contri-
buir a hacer aceptar |as primeras manifestaciones «espiritualistas»'; quizés hubo tam-
bién, en el siglo XVIII, unarelacién andloga entre las hazafias de |os convul sionarios
jansenistasy el éxito del «magnetismo animal»>.

Lo esencial de lo que precede esta tomado del relato de un autor americano, rela
to que todos los demas se han contentado después con reproducir mas o menos fid-
mente; ahora bien, es curioso que este autor, que se ha hecho el historiador de los
comienzos del modern spiritualism®, sea M™ Emma Hardinge-Britten, que era
miembro de la sociedad secreta designada por las inidaes «H. B. of L.» (Hermetic
Brotherhood of Luxor), de la que ya hemos hablado en otra parte a proposito de los
origenes de la Sociedad Teostfica. Decimos que ese hecho es curioso, porque la H.
B. of L., aungue se oponia claramente a las teorias del espiritismo, por ello no pre-

1 Por una coincidencia bastante curiosa, e fundador de la secta de los cuaqueros, en el siglo XVII,
se llamaba George Fox; se pretende gue tenia, asi como algunos de su discipulos inmediatos, el poder
de curar las enfermedades.

2 Para explicar el caso de los convulsionarios, Allan Kardec hace intervenir, ademés del magnetis-
mo, «espiritus de una naturaleza mas elevada» (Le Livre des Esprits, pp. 210-212).

® History of modern american spiritualism.
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tendia menos haber estado mezclada de una manera muy directa en la produccién de
este movimiento. En efecto, seglin las ensefianzas de la H. B. of L., los primeros fe-
nomenos «espiritualistas» no habrian sido provocados por los «espiritus» de los
muertos, sino més bien por hombres vivos que actuaban a distancia, por medios -
nocidos solo por algunos iniciados; y esos iniciados habrian sido, precisamente, los
miembros del «circulo interior» de la H. B. of L. Desafortunadamente, es dificil re-
montar, en la historia de esta asociacion, mas ala de 1870, es decir, del afio mismo
en que M™ Hardinge-Britten publicé € libro de que acabamos de hablar (libro en el
gue, bien entendido, no se hace ninguna alusion a lo que estamos tratando ahora); d-
gunos han creido poder decir también que, a pesar de sus pretensiones a una gran a-
tigliedad, apenas databa de aquella época. Pero, incluso si eso fuera verdad, no lo s
ria més que paralaforma que la H. B. of L. habiarevestido en ultimo lugar; en todo
caso, ésta habia recibido la herencia de diversas otras organizaciones que, €ellas si,
existian muy ciertamente antes de mediado el siglo X1X, como la «fraternidad de Eu-
lis», que estaba dirigida, al menos exteriormente, por Pascal Beverly Randolph, pe-
sonaje muy enigmatico que murié en 1875. En € fondo, poco importan el nombre y
la forma de la organizacion que hayaintervenido efectivamente en |os acontecimien-
tos que acabamos de recordar; y debemos decir que latesisde laH. B. of L., en si
misma e independientemente de esas contingencias, Nos aparece a menos como muy
plausible; vamos aintentar explicar las razones de ello.

A este efecto, no nos parece inoportuno formular algunas observaciones genera-
les sobre las «casas encantadas», 0 sobre 1o que algunos han propuesto [lamar «duga-
res fatidicos»; los hechos de ese género estan lgjos de ser raros, y han sido conocidos
siempre; se encuentran g emplos de ello tanto en la Antigledad como en la Edad
Mediay en |os tiempos modernos, como |o prueba concretamente 1o que se cuenta en
una carta de Plinio el Joven. Ahora bien, los fendmenos que se producen en parecido
caso ofrecen una constancia completamente destacable; pueden ser més 0 menos in-
tensos, mas 0 menos complejos, pero tienen ciertos rasgos caracteristicos que se en-
cuentran siempre y por todas partes; por otra parte, € hecho de Hydesville no debe
contarse ciertamente entre los més destacables, ya que no se constatan en él mas que
los mas elementales de esos fendmenos. Conviene distinguir a menos dos casos
principales: en e primero, que seriael de Hydesville si 1o que hemos contado es bien
exacto, se trata de un lugar donde alguien ha perecido de muerte violenta, y donde,
ademas, € cuerpo de la victima ha permanecido oculto. Si indicamos la reunién de
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estas dos condiciones, es porgue, para los antiguos, la produccién de los fendmenos
estaba ligada a hecho de que la victima no hubiera recibido la sepultura regular,
acompafiada de algunos ritos, y porque es solo cumpliendo estos ritos, después de
haber encontrado el cuerpo, como se los podia hacer cesar; eslo que se ve en € rela-
to de Plinio el Joven, y hay ahi algo que mereceriaretener laatencion. A propdésito de
esto, seria muy importante determinar exactamente |o que eran 10s «manes» para los
antiguos, y también lo que éstos entendian por diversos otros términos que no eran
de ninglin modo sinénimos, aunque los modernos ya no saben apenas hacer su dis-
tincién; las investigaciones de este orden podrian esclarecer de una manera bien in-
esperada la cuestion de las evocaciones, sobre la que volveremos mas adelante. En el
segundo caso, ya no se trata de manifestaciones de un muerto, 0 més bien, para pa-
manecer en la vaguedad que conviene agui hasta nueva orden, de algo que proviene
de un muerto; setrataa contrario del hecho de la accidn de un hombre vivo: hay, en
los tiempos modernos, gjempl os tipicos, que han sido cuidadosamente constatados en
todos sus detalles, y el que se cita mas frecuentemente, que ha devenido en cierto
modo clésico, esta constituido por los hechos que se produjeron en el presbiterio de
Cideville, en Normandia, de 1849 a 1851, es decir, muy poco tiempo después de los
acontecimientos de Hydesville, y cuando éstos eran todavia casi desconocidos en
Francia’. Digdmoslo claramente, son hechos de brujeria bien caracterizados, que no
pueden interesar en nada a los espiritistas, salvo en que parecen proporcionar una
confirmacion alateoria de la mediumnidad entendida en un sentido bastante amplio:
es menester que e brujo que quiere vengarse de los habitantes de una casa llegue a
tocar auno de ellos que devendré desde entonces su instrumento inconsciente e invo-
luntario, y que servira por asi decir de «soporte» a una accion que, en adelante, podra
gjercerse a distancia, pero solo cuando ese «sujeto» pasivo esté presente. No es un
médium en el sentido en que o entienden |os espiritistas, puesto que la accion de la
que es e medio no tiene e mismo origen, pero es algo andlogo, y se puede suponer
al menos, sin precisar més, que en ambos casos son fuerzas del mismo orden las que
Se ponen en juego; es lo que pretenden los ocultistas modernos que han estudiado es-
tos hechos, y que, es menester decirlo, han sido influenciados todos mas o menos por

! Los hechos de Cideville han sido contados desde 1853 por Eudes de Mirville, quien habia sido
testigo ocular de los mismos, en un libro titulado Des esprits et de leurs manifestations fluidiques,
donde se encuentra también la indicacion de varios hechos andlogos, y que fue seguido de cinco vo-
[imenes més que tratan del mismo orden de cuestiones.
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la teoria espiritista. En efecto, desde que €l espiritismo existe, cuando una «casa en-
cantada» se sefiala en alguna parte, en virtud de una idea preconcebida, se comienza
por buscar e médium, y, con un poco de buena voluntad, se llega siempre a descu-
brir uno, o varios incluso; no queremos decir que siempre se esté equivocado; pero
ha habido también ejemplos de lugares enteramente desiertos, de casas abandonadas,
donde se producian fendmenos de obsesion en ausencia de todo ser humano, y no
puede pretenderse que testigos accidentales, que frecuentemente no los observaron
sino de lgjos, hayan jugado en ellos la funcion de médiums. Es poco verosimil que
las leyes segln las cuales operan ciertas fuerzas, cualesquiera que sean, hayan sido
cambiadas; asi pues, mantendremos, contra los ocultistas, que la presencia de un mé-
dium no es siempre una condicién necesaria, y que, aqui como en otras partes, es
menester desconfiar de los prejuicios que arriesgan falsear €l resultado de una obsa-
vacion. Afiadiremos que la obsesion sin médium pertenece a primero de los dos ca
sos que hemos distinguido: un brujo no tendria ninguna razén para apartarse a un lu-
gar deshabitado, y, por lo demés, puede que tuviera necesidad, para actuar, de cond-
ciones que no son requeridas para fendmenos que se producen espontdneamente,
aunque esos fendmenos presenten apariencias casi sSimilares por unay otra parte. En
el primer caso, que es la verdadera obsesion, la produccién de los fendmenos esta
vinculada al lugar mismo que ha sido el escenario de un crimen o de un accidente, y
en donde ciertas fuerzas se encuentran condensadas de una manera permanente; asi
pues, es en ese lugar donde los observadores deberian poner entonces su atencion
principal mente; ahora bien, € hecho de que la accion de las fuerzas en cuestion sea
intensificada a veces por la presencia de personas dotadas de agunas propiedades,
eso nada tiene de imposible, y es quizés asi como las cosas han pasado en Hydesvi-
Ile, admitiendo siempre que los hechos se hayan contado exactamente, |o que, por 1o
demés, no tenemos ninguna razon especial para ponerlo en duda.

En el caso que parece explicable por «algo» que no hemos definido, que proviene
de un muerto, pero que no es ciertamente su espiritu, Si por espiritu se entiende la
parte superior del ser, ¢debe esta explicacion excluir toda posibilidad de intervencién
de hombres vivos? No lo creemos necesariamente, y no vemos por qué una fuerza
preexistente no podria ser dirigida y utilizada por ciertos hombres que conozcan sus
leyes, parece mas bien que eso deba ser relativamente mas facil que actuar alli donde
ninguna fuerza de ese género existia anteriormente, 10 que, no obstante, hace un sim-
ple brujo. Naturalmente, debe suponerse que los «adeptos», para emplear un término
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rosicruciano cuyo uso ha devenido bastante corriente, o iniciados de un rango eleva-
do, tienen medios de accién superiores a los de los brujos, y por 1o demés muy dife-
rentes, no menos diferentes que la meta que se proponen; bajo esta Ultima relacion,
seria menester precisar también que puede haber iniciados de muchos tipos, pero, por
el momento, consideraremos la cosa de una manera completamente general. En €
extrafio discurso que pronuncié en 1898 ante una asamblea de espiritistas, y que
hemos citado largamente en nuestra historia del teosofisma', M™ Annie Besant pre-
tendi6 que «adeptos», que habian provocado € movimiento «espiritualista», se habi-
an servido de las «almas de los muertos»;, como se proponia intentar un aproximea-
miento con los espiritistas, parecio tomar, con mas 0 menos sinceridad, esta expre-
sion de «amas de los muertos» en @ sentido que los espiritistas le dan; pero en nues-
tro caso, que no tenemos ningun trasfondo «politico», podemos entenderlo de manera
muy diferente, es decir, como designando simplemente ese «algo» de que venimos
hablando. Nos parece que esta interpretacion concuerda mucho mejor que toda otra
con latesisdelaH. B. of L.; ciertamente, no es eso |0 que méas nos importa, pero esta
constatacién nos da que pensar que los miembros de la organizacién de que se trata,
o a menos sus dirigentes, sabian verdaderamente a qué atenerse sobre la cuestion; en
todo caso, o sabian ciertamente mejor que M™ Besant, cuya tesis, a pesar del correc-
tivo que aportaba en ella, no era mucho mas aceptable para los espiritistas. Por o
demés, creemos que, en la circunstancia, es exagerado querer hacer intervenir a
«adeptos» en e sentido estricto de esta palabra; pero repetimos que puede ser que
iniciados, cual esguiera que sean, hayan provocado los fendmenos de Hydesville, sir-
viéndose para ello de las condiciones favorables que alli encontraron, o que, a me-
nos, hayan impreso una cierta direccion determinada a esos fenémenos cuando ya
habian comenzado a producirse. No afirmamos nada a este respecto, solo decimos
gue la cosa no tiene nada de imposible, sea lo que sea lo que algunos puedan pensar
de ello; no obstante, agregaremos que hay todavia otra hipétesis que puede parecer
mas simple, 1o que no quiere decir forzosamente que sea mas verdadera: es que los
agentes de la organizacion en causa, ya sealaH. B. of L. o cualquier otra, se hayan
contentado con aprovechar 1o que pasaba para crear el movimiento «espiritualista»,
actuando por una especie de sugestion sobre los habitantes y |os visitantes de Hydes-
ville. Esta Ultima hip6tesis representa para nos un minimo de intervencion, y es me-

! Discurso pronunciado en la Alianza Espiritualista de Londres el 7 de abril de 1898: ver El Teoso-
fismo, pp. 133-137, ed. francesa.
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nester aceptar al menos este minimo, ya que sin eso, no habria ninguna razén plaus-
ble para que e hecho de Hydesville haya tenido consecuencias que jamas habian te-
nido los otros hechos andlogos que se habian presentado anteriormente; si un tal
hecho fuera, por si mismo, la condicion suficiente para el nacimiento del espiritismo,
éste habria aparecido ciertamente en una época mucho més remota. Por o demas,
apenas si creemos en los movimientos esponténeos, ya sean del orden politico, o del
orden religioso, o de ese dominio tan mal definido del que nos ocupamos al presente;
es menester siempre un impulso, aungue las gentes que devienen después los jefes
aparentes del movimiento puedan ignorar frecuentemente su proveniencia tanto -
mo los demas; pero es muy dificil decir exactamente como han pasado las cosas en
un caso de este género, ya que es evidente que ese lado de los acontecimientos no se
encuentra consignado en ningun proceso verbal, y es por eso por |o que los historia-
dores que quieren apoyarse a toda costa Unicamente en documentos escritos no los
tienen en cuenta y prefieren negarlos pura y simplemente, cuando es quizés lo més
esencia de todo. Estas Ultimas reflexiones tienen, en nuestro pensamiento, un alcan-
ce muy general; las dgjaremos agui para no lanzarnos a una disgresion demasiado
larga, y volveremos sin més dilacion a lo que concierne especialmente a origen del
espiritismo.

Hemos dicho que habia habido casos similares a de Hydesville, y més antiguos;
el més semegante de todos, es e que ocurrid en 1762 en Dibbelsdorf, en Sagjonia,
donde el «espectro golpeador» respondio exactamente de la misma manera alas pre-
guntas que se le hacian®; asf pues, si no hubiera sido menester otra cosa, € espiritis-
mo, habria podido nacer muy bien en esta circunstancia, tanto més cuanto que el
acontecimiento fue bastante sonado como para atraer |a atencién de las autoridades y
la de los expertos. Por otra parte, algunos afios antes de los comienzos del espiritis-
mo, el Dr. Kerner habia publicado un libro sobre el caso de la «vidente de Prevorst»,
M™ Hauffe, alrededor de la cual se producian numerosos fenémenos del mismo or-
den; se observara gque este caso, como €l precedente, tuvo lugar en Alemania, y, aun-
gue los haya habido también en Franciay en otras partes, ésta es una de las razones
por las que hemos hecho observar el origen aleman de la familia Fox. Es interesante,
a este propdsito, indicar otras aproximaciones: en la segunda mitad del siglo XVII,
algunas ramas de la alta masoneria alemana se ocuparon particularmerte de evoca-

1 Un relato de este hecho, segun los documentos contemporéneos, ha sido publicada en la Revue
Spirite en 1858.
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ciones, la historia més conocida en ese dominio es la de Schroeper, que se suicidd en
1774. No era de espiritismo de lo que se trataba entonces, sino de magia, lo que es
extremadamente diferente, como |o explicaremos después; pero por €llo no es menos
verdad que las précticas de este género, si hubieran sido vulgarizadas, habrian poddo
determinar un movimiento tal como el espiritismo, a consecuencia de las ideas falsas
gue €l gran publico se habria hecho inevitablemente a su respecto. Hubo ciertamente
también en Alemania, desde el comienzo del siglo XIX, otras sociedades secretas
que no tenian el cardcter masonico, y que se ocupaban iguamente de magia y de
evocaciones, a mismo tiempo que de magnetismo; ahora bien, laH. B. of L., 0 ague-
[la de la que tomé la sucesion, estuvo precisamente en relacion con algunas de estas
organizaciones. Sobre este Ultimo punto, se pueden encontrar indicaciones en una
obra anénima titulada Ghostland", que fue publicada bajo los auspicios delaH. B. of
L., y que algunos han creido incluso poder atribuirla a M™ Hardinge-Britten; por
nuestra parte, no creemos que ésta haya sido realmente su autora, pero al menos es
probable que se ocupara de editarl&. Pensamos que habria que dirigir por ese lado
investigaciones cuyo resultado podria ser muy importante para disipar ciertas obscu-
ridades; no obstante, si el movimiento espiritista no fue suscitado primero en Alema-
nia, sino en Ameérica, es porque debia encontrar en esta Ultima region un medio més
favorable que en cualquier otra parte, como lo prueba por lo demés la prodigiosa
eclosion de sectas y de escuel as «neoespiritualistas» que se han podido constatar alli
desde ese entonces, y que continda actual mente mas que nunca.

Nos queda plantear aqui una Ultima cuestion: ¢qué meta se proponian los inspira-
dores del modern spritualism en sus comienzos? Parece que el nombre mismo que se
dio entonces a este movimiento lo indica de una manera bastante clara: se trataba de
luchar contra la invasién del materialismo, que alcanzaba efectivamente en aguella
€poca su mayor extension, y al cual se queria oponer asi una suerte de contrapie; y, a
[lamar la atencién sobre fendbmenos para los que e materialismo, a menos e mate-
rialismo ordinario, era incapaz de proporcionar una explicacion satisfactoria, se le

! Esta obra ha sido traducida a francés, aunque bastante mal, y solamente en parte, bajo este titulo:
Au Pays des Esprits, que es demasiado equivoco y que apenas si traduce el sentido real del titulo in-
glés.

2 Otros han creido que el autor de Ghostland y de Art Magic era el mismo que el autor de Light of
Egypt, de Celestial Dynamics y de Language of the Stars (Sédir, Histoire des Rose-Craix, p. 122); pe-
ro podemos afirmar que se trata de un error. El autor de las tres Ultimas obras, igualmente andnimas,
esT. H. Burgoyne, que fue secretario delaH. B. of L. Las dos primeras son muy anteri ores.
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combatia en cierto modo sobre su propio terreno, 1o que no podia tener razén de ser
mas que en la época moderna, ya que el materialismo propiamente dicho es de origen
muy reciente, no menos que el estado de espiritu que acuerda a los fendmenosy a su
observacion una importancia casi exclusiva. Si la meta fue ciertamente la que ac-
bamos de definir, y a referirnos a las afirmaciones de laH.B. of L., ahoraes & mo-
mento de recordar o que hemos dicho més atrés de pasada, a saber, que hay inicia-
dos de tipos muy diferentes, y que, frecuentemente, pueden encontrarse en oposicion
entre ellos; asi, entre las sociedades secretas alemanas a las que hemos hecho alu-
sion, las hay que, a contrario, profesaban teorias absolutamente materialistas, aun-
que de un materialismo singularmente més extenso que el de la ciencia oficial. En-
tiéndase bien, cuando hablamos de iniciados como o hacemos en este momento, no
tomamos esta palabra en su acepcion mas elevada, sino que queremos designar sim-
plemente a hombres que poseen ciertos conoci mientos que no son del dominio publi-
CO; por eso es por lo que hemos tenido cuidado de precisar que debia haber un error
en suponer qué «adeptos» hayan podido estar interesados, al menos drectamente, en
la creacion del movimiento espiritista. Esta precisién permite explicar que existan
contradicciones y oposiciones entre escuelas diferentes; naturdmente no hablamos
més que de escuel as que tienen conocimientos reales y serios, aungque de un orden re-
lativamente inferior, y que no se parecen en nada a las multiples formas del «neoespi-
ritualismoy; estas Ultimas serian més bien sus contrahechuras. Ahora, otra cuestion se
presenta todavia: si suscitar €l espiritismo para luchar contra el materialismo, era en
suma combatir un error con otro error, ¢por qué actuar asi? A decir verdad, puede ser
gue e movimiento se desviara prontamente al extenderse 'y a popularizarse, que es-
capara a control de sus inspiradores, y que el espiritismo tomara desde entonces un
caracter gue no respondia apenas a sus intenciones; cuando se quiere hacer obra de
vulgarizacion, se deben esperar accidentes de este género, que son casi inevitables,
ya que hay cosas que no pueden ponerse impunemente al alcance del primero que
Ilega, y esta vulgarizacion corre €l riesgo de tener consecuencias que es casi imposi-
ble prever; y, en € caso que nos ocupa, si 10s promotores habian previsto estas con-
secuencias en una cierta medida, pudieron haber pensado, con razén o sin ella, que se
trataba de un mal menor en comparacion con € que se trataba de impedir. En cuanto
anos, no creemos que €l espiritismo sea menos pernicioso que el materialismo, aun-
gue sus peligros sean enteramente diferentes; pero otros pueden juzgar las cosas de
otro modo, y estimar también que la coexistencia de dos errores opuestos, que se li-
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mitan por asi decir uno al otro, sea preferible alalibre expansion de uno solo de esos
errores. Puede ser incluso que muchas corrientes de ideas, tan divergentes como es
posible, hayan tenido un origen analogo, y que hayan sido destinadas a servir a una
suerte de juego de equilibrio que caracterice a una politica muy especial; en este or-
den de cosas, se estaria en un gran error a atenerse a las apariencias exteriores. H-
nalmente, si una accion publica de alguna extension no puede operarse mas que en
detrimento de la verdad, hay algunos que toman bastante facilmente su partido, de-
masiado fécilmente quizés; ya se conoce e adagio: vulgus vult decipi, que algunos
completan asi: ergo decipiatur; y en eso hay también un rasgo, mas frecuente de lo
que se creeria, de esta politica a la que hacemos alusién. Uno puede guardar asi la
verdad para si mismo y difundir a mismo tiempo errores que uno sabe que son tales,
pero que se juzgan oportunos, agregaremos que puede haber también una actitud
completamente diferente, que consiste en decir la verdad para aquellos que son cape-
ces de comprenderla, sin preocuparse demasiado de los demés; estas actitudes con-
trarias tienen quizas su justificacion las dos, segin los casos, y es probable que solo
la primera permita una accion muy general; pero ese es un resultado en el que no to-
dos se interesan igualmente, y la segunda actitud responde a preocupaciones de un
orden mas puramente intelectual. Sea como sea, Nnos NO apreciamos, nNos solo expre-
samos, atitulo de posibilidades, las conclusiones a las que conducen algunas deduc-
Ciones que no podemos pensar en exponer enteramente aqui; eso nos llevaria dema-
siado lgjos, y e espiritismo no apareceria ahi méas que como un incidente enteramen-
te secundario. Por lo demés, no tenemos la pretension de resolver compl etamente to-
das las cuestiones que hemos sido Ilevados a plantear; no obstante, podemos afirmar
gue, sobre el tema que hemos tratado en este capitulo, hemos dicho ciertamente mu-
cho més de lo que jamés se habia dicho hasta aqui.



CAPITULO I

COMIENZOSDEL ESPIRITISMO EN FRANCIA

Desde 1850, e modern spiritualism se habia extendido por todos los Estados
Unidos, gracias a una propaganda en la que, hay que hacer notar, los periddicos -
ciadistas se sefidlaran muy particularmente; y, en 1852, los «espiritualistas» tuvieron
en Cleveland su primer congreso general. Es también en 1852 cuando la mueva
creencia hizo su aparicién en Europa: fue importada primero a Inglaterra por mé-
diums americanos; desde ali, al afio siguiente, gan6d Alemaniay luego Francia. No
obstante, no hubo entonces en estos diversos paises nada comparable a la agitacion
causada en América, donde, durante una docena de afios sobre todo, fenGmenos y
teorias fueron el objeto de las discusiones mas violentas y méas apasionadas.

Es en Francia, como lo hemos dicho, donde se empled por primera vez la deno-
minacion de «espiritismo»; y esta palabra nueva sirvié para designar algo que, aun-
gue se basaba sobre los mismos fendmenos, era efectivamente bastante diferente, en
cuanto alas teorias, de lo que habia sido hasta entonces €l modern spiritualism de los
americanos y de los ingleses. En efecto, se ha observado frecuentemente, que |as teo-
rias expuestas en las «comunicaciones» dictadas por |os pretendidos «espiritus» estan
generalmente en relacién con las opiniones del medio donde se producen, y donde,
naturalmente, son aceptadas con la mayor diligencia; esta observacion puede permitir
darse cuenta, a menos en parte, de su origen real. Asi pues, las ensefianzas de los
«espiritus», en Francia, estuvieron en desacuerdo con lo que eran en |os paises anglo-
sgjones sobre un nimero de puntos que, por no ser de aquellos que hemos hecho en-
trar en la definicion general del espiritismo, por eso ho son menos importantes; 1o
que constituy6 la mayor diferencia, fue laintroduccion de laidea de la reencarnacion,
de la que los espiritistas franceses hicieron un verdadero dogma, mientras que los
otros se negaron casi todos a admitirla. Por o demés, agregaremos que es sobre todo
en Francia donde parece haberse sentido, casi desde e comienzo, la necesidad de
juntar las «comunicaciones» obtenidas para formar con ellas un cuerpo de doctring;
es esto lo que hizo que hubiera una escuela espiritista francesa que poseia una cierta
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unidad, al menos en el origen, ya que esa unidad era evidentemente dificil de mante-
ner, y ya que después se produjeron diversas escisiones que dieron nacmiento a otras
tantas escuel as nuevas.

El fundador de la escuela espiritista francesa, 0 a menos aquel a quien sus ad-
herentes concuerdan en considerar como tal, fue Hippolyte Rivail: era un antiguo
maestro de Lyon, discipulo del pedagogo suizo Pestalozzi, que habia abandonado la
ensefianza para venir a Paris, donde habia dirigido durante algun tiempo €l tedro de
las Folies-Marigny. Bajo consgjo de los «espiritus», Rivail tomé el nombre céltico de
Allan Kardec, nombre gue se consideraba que habia sido €l suyo en una existencia
anterior; es bajo este nombre como publico las diversas obras que fueron, para los
espiritistas franceses, el fundamento mismo de su doctrina, y que lo han permanecido
siempre para la mayoria de entre ellos'. Decimos que Rivail publicd estas obras, pero
no que las escribiera é solo; en efecto, su redaccidn, y por consiguiente la fundacién
del espiritismo francés, fueron en realidad la obra de todo un grupo, del que Rivail
no era en suma més que € portavoz. Los libros de Allan Kardec son una suerte de
obra colectiva, el producto de una colaboracion; y con ello entendemos otra cosa que
la colaboracion de los «espiritus», proclamada por Allan Kardec mismo, que declara
que los compuso con la ayuda de las «comunicaciones» que él y otros habian reciki-
do, «comunicaciones» que é habia hecho controlar, revisar y corregir por «espiritus
superiores». En efecto, puesto que para los espiritistas el hombre es muy poco cam-
biado por la muerte, no se puede confiar en 1o que dicen todos | os «espiritus»: 10s hay
que pueden engafiarnos, ya sea por malicia, ya sea por simple ignorancia, y es asi
como pretenden explicarse las «comunicaciones» contradictorias; solamente nos
gueda preguntarnos cémo pueden distinguirse de los demés los «espiritus superio-
res». Sea como sea, hay una opinion que esta bastante extendida, incluso entre los
espiritistas, y que es enteramente erronea: es que Allan Kardec habria escrito sus li-
bros bajo una suerte de inspiracion; la verdad es que @ mismo jaméas fue médium,
gue era al contrario un magnetizador (y decimos a contrario porque ambas cualida-
des parecen incompatibles), y que es por medio de sus «sujetos» como obtenia las
«comunicaciones». En cuanto a los «espiritus superiores» por quienes éstas fueron

! Las principales obras de Allan Kardec son las que siguen: Le Livre des Esprits; Le Livre des Mé-
diums; La Geneése, les miracles et les predictions selon le spiritisme; Le Ciel et I'Enfer ou la Justice
divine selon le spiritisme; L'Evangile selon le spiritisme; Le Spiritisme & sa plus simple expression;
Caractéres de la révélation spirite, etc.
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corregidas y coordinadas, no todos eran «desencarnados»; Rivail mismo no fue ajeno
a este trabajo, pero no parece haber tenido en él la mayor parte; creemos gue la coor-
dinacion de los «documentos de ultratumba», como se decia, debe atribuirse sobre
todo a diversos miembros del grupo que se habia formado alrededor de él. Sin em-
bargo, es probable que la mayoria de entre ellos, por razones diversas, prefirieran que
esta colaboracion permaneciera ignorada del publico; y por lo demaés, si se hubiera
sabido que habia ahi escritores de profesion, eso quizas hubiera hecho dudar un poco
de la autenticidad de las «comunicaciones», 0 al menos de la exactitud con la que es-
taban reproducidas, aunque su estilo, por otra parte, estuvieralejos de ser notable.
Pensamos que es bueno contar aqui, sobre Allan Kardec y sobre la manera en que
fue compuesta su doctrina, 1o que ha sido escrito por el famoso médium inglés Dun-
glas Home, quien se mostré frecuentemente mas sensato que muchos otros espiritis-
tas: «Yo clasifico la doctrina de Allan Kardec entre las ilusiones de este mundo, y
tengo buenas razones para eso... No pongo de ningin modo en duda su perfecta
buena fe... Su sinceridad se proyect6, nube magnética, sobre el espiritu sensitivo de
los que é [lamaba sus médiums. Sus dedos confiaban al papel |as ideas que se impo-
nian asi forzosamente a aquellos, y Allan Kardec recibia sus propias doctrinas como
mensajes enviados del mundo de los espiritus. Si las ensefianzas proporcionadas de
esta manera emanaban realmente de las grandes inteligencias que, seglin él, eran sus
autores, ¢habrian tomado laforma en que las vemos? ¢Dénde, pues, habria aprendido
Jamblico tan bien el francés de hoy dia? ¢Y cdmo es que Pitagoras habria podido ol -
vidar tan completamente el griego, su lengua natal?... Y o no he encontrado nunca un
solo caso de clarividencia magnética donde el sujeto no reflgjara directa o indirecta-
mente las ideas del magnetizador. Esto es demostrado de una manera sorprendente
por Allan Kardec mismo. Bajo el imperio de su enérgica voluntad, sus médiums eran
otras tantas méguinas de escribir, que reproducian servilmente sus propios pens-
mientos. Si a veces las doctrinas publicadas no eran conformes a sus deseos, € mis-
mo las corregia a su antojo. Se sabe que Allan Kardec no era médium. El no hacia
mas que magnetizar 0 “psicologizar” (que se nos perdone este neologismo) a perso-
nas més impresionables que é»'. Todo esto es enteramente exacto, salvo que la co-
rreccion de las «ensefianzas» no debe ser atribuida Unicamente a Allan Kardec, sino a
su grupo todo entero; y, ademas, el tenor mismo de las «comunicaciones» ya podia

! Les Lumiéres et les Ombres du Spiritualisme, pp. 112-114.
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estar influenciado por las demés personas que asi stian a sus sesiones, asi como lo ex-
plicaremos més adelante.

Entre los colaboradores de Allan Kardec que no eran simples «sujetos», algunos
estaban dotados de facultades mediumnicas diversas,; habia uno, en particular, que
poseia un curioso talento de «médium dibujante». Sobre este punto hemos encontra-
do, en un articulo que apareci6 en 1859, dos afios después de la publicacién del Livre
des Esprits, un pasaje que creemos interesante reproducir, dada la personalidad de
que se trata: «Hace algunos meses, una quincena de personas pertenecientes a la so-
ciedad educada e instruida, algunas de las cuales tienen incluso un nombre en lalite-
ratura, estaban reunidas en un salon del barrio de Saint-Germain para contemplar los
dibujos a pluma g ecutados manual mente por un médium presente en la sesion, pero
inspirados y dictados por Bernard Palissy... Digo bien: M. S..., con una plumaen la
mano, una hoja de papel blanco ante é, pero sin la idea de ningln sujeto de arte,
habia evocado a célebre alfarero. Este habia venido y habia impreso en sus dedos la
serie de movimientos necesarios para g ecutar sobre el papel dibujos de un gusto ex-
guisito, de una gran riqueza de ornamentacion, de una g ecucion muy delicaday muy
fina, de los cuales uno representa, si se quiere permitirlo, jla casa habitada por Mo-
zart en € planeta Jupiter! Es menester agregar, para prevenir toda estupefaccion, que
se encuentra que Palissy es el vecino de Mozart en ese lugar retirado, asi como se lo
ha indicado muy positivamente al médium. Por otra parte, no es dudoso que esta casa
sea la de un gran masico, ya que esta toda decorada de ganchos y de llaves... Los
demés dibujos representan igual mente construcciones elevadas en | os diversos plane-
tas; una de ellas es la del abuelo de M. S... Este habla de reunirlos todos en un &-
bum; sera literalmente un dbum del otro mundo»’. Ese M. S., que, d margen de sus
singulares producciones artisticas, fue uno de los colaboradores més constantes de
Allan Kardec, no es otro que el célebre dramaturgo Victorien Sardou. Al mismo gru-
po pertenecia otro autor dramético, mucho menos conocido hoy dia, Eugéne Nus; pe-
ro éste, después, se separd del espiritismo en una cierta medidef, y se hizo uno de los
primeros adherentes franceses de la Sociedad Teostfica. Mencionaremos también,
tanto més cuanto que es probablemente uno de los Ultimos supervivientes de la pri-

! La Doctrine spirite, por e Dr. Dechambre: Gazette hebdomadaire de médecine et de chirurgie,
1859.

2 Ver las obras de Eugéne Nus tituladas: Choses de I autre monde, Les Grands Mystéresy A lare-
cherche des destinées.
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mera organizacion titulada «Sociedad Parisina de estudios espiritistas», a Camille
Flammarion; es verdad que vino un poco més tarde, y que era muy joven entonces;
pero es dificil de contestar que los espiritistas |e hayan considerado como uno de los
suyos, ya que, en 1869, pronuncié un discurso en las exequias de Allan Kardec. No
obstante, Flammarion ha protestado a veces que no era espiritista, pero de una mane-
ra ago exculpatoria; a pesar de ello, sus obras no muestran menos con bastante clari-
dad sus tendencias y sus simpatias; y queremos hablar aqui de sus obras en general, y
no solo de las que ha consagrado especialmente al estudio de los fenémenos Ilama-
dos «psiquicos»; estos ultimos son sobre todo col ecciones de observaciones, donde €l
autor, a pesar de sus pretensiones cientificas, ha hecho entrar muchos de los hechos
gue no han sido controlados seriamente. Agregaremos que su espiritismo, confesado
0 no, no impidié a M. Flammarion ser nombrado miembro honorario de la Sociedad
Teosdfica cuando ésta fue introducida en Francia®

Si hubo en los medios espiritistas un cierto elemento «intelectual», aunque no
fuera més que una peguefia minoria, uno puede preguntarse cOmo es posible que to-
dos los libros espiritistas, comenzando por los de Allan Kardec, sean manifiestamen-
te de un nivel tan bajo. Es bueno recordar, a este respecto, que toda obra colectiva re-
flgja sobre toda la mentalidad de los elementos mas inferiores del grupo que la ha
producido; por extrafio que eso parezca, no obstante es una observacion que es fami-
liar atodos aguellos que han estudiado algo la «psicologia de las masas»; y esaessin
duda una de las razones por las que las pretendidas «revel aciones de ultratumba» no
son generalmente mas que un entramado de banalidades, ya que, en muchos casos,
son efectivamente una obra colectiva, y, como son la base de todo lo demas, ese ca
récter debe reencontrarse naturamente en todas las producciones espiritistas. Ade-
mas, |os «intelectuales» del espiritismo son sobre todo literatos; podemos anotar aqui
el ggemplo de Victor Hugo, que, durante su estancia en Jersey, fue convertido al espi-
ritismo por M™ Girardin?; en los literatos, el sentimiento predomina lo més frecuen-
temente sobre lainteligencia, y el espiritismo es sobre todo una cosa sentimental. En
cuanto a los sabios que, habiendo abordado el estudio de los fenbmenos sin una idea
preconcebida, han sido Ilevados, de una manera més o menos desviaday disimulada,
aentrar en los puntos de vista espiritistas (y no hablamos de M. Flammarion, que es
mas bien un vulgarizador, sino de sabios que gozan de una reputacion mas seria 'y

! Le Lotus, abril de 1887, p. 125.
2 Ver e relato dado por Auguste Vacquerie en sus Miettes de |’ histoire.
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mejor establecida), tendremos la ocasién de volver sobre su caso; pero podemos de-
cir de inmediato que, en razén de su especializacién, la competencia de estos sabios
se encuentra limitada a un dominio restringido, y que, fuera de este dominio, su opi-
nion no tiene méas valor que la del primero que llega; y, por lo demés, laintelectuali-
dad propiamente dicha tiene muy pocas rel aciones con las cualidades requeridas para
triunfar en las ciencias experimentales tal como los modernos las conciben y las
practican.

Pero volvamos a los origenes del espiritismo francés: se puede verificar en é lo
gue hemos afirmado precedentemente, que las «comunicaciones» estan en armonia
con las opiniones del medio. En efecto, el medio donde se reclutaron sobre todo los
primeros adherentes de la nueva creencia, fue el de los socialistas de 1848; se sabe
gue éstos eran, en su mayoria, «misticos» en € peor sentido de la palabra, 0 si se
guiere, «pseudomisticos»; asi pues, era natural que vinieran al espiritismo, antes in-
cluso de que la doctrina hubiera sido elaborada, y, como influenciaron en esta el alo-
racion, reencontraron después en ella no menos naturalmente sus propias idess, refle-
jadas por esos verdaderos «espej os psiquicos» gue son los médiums. Rivail, que per-
tenecia a la masoneria, habia podido frecuentar en ella a muchos jefes de esclelas
sociadistas, y probablemente habia leido las obras de aquellos que no conocia perso-
nalmente; es de ahi de donde provienen la mayoria de las ideas que fueron expres-
das por é y por su grupo, y concretamente, como ya hemos tenido la ocasién de de-
cirlo en otra parte, laidea de la reencarnacion; hemos sefialado, bajo estarelacion, la
influencia cierta de Fourier y de Pierre Leroux'. Algunos contemporaneos no habian
dejado de notar la aproximacion, y entre ellos e Dr. Dechambre, en € articulo del
gue ya hemos citado un extracto un poco mas atrés, a propésito dela manera en que
los espiritistas consideran la jerarquia de |os seres superiores, y después de haber re-
cordado las ideas de |os neoplatonicos (que, por 1o demés, quedaban mucho mas ale-
jadas de todo eso de lo que é parece creer), agrega esto: «Los instructores invisibles
de M. Allan Kardec no hubieran tenido necesidad de conversar en los aires con el es-
piritu de Porfirio para saber tanto; solo habrian tenido que hablar algunos instantes
con M. Pierre Leroux, probablemente més f&cil de encontrar, o también con Fourier?.
El inventor del Falansterio se habria sentido adulado de saber que nuestra alma re-
vestird un cuerpo cada vez més etéreo a medida que atraviese las ochocientas exis-

L El Teosofismo, p. 116, ed. francesa.
2 Sobre este punto, ver sobre todo la Théorie des quatre mouvements de Fourier.
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tencias (en cifra redonda) alas que esta destinada». Después, a hablar de la concep-
cion «progresista», 0, como se diria méas bien hoy, «evolucionista», concepcion a la
que la idea de la reencarnacion esté estrechamente ligada, € mismo autor dice tode-
via: «Ese dogma recuerda demasiado €l de M. Pierre Leroux, para quien las manifes-
taciones de la vida universal, a las que reduce la vida del individuo, no son en cada
nueva existencia sino una etapa més hacia el progreso»'. Esta concepcion tenia tanta
importancia para Allan Kardec, que la habia expresado en una férmula de la que en
cierto modo habia hecho su divisa: «Nacer, morir, renacer otra vez y progresar sin
cesar, tal eslaley». Seriafécil encontrar otras muchas similitudes que recaen en pun-
tos secundarios; pero no se trata, por el momento, de proseguir un examen detallado
de las teorias espiritistas, y lo que acabamos de decir basta para mostrar que, si €l
movimiento «espiritualista» americano fue en realidad provocado por hombres vivos,
€es a espiritus igualmente «encarnados» a quienes se debe la constitucion de la doctri-
na espiritista francesa, directamente en lo que concierne a Allan Kardec y a sus cola-
boradores, e indirectamente en cuanto a las influencias més o menos «filosoficas»
gue se gercieron sobre ellos; pero, esta vez, aguellos que intervinieron asi ya no eran
iniciados, ni siquiera de un orden inferior. Por las razones que hemos dicho, no pen-
samos continuar siguiendo al espiritismo en todas las etapas de su desarrollo; pero
las consideraciones historicas que preceden, asi como las explicaciones a las que han
servido de ocasion, eran indispensables para permitir comprender 10 que va a seguir.

! La Doctrine spirite, por el Dr. Dechambre.



CAPITULO IV

CARACTER MODERNO DEL ESPIRITISMO

Lo que hay de nuevo en € espiritismo, comparado a todo 1o que habia existido
anteriormente, no son los fendmenos, que han sido conocidos siempre, asi como ya
lo hemos hecho observar a propdsito de las «casas encantadas»; por lo demés, seria
muy sorprendente que estos fendmenos, si son reales, hayan esperado hasta nuestra
época para manifestarse, o que al menos nadie se haya apercibido de ellos hasta aho-
ra. Lo que hay de nuevo, o que es especialmente moderno, es la interpretacion que
los espiritistas dan de los fenédmenos de que se ocupan, lateoria por la cual pretenden
explicarlos; pero es justamente esta teoria la que constituye propiamente el espiritis-
mo, como hemos tenido cuidado de advertirlo desde e comienzo; sin ella, no habria
espiritismo, sino otra cosa, otra cosa que podria ser incluso totalmente diferente. Es
completamente esencial insistir en esto, primero porque aguellos que estan insufi-
cientemente a corriente de estas cuestiones no saben hacer las distinciones neces-
rias, y después porgue las confusiones son mantenidas por los espiritistas mismos,
que se complacen en afirmar que su doctrina es vieja como e mundo. Por 1o demés,
se trata de una actitud singularmente il6gica en gentes que hacen profesion de creer
en el progreso; los espiritistas no llegan a hacerse recomendar de una tradicion ime-
ginaria, como lo hacen |os teosofistas contra quienes hemos formulado en otra parte
la misma objecion’, pero parecen ver al menos, en la antigtiedad que atribuyen fa-
samente a su creencia (y muchos lo hacen ciertamente de muy buena fe), una razon
susceptible de fortificarla en una cierta medida. En el fondo, todas estas gentes estan
en una contradiccion, y si ni siquiera se aperciben de ello, es porque la inteligencia
entra muy poco en su conviccidn; y es por eso por |o que sus teorias, a ser sobre to-
do de origen y de esencia sentimentales, no merecen verdaderamente e nombre de
doctring, y, s se aferran a ellas, es casi Unicamente porque las encuentran «consol an-
tes» y propias para satisfacer las aspiraciones de una vaga religiosidad.

L El Teosofismo, p. 108, ed. francesa.
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La creencia misma en el progreso, que desempefia un papel tan importante en €l
espiritismo, muestra ya gque éste es algo esencialmente moderno, puesto que € pro-
greso mismo es también completamente reciente y no se remonta apenas mas ala de
la segunda mitad del siglo XVIIl, época cuyas concepciones, como lo hemos visto,
han dejado rastros en la terminologia espiritista, del mismo modo que han inspirado
todas esas teorias sociaistas y humanitarias que, de una manera méas inmediata, han
proporcionado |os elementos doctrinales del espiritismo, entre las cuales es menester
hacer observar muy especialmente la idea de la reencarnacion. En efecto, estaidea es
extremadamente reciente también, a pesar de las aserciones contrarias varias veces
repetidas, y que no se basan més que en asimilaciones enteramente erroness, es
igualmente hacia finales del siglo XVIII cuando Lessing la formul 6 por primera vez,
a nuestro conocimiento al menos, y esta constatacion lleva nuestra atencion hacia la
masoneria alemana, a la que este autor pertenecia, sin contar con gque estuvo verod-
milmente en relacion con otras sociedades secretas del género de las que hemos
hablado precedentemente; seria curioso que lo que suscité tantas protestas por la pa-
te de los «espiritualistas» americanos haya tenido origenes emparentados a los de su
propio movimiento. Habria lugar a preguntarse si no es por esa via como la concep-
cién expresada por Lessing pudo transmitirse un poco més tarde a algunos socialistas
franceses; pero no podemos asegurar nada a este respecto, ya que no esta probado
gue Fourier y Pierre Leroux hayan tenido realmente conocimiento de ella, y puede
haber sucedido, después de todo, que la misma idea les haya venido de una manera
independiente, para resolver una cuestion que les preocupaba fuertemente, y que era
simplemente la cuestion de la desigualdad de las condiciones sociales. Sea como sea,
son ellos los que han sido verdaderamente |os promotores de la teoria reencarnacio-
nista, popularizada por €l espiritismo que la ha tomado de ellos, y donde otros, a su
vez, han venido a buscarla después. Dejamos para la segunda parte de este estudio el
examen profundo de esta concepcion, que, por grosera que sea, ha adquirido en nues-
tros dias una verdadera importancia en razon del asombroso favor que el espiritismo
francés le ha hecho; no solo ha sido adoptada por la mayoria de las escuelas «heoes-
piritualistas» que han sido creadas ulteriormente, y de las que algunas, como el teo-
sofismo en particular, han llegado hasta hacerla penetrar en los medios, hasta enton-
ces refractarios, del espiritismo anglosgjon; sino que también se ven gentes que la
aceptan sin estar vinculados de cerca o de lgjos a ninguna de estas escuelas, y que ni
tan siquiera sospechan que sufren en eso la influencia de algunas corrientes mentales
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de las que ignoran casi todo, y de las que quizas apenas conocen la existencia. Por €
momento, nos limitaremos a decir, reservandonos explicarlo para después, que la re-
encarnacion no tiene absol utamente nada de comuln con concepciones antiguas como
las de la «metempsicosis» y de la «transmigracion», alas que |os «neoespiritualistas»
guieren identificarla abusivamente; y se puede presentir al menos, por lo que hemos
dicho a buscar definir el espiritismo, que la explicacion de las diferencias capitales
que desconocen, se encuentra en lo que se refiere a la constitucion del ser humano,
tanto para esta cuestion como para la cuestion de la comunicacion con los muertos,
sobre la cual vamos a detenernos desde ahora més largamente.

Hay un error bastante extendido, que consiste en querer vincular €l espiritismo al
culto de los muertos, tal como existe més 0 menos en todas |as religiones, y también
en diversas doctrinas tradicionales que no tienen ningun caracter religioso; en reali-
dad, este culto, bajo cualquier forma que se presente, no implica de ningiin modo una
comunicacion efectiva con los muertos; todo 1o mas, en algunos casos, se podria
hablar quizas de una suerte de comunicacion ideal, pero nunca de esa comunicacion
por medio materiales cuya afirmacion constituye el postulado fundamental del espiri-
tismo. En particular, 1o que se llama e «culto de los antepasados», establecido en
China conformemente a los ritos confucionistas (que, es menester no olvidarlo, son
puramente sociales y no religiosos), no tiene absolutamente nada que ver con practi-
cas evocatorias cualesquiera; y, sin embargo, éste es uno de los gjemplos a los que
han recurrido 1o més frecuentemente los partidarios de la antigiiedad y de la unive-
salidad del espiritismo, que precisan incluso que las evocaciones se hacen frecuen-
temente, en los chinos, por procedimientos completamente semejantes a l0s suyos.
He agui a qué se debe esta confusion: hay en China, efectivamente, gentes que hacen
uso de instrumentos bastante andlogos a las «mesas giratorias», pero se trata de préc-
ticas adivinatorias que son del dominio de la magiay que son completamente extra-
fas a los ritos confucionistas. Por o demés, aquellos que hacen de la magia una pro-
fesion son profundamente despreciados, alli tanto como en la India, y €l empleo de
estos procedimientos se considera como censurable, al margen de algunos casos de-
terminados de |os que no vamos a ocuparnos aqui, y que no tienen mas que una simi-
litud completamente exterior con los casos ordinarios; |o esencial, en efecto, no es el
fendmeno provocado, sino lafinalidad parala que se le provoca, y también la manera
en que es producido. Asi pues, la primera distincion que hay que hacer estd entre la
magia y el «culto de los antepasados», y es incluso més que una distincion, puesto
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gue, de hecho tanto como de derecho, es una separacién absoluta; pero hay ahi toda-
via otra cosa: es que la magia no es e espiritismo, del que difiere tedricamente de
una punta a otra, y préacticamente en una medida muy amplia. Primero, debemos
hacer observar que el mago es todo o contrario de un médium; desempefia en la pro-
duccién de los fendmenos un papel esencialmente activo, mientras que € médium es,
por definicion, un instrumento puramente pasivo; bajo esta relacion, el mago tendria
més analogia con el magnetizador, y € médium con €l «sujeto» de éste; pero es me-
nester agregar que el mago no opera necesariamente por medio de un «sujeto», que
es0 es incluso muy raro, y que el dominio donde gjerce su accién es mucho mas ex-
tenso y complejo que el dominio donde opera el magnetizador. En segundo lugar, la
magia no implica que las fuerzas que pone en juego sean «espiritus» o algo analogo,
y, ali mismo donde presenta fendmenos comparables a los del espiritismo, les da
una explicacion completamente diferente; por gemplo, se puede emplear muy bien
un procedimiento de adivinacion cualquiera sin admitir que las «amas de los muer-
tos» intervengan para nada en las respuestas obtenidas. Por lo demas, lo que acaba-
mos de decir tiene un alcance completamente general: 1os procedimientos que 10s es-
piritistas se felicitan de reencontrar en China existian también en la antigliedad gre-
corromana; Tertuliano, por jemplo, habla de la adivinacion que se hacia «por medio
de las cabras y de las mesas», y otros autores, como Tedcrito y Luciano, hablan tam-
bién de vasos y de cribas que se hacian girar; pero, en todo eso, es exclusivamente de
adivinacion de lo que se trata. Por 1o demas, incluso s las «amas de los muertos»
pueden, en algunos casos, estar mezcladas a précticas de este género (lo que parece
indicar €l texto de Tertuliano), o, en otros términos, si la evocacion viene, mas o me-
nos excepcionamente, a juntarse a la adivinacion pura'y simple, es porque las «d-
mas» de que se trata son otra cosa que |o que los espiritistas [laman «espiritus»; son
solamente ese «algo» a lo que haciamos alusién més atrés para explicar algunos fe-
némenos, pero cuya naturaleza todavia no hemos precisado. Volveremos sobre ello
mas ampliamente en un instante, y acabaremos de mostrar asi que e espiritismo no
tiene ningln derecho a recomendarse de la magia, ni siquiera considerada en esara-
ma especial que concierne a las evocaciones, si es que esto puede considerarse una
recomendacion; pero, de la China, a propdsito de la cual hemos sido conducidos a es-
tas consideraciones, nos es menester pasar ahora a la India, a propésito de la cual se
han cometido otros errores del mismo orden que tenemos que reparar igualmente en
particular.
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A este respecto, hemos encontrado cosas sorprendentes en un libro que, no obs-
tante, tiene una apariencia seria, 1o que, por lo demés, es la razén por la que creemos
deber mencionarle aqui especiamente: este libro, bastante conocido, es € del Dr.
Paul Gibier', que no era un espiritista; el autor quiere tener una actitud cientificamen-
te imparcial, y toda la parte experimental parece hecha muy concienzudamente. No
obstante, uno puede preguntarse cOmo es posible que cas todos aguellos que se han
ocupado de estas cosas, pretendiendo incluso atenerse a un punto de vista estricta-
mente cientifico y absteniéndose de concluir en favor de la hipétesis espiritista,
hayan creido necesario proclamar opiniones anticatdlicas gue no parecen tener una
relacion muy directa con lo que se trata; en eso hay algo que es verdaderamente ex-
trafio; y el libro del Dr. Gibier contiene, en este género de cosas, pasgjes capaces de
poner celoso a M. Flammarion mismo, que ama tanto introducir declamaciones de
este tipo hasta en sus obras de vulgarizacion astrondmica. Pero no es en eso donde
queremos detenernos por €l momento; hay otra cosa sobre la que es mas importante
insistir, porque muchas gentes pueden no darse cuenta de ello: es que este mismo li-
bro contiene, en 1o que concierne a la India, verdaderas enormidades. Su provenien-
ciaesfécil deindicar: e autor ha cometido € gravisimo error de dar fe, por una pa-
te, alos relatos fantasiosos de Louis Jacolliot?, y, por otra, alos documentos no me-
nos fantasiosos que le habian sido comunicados por una cierta «Sociedad Atmica»
gue existia entonces en Paris (era en 1886), y que, por |o demés, apenas si estaba re-
presentada més que por su solo fundador, el ingeniero Tremeschini. No nos deten-
dremos sobre los errores de detalle, como el que consiste en tomar € titulo de un tra-
tado astronémico por e nombre de un hombre®; no son interesantes méas que en e
hecho de que muestran ya la poca seriedad de lasinformaciones utilizadas. Pero he-
mos hablado de enormidades; no creemos que la palabra sea demasiado fuerte para
calificar cosas como ésta: «La doctrina espiritista moderna... se encuentra casi cam-
pletamente de acuerdo con la religion esotérica actual de los brahmes. jEsta se ense-
fiaba a los iniciados de los grados inferiores en los templos del Himalaya, hace quizas
mas de cien mil afios! La aproximacién es por 10 menos curiosa, y se puede decir, sin

! Le Spiritisme ou Fakirisme occidental.

2le Spiritisme dans le Monde; La Bible dans I’ Inde; Les Fils de Dieu; Christna et le Christ; His-
toire des Vierges, La Genése de |’ Humanité, etc.

% Slirya-Siddhanta (ortografiado Souryo-Shiddhanto); jse precisaincluso que este astrénomo ima-
ginario habria vivido hace cincuentay ocho mil afios!
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caer en la paradoja, que €l espiritismo no es mas que & brahmanismo esotérico a ai-
re libre»'. Primero, no hay «Brahmanismo esotérico» hablando propiamente, y, como
ya nos hemos explicado sobre eso en otra parte?, no vamos a volver sobre ello; pero,
si hubiera habido alguno, no podria guardar la menor relacion con el espiritismo,
porgue eso seria contradictorio con los principios mismos del brahmanismo en gene-
ral, y también porque € espiritismo es una de las doctrinas mas groseramente exoté-
ricas que hayan existido jamas. Si se quiere hacer ausion a la teoria de la reencarna-
cién, repetiremos que jamés ha 9do ensefiada en la India, ni tan siquiera por los bu-
distas, y que pertenece en propiedad a los occidentales modernos; aguellos que pre-
tenden lo contrario no saben de qué hablan®; pero el error de nuestro autor estodavia
mas grave y mas completo, pues he aqui 1o que leemos mas adelante: «En los brah-
mes, la préctica de la evocacion de los muertos es la base fundamental de la liturgia
de los templos y el fondo de la doctrina religiosas’. Esta asercion es exactamente lo
contrario de la verdad: podemos afirmar de la manera mas categ6rica que todos los
Bréhmanes sin excepcion, bien Igjos de hacer de la evocacion un elemento funde-
mental de su doctrina 'y de sus ritos, la proscriben absolutamente y bajo todas sus
formas. Parece que son |os «relatos de 10s vigeros europeos», y probablemente sobre
todo los relatos de Jacalliot, los que han ensefiado al Dr. Gibier que «las evocaciones
de las amas de los antepasados no pueden hacerse més que por los bréhmes de los
diversos grados»”; ahora bien, las préacticas de este género, cuando no pueden ser en-
teramente suprimidas, a menos son abandonadas a los hombres de las clases méas in-
feriores, frecuentemente incluso a los chandalas, es decir, a hombres sin casta (lo
que los europeos llaman parias), y todavia se esfuerza en apartarles de ellas tanto
como es posible. Jacalliot es manifiestamente de mala fe como actlia en muchos ca-
sos, como cuando travistio Isha Krishna en Jezeus Christna por las necesidades de
una tesis anticristiana; pero, ademés, € mismo y sus congéneres pueden muy bien
haber sido a veces mistificados, y, s en @ curso de su estancia en la India, les ha
ocurrido ser testigos de fenébmenos reales, quien fuere se ha guardado ciertamente

! Le Spiritisme, p. 76.

2 Introduction générale a I’ étude des doctrines hindoues, pp. 152-154.

% El Dr. Gibier llega hasta traducir avataras por «reencarnaciones» (p. 117), y cree que este térmi-
no se aplicaa amahumana

* Le Spiritisme, p. 117.

® Ibid, p. 118.
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bien de hacerles conocer su verdaderaexplicacion. Hacemos alusion sobre todo alos
fendmenos de |os faquires; pero, antes de abordar ese punto, diremos todavia esto: en
la India, cuando ocurre que lo que los espiritistas Ilaman mediumnidad se manifiesta
espontaneamente (decimos espontdneamente porque nadie buscaria jamés adquirir o
desarrollar esta facultad), eso se considera como una verdadera calamidad para €l
médium y para su entorno; las gentes del pueblo no vacilan en atribuir al diablo los
fendmenos de ese orden, y aguellos mismos que mezclan a los muertos en una cierta
medida en esto no consideran mas que la intervencion de pretés, es decir, de elemen-
tos inferiores que permanecen vinculados a cadaver, elementos rigurosamente i dén-
ticos a los «manes» de |os antiguos latinos, y que no representan de ninguna manera
al espiritu. Por lo demas, por todas partes |os médiums naturales han sido considera-
dos siempre como «posesos» 0 CoMo «0bsesos», segun |os casos, y no se han ocupa-
do de ellos mas que para esforzarse en librarlos y curalos; Unicamente |los espiritistas
han hecho de esta enfermedad un privilegio, que buscan mantener y cultivar, e inclu-
so provocar artificialmente, y Unicamente ellos rodean de una increible veneracién a
los desgraciados que son afligidos por €lla, en lugar de considerarlos como un objeto
de piedad o de repulsion. Basta no tener ningln prejuicio para ver claramente el peli-
gro de esta extrafiainversion de las cosas: € médium, cualquiera que sea la naturale-
za de las influencias que se gercen sobre €l y por €, debe ser considerado como un
verdadero enfermo, como un ser anormal y desequilibrado; desde que el espiritismo,
bien lgjos de remediar este desequilibrio, tiende con todas sus fuerzas a propagarle,
debe ser denunciado como peligroso para la salubridad publica; y, por lo demés, éste
Nno es su Unico peligro.

Pero volvamos a la India, a propésito de la cual nos queda que tratar una Ultima
cuestion, a fin de disipar e equivoco que se expresa en €l titulo mismo que €l Dr.
Gibier ha dado a su libro: calificar a espiritiamo de «faquirismo occidental», es pro-
bar simplemente que no se conoce nada, no del espiritismo sobre el que es muy fécil
informarse, sino del faquirismo. La paabrafaquir, que es &rabe y que significa pro-
piamente un «pobre» 0 un «mendicante», se aplica en la India a una categoria de in-
dividuos que son muy poco considerados en general, salvo por los europeos, y a
quienes no se mira mas gque como una suerte de juglares que divierten a gentio con
sus piruetas. Al decir esto, no queremos decir que se contestela realidad de sus pode-
res especiales; pero esos poderes, cuya adquisicion supone un entrenamiento largo y
penoso, son de orden inferior y, como tales, juzgados poco deseables; buscarlos, es
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mostrar que se es incapaz de alcanzar resultados de otro orden, para los que los pode-
res no pueden ser mas gue un obstaculo; y, agui también, encontramos un gemplo
del descrédito que, en Oriente, va aparejado a todo lo que es del dominio de la me-
gia. De hecho, los fenémenos de los faquires son a veces simulados; pero esta simu-
lacién misma supone un poder de sugestion colectiva, que se gjerce sobre todos los
asistentes, y que apenas es menos sorprendente, a primera vista, que la produccién de
fendmenos reales; esto no tiene nada en comun con la prestidigitacion (que se exclu-
ye por las condiciones mismas a las que se someten todos los faquires), y es muy di-
ferente del hipnotismo de los occidentales. En cuanto a los fendmenos reales, de los
que los otros son una imitacion, son, lo hemos dicho, incumbencia de la magia; €l
faguir, siempre activo y consciente en su produccion, es un mago, y, en €l otro caso,
puede ser asimilado a un magnetizador; asi pues, no se parece en nada al médium, e
incluso, si un individuo posee lamenor dosis de mediumnidad, eso basta para hacerle
incapaz de obtener ninguno de los fendmenos del faquirismo de la manera que carec-
teriza esencialmente a éste, ya que los procedimientos puestos en obra son diame-
tralmente opuestos, y eso incluso para los efectos que presentan alguna semejanza
exterior; por o demés, esta semejanza no existe més que paralos mas elementales de
los fendmenos presentados por los faguires. Por otra parte, ningun faquir ha preten-
dido jamés que los «espiritus» 0 las «almas de los muertos» tuvieran la menor parte
en la produccion de esos fendbmenos; 0 a menos, si 1os hay que han dicho algo de es-
te género a europeos tales como Jacolliot, ellos mismos no creian asolutamente en
nada de eso; como lo mayoria de los orientales, no hacian en eso més que responder
en e sentido de la opinidn preconcebida que descubrian en sus interlocutores, a
guienes no querian hacer conocer la verdadera naturaleza de las fuerzas que maneja-
ban; y por lo demés, a falta de otros motivos para actuar asi, debian juzgar que toda
explicacion verdadera hubiera sido perfectamente indtil, dada la mentalidad de las
gentes con quienes trataban. Por poco instruidos que sean algunos faquires, todavia
tienen algunas nociones que parecerian «transcendentes» a la generalidad de los ac-
cidentales actuales; y, sobre las cosas que son incapaces de explicar, no tienen esas
ideas falsas que son todo lo esencial del espiritismo, ya que no tienen ninguna razén
para hacer suposiciones que estarian en completo desacuerdo con todas las concep-
ciones tradicionales hindles. La magia de los faquires no es magia evocatoria, que
nadie se atreveria a g ercer publicamente; asi pues, |os muertos no entran ahi absolu-
tamente para nada; y, por otra pate, la magia evocatoria misma, S se comprende
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bien lo que es, puede contribuir méas bien a desbaratar 1a hipétesis espiritista que a
confirmarla. Hemos creido bueno dar todas estas aclaraciones, ariesgo de que parez-
can un poco largas, porque, sobre esta cuestion del faquirismo y sobre las cuestiones
que le son conexas, la ignorancia es general en Europa: 1os ocultistas apenas saben
més al respecto que |os espiritistas y que los «psiquistas»; por otro lado, algunos es-
critores catélicos que han querido tratar e mismo tema se han limitado a reproducir
los errores que han encontrado en los deméas?; en cuanto a los sabios «oficiales», se
contentan naturalmente con negar |o que no pueden explicar, a menos que, Mas pru-
dentemente todavia, prefieran pasarlo bajo silencio.

Si las cosas son tales como acabamos de decirlo en las antiguas civilizaciones
que se han mantenido hasta nuestros dias, como las de Chinay de la India, hay ya
fuertes presunciones para que haya sido lo mismo en las civilizaciones desaparecidas
gue, seguin todo lo que se conoce de €ellas, se basaban sobre principios tradicionales
andogos. Es asi, por giemplo, como los antiguos egipcios consideraban la constitu-
cién del ser humano de una manera que apenas s se aleja de las concepciones hindl-
es y chinas; parece también que haya sido lo mismo para los caldeos; asi pues, se
hubiera debido sacar de ello consecuencias semejantes, tanto en o que concierne a
los estados pdstumos como para explicar especia mente las evocaciones. No vamos a
entrar aqui en el detalle, sino solo a dar indicaciones generales; y es menester no de-
tenerse en dgunas divergencias aparentes, gque no son contradicciones, sino que co-
rresponden solo a una diversidad de puntos de vista; de una tradicién a otra, si la
formadifiere, el fondo permanece idéntico, y eso es simplemente porque laverdad es
una. Esto es tan cierto que pueblos como los griegos y los romanos, que ya habian
perdido en gran parte la razon de ser de sus ritos y de sus simbolos, guardaban no
obstante todavia adgunos datos que concuerdan perfectamente con todo 1o que se en-
cuentra mas compl etamente en otras partes, pero que |os modernos ya no compren-
den; y el esoterismo de sus «misterios» conllevaba probablemente muchas ensefian-

1 Para lainterpretacién ocultista, ver Le Fakirisme hindou, por Sédir.

%2 Ver Le Fakirisme, por Charles Godard, quien cita a Jacolliot como una autoridad, cree en e
«adepto» Koot-Hoomi, y llega hasta confundir el faquirismo con el yoga y con diversas cosas de un
carécter completamente diferente. Este autor era por o demés un antiguo ocultista, aunque lo haya ne-
gado en términos que nos autorizan a sospechar fuertemente de su sinceridad (L’ Occultisme contem-
porain, p. 70); ahora que ha muerto, sin duda no hay ningdn inconveniente para nadie en hacer cono-
cer que colabord largo tiempo en la Initiation bajo e seudénimo de Saturninus; en el Echo du Mervei-
[leux firmaba Timothée.
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zas que, en los orientales, se exponen mas abiertamente, sin ser nunca vulgarizadas,
porgue su naturaleza misma se opone a ello; por lo demas, tenemos muchas razones
para pensar que los «misterios» mismos tenian un origen completamente oriental. Asi
pues, a hablar de la magiay de las evocaciones, podemos decir que todos los anti-
guos las comprendian de la misma manera; se encontrarian por todas partes las mis-
mas ideas, aunque revestidas de expresiones diversas, porque los antiguos, como los
orientales de hoy dia, sabian a qué atenerse sobre estas cosas. Y en todo lo que nos
ha llegado, no se encuentra el menor rastro de nada que se parezca a espiritismo; y
para todo lo demés, queremos decir para lo que esta enteramente perdido, es dema-
siado evidente que los espiritistas no pueden invocarlo en su favor, y que, s se puede
decir algo de €llo, es que razones de coherenciay de analogia conducen a pensa que
tampoco encontrarian ahi con qué justificar su pretensiones.

La distincion de la magia'y del espiritismo es lo que queremos precisar ahora, a
fin de completar lo que ya hemos dicho al respecto; y en primer lugar, para apartar
algunos malentendidos, diremos que la magia es propiamente una ciencia experimen-
tal, que no tiene nada gque ver con concepciones religiosas o pseudoreligiosas; no es
asi como se comporta €l espiritismo, en € que esas Ultimas son predominantes, y eso
incluso cuando se pretende «cientifico». Si la magia ha sido tratada siempre méas o
Menos como una «ciencia oculta», reservada a un pequefio nimero, es en razén de
los graves peligros que presenta; no obstante, bajo esta relacién, hay una diferencia
entre aguél que, rodeandose de todas las precauciones necesarias, provoca conscien-
temente fendmenos cuyas leyes ha estudiado, y agquél que, ignoréndolo todo de esas
leyes, se pone a merced de fuerzas desconocidas esperando pasivamente [o que va a
producirse; por esto solo se ve toda la ventaja que el mago tiene sobre el espiritista,
médium o simple asistente, admitiendo incluso que todas las demés condiciones sean
comparables. Al hablar de las precauciones necesarias, pensamos en las reglas pred-
sas'y rigurosas alas que estan sometidas |as operaciones magicas, y que tienen todas
su razon de ser; los espiritistas descuidan hasta las méas elementales de esas reglas, 0
mas bien no tienen la menor idea de €ellas, y actGan como nifios que, inconscientes
del peligro, jugaran con las méaquinas més terribles, y que desencadenaran asi, sin
que nada pueda protegerles, fuerzas capaces de fulminarles. No hay que decir que to-
do eso no es para recomendar la magia, bien a contrario, sino Unicamente para mos-
trar que, si la magia es ya muy peligrosa, €l espiritismo lo es mucho més; y lo es de
una manera diferente, en el sentido de que lo es en e dominio publico, mientras que
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la magia estuvo siempre reservada a algunos, primero porque se la tenia voluntaria-
mente oculta, precisamente porque se la estimaba temible, y después en razén de los
conocimientos que supone y de la complejidad de sus précticas. Por lo demas, hay
que observar que aquellos que tienen un conocimiento completo y profundo de estas
cosas se han abstenido siempre rigurosamente de las précticas magicas, salvo en a-
gunos casos enteramente excepcionales, en 1os que operan de una manera totalmente
diferente que e mago ordinario; lo mas frecuentemente, éste es un «empirico», en
una cierta medida a menos, no porgue esté desprovisto de todo conocimiento, sino
en el sentido de que no siempre sabe las verdaderas razones de todo |0 que hace; pe-
ro, en todo caso, si tales magos se exponen aciertos peligros, como han sido siempre
pOCo Numerosos (y tanto menos NuMerosos cuanto que esas practicas, aparte las que
son relativamente inofensivas, estan severamente prohibidas, y a muy justo titulo,
por lalegislacion de todos los pueblos que saben de qué se trata), € peligro es muy
limitado, mientras que, con el espiritismo, el peligro es para todos sin excepcion. Pe-
ro ya se ha dicho bastante de la magia en general; ahora no vamos a considerar més
gue la magia evocatoria, rama muy restringida, y que es la Unica con la que €l espiri-
tismo puede pretender tener relaciones; a decir verdad, muchos fendmenos que se
manifiestan en las sesiones espiritistas no dependen de ese dominio especia, y en-
tonces no hay evocacion mas que en la intencion de los asistentes, no en los resulta-
dos obtenidos efectivamente; pero, sobre la naturaleza de | as fuerzas que intervienen
€en ese caso, Nos reservaremos nuestras explicaciones para otro capitulo. Paratodo lo
que entra en esta categoria, incluso s se trata de hechos semejantes, es muy evidente
que la interpretacion mégica y la interpretacion espiritista son totalmente diferentes;
en cuanto a las evocaciones, vamos a ver que apenas |o son menos, a pesar de algu-
nas apariencias enganosas.

De todas | as précticas magicas, |as précticas evocatorias son las que, entre los an-
tiguos, fueron el objeto de las prohibiciones més formales; y no obstante sesabia en-
tonces que lo que podia tratarse de evocar realmente, no eran «espiritus» en el senti-
do moderno, y que los resultados a los que se podia pretender eran en suma de una
importancia minima; ¢cOmo se hubiera juzgado pues a espiritismo, suponiendo, o
que no es € caso, que las afirmaciones de éste respondan a alguna posibilidad? Se
sabia bien, decimos, que lo que puede ser evocado no representa el ser real y perso-
nal, en adelante fuera de al cance porque ha pasado a otro estado de existencia (vol ve-
remos a hablar de esto en la segunda parte de este estudio), sino Unicamente esos ele-
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mentos inferiores que el ser ha dejado en cierto modo detrés de él, en el dominio de
la existencia terrestre, después de esa disolucion del compuesto humano que llama-
mos la muerte. Es eso, ya lo hemos dicho, lo que los antiguos latinos [lamaban los
«manes»; es también eso a lo que los hebreos daban el nombre de ob, que se emplea
siempre en los textos biblicos cuando se trata de evocaciones, y que algunos toman
sin razon por la designacion de una entidad demoniaca. En efecto, la concepcion he-
braica de la congtitucion del hombre concuerda perfectamente con todas las demas,
y, sirviéndonos, para hacernos comprender mejor sobre este punto, de corresponden-
ciastomadas a lenguaje aristotélico, diremos que no solamente el ob no es el «espiri-
tu» 0 el «alma racional» (neshamah), sino que no es tampoco el «ama sensitiva»
(ruahh), ni tampoco € «ama vegetativa» (nephesh). Sin duda, la tradicién judaica
parece indicar, como una de las razones de la prohibicién de evocar e ob', que sub-
siste una cierta relacion entre este ob y |os principios superiores, y habria que exami-
nar este punto mas de cerca teniendo en cuenta la manera bastante particular en que
esta tradicion considera los estados postumos del hombre; pero, en todo caso, no es
al espiritu alo que e ob permanece ligado directa e inmediatamente, es a contrario
al cuerpo, y por eso es por lo que lalengua rabinica le llamahabal de garmin o «so-
plo de |as osamentas»*; esto es precisamente lo que permite explicar los fenémenos
que hemos sefialado mas atras. Asi pues, o que se trata no se parece en nada a «pe-
riespiritu» de los espiritistas, ni al «cuerpo astral» de los ocultistas, que se suponen
gue revisten el espiritu mismo del muerto; y por o demaés hay todavia otra diferencia
capital, ya que eso no es de ninglin modo un cuerpo; es, s se quiere, como unaforma
sutil, que solo puede tomar una apariencia corporal ilusoria al manifestarse en ciertas
condiciones, de donde el hombre de «doble» que |e daban entonces los egipcios. Por
lo demas, no es verdaderamente més que una apariencia bajo todos |os aspectos. -
parado del espiritu, este elemento no puede ser consciente en el verdadero sentido de
esta palabra; pero posee no obstante un remedo de consciencia, imagen virtual, por
asi decir, de lo que erala consciencia del vivo; y e mago, al revivificar esa aparien-
cia prestandole lo que le falta, da temporariamente a su consciencia reflgja una can-
sistencia suficiente como para obtener de ella respuestas cuando la interroga, asi co-
mo eso tiene lugar concretamente cuando la evocacion se hace con una meta adivina-

! Deuteronomio, XVIII, 11.
2'Y no «cuerpo de la resurreccién», como lo ha traducido e ocultista aleméan Carl von Leiningen
(comunicacién hecha ala Sociedad Psicologicade Munich, €l 5 de marzo de 1887).
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toria, 1o que constituye propiamente la «necromancia». NOs excusaremos si estas ex-
plicaciones, que serdn completadas con o que diremos a propésito de fuerzas de otro
orden, no parecen perfectamente claras; es muy dificil poner estas cosas en lenguaje
ordinario, y uno esté obligado a contentarse con expresiones que no representan fre-
cuentemente mas que aproximaciones o «maneras de hablars; la falta se debe en
buena medida a la filosofia moderna, que, a ignorar totalmente estas cuestiones, no
puede proporcionar una terminologia adecuada para tratarlas. Ahora bien, también
podria producirse, a proposito de la teoria que acabamos de esbozar, un equivoco que
importa prevenir: si uno se queda en una vision superficial de las cosas, puede pare-
cer que € elemento péstumo de que se trata sea asimilable a lo que los teosofistas
[laman «cascarones», que hacen intervenir efectivamente en la explicacion de la ma-
yoria de los fenémenos del espiritismo; pero no es nada de eso, aunque esta Ultima
teoria se derive muy probablemente de la otra, pero por una deformacion que prueba
la incomprehension de sus autores. En efecto, para los teoofistas, un «cascardn» es
un «cadaver astral», es decir, € resto de un cuerpo en via de descomposicion; vy,
ademés de que se reputa que este cuerpo no es abandonado por el espiritu sino en un
tiempo més 0 menos largo después de la muerte, en lugar de estar ligado esencid-
mente a «cuerpo psiquico», la concepcion misma de los «cuerpos invisibles» nos
aparece groseramente errénea, y es una de aguellas que nos hacen calificar a «neo-
espiritualismo» de «materialismo transpuesto». Sin duda, la teoria de la «luz astral»
de Paracelso, que es de un alcance mucho mas general, que esto de lo que nos ocu-
pamos a presente, contiene a menos una parte de verdad; pero los ocultistas apenas
la han comprendido, y tiene muy pocas relaciones con su «cuerpo astral» o con €l
«plano» a que dan e mismo nombre, concepciones completamente modernas, a pe-
sar de sus pretensiones, y que no concuerdan con ninguna tradicion auténtica.
Agregaremos a |o que acabamos de decir algunas reflexiones que, aungque no se
refieren directamente a nuestro tema, N0 NOS parecen Menos necesarias, porque es
menester tener en cuenta la mentalidad especial de los occidentales actuales. Estos,
en efecto, cualesquiera que sean sus convicciones religiosas o filosoficas, son précti-
camente «positivistas», en su gran mayoria a menos; parece incluso que no puedan
salir de esta actitud sin caer en las extravagancias del «neoespiritualismo», quizas
porgque no conocen nada més. Eso llega hasta tal punto que muchas gentes muy sin-
ceramente religiosas, pero influenciadas por e medio, a no poder hacer otra cosa
que admitir algunas posibilidades en principio, se niegan enérgicamente a aceptar sus
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consecuencias y llegan a negar de hecho, aungue no de derecho, todo lo que no entra
en laidea que se hacen de lo que se ha convenido llamar |a «vida ordinaria»; a éstos,
las consideraciones que exponemos no les aparecerdn sin duda menos extrafias ni
menos chocantes que a los «cientificistas» més limitados. Eso nos importaria bastan-
te poco, a decir verdad, si las gentes de este tipo no se creyeran a veces mas compe-
tentes que nadie en hechos de religién, e incluso calificados para emitir, en el nombre
de esareligion, un juicio sobre cosas que rebasan su entendimiento; por eso es por 1o
gue pensamos que es bueno hacerles oir una advertencia, sin ilusionarnos demasiado
sobre los efectos que producira. Asi pues, recordaremos gue no nos colocamos aqui
en el punto de vista religioso, y que las cosas de que hablamos pertenecen a un do-
minio enteramente distinto del de la religion; por lo demas, s expresamos algunas
concepciones, es exclusivamente porque sabemos gque son verdaderas, y, por cons-
guiente, independientemente de toda preocupacion extrafia a la pura intel ectualidad;
pero agregaremos que, a pesar de eso, estas concepciones permiten comprender, me-
jor que muchas otras, ciertos puntos que conciernen a la religion misma. Por ejem-
plo, preguntaremos esto: ¢como se puede justificar €l culto catélico de lasreliquias, 0
todavia el peregringje a las tumbas de los santos, si no se admite que algo que no es
material permanece vinculado a cuerpo, de una manera o de otra, después de la
muerte? No obstante, no disimularemos que, a unir asi las dos cuestiones, presenta-
mos las cosas de una manera demasiado simplificada; en realidad, las fuerzas de que
se trata en este caso (y empleamos deliberadamente esta palabra de «fuerzas» en un
sentido muy general) no son idénticas a las fuerzas de que nos hemos ocupado pre-
cedentemente, aunque haya una cierta relacién; estas Ultimas son de un orden muy
superior, porgue interviene otra cosa que es como sobreafiadida, y cuya puesta en
obra no depende ya de ningiin modo de la magia, sino mas bien de lo que los neopla-
tonicos llamaban «teurgia»: una distincion que no conviene olvidar tampoco. Para
tomar otro ggemplo del mismo orden, e culto de las imagenes y la idea de que algu-
nos lugares gozan de privilegios especiales son completamente ininteligibles si no se
admite que hay ahi verdaderos centros de fuerzas (cual esquiera que sea por |o demés
la naturaleza de esas fuerzas), y que algunos objetos pueden desempefiar en cierto
modo una funcién de «condensadores»: recordemos simplemente la Bibliay veamos
lo que se dice en ella del Arca de la Alianza, asi como del templo de Jerusalén, y
guizés comprenderemos |o que queremos decir. Tocamos aqui la cuestion de las «in-
fluencias espirituales», sobre laque no vamos ainsistir, y cuyo desarrollo encontraria
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por lo demés muchas dificultades; para abordarla, se debe hacer |lamada a datos pro-
piamente metafisicos, y del orden més elevado. Citaremos solo un Ultimo caso: en
algunas escuelas de esoterismo musulman, el «Maestro» (Sheikh) que fue su funda-
dor, aunque esté muerto desde hace varios 9glos, se considera como vivo y actuando
siempre por su «influencia espiritual» (barakah); pero eso no hace intervenir a nin-
gun grado su personalidad real, que estd, no solo mas alla de este mundo, sino tam-
bién mas alla de todos | os «paraisos», es decir, de todos |os estados superiores que no
son todavia més que transitorios. Se puede ver cuan lejos estamos aqui, no olo del
espiritismo, sino también de lamagia; y, s hemos hablado de €ello, es sobre todo para
no dejar incompleta la indicacion de las distinciones necesarias; |a diferencia que s
para este Ultimo orden de cosas de todos |os demés es |la més profunda de todas.

Pensamos ahora haber dicho bastante para mostrar que, antes de los tiempos no-
dernos, jamas hubo nada comparable al espiritismo; en cuanto a occidente, hemos
considerado sobre todo la Antigliedad, pero todo lo que se refiere a la magia es
igualmente valido para la Edad Media. No obstante, s se quisiera encontrar a toda
costa algo a lo que se pudiera asimilar € espiritismo hasta un cierto punto, y con la
condicion de no considerarle mas que en sus practicas (puesto que sus teorias no se
encuentran en ninguna otra parte), o que se encontraria seria ssmplemente la bruje-
ria. En efecto, los brujos son manifiestamente «empiricos», aunque el més ignorante
de entre ellos sabe quizas mucho més que los espiritistas en mas de un respecto; los
brujos no conocen mas que las ramas més bajas de lamagia, y las fuerzas que ponen
en juego, las més inferiores de todas, son esas mismas con las que los espiritistas tra-
tan ordinariamente. En fin, los casos de «posesion» y de «obsesion», en correlacion
estrecha con las précticas de la brujeria, son las Unicas manifestaciones auténticas de
la mediumnidad que se hayan constatado antes de la apariciéon del espiritismo; vy,
¢han cambiado tanto las cosas desde entonces que las mismas palabras ya no les son
aplicables? No lo creemos; pero verdaderamente, si |os espiritistas no pueden reco-
mendarse mas que de un parentesco tan sospechoso y tan poco envidiable, les acan-
sgjariamos mas bien renunciar a reivindicar para el movimiento una filiacién cud-
quiera, y tomar su partido por una modernidad que, en buena l6gica, no deberia ser
una mol estia para partidarios del progreso.



CAPITULOV

ESPIRITISMO Y OCULTISMO

El ocultismo es también una cosa muy reciente, quizas un poco mas reciente to-
davia que € espiritismo; este término parece habe sido empleado por primera vez
por Alphonse-Louis Constant, més conocido bajo el seudénimo de Eliphas Lévi, y
nos parece muy probable que sea é su inventor. Si la palabra es nueva, es porque lo
que sirve para designar no 1o es menos: hasta entonces, habia habido «ciencias ocul-
tas», més 0 menos ocultas por lo demés, y también mas 0 menos importantes; la ma-
gia era una de esas ciencias, y no su conjunto como algunos modernos |o han preten-
dido’; deigual modo la alquimia, la astrologiay muchas otras todavia; pero jamés se
habia buscado reunirlas en un cuerpo de doctrina Unica, o que implica esencid mente
la denominacion de «ocultismo». A decir verdad, € supuesto cuerpo de doctrina esta4
formado de elementos bien disparatados: Eliphas Lévi queria constituirle con la kab-
bala hebraica, el hermetismo y la magia; aguellos que vinieron después de é debian
dar a ocultismo un carécter bastante diferente. Las obras de Eliphas Lévi, aunque
mucho menos profundas de lo que pretenden sus aires, gjercieron una influencia ex-
tremadamente extensa: inspiraron a los jefes de las escuelas més diversas, como a
M™ Blavatsky, la fundadora de la Sociedad Teosdfica, sobre todo en la época en que
publico Isis Dévoilée, como al escritor masonico americano Albert Pike, como alos
neorosicrucianos ingleses, etc. Por 1o demas, los teosofistas han continuado em-
pleando con bastante entusiasmo el término de ocultismo para calificar su propia
doctrina, que se puede considerar en efecto como una variedad especia de ocultismo,
ya que nada se opone a que se haga de esta designacién € nombre genérico de escue-
las multiples de las que cada una tiene su concepcion particular; sin embargo, no es
asi como se entiende o més habitualmente. Eliphas Lévi murié en 1875, e mismo
afio en que fue fundada la Sociedad Teosofica; en Francia, pasaron entonces algunos
anos durante los cuales apenas s se tratd de ocultismo; es hacia 1887 cuando € Dr.

! Papus, Traité méthodique de Science occulte, p. 324.
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Gérard Encausse, bajo € nombre de Papus, retomo esta denominacién, esforzandose
en agrupar alrededor de é atodos aquellos que tenian tendencias andlogas, y es sobre
todo a partir del momento en que se separ6 de la Sociedad Teosofica, en 1890, cuan-
do pretendi6 en cierto modo monopolizar el titulo de ocultismo en provecho de su
escuela. Tal eslagénesis del ocultismo francés; se ha dicho a veces que este ocultis-
MO NO era en suma mas que «Papusismo», y eso es verdad en mas de un respecto, ya
gue una buena parte de sus teorias no son efectivamente mas que la obra de una fan-
tasia individual; las hay incluso que se explican simplemente por el deseo de oponer,
alafalsa «tradicion oriental» de los teosofistas, una «tradcion occidental» no menos
imaginaria. No vamos a hacer aqui |a historia del ocultismo, ni a exponer e conjunto
de sus doctrinas; pero, antes de hablar de sus relaciones con el espiritismo y de lo que
le distingue de é, eran indispensables estas explicaciones sumarias, a fin de que na-
die pueda sorprenderse de vernos clasificar a ocultismo entre las concepciones «ne-
oespiritualistas».

Como los teosofistas, los ocultistas en general estén llenos de desprecio hacialos
espiritistas, y eso se comprende hasta un cierto punto, ya que el teosofismoy el ocul-
tismo tienen a menos una apariencia superficial de intelectualidad que no tiene €l
espiritismo, y pueden dirigirse a espiritus de un nivel un poco superior. Asi vemos a
Papus, haciendo alusion a hecho de que Allan Kardec era un antiguo profesor de ins-
tituto, tratar a espiritismo de «filosofia primaria»"; y he agqui cémo aprecia los me-
dios espiritistas: «Al reclutar pocos creyentes en los medios cientificos, esa doctrina
se ha rebajado sobre la cantidad de adherentes que le proporcionan las clases medias
y sobre todo el pueblo. Los “grupos de estudios’, mas cientificos unos que otros, es-
tan formados de personas siempre muy honestas, siempre de gran fe, antiguos oficia-
les, pequefios comerciantes o empleados, cuya instruccion cientifica y sobre todo fi-
losofica deja mucho que desear. Los profesores de instituto son “luces’ en esos gru-
pos». Esta mediocridad es en efecto muy |lamativa; pero Papus, que critica tan vi-
vamente la falta de seleccidn entre los adherentes del espiritismo, ¢estuvo é mismo,
en cuanto a su propia escuela, exento siempre de todo reproche a este respecto?
Habremos respondido suficientemente a esta pregunta cuando hayamos hecho obser-
var que su papel fue sobre todo el de un «vulgarizadors; esta actitud, bien diferente
de la de Eliphas Lévi, es enteramente incompatible con las pretensiones a esoteris-

! Traité méthodique de Science occulte, pp. 324 y 909.
2 |bid., p. 331.



ESPIRITISMOY OCULTISMO 48

mo, y hay en ella una contradiccién que no nos encargaremos de explicar. En todo
caso, lo que hay de cierto, es que € ocultismo, asi como el teosofismo, no tienen na-
da en comun con un esoterismo verdadero, serio y profundo; y es menester no tener
nocion ninguna de estas cosas para dejarse seducir por d vano espejismo de una
«ciencia iniciatica» supuesta, que no es en realidad més que una erudicién comple-
tamente superficial y de segunda o tercera mano. La contradiccién que acabamos de
sefiadlar no existe en el espiritismo, que rechaza absolutamente todo esoterismo, y cu-
YO caracter eminentemente «democrético» concuerda perfectamente con una intensa
necesidad de propaganda; es mas |6gica gque la actitud de los ocultistas, pero las criti-
cas de éstos no son por ello menos justas en si mismas, y nos ocurrird citarlas en su
momento.

No vamos a volver, porque ya hemos reproducido en otra parte numerosos ex-
tractos de €llas', sobre las criticas, a veces muy violentas, que dirigieron al espiritis-
mo los jefes del teosofismo, muchos de los cuales, no obstante, habian pasado por es-
ta escuela; de una manera general, las criticas de los ocultistas franceses estan formu-
ladas en términos mas moderados. No obstante, al comienzo hubo ataques bastante
Vivos de una parte y de la otra; los espiritistas estaban particularmente ofendidos de
verse tratados de «profanos» por gentes entre las cuales se encontraban algunos de
Sus antiguos «hermanos»; pero enseguida se pudieron observar tendencias a la cond-
liacién, sobre todo del lado de los ocultistas, cuyo «eclecticismo» les predisponia a
concesiones mas bien deplorables. Su primer efecto fue la reunién en Paris, desde
1889, de un «Congreso espiritistay espiritualista» donde estaban representadas todas
las escuelas; naturalmente, eso no hizo desaparecer las disensiones y las rivalidades;
pero, poco a poco, los ocultistas, en su «sincretismo» poco coherente, llegaron a
hacer una parte cada vez méas amplia alas teorias espiritistas, bastante vanamente por
lo demés ya que los espiritistas jamas consintieron por eso en considerarles como
verdaderos «creyentes». Hubo no obstante excepciones individuales: mientras se pro-
ducia este deslizamiento, €l ocultismo se «vulgarizaba» cada vez més, y sus agrupa-
ciones, mas ampliamente abiertas que en el origen, acogian a gentes que, aunque an-
traban en ellas, no cesaban de ser espiritistas; éstos representaban quizés una elite en
el espiritismo, pero una elite muy relativa, y €l nivel de los medios ocultistas fue
siempre rebajandose; quizés describamos algun dia esta «evolucion» a revés. Ya
hemos hablado, a propdsito del teosofismo, de esas gentes que se adhieren simulta-

L El Teosofismo, pp. 124-129, ed. francesa.
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neamente a escuelas cuyas teorias se contradicen, y que apenas se preocupan de €llo,
porque son ante todo sentimentales; agregaremos que, en todas esas agrupaciones,
predomina el elemento femenino, y que muchos no se interesan jamés, en € ocultis-
mo, més que por el estudio de |as «artes adivinatorias», o que da la justa medida de
sus capacidades intel ectual es.

Antes de ir més lgjos, daremos la explicacion de un hecho que hemos sefialado
desde el comienzo: hay, entre los espiritistas, numerosos individuos y pequefios gru-
pos aislados, mientras que los ocultistas se vinculan casi siempre a alguna organiza-
cion, mas 0 menos solida, mas 0 menos bien constituida, pero que permite alos que
forman parte de ella llamarse «iniciados» a algo, o darles la ilusion de estarlo. Los
espiritistas no tienen ninguna iniciacion y ni siquiera quieren oir hablar de nada que
se le parezca de cerca o de lgjos, ya que uno de los caracteres esenciales de su mowvi-
miento es estar abierto a todos sin distincion y no admitir ninguna especie de jera-
quia; asi pues, algunos de sus adversarios han equivocado completamente el camino
al creer poder hablar de una «iniciacion espiritista», que es enteramente irexistente;
por lo demas, es menester decir que, por diversos lados, se ha abusado mucho de esta
pal abra «iniciacion». Los ocultistas, a contrario, pretenden recomendarse de una tra-
dicién, sin razdn es cierto, pero lo pretenden; por eso es por lo que piensan que les
falta una organizacion apropiada por la que puedan transmitirse las ensefianzas de
una manera regular; y, si un ocultista se separa de una tal organizacion, ordinaria-
mente es para fundar otray devenir a su vez «efe de escuela». Ciertamente, |os ocu -
tistas se equivocan cuando creen que la transmision de los conocimientos tradiciona
les debe hacerse por una organizacion que revista la forma de una «sociedad», en el
sentido claramente definido en el que esta palabra se toma habitualmente por los
modernos; sus agrupaciones Nno son mas que una caricatura de las escuel as verdade-
ramente inicidticas. Para mostrar la poca seriedad de la supuesta iniciacion de los
ocultistas, basta mencionar, sin entrar en otras consideraciones, la practica, corriente
entre ellos, de las «iniciaciones por correspondencia»; no es dificil devenir «iniciado»
en esas condiciones, y no es mas que una formalidad sin valor ni alcance; pero se
quiere a menos salvaguardar algunas apariencias. A este propésito, debemos decir
también, para que nadie se equivoque sobre nuestras intenciones, que lo que repro-
chamos sobre todo a ocultismo, es no ser eso por |o que se da; y nuestra actitud, a
este respecto, es muy diferente de la de la mayoria de sus otros adversarios, y es in-
cluso inversa en cierto modo. En efecto, los filésofos universitarios, por g emplo, se
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guejan de gque & ocultismo quiere rebasar 1os estrechos limites en los que ellos mis-
MOS encierran sus concepciones, mientras que, para nos, es mas bien culpable de no
rebasarl os efectivamente, salvo sobre algunos puntos particulares donde no hace mas
que apropiarse concepciones anteriores, y sin comprenderlas siempre muy bien. Asi,
paralos demas, el ocultismo va o quiere ir demasiado lgjos; paranos, a contrario, no
va suficientemente lgjos, y ademés, voluntariamente 0 no, engafia a sus adherentes
sobre el carécter y la cualidad de los conocimientos que les proporciona. Los otros se
quedan més aca, nos nos colocamos mas alg; y de ello resulta esta consecuencia: a
los ojos de los ocultistas, fil6sofos universitarios y sabios oficiales son simples «pro-
fanos», de igual modo que los espiritistas, y no es en esto donde vamos a contradecir-
les; pero, a nuestros ojos, los ocultistas igualmente no son més que «profanos», y na-
die puede pensar de otro modo entre los que saben |o que son las verdaderas doctri-
nas tradicionales.

Dicho esto, podemos volver ala cuestion de las relaciones del ocultismoy del es-
piritismo; y debemos precisar que, en lo que sigue, se tratara exclusivamente del
ocultismo papusiano, muy diferente, ya lo hemos dicho, del de Eliphas Lévi. Este Ul-
timo, en efecto, era formalmente antiespiritista, y, ademas, jamas creyo en la reen-
carnacion; se fingio a veces considerarse @ mismo como Rabelais reencarnado, eso
no fue por su parte mas que una simple broma: sobre este punto hemos tenido el tes-
timonio de alguien gue le ha conocido personalmente, y que, siendo reencarnacionis-
ta, no puede ser sospechoso de parcialidad en esta circunstancia. Ahora bien, lateoria
de la reencarnacion es una de las apropiaciones que € ocultismo, tanto como el teo-
sofismo, han hecho del espiritismo, ya que hay |as tales apropiaciones, y estas escue-
las han sufrido la influencia del espiritismo que les es anterior, a pesar de todo €l
desprecio que testimonian a su respecto. En cuanto a la reencarnacion, la cosa esta
muy clara: ya hemos dicho en otra parte como M™ Blavatsky tomé esta idea a los
espiritistas franceses y la transplant6 a los medios anglosajones; por otra parte, Papus
y algunos de los primeros adherentes de su escuela habian comenzado siendo teoso-
fistas, y casi todos los demas vinieron directamente del espiritismo; no hay pues ne-
cesidad de buscar més lgjos. Sobre puntos menos fundamental es, ya hemos tenido un
gjemplo de lainfluencia espiritista en laimportancia capital que el ocultismo acuerda
al papel de los médiums para la produccién de algunos fendmenos; se puede encan-
trar otro en la concepcién del «cuerpo astral», que no deja de tener muchas particula-
ridades del «periespiritu», pero con esta diferencia, no obstante, que se supone que el
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espiritu abandona el «cuerpo astral», en un tiempo mas 0 menos largo después de la
muerte, de la misma manera que ha abandonado el «cuerpo fisico», mientras que el
«periespiritu» se supone que persiste indefinidamente y que acompafia a espiritu en
todas sus reencarnaciones. Otro ejemplo todavia, es lo que los ocultistas Ilaman €l
«estado de turbacion», es decir, un estado de inconsciencia en e que €l espiritu se
encontraria sumergido inmediatamente después de la muerte: «Durante 10s primeros
momentos de esa separacion, dice Papus, €l espiritu no se da cuenta del nuevo estado
donde est§; se halla en la turbacion, no cree estar muerto, y no es sino progresiva-
mente, frecuentemente al cabo de varios dias e inclusive de varios meses, cuando
tiene consciencia de su nuevo estado»'. Esto no es més que la exposicion de la teoria
espiritista; pero, en otra parte, Papus retoma esta teoria por su cuenta 'y precisa que
«€l estado de turbacion se extiende desde el comienzo de la agonia hasta la liberacion
del espiritu y la desaparicion de las cortezas¥, es decir, de |os elementos méas inferio-
res del «cuerpo astral». Los espiritistas hablan constantemente de hombres que han
permanecido varios afos sin saber que estaban muertos, guardando todas las preocu-
paciones de su existencia terrestre e imaginandose cumplir todavia las acciones que
les eran habituales, y algunos de entre ellos se dan incluso la misién sorprendente de
«iluminar a los espiritus» sobre este punto; Eugéne Nus® y otros autores han contado
historias de ese género mucho tiempo antes de Papus, de suerte que la fuente de don-
de este Ultimo extrajo su idea del «estado de turbacién» no es nada dudosa. Conviene
mencionar todavia lo que concierne a las consecuencias atribuidas a las acciones a
través de la serie de las existencias sucesivas, |0 que los teosofistas llaman e «Ka-
ma»; ocultistas y espiritistas rivalizan en detalles inverosimiles sobre estas cosas, y
volveremos sobre ello mas adelante cuando retomemos la reencarnacion; ahi tan-
bién, los espiritistas pueden reivindicar la prioridad. Prosiguiendo este examen, se
encontrarian todavia muchos otros puntos en los que la similitud no puede explicarse
sl no es por apropiaciones hechas del espiritismo, al cual € ocultismo debe asi mu-
cho mas de lo que confiesa; es verdad que todo o que le debe no vale gran cosa; pero
lo que es més importante, es ver como y en qué medida los ocultistas admiten la
hipotesis fundamental del espiritismo, es decir, la comunicacion con los muertos.

! Traité méthodique de Science occulte, p. 327.
2|’ état de trouble et I’ évolution posthume de | étre humain, p. 17.
% A la recherche des destinées.
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Se puede constatar en el ocultismo una preocupacién muy visible de dar alasteo-
rias un aspecto «cientifico», en e sentido en que los modernos o entienden; cuando
se recusa, y frecuentemente a buen derecho, la competencia de |os sabios ordinarios
en ciertos Ordenes de cuestiones, seria quizas mas |6gico no buscar imitar sus méto-
dos y no parecer inspirarse en su espiritu; pero, finalmente, no hacemos més que
constatar un hecho. Por 1o demas, es menester notar que los médicos, entre los que se
reclutan en gran parte los «psiquistas» de que hablaremos después, han proporciona-
do también un importante contingente al ocultismo, sobre el que han reaccionado
manifiestamente los habitos mentales que tienen por su educacion y por el gercicio
de su profesion; y es asi como puede explicarse el lugar enorme que tienen, concre-
tamente, en las obras de Papus, las teorias que podemos llamar «psicofisiologicas».
Desde entonces, |la parte de la experimentacion debia ser igualmente considerable, y
los ocultistas, para tener una actitud «cientifica» o reputada como tal, debian volver
su atencion principalmente del lado de los fendbmenos, que las verdaderas escuelas
iniciéticas han tratado siempre a contrario como a algo muy desdefiable; agregare-
mMOs que eso no basta para conciliar al ocultismo el favor ni la simpatia de los sabios
oficiales. Por lo demés, € atractivo de los fendmenos no se gercido més que sobre
aquellos que se entregaban a preocupaciones «cientificas»;, hubo quienes los cultiva-
ron con otras intenciones, pero no con menos ardor, ya que este es el lado del ocul-
tismo que, con las «artes adivinatorias», interesaba casi Unicamente a una gran parte
de su publico, en € que es menester colocar naturalmente a todos 10s que eran mas o
menos espiritistas. A medida que fue creciendo este Ultimo elemento, cada vez se re-
laj6 mas el rigor «cientifico» que se habia proclamado al comienzo; pero, indepen-
dientemente de esta desviacion, el caracter experimental y «fenomenista» del ocu-
tismo le predisponia ya a mantener con el espiritismo relaciones que, aunque no fue-
ran siempre agradables y corteses, por ello no eran menos comprometedoras. Lo que
tenemos que repetir en todo esto, no es que el ocultismo haya admitido larealidad de
los fendmenos, que no contestamos, ni tampoco que |os haya estudiado espeda men-
te, y volveremos sobre esto a propoésito del «psiquismo; 1o que hay que censurar es
que haya acordado a este estudio una importancia excesiva, dadas las pretensiones
que emitia en un orden mas intelectual, y sobre todo que haya creido deber admitir
parcialmente la explicacién espiritista, buscando solamente disminuir € nimero de
casos en los que seria aplicable. «El ocultismo, dice Papus, admite como absoluta-
mente reales todos |os fendbmenos del espiritismo. No obstante, restringe considera-
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blemente la influencia de los espiritus en la produccion de esos fendbmenos, y los
atribuye a una multitud de otras influencias en accién en el mundo invisibles'. No
hay que decir que los espiritistas protestaron enérgicamente contra esta restriccion,
no menos que contra la afirmacién de «que e ser humano se escinde en varias enti-
dades después de la muerte y que o que viene a comunicarse no es el ser todo entero,
sino un residuo del ser, un «cascaron astral»; y por o demés agregan que, de una ma-
nera general, «a ciencia oculta es muy dificil de comprender y muy complicada para
los lectores habituales de |os libros espiritistas, lo que no habla precisamente en fa-
vor de estos Ultimos. Por nuestra parte, desde que se admite en alguna medida la «in-
fluencia de los espiritus» en los fendmenos, no vemos muy bien el interés que se po-
ne en restringirla, ya sea en cuanto a nimero de los casos donde se manifiesta, o ya
Sea en cuanto a las categorias de «espiritus» que puedan ser realmente evocados. So-
bre ese Ultimo punto, en efecto, he agui |o que dice también Papus. «parece incontes-
table que las amas de los muertos amados puedan ser evocadas y puedan venir en
algunas condiciones. Partiendo de este punto verdadero, los experimentadores de
imaginacién activa no han estado mucho tiempo sin pretender que las almas de todos
los muertos, antiguos y modernos, eran capaces de sufrir la accion de una evocacion
mental»>; hay algo verdaderamente extraordinario en esta manera de hacer una suerte
de excepcion para los «muertos amados», como si |as consideraciones sentimentales
fueran capaces de flexibilizar las leyes naturales. O la evocacion de las «almas de los
muertos», en el sentido de los espiritistas, es una posibilidad, o no 1o es; en € primer
caso, es muy arbitrario pretender asignar limites a esta posibilidad, y seria quizas més
normal incorporarse ssmplemente a espiritismo. En todo caso, en tales condiciones,
estaria mal reprochar a espiritismo este caracter sentimental a que debe ciertamente
la mayoria de sus éxitos, y apenas se tendria €l derecho de hacer declaraciones de es-
te género: «La ciencia debe ser verdaderay no sentimental, mientras no se haya cura-
do de ese argumento que quiere que la comunicacion con los muertos no pueda ser
discutida porque constituye una idea muy consoladora»’. Por lo demés, esto es per-
fectamente justo, pero, para estar autorizado a decirlo, es menester ser uno mismo
indemne a todo sentimentalismo, y éste no es el caso; bajo esta relacidn, en el fondo

! Traité méthodique de Science occulte, p. 347.
2 Traité méthodique de Science occulte, p. 344.
% Ibid., p. 331.
4 Ibid., p. 324.
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no hay mas que una diferencia de grado entre el espiritismo y el ocultismo, y, en este
ultimo, las tendencias sentimentales y pseudomisticas no hicieron més que ir acen-
tuandose en €l curso de esa rapida decadencia ala que ya hemos hecho alusién. Pero,
desde los primeros tiempos, y sin salir de la cuestion de la comunicacion con los
muertos, esas tendencias se afirmaban ya suficientemente en frases como ésta:
«Cuando una madre desconsolada ve a su hija manifestarse a ella, de una manera
evidente, cuando una hija que se ha quedado sola en la tierra ve asu padre difunto
aparecérsele y prometerle su apoyo, hay ochenta podbilidades de cien de que esos
fenémenos hayan sido producidos por 1os “espiritus’, los yo de los difuntos»'. Lara-
z6n por la que son casos privilegiados, parece, es que, «para que un espiritu, para que
el ser mismo venga a comunicarse, es menester que exista una relacion “fluidica’
cualquiera entre el evocador y €l evocado». Asi pues, es menester creer que el senti-
miento debe considerarse como algo «fluidico»; ¢no teniamos razén a hablar de
«materialismo transpuesto»? Por |o demés, todas esas historias de «fluidos» vienen
de los magnetizadores y de los espiritistas: ahi también, en su terminologia tanto co-
Mo en sus concepciones, € ocultismo ha sufrido la influencia de esas escuelas que
califica desdefiosamente de «primarias».

Los representantes del ocultismo se han apartado algunas veces de su actitud de
desprecio a respecto de los espiritistas, y |os avances que les hicieron en algunas cir-
cunstancias no dejan de recordar un poco € discurso en e que M™ Annie Besant,
ante la Alianza Espiritualista de Londres, declaraba en 1898 que los dos movimien-
tos, «espiritualista» y teosofista, habian tenido el mismo origen. Los ocultistas han
ido incluso més lgjos en un sentido, puesto que les ha ocurrido afirmar que sus teori-
as no estan solo emparentadas con las de |os espiritistas, 10 que es incontestable, sino
gue son idénticas en el fondo; Papus lo ha dicho en sus propios términos en la con-
clusion del informe que presentd a «Congreso espiritistay espiritualista» de 1889:
«Como es fécil verlo, las teorias del espiritismo son las mismas que las del ocultis-
mo, pero en menos detalle. El alcance de |as ensefianzas del espiritismo es por cong-
guiente mayor, puesto que puede ser comprendido por un nimero de personas mucho
mas grande. Por su complicacion misma, las ensefianzas del ocultismo, incluso teori-
cas, estan reservadas a los cerebros acostumbrados a todas las dificultades de las
concepciones abstractas. Pero en el fondo es una doctrina idéntica la que ensefian las

! Traité méthodique de Science occulte, p. 847 de la ed. francesa.
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dos grandes escuelas»™. En esto hay alguna exageracion, y quizas podriamos calificar
esta actitud de «politica», sin prestar no obstante a los ocultistas intenciones compe-
rables alas de M™ Besant; por 1o demés, |os espiritistas desconfiaron siempre y ape-
nas s respondieron a estos avances, pareciendo temer més bien que se les quisiera
[levar a intentar una fusion con otros movimientos. Sea como sea, es permisible en-
contrar que el «eclecticismo» de los ocultistas franceses es singularmente amplio, y
bien incompatible con su pretension de poseer una doctrina seriay de apoyarse obre
una tradicion respetable; iremos mas lgjos incluso, y diremos que toda escuela que
tiene algo en comun con € espiritismo pierde por eso mismo todo derecho a presen-
tar sus teorias como la expresion de un verdadero esoterismo.

A pesar de todo esto, se estaria en un gran error si se confunde ocultismo 'y espiri-
tismo: s esta confusiéon la cometen gentes mal informadas, la falta, es verdad, no se
debe solo a su ignorancia, sino también en buena medida, como acabamos de verlo, a
las imprudencias de | os ocultistas mismos. No obstante, de una manera general, entre
los dos movimientos hay més bien una suerte de antagonismo, que se afirma més
violentamente del lado de los espiritistas, y mas discretamente del 1ado de los ocultis-
tas; por lo demés, para sacudir las convicciones y las susceptibilidades de los espiri-
tistas, basta que los ocultistas revelen algunas de sus extravagancias, |0 que no les
impide cometerlas ellos mismos cuando se presenta la ocasion. Se puede comprender
ahora por qué hemos dicho que, para ser espiritista, no solo era menester admitir la
comunicacion con |os muertos en casos mas 0 menos excepcionales; ademas, 10s es-
piritistas no quieren oir hablar a ningn precio de los demés elementos que los ocul-
tistas hacen intervenir en la produccién de los fendmenos, y sobre los cuales volve-
remos, si no es porgue algunos de entre ellos, un poco menos limitados y menos fa-
naticos que los demas, aceptan que haya a veces una accion inconsciente del médium
y delos asistentes. Finalmente, hay en el ocultismo un monton de teorias alas que no
corresponde nada en el espiritismo; cualquiera que sea su valor real, dan testimonio
al menos de preocupaciones menos restringidas, y, en suma, |os ocultistas se han ca-
lumniado algo cuando, con mas 0 menos sinceridad, han afectado tratar a las dos es-
cuelas sobre un pie de igualdad; es verdad que, para ser superior a espiritismo, una

1bid., pp. 359-360 de laed. francesa.
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doctrina no tiene necesidad de ser muy sdlida ni de hacer prueba de una gran eleva-
cion intelectual.



CAPITULO VI

ESPIRITISMO Y PSIQUISMO

Hemos dicho precedentemente que, s negamos absolutamente todas las teorias
del espiritismo, por eso no contestamos la realidad de los fendbmenos que los espiri-
tistas invocan en apoyo de esas teorias, ahora debemos explicarnos un poco mas am-
pliamente sobre este punto. Lo que hemos querido decir, es que no entendemos con-
testar «a priori» la realidad de ningiin fenébmeno, desde que ese fendmeno se nos apa-
rezca como posible; y debemos admitir la posibilidad de todo lo que no es intrinse-
camente absurdo, es decir, de todo o que no implica contradiccion; en otros térmi-
nos, admitimos en principio todo lo que responde a la nocion de la posibilidad en-
tendida en un sentido que es alavez metafisico, 16gico y matemético. Ahora bien, si
se trata de la realizacion de una tal posibilidad en un caso particular y definido, es
menester naturalmente considerar otras condiciones. decir que admitimos en prind-
pio todos los fendmenos de que se trata, no es decir que aceptamos, sin mas examen,
todos los g emplos que se han contado con garantias m&s 0 menos serias; pero no
vamos a hacer aqui su critica, 10 que es incumbencia de los experimentadores, v,
desde el punto de vista en que nos colocamos, eso nNo nos importa de ninguna mane-
ra. En efecto, desde que un cierto género de hechos es posible, carece de interés para
nos que tal o cual hecho particular que esta comprendido en ese género sea verdadero
o falso; la Unica cosa que nos pueda interesar es saber cOmo pueden explicarse 1os
hechos de ese orden, y, si tenemos una explicacion satisfactoria, toda otra discusion
nos parece superflua. Comprendemos muy bien que tal no sealaactitud del sabio que
amasa hechos para llegar a hacerse una conviccion, y que no cuenta més gue con €l
resultado de sus observaciones para edificar una teoria; pero nuestro punto de vista
estd muy aleado de ese, y, por lo demés, no pensamos que |os hechos solos puedan
servir de base verdaderamente a una teoria, ya que casi siempre pueden ser explica
dos igualmente por varias teorias diferentes. Sabemos que los hechos de que se trata
son posibles, puesto que podemos vincularlos a algunos principios que conocemos,
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y, como esta explicacion no tiene nada de comin con las teorias espiritistas, tenemos
el derecho de decir que la existencia de los fendmenos 'y su estudio son cosas absolu-
tamente independientes del espiritismo. Ademas, sabemos que existen efectivamente
tales fendmenos; a este respecto, tenemos testimonios que no han podido ser influen-
ciados en nada por €l espiritismo, puesto que unos le son muy anteriores, y otros pro-
vienen de medios donde € espiritismo no ha penetrado nunca, de paises donde su
nombre mismo es tan desconocido como su doctrina; los fenémenos, como ya lo
hemos dicho, no son nada nuevo ni especial del espiritismo. Asi pues, no tenemos
ninguna razon para poner en duda la existencia de esos fenémenos, y antes al contra-
rio tenemos muchas para considerarla como real; pero entiéndase bien que en eso se
trata siempre de su existencia considerada de una manera general, y por lo demés, pa-
rala meta que nos proponemos aqui, toda otra consideracion es perfectamente indtil.
Si creemos deber tomar estas precauciones y formular estas reservas, es porque,
sin hablar de los relatos que hayan podido ser inventados por bromistas pesados o
por necesidades de la causa, se han producido innumerables casos de fraude, asi co-
mo |os espiritistas mismos estan obligados a reconocerlo*; pero de ahi a sostener que
todo no es mas que supercheria, hay mucho trecho. No comprendemos que |os nega-
dores de partido tomado insistan tanto como |o hacen sobre |os fraudes constatados y
crean encontrar en ellos un argumentos solido en su favor; 1o comprendemos tanto
menos cuanto que, como lo hemos dicho en otra ocasién?, toda supercheria es siem-
pre una imitacion de la realidad; estaimitacion puede ser sin duda més o menos de-
forme, pero finalmente no se puede pensar en smular més que lo que existe, y seria
hacer un gran honor a los defraudadores creerles capaces de realizar algo enteramen-
te nuevo, algo alo que, por lo demés, la imaginacion humana no puede |legar jamés.
Ademas, en las sesiones espiritistas, hay fraudes de varias categorias. €l caso més
simple, pero no el tnico, es e del médium profesiond que, cuando no puede produ-
cir fendGmenos auténticos por una causa o por otra, esllevado por el interés asimula-
los; por eso es por lo que todo médium retribuido debe ser tenido por sospechoso y
vigilado muy de cerca; e incluso, a falta del interés, la vanidad misma puede incitar
también a un médium a defraudar. Ha ocurrido a la mayoria de los médiums, incluso

! De una manera bastante poco caritativa para sus colegas, el médium Dunglas Home se ha encar-
gado de denunciar y de explicar un gran nimero de fraudes (Les Lumiéres et les Ombres du Spiritua-
lisme, pp. 186-235).

2 E| Teosofismo, pp. 50-52, ed. francesa.
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alos mas reputados, ser cogidos en flagrante delito; eso no prueba que no posean fa-

cultades muy reales, sino solo que no siempre pueden hacer uso de ellas a voluntad;

los espiritistas, que son frecuentemente impulsivos, cometen el error en tales casos
de pasar de un extremo a otro y de considerar como un falso médium, de una manera
absoluta, a aquél a quien sobreviene semejante desventura, aungque no sea mas que
una sola vez. Los médiums no son santos, como querrian hacerlo creer algunos espi-

ritistas fanéticos, que les rodean de un verdadero culto; son enfermos, 1o que es com-

pletamente diferente, a pesar de las teorias ridiculas de agunos psicologos contem-

poraneos. Es menester tener en cuenta siempre este estado anormal, que permite ex-

plicar fraudes de otro género: el médium, como el histérico, siente esairresistible re-

cesidad de mentir, incluso sin razon, que todos los hipnotizadores constatan también
en sus sujetos, y en parecido caso no tiene méas que una responsabilidad muy débil, s

tiene alguna; ademés, el médium es eminentemente apto, no solo para autosugestio-

narse, sino también para sufrir las sugestiones de su entorno, y para actuar en conse-

cuencia sin saber 1o que hace: basta que se espere de @ la produccion de un fendme-

no determinado para que sea impulsado a simularle automéaticamente'. Asf, hay frau-

des que no son Mas que semiconscientes, y hay otros que son totalmente inconscien-

tes, y donde e médium hace frecuentemente prueba de una habilidad que esta lgjos
de poseer en su estado ordinario; todo eso depende de una psicologia anormal, que
jamas ha sido estudiada como deberia serlo; muchas gentes no sospechan que, hasta
en ese dominio de las smulaciones, hay un campo de investigaciones que no estarian
desprovistas de interés. Dejaremos ahora de lado esta cuestion del fraude, pero no sin
antes expresar €l pesar de que las concepciones ordinarias de los psicologos y sus
medios de investigacion estén tan estrechamente limitados, que cosas como éstas a
las que acabamos de hacer alusién, se les escapen casi completamente, y que, incluso
cuando quieren ocuparse de ellas, no comprendan casi hada.

No somos el tnico en pensar que e estudio de los fendmenos puede emprenderse
de una manera absolutamente independiente de las teorias espiritistas, también es la
opinién de aquellos que se [laman «psiquistas», que son o quieren ser en general ex-
perimentadores sin ideas preconcebidas (decimos en general, porque también ahi

! Recordaremos también el caso de falsos médiums que, conscientemente o no, y probablemente
bajo la influencia al menos parcial de una sugestion, parecen haber sido |0s instrumentos de una ac-
cidn bastante misteriosa; a ese propdsito, nos remitimos a lo que hemos dicho de las manifestaciones
del pretendido «John King» al exponer los origenes del teosofismo.



ESPIRITISMO Y PSIQUISMO 60

habria que hacer algunas distinciones), y que incluso se abstienen frecuentemente de
formular ninguna teoria. Conservamos las palabras «psiquismo» y «fenémenos ps-
quicos» porgue son las que se emplean més habitualmente, y también porque no te-
nemos otras mejores a nuestra disposicion; pero no dejan de dar pie a algunas criti-
cas. asi, en todo rigor, «psiquico» y «psicol bgico» deberian ser perfectamente sinb-
nimos, y, sin embargo no es de esta manera como se entienden. Los fendmenos di-
chos «psiquicos» estén enteramente fuera del dominio de la psicologia clasica, y, S
se supone que pueden tener algunas relaciones con ésta, no son en todo caso sino re-
laciones extremadamente lgjanas; por |o demas, desde nuestro punto de vista, 10s ex-
perimentadores se ilusionan cuando creen poder hacer entrar todos esos hechos indis-
tintamente en lo que se ha convenido llamar «psicofisiologia». La verdad es que hay
hechos de muchos tipos, y que no pueden reducirse a una explicacion Unica; pero la
mayoria de los sabios no estén tan desprovistos de ideas preconcebidas como se ima-
ginan, y, sobre todo cuando se trata de «especialistas», tienen una tendencia involun-
taria a reducirlo todo a lo que constituye el objeto de sus estudios ordinarios; es de-
cir, que las conclusiones de |os «psiquistas», cuando |as dan, no deben aceptarse sino
bajo beneficio de inventario. Las observaciones mismas pueden ser afectadas por
prejuicios; los practicantes de la ciencia experimental tienen de ordinario ideas bas-
tante particulares sobre 10 que es posible y sobre o que no lo es, y, con la mejor fe
del mundo, obligan a los hechos a concordar con esas ideas; por otra parte, aquellos
mismos que son |0 Mas opuesto a las teorias espiritistas pueden no obstante, sin sa-
berlo y contra su voluntad, sufrir de alguna manera la influencia del espiritismo. Sea
como sea, es muy cierto que los fendmenos de que se trata pueden constituir € obje-
to de una ciencia experimental como las demas, diferente de ellas sin duda, pero del
mismo orden, y que no tiene en suma ni mas ni menos interés, No vemos por qué hay
quienes se complacen en calificar esos fendmenos de «transcendentes» o0 de «trans-
cendentales», lo que es un poco ridiculo®. Esta tltima observacion hace llamada a
otra: es que la denominacion de «psiquismo», a pesar de sus inconvenientes, es en
todo caso preferible a la de «metgpsiquica», inventada por €l Dr. Charles Richet, y
adoptada después por €l Dr. Gustave Geley y algunos otros; «metapsiquica», en efec-

! Existe inclusive una «Sociedad de estudios de fotografia transcendental », fundada por Emmanuel
Vauchez y presidida por e Dr. Foveau de Courmelles, que tiene por meta «animar y recompensar a
los fotégrafos de los seres y de las radiaciones del espacio»; es curioso ver hasta qué punto ciertas pa-
labras pueden ser desviadas de su sentido normal.
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to, es una palabra calcada evidentemente de «metafisica», lo que no se justifica por
ninguna analogia’. Cualquiera que sea la opinién que se tenga sobre la naturalezay la
causa de los fendmenos en cuestion, se les puede considerar como «psiquicos», tanto
més cuanto que esta palabra hallegado atener paralos modernos un sentido muy va-
go, pero no como estando «més ala de lo psiquico»; algunos estarian incluso mas
bien més acé; ademés, el estudio de los fendmenos cual esquiera que sean, forma par-
te de la «fisica» en € sentido genera en que la entendian los antiguos, es decir, del
conocimiento de la naturaleza, y no tiene ninguna relacion con la metafisica, puesto
gue lo que esta «mas alla de la natural eza» esté por eso mismo mas alla de toda expe-
riencia posible. No hay nada que pueda ser puesto en paraelo con la metafisica, y to-
dos aquellos que saben lo que es la verdadera metafisica no pueden protestar sino
enérgicamente contra semejantes asimilaciones; es verdad que, en nuestros dias, ni
los sabios ni los fil dsof os parecen tener la menor nocion de ella

Acabamos de decir que hay muchos tipos de fendmenos psiquicos, y afiadiremos
de inmediato, a este respecto, que e dominio del psiquismo nos parece susceptible
de extenderse a muchos otros fendmenos que los del espiritismo: es verdad que los
espiritistas son muy invasores: se esfuerzan en explotar en provecho de sus ideas una
multitud de hechos que deberian permanecerles enteramente extrafios, al no estar
provocados por sus préacticas, y a no tener ninguna relacion directa o indirecta con
sus teorias, puesto que no se puede pensar evidentemente en hacer intervenir en ellos
alos «espiritus de los muertos»; sin hablar de los «fendmenos misticos», en el senti-
do propio y teoldgico de esta expresion, fendmenos que escapan por 1o demés totd-
mente a la competencia delos sabios ordinarios, citaremos solo hechos como los que
se retinen bajo el nombre de «telepatia», y que son incontestablemente manifestacio-
nes de seres actualmente vivos’. Las increfbles pretensiones de los espiritistas a
anexarse las cosas més diversas no dejan de contribuir a crear y a mantener en el pa-

! Muy recientemente, e Dr. Richet, al presentar su Traité de Métapsychique a la Academia de las
Ciencias, declaraba textualmente: «Como Aristételes, por encima de la fisica, introdujo la metafisica,
por encima de la psiquica, yo presento |a metapsiquica». jNo se podria ser més modesto!

2 Un gran nlimero de esos hechos han sido recopilados por Gurney, Myers y Podmore, miembros
de la Sociedad de investigaciones psiquicas de Londres, en una obra titulada Phantasms of the Living.
Existe una traduccién francesa de esa obra; pero el traductor ha creido deber darle € titulo estrafala
rio: Les Hallucinations télépathiques, titulo que esta en completo desacuerdo con la intencion de los
autores, puesto que se trata de fendmenos reales, y que traiciona curiosamente la estrechez de miras de
lacienciaoficial.
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blico confusiones lamentables: en varias ocasiones, hemos tenido la ocasi6n de cors-

tatar que hay gentes que llegan hasta confundir € espiritismo con el magnetismo e
incluso con el hipnotismo; eso no se produciria quizas tan frecuentemente si 1os espi-

ritistas no se mezclaran en hechos que no les conciernen en nada. A decir verdad, en-

tre los fendbmenos que se producen en |as sesiones espiritistas, |os hay que dependen

efectivamente del magnetismo o del hipnotismo, y en los cuales e médium no se
comporta de otro modo que un sujeto sonambulico ordinario; hacemos alusién con-

cretamente a fendmeno que los espiritistas |laman «encarnacién», y que no es otra
cosa en € fondo que un caso de esos «estados segundos», llamados impropiamente
«personalidades multiples», que se manifiestan frecuentemente también en los en-

fermos y en los hipnotizados; pero, naturalmente, la interpretacion espiritista es
completamente diferente. La sugestion juega igualmente un gran papel en todo eso, y
todo lo que es sugestion y transmision de pensamiento se vincula evidentemente al

hipnotismo o a magnetismo (no insistimos sobre la distincion que hay lugar a hacer
entre estas dos cosas, distincion que es bastante dificil de precisar, y queno importa
aqui); pero, desde que se hace entrar en este dominio un fenémeno cualquiera, €l es-

piritismo ya no tiene nada que ver en ello. Por €l contrario, no vemos ninglin incon-

veniente en que tales fendmenos se vinculen a psiquismo, cuyos limites son muy
imprecisos y muy mal definidos; quizas que € punto de vista de |os experimentado-

res modernos no se opone a que se trate como una ciencia unica lo que puede consti-

tuir el objeto de varias ciencias distintas para aquellos que la estudian de otra manera
y que, no tememos decirlo claramente, saben mejor de qué se trata en realidad.

Esto nos conduce a hablar un poco de las dificultades del psiquismo: si |os sabios
no llegan, en este dominio, a obtener resultados muy segurosy muy satisfactorios, no
es solo porque tratan con fuerzas que conocen mal, sino sobre todo porque estas
fuerzas no actlian de la misma manera que aguellas que tienen e hébito de mangjar,
y porque no pueden someterse alos métodos de observacion que funcionan con estas
Ultimas. En efecto, los sabios no pueden jactarse de conocer con seguridad la verda-
dera naturaleza de la electricidad, por emplo, y sin embargo eso no les impide estu-
diarla desde su punto de vista «<fenomenista», ni sobre todo utilizarla bajo la relacion
de las aplicaciones préacticas, es menester pues, que en el caso que nos ocupa, haya
otra cosa que esta ignorancia a la que los experimentadores se resignan con bastante
facilidad. Lo que importa hacer observar, es que la competencia de un sabio «espe-
ciaista» es algo muy limitado; fuera de su dominio habitual, no puede pretender una
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autoridad mayor gque la del primero gque llega, y, cualquiera que sea su valor, no ten-
dra otra ventaja que la que puede darle el habito de una cierta precision en la obse-
vacion; y todavia esta ventaja no compensa mas que imperfectamente algunas de-
formaciones profesionales. Por eso es por o que las experiencias psiquicas de Croo-
kes, para tomar uno de los gjemplos méas conocidos, no tienen a nuestros ojos la im-
portancia excepcional gue muchos se creen obligados a atribuirles; reconocemos de
buena gana la competencia de Crookes en quimicay en fisica, pero no vemos ningu-
na razén para extenderla a un orden completamente diferente. Los titulos cientificos
Mas serios no garantizan a los experimentadores contra accidentes bastante vulgares,
como dejarse simplemente mistificar por un médium: eso es quizas lo que le ha oau-
rrido a Crookes; eso es ciertamente lo que le ha ocurrido a Dr. Richet, y las famosas
historias de la villa Carmen, en Argelia, hacen incluso bastante poco honor ala pers-
picacia de este Ultimo. Por |o demas, para eso hay una excusa, ya gque estas cosas son
muy propias para desconcertar a un fisico o a un fisiologista, y hasta incluso a un
psicdlogo; y, por un penoso efecto de la especializacion, nada es més ingenuo y més
desprovisto de defensa que algunos sabios desde que se les saca de su esfera habi-
tual: bagjo esta relacion, no conocemos un gjemplo mejor que €l de la fantéstica co-
leccion de autografos que el célebre falsario Vrain-Lucas hizo aceptar como auténti-
cos a matematico Michel Chasles; ningin psiquista ha alcanzado todavia un grado
semejante de extravagante credulidad.

Pero no es solo de cara a fraude donde los experimentadores se encuentran des-
armados, a falta de conocer mejor la psicologia especial de los médiums y de otros
sujetos alos cuales recurren; estan expuestos todavia a muchos otros peligros. Prime-
ro, en cuanto a la manera de conducir experiencias tan diferentes de aquellas a las
gue estén acostumbrados, estos sabios se encuentran a veces inmersos en las mayores
dificultades, ello, aunque no quieran convenir que es asi, y ni siquiera confesaselo a
si mismos; asi, no alcanzan a comprender que haya hechos que uno no puede repro-
ducir avoluntad, y que esos hechos sean no obstante tan reales como los demés; pre-
tenden también imponer condiciones arbitrarias o imposibles, como exigir la produc-
cion a plena luz de fendmenos a los cuales la obscuridad puede ser indispensable; se
reirian ciertamente, y a buen derecho, del ignorante que, en € dominio de las cien-

! Henri Poincaré, més prudente que muchos otros, 0 més consciente de su falta de preparacion, se
negd a intentar una experiencia con Eusapia Paladino; muy seguro de antemano, escribia, «gque seria
arrollado». (Articulo de M. Philippe Pagnat en |as Entretiens | déalistes, junio de 1914, p. 387).
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cias fisicoquimicas, hiciera muestra de un desprecio tan completo de todas las leyesy
guisiera no obstante observar a toda costa alguna cosa. Y después, bajo un punto de
vista mas tedrico, esos mismos sabios se dejan llevar por € desconocimiento de los
l[imites de la experimentacion y le piden lo que no puede dar; porque se han consa-
grado a ella exclusivamente, se imaginan de buena gana gue ella es lafuente Unica de
todo conocimiento posible; y, por lo demas, un «especialista» esta peor colocado que
cualquiera para apreciar los limites més all& de |os cuales sus métodos habituales de-
jan de ser vélidos. Finalmente, he aqui lo que hay quizés de mas grave: es siempre
extremadamente imprudente, lo hemos dicho, poner en juego fuerzas de las que se
ignora todo; ahora bien, a este respecto, los psiquistas més «cientificos» no tienen
més ventajas que los vulgares espiritistas. Hay cosas a las que no se toca impune-
mente, cuando no se tiene la direccion doctrinal requerida para estar seguro de no ex-
traviarse nunca; y nuncalo repetiremos bastante, tanto més cuanto que, en €l dominio
que se trata, un tal extravio es uno de los efectos méas comunes y més funestos de las
fuerzas sobre las que se experimenta; € nimero de gentes que pierden la razén con
ello lo prueba suficientemente. Ahora bien, la ciencia ordinaria es absolutamente im-
potente para dar la menor direccion doctrinal, y no es raro ver a psiquistas que, sin
[legar hasta el desvario hablando propiamente, se extravian no obstante de una mane-
ra deplorable: en estos casos, comprendemos a todos aquellos que, después de haber
comenzado con intenciones puramente «cientificas», han acabado por ser «converti-
dos» al espiritismo mas o menos completamente, y més o menos abiertamente. Di-
remos mas incluso: ya es penoso, para hombres que deberian saber reflexionar, admi-
tir la simple posibilidad de la hip6tesis espiritista, y sin embargo hay sabios (podria-
mos decir incluso que casi todos estan en esto) que no ven por qué no puede admitir-
se, y que, a descartarla «a priori», tendrian miedo de fatar a laimparcialidad en la
gue se tienen; no creen en ella, se entiende, pero finalmente no la rechazan de una
manera absoluta, y se mantienen solo en la reserva, en una actitud de duda pura 'y
simple, tan algjada de la negacion como de la afirmacion. Desgraciadamente, hay
muchas posibilidades de que e que aborda los estudios psiquicos con tales dispos-
ciones se quede ahi, y de que se deslice insensiblemente del |ado espiritista méas bien
que del lado opuesto: primero, su mentalidad tiene ya al menos un punto comin con
la de los espiritistas, puesto que es esencialmente «fenomenista» (no tomamos esta
palabra en el sentido en que se aplica a una teoria filoséfica, con ella designamos
simplemente esa suerte de supersticion del fendmeno que constituye el fondo del es-
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piritu «cientificistar»); y después, hay lainfluencia del medio espiritista mismo, con €l
gue € psiquista va a encontrarse necesariamente en contacto al menos indirecto,
aunque no sea més que por la mediacion de los médiums con que trabagjara, y ese
medio es un espantoso foco de sugestion colectiva y reciproca. El experimentador
sugestiona incontestablemente al médium, 1o que falsea | os resultados desde que ten-
ga la menor idea preconcebida, por oscura quesea; pero, sin sospecharlo, puede a su
vez ser sugestionado por é; y esto no seria todavia nada si no fuera més que e me-
dium, pero hay también todas las influencias que éste arrastra con é, y de las que lo
menos gue se puede decir es gue son eminentemente malsanas. En estas condiciones,
el psiquista va a encontrarse a merced de un incidente cualquiera, 1o més frecuente-
mente de orden completamente sentimental: a Lombroso, Eusapia Paladino le hizo
ver el fantasma de su madre; Sir Oliver Lodge recibié «comunicaciones» de su hijo
muerto en la guerra; no fue necesario nada méas para determinar Sus «conversiones».
Estos casos son quizas aln més frecuentes de |0 que se piensa, ya que hay ciertamen-
te sabios que, por temor a ponerse en desacuerdo con su pasado, no se atreverian a
confesar su «evolucion» y a llamarse francamente espiritistas, y ni siquiera a mani-
festar simplemente, a respecto del espiritismo, una simpatia demasiado acentuada.
Los hay que no quieren que se sepa que se ocupan de estudios psiquicos, como si eso
debiera desconsiderarles a los 0jos de sus cofrades y del publico, bastante habituados
a asimilar esas cosas a espiritismo; es asi como M™ Curie y M. d Arsonval, por
gjemplo, han ocultado durante mucho tiempo que se libraban a este género de expe-
rimentacion. Es curioso citar a este proposito, estas lineas de un articulo que laRevue
Scientifique consagré ya hace tiempo a libro del Dr. Gibier que ya hemos mencione-
do: «M. Gibier [lama con sus votos a la formacion de una sociedad para estudiar esta
nueva rama de lafisiologia psicologica, y parece creer que es el Uinico de nosotros, si
no el primero, entre los sabios competentes, en interesarse en esta cuestion. Que M.
Gibier se tranquilice y sea satisfecho en sus deseos. Un cierto nimero de investiga-
dores muy competentes, |os mismos que han comenzado por el comienzo y han pues-
to ya un cierto orden en la marafia de |0 sobrenatural (sic), se ocupan de esta cuestion
y continlian su obra... sin hablar de ello al puablico»'. Una semejante actitud es ver-
daderamente sorprendente en gentes que, de ordinario, aman tanto la publicidad, y
gue proclaman sin cesar que todo aquello de 1o que se ocupan puede y debe ser d-
vulgado tan ampliamente como sea posible. Agregaremos que € director de laRevue

! Revue Scientifique, 13 de noviembre de 1886, pp. 631-632.
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Scientifique, en aguella época, era e Dr. Richet; éste al menos, si no los demés, no
debia encerrarse siempre en esta prudente resava.

Hay todavia otra precision que es bueno hacer: es que algunos psiquistas, sin po-
der ser sospechosos de estar ligados al espiritismo, tienen singulares afinidades con
el «neoespiritualismo» en general, o con una u otra de sus escuelas; los teosofistas,
en particular, se han jactado de haber atraido a muchos de ellos a sus filas, y uno de
sus Grganos aseguraba no hace mucho «que no todos |os sabios que se han ocupado
de espiritismo y que se citan como a clasicos, han sido Ilevados a creer en el espiri-
tismo (salvo uno o dos), que casi todos han dado una interpretacion que se aproxima
a la de los tedsofos, y que los més célebres son miembros de la Sociedad Teosofi-
ca»'. Es cierto que los espiritistas reivindican con mucha mayor facilidad, como
siendo de los suyos, a todos aquellos que han estado mezclados de cerca o de lgjos
con esos estudios y que no son sus adversarios declarados, pero los teosofistas, por
su lado, quizés se han apresurado un poco atomar por hecho algunas adhesiones que
no tenian nada de definitivo; no obstante, debian tener presente entonces en la me-
moria el ggemplo de Myers y de diversos otros miembros de la Sociedad de investi-
gaciones psiquicas de Londres, y también el del Dr. Richet, que no habia hecho més
que pasar por su organizacioén, y que no habia estado entre los Ultimos, en Francia, en
hacer eco ala denuncia de las supercherias de M™ Blavastsky por dicha Sociedad de
investigaciones psiquicas’. Sea como sea, la frase que acabamos de citar contenfa
quizés unaalusion a M. Flammarion, que, no obstante, estuvo siempre mas cerca del
espiritismo que de toda otra concepcion; ciertamente contenia una alusion a Willian
Crookes, que se habia adherido efectivamente a la Sociedad Teosofica en 1883, y
gue fue incluso miembro del consejo director de la London Lodge. En cuanto a Dr.
Richet, su papel en el movimiento «pacifista» muestra que siempre ha guardado algo

I Le Lotus, octubre de 1887.

2 En una carta que hemos citado en otra parte (El Teosofismo, p. 74, ed. francesa), el Dr. Richet di-
ce que habia conocido a M™ Blavastsky por la intermediacion de M™ de Barrau; la misma persona
jugo también un cierto papel junto a Dr. Gibier, como se puede ver por esta nota que viene después
de un elogio al «gran y concienzudo sabio» Burnouf: «Debemos también una mencién especia ala
obra considerable de M. Louis Leblois, de Estrasburgo, cuyo conocimiento debemos a una dama de
gran mérito, M™ Caroline de Barrau, madre de uno de nuestros antiguos alumnos, hoy dia nuestro
amigo, el Dr. Emile de Barrau» (Le Spiritisme, p. 110). La obra de Leblois, titulada Les Bibles et les
Initiateurs religieux de I humanité, contribuyo, ademas de las de Jacolliot, ainculcar a Dr. Gibier las
ideas falsas que ha expresado sobre la Indiay sus doctrinas, y que hemos sefialado precedentemente.



ESPIRITISMO Y PSIQUISMO 67

en comun con los «neoespiritualistas», en quienes las tendencias humanitarias se
afirman no menos ruidosamente; para aquellos que estan al corriente de estos movi-
mientos, coincidencias como ésta constituyen un signo mucho mas claro y més ca-
racteristico de lo que otros estarian tentados a creer. En el mismo orden de ideas, ya
hemos hecho alusion a las tendencias anticatdlicas de algunos psiquistas como €l Dr.
Gibier; en lo que concierne a éste, habriamos podido incluso hablar mas generalmen-
te de tendencias antireligiosas, a menos, no obstante, de que se trate de «religion la-
ca», seguin la expresion tan querida a Charles Fauvety, uno de los primeros apdstoles
del espiritismo francés; he aqui en efecto algunas lineas que extraemos de su conclu-
sién, y que son una muestra suficiente de esas declamaciones. «Tenemos fe en la
Ciencia 'y creemos firmemente que desembarazara para siempre a la humanidad del
parasitismo de todas las especies de brahmes (el autor quiere decir de sacerdotes), y
gue lareligion, o mas bien lamoral devenida cientifica, seré representada, un dia, por
una seccion particular en las academias de las ciencias del porvenirs'. No querriamos
insistir sobre semejantes necedades, que desgraciadamente no son inofensivas; no
obstante, habria que hacer un curioso estudio sobre la mentalidad de las gentes que
invocan asi ala «Ciencia» a proposito de todo, y que pretenden mezclarla a lo mas
extrafio que hay a su dominio: se trata todavia de una de las formas que el desequili-
brio intelectual toma de buena gana entre nuestros contemporaneos, y que quizas es-
tan menos algadas unas de otras de |0 que parecen; ¢no hay ahi un «misticismo cien-
tificista», un «misticismo materialista» incluso, que son, |10 mismo que |as aberracio-
nes «neoespiritualistas», desviaciones evidentes del sentimiento religioso?”.

Todo lo que hemos dicho de | os sabios, podemos decirlo también de los fil 6s0fos
gue se ocupan igualmente de psiquismo; son mucho menos numerosos, pero find-
mente hay también algunos. Ya hemos tenido la ocasion en otra parte® de mencionar
incidentalmente el caso de William James, que, hacia e final de su vida, menifestd
tendencias muy pronunciadas hacia el espiritismo; y es necesario insistir en ello, tan-
to més cuanto que algunos han encontrado «un poco fuerte» que hayamos calificado
a ese filosofo de espiritista y sobre todo de «satanista inconsciente». Sobre este pun-

! Le Spiritisme, p. 383.

2 La «religién de la Humanidady, inventada por Augusto Comte, es uno de |os gjemplos que mejor
ilustran lo que queremos decir; pero la desviacion puede existir perfectamente sin llegar a tales extra
vagancias.

® El Teosofismo, pp. 35y 130, ed. francesa.
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to, advertiremos primero a nuestros contradictores eventuales, de cualquier lado que
Se encuentren, que tenemos en reserva muchas otras cosas mucho mas «fuertes» to-
davia, 1o que no lesimpide ser rigurosamente verdaderas; y por |o demés, Si supieran
lo que pensamos de la inmensa mayoria de los filésofos modernos, los admiradores
de lo gque se ha convenido llamar «grandes hombres», sin duda se espantarian. Sobre
lo que Ilamamos «satanismo inconsciente», Nos explicaremos en otra parte; pero, en
cuanto al espiritismo de William James, habria sido menester precisar que no se tra-
taba més que del Ultimo periodo de su vida (hablamos de «conclusion final»), ya que
las ideas de este filésofo han variado prodigiosamente. Ahora bien, hay un hecho
aseverado: es que William James habia prometido hacer, después de su muerte, todo
lo que estuviera en su poder para comunicar con Sus amigos O Con Otros experimen-
tadores; esta promesa, hecha seguramente «en interés de la ciencia», prueba que ad-
mitia la posibilidad de |a hipétesis espiritista’, cosa grave para un filésofo (0 que de-
beria ser grave si lafilosofiafueralo que quiere ser), y tenemos razones para suponer
que haya ido todavia més lejos en ese sentido; no hay que decir que una muchedum-
bre de médiums americanos han registrado «mensajes» firmados por él. Esta historia
nos hace recordar la de otro americano no menos ilustre, €l inventor Edison, que pre-
tendio recientemente haber descubierto un medio de comunicar con los muertos’; no
sabemos lo que habria ocurrido, ya que se ha hecho € silencio sobre el asunto, pero
siempre hemos estado bien tranguilos sobre los resultados; este episodio es instructi-
VO porgue muestra todavia que los sabios mas incontestables, y los que se podria
creer més «ositivos», no estan al abrigo del contagio espiritista. Pero volvamos alos
filosofos: a lado de William James, habiamos nombrado a M. Bergson; en cuanto a
éste, nos contentaremos con reproducir, porque es bastante significativa por si mis-
ma, |la frase que ya habiamos citado entonces. «seria algo, seriaincluso mucho poder
establecer sobre el terreno de la experiencia la probabilidad de |a supervivencia por

! Esta actitud era también la de un filésofo universitario francés, M. Emile Boirac, que, en una
memoria titulada L’ Etude scientifique du spiritisme, presentada a «Congrés de psychologie expéri-
mentale» de 1911, declar6 que la hipétesis espiritista representaba «una de |as explicaciones filosofi-
cas posibles de los hechos psiquicos», y que nadie podia rechazarla «a priori» como «anticientifica»;
quizés no es anticientifica ni antifilosofica, pero es ciertamente antimetafisica, 10 que es mucho mas
grave y mas decisivo.

2 Hace ya bastante tiempo que dos espiritistas holandeses MM. Zaalberg van Zelst y Matla, habian
construido un «dinamistégrafo», 0 «aparato destinado a comunicar con €l mas aléa sin médium» (Le
Monde Psychique, marzo de 1912).
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un tiempo x»". Esta declaracién es cuanto menos inquietante, y nos prueba que su au-
tor, tan cerca ya de las ideas «neoespiritualistas» por méas de un lado, est4 verdadera-
mente comprometido en una via muy peligrosa, 1o que lamentamos sobre todo por
aquellos que, a acordarle su confianza, se arriesgan a ser arrastrados en su compafiia.
Decididamente, para precaver contralas peores absurddades, |a filosofia no vale més
gue la ciencia, puesto que no es capaz, ho decimos de probar (sabemos bien que esto
seria pedirle demasiado), sino de hacer comprender o solo de hacer presentir, por
confusamente que sea, que la hipdtesis espiritista no es mas que una imposibilidad
puray simple.

Habriamos podido dar muchos otros gjemplos todavia, hasta tal punto que, de-
jando incluso de lado alos que son méas o menos sospechosos de espiritismo, 10s psi-
guistas que tienen tendencias «neoespiritualistas» parecen ser el mayor nimero; en
Francia es sobre todo € ocultismo, en el sentido en que lo hemos entendido en & ca
pitulo precedente, el que ha influenciado fuertemente a la mayoriade ellos. Asi, las
teorias del Dr. Grasset, que no obstante es catdlico, no dgjan de presentar ciertas re-
laciones con las de los ocultistas; las teorias del Dr. Durand de Gros, del Dr. Dupony,
del Dr. Baraduc, del coronel de Rochas, se aproximan al ocultismo mucho més toda-
via. No citamos agui més que algunos nombres, tomados casi a azar; en cuanto a
proporcionar textos justificativos, no seria muy dificil, pero no podemos pensar en
hacerlo aqui, porque eso nos algjaria demasiado de nuestro tema. Nos atendremos
pues a estas pocas constataciones, y nos preguntaremos si todo eso se explica sufi-
cientemente por e hecho de que el psiquismo representa un dominio mal conocido y
peor definido, 0 si no es mas bien, justamente porque hay demasi ados casos concor-
dantes, € resultado inevitable de investigaciones temerarias emprendidas, en este
dominio mas peligroso que cualquier otro, por gentes que ignoran hasta las més ele-
mentales de las precauciones que hay que tomar para abordarle con seguridad. Para
concluir, agregaremos simplemente esto: de derecho, e psiquismo es enteramente
independiente, no solo del espiritismo, sino también de toda suerte de «neoespiritua-
lismo», e incluso, si quiere ser puramente experimental, puede, en todo rigor, ser in-
dependiente de toda teoria cualquiera que sea; de hecho, los psiquistas son 1o més
frecuentemente al mismo tiempo «neoespiritualistas» més 0 menos conscientes y mas
0 menos confesos, y este estado de cosas es tanto mas |lamentable cuanto que es pro-
clive a arrojar sobre esos estudios, a los 0jos de las gentes serias e inteligentes, un

L’ Energie Spirituelle.
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descrédito que acabara por dejar el campo libre enteramente a los charlatanes 'y alos
desequilibrados.



CAPITULO VII

LA EXPLICACION DE LOSFENOMENOS

Aungue nuestra intencién no sea explicar especia mente |os fendmenos del espiri-
tismo, debemos hablar al menos sumariamente de su explicacion, aungue no sea mas
que para mostrar que se puede prescindir perfectamente de la hipétesis espiritista, an-
tes de aportar contra ésta razones més decisivas. Por lo deméas, hacemos observar que
no es un orden 16gico el que entendemos seguir en esto: fuera de toda consideracion
relativa a los fendmenos, hay razones plenamente suficientes para rechazar de una
manera absoluta la hipitesis de que se trata; al establecer la imposibilidad de ésta
hipétesis, es menester, si no se tiene otra explicacion enteramente adecuada para dar
cuenta de los fendmenos, decidirse a buscar una. Puesto que la mentalidad de nuestra
época esté vuelta sobre todo del lado experimental, estara mejor preparada, en mu-
chos casos, a admitir que una teoria es imposible y a examinar sin ninguna toma de
partido las pruebas que se den de €llo, si se le ha mostrado primero que la teoria es
indtil, y que existen otras susceptibles de reemplazarla ventajosamente. Por otro lado,
importa decir de inmediato que muchos de los hechos de que se trata, Si no todos, no
dependen de la ciencia ordinaria, no podrian entrar en los estrechos cuadros que los
modernos le han fijado a ésta, y que estan, en particular, enteramente fuera del domi-
nio de lafisiologia y de la psicologia clasica, contrariamente a lo que piensan algu-
nos psiquistas que se ilusionan enormemente a este respecto. Puesto que no sentimos
ningun respeto por los prejuicios de la ciencia oficial, no estimamos que tengamos
gue excusarnos de la aparente extrafieza de algunas de las consideraciones que van a
seguir; pero es bueno prevenir alos que, en razén de los habitos adquiridos, podrian
tomarlas por demasiado extraordinarias. Todavia una vez mas, todo eso no quiere
decir que acordemos a los fendmenos psiquicos el menor carécter «transcendental »;
por lo demés, ningun fendmeno, de cualquier orden que sea, tiene en si mismo un tal
caracter, pero eso no impide que haya muchos de ellos que escapan a los mediosde
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accion de la ciencia occidental moderna, que no esté tan «avanzada» como lo creen
sus admiradores, 0 que a menos no lo estd mas que sobre puntos muy particulares.
La magia misma, por el hecho de que es una ciencia experimental, no tiene absolu-
tamente nada de «transcendente»; 10 que por e contrario puede considerarse como
tal, es la «teurgia», cuyos efectos, inclusive cuando se parecen alos de la magia, d-
fieren totalmente en cuanto a su causa; y es precisamente la causa, y no € fenbmeno
que produce, la que es entonces de orden transcendente. Permitasenos, para hacernos
comprender mejor, tomar aqui una analogia a la doctrina catélica (y hablamos solo
de analogia y no de asimilacion, puesto que no nos colocamos en el punto de vista
teol6gico): hay fendmenos, enteramente semejantes exteriormente, que han sido
constatados en santos y en brujos; ahora bien, es bien evidente que es solo en €l pri-
mer caso gue se les puede atribuir un caracter milagroso y propiamente «sobrenatu-
ral»; en el segundo caso, todo |0 méas pueden |lamarse «preternatural es»; no obstante,
si los fendbmenos son los mismos, es porque la diferencia no reside en su naturaleza,
sino Unicamente en su causa, y es Unicamente del «modo» y de las «circunstancias»
de donde tales fenébmenos sacan su naturaleza sobrenatural. No hay que decir que,
cuando se trata del psiquismo, ninguna causa transcendente podria intervenir, ya sea
que se consideren los fendmenos provocados ordinariamente por las practicas espiri-
tistas, o los fendmenos magnéticos e hipnéticos, o todos aquellos que les estén mas o
Menos CONEXOS; asi pues, No vamos a preocuparnos aqui de las cosas de orden trans-
cendente, y eso quiere decir que hay cuestiones, como las de los «fendbmenos misti-
cos» por gemplo, que pueden permanecer enteramente fuera de las explicaciones que
vamos a considerar. Por otra parte, no vamos a examinar todos |los fendmenos pds-
guicos indistintamente, sino solo aquellos que tienen alguna relacion con € espini-
tismo; y todavia podriamos, entre éstos ultimos, dejar de lado aquellos que, como los
fendmenos de «encarnacion» que ya hemos mencionado, o como los que producen
los «médiums curanderos», se reducen en realidad, ya sea a la sugestion, o ya sea a
magnetismo propiamente dicho, puesto que es manifiesto que se explican muy sufi-
cientemente fuera de la hipétesis espiritista. No queremos decir que no haya ninguna
dificultad en la explicacion de los hechos de este orden, pero los espiritistas no pue-
den pretender anexarse todo e dominio del hipnotismo y del magnetismo; por lo
demés, es posible que esos hechos se encuentren, como por afiadidura, algo més es-
clarecidos por |as indicaciones que daremos a propésito de |os otros.
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Después de estas observaciones generales, indispensables para plantear y delimi-
tar la cuestiéon como debe serlo, podemos recordar las principales teorias que han s-
do emitidas para explicar los fendmenos del espiritismo; hay un nimero bastante
elevado, pero e Dr. Gibier ha creido poderlas reducir a cuatro tipos-; su clasificacion
no carece de defectos, |gjos de eso, pero puede servirnos de punto de partida. La pri-
mera, ala que llama «teoria del ser colectivo», se definiriaasi: «Un fluido especial se
desprende de la persona del médium, se combina con el fluido de las personas pre-
sentes para constituir un personaje nuevo, temporario, independiente en una cierta
medida y que produce los fenémenos conocidos». Después viene la teoria «demonia-
ca», segun la cual «todo es producido por el diablo o sus secuaces», y que viene en
sumaaasimilar el espiritismo ala brujeria. En tercer lugar, hay unateoria que €l Dr.
Gibier Ilama grotescamente «gndmica», segln la cual «existe una categoria de seres,
un mundo inmaterial, que vive a lado nuestro y que manifiesta su presencia en cia-
tas condiciones: estos seres han sido conocidos en todos |os tiempos bajo e hombre
de genios, hadas, silvanos, duendes, gnomos, trasgos, etc.»; no sabemos por qué ha
escogido los gnomos mas bien que otros para dar una denominacion aestateoria, ala
cua vincula la teoria de los teosofistas (aribuyéndola falsamente al budismo), que
pone los fendmenos en la cuenta de |os «el emental es». Finalmente, hay la teoria espi-
ritista, segin la cual «todas esas manifestaciones son debidas a los espiritus o0 a las
almas de los muertos, que se ponen en relacion con los vivos, manifestando sus cua-
lidades o sus defectos, su superioridad o, a contrario, su inferioridad, enteramente
como s todavia vivieran». Cada una de estas teorias, salvo |ateoria espiritista que es
la Unica absurda, puede contener una parte de verdad y explicar efectivamente, no
todos los fendmenos, pero si algunos de entre ellos; €l error de sus partidarios respec-
tivos es sobre todo ser demasiado exclusivos y querer reducirlo todo a una teoria Uni-
ca. En cuanto a nos, no pensamos que todos |os fendmenos sin excepcion deban ex-
plicarse necesariamente por una u otra de las teorias que acaban de ser enumeradas,
puesto que en esta lista hay omisiones y confusiones; por o demés, no somos de los
gue creen que la simplicidad de una explicacion es unagarantia segura de su verdad:
ciertamente se puede desear que sea asi, pero las cosas no estan obligadas a confor-
marse a nuestros deseos, y nada prueba que deban estar ordenadas precisamente de la
manera que seria més comoda para nosotros 0 més propia para facilitar nuestra com-

! Le Spiritisme, pp. 310-311.
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prehension; un tal «antropocentrismo», en numerosos sabios y filésofos, supone ver-
daderamente muchas ingenuas ilusiones.

Lateoria «demoniaca» tiene e don de poner especialmente fuera de si alos esa-
ritistas tanto como a los «cientificistas», puesto que unos y otros hacen igualmente
profesion de no creer en e demonio; para los espiritistas, parece gque no debe haber
en el «mundo invisible» otra cosa que seres humanos, |0 que constituye la limitacion
més inverosimilmente arbitraria que se pueda imaginar. Como tendremos que expli-
carnos mas adel ante sobre el «satanismo», no insistiremos en é por el momento; solo
haremos observar que la oposicién a esta teoria, que apenas es menor en los ocultis-
tas que en los espiritistas, se comprende mucho menos de su parte, puesto que admi-
ten la intervencion de seres bastante variados, |0 que prueba que sus concepciones
son menos limitadas. Desde este punto de vista, la teoria «demoniaca» podria aso-
ciarse de una cierta manera a la que e Dr. Gibier llama «gndmica», puesto que, en
unay en otra, se trata de una accion g ercida por seres no humanos; nada se opone en
principio, no solo a que haya tales seres, sino también a que sean tan diversificados
como es posible. Es muy cierto que, casi en todos los pueblos y en todas las épocas,
se ha tratado de seres tales como los que menciona € Dr. Gibier, y eso no debe ser
sin razén, ya que, cualesquiera que sean |os nombres que se les hadado, 1o que se di-
ce de su manera de actuar concuerda sorprendentemente; solamente, no pensamos
gue jamas hayan sido considerados como propiamente «inmateriales», y por o demés
la cuestion, bajo este aspecto, no se planteaba exactamente de la misma manera para
los antiguos que para los modernos, puesto que las nociones mismas de «materia» y
de «espiritu» han cambiado grandemente de significacion. Por otra parte, la manera
en que esos seres han sido «personificados» se refiere sobre todo a las concepciones
populares, que mas bien que expresar una verdad la recubren, y que corresponden
més bien a las apariencias manifestadas que a la realidad profunda; y es un semejante
«antropomorfismo», de origen enteramente exotérico, o que se puede reprochar
también a la teoria de los «elementales», que verdaderamente se deriva de la prece-
dente, que es, si se quiere, una de sus formas modernizadas. En efecto, los «&lemen-
tales», en el sentido primero de esta palabra, no son otra cosa que los «espiritus de
los elementos», que la antigua magia dividia en cuatro categorias: salamandras o es-
piritus del fuego, silfos o espiritus del aire, ondinas o espiritus del aguay gnomos o
espiritus de la tierra; bien entendido, esta palabra «espiritus» no se tomaba entonces
en el sentido de |os espiritistas, sino que designaba seres sutiles, dotados solo de una
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existencia temporaria, y que no tienen por consiguiente nada de «espiritual» en la
acepcion filosofica moderna; no se trata pues méas que de la expresion exotérica de
una teoria sobre cuyo verdadero sentido volveremos después. Los teosofistas han
acordado una importancia considerable a los «elementales»; ya hemos dicho en otra
parte que M™ Blabatsky debi6 verosimilmente esta idea a George H. Felt, miembro
delaH. B. of L., que laatribuia, por |o demés gratuitamente, a los egipcios. Después,
esta teoria fue més o menos difundida y modificada, tanto por |os teosofistas mismos
como por los ocultistas franceses, que se la apropiaron manifiestamente, pretendien-
do no deberles nada; por |o demés, es de esas sobre |as que | as ideas de estas escuelas
jamas estuvieron bien fijadas, y no querriamos encargarnos de conciliar todo lo que
se ha dicho de los «elementales». La masa de los teoofistas y de los ocultistas se
guedan en la concepcion mas groseramente antropomorfica; pero los hay que han
guerido dar a la teoria un matiz mas «cientifico», y que, careciendo completamente
de datos tradicionales para restituirle su sentido original y esotérico, la han acomoda-
do simplemente a las ideas modernas 0 a los caprichos de su propia fantasia. Asi,
unos han intentado identificar |os «elementales» alas ménadas de Leibnitz*; otros los
han reducido a no ser mas que fuerzas «inconscientes», como Papus para quien son
ademés «los gl6ébulos sanguineos del Universo»?, o incluso a simples «centros de
fuerzas», a mismo tiempo que a «potencialidades de los seres»*; otros todavia han
creido ver en ellos «embriones de almas animales 0 humanas»*; hay también algunos
gue, en un sentido muy diferente, han llevado la confusion hasta asimilarlos alas «je-
rarquias espirituales» de la kabbala judia, de donde resultaria que es menester com-
prender bajo este nombre de «elementales» alos angeles y alos demonios, alos cua-
les se pretende asi hacer «perder su caracter fantasioso»”. Lo que es sobre todo fanta-
Si0s0, son esos ensamblajes de concepciones disparatadas a las que los ocultistas es-
tas acostumbrados; aguellas donde se encuentra dgo de verdad no les pertenecen en
propiedad, sino que son concepciones antiguas més o menos mal interpretadas, y l1os

! Conferencia hecha a Aryan Theosophical Society de New York, el 14 de diciembre de 1886, por
C. H. A. Bjerregaard: Le Lotus, septiembre de 1888.

2 Traité méthodique de Science occulte, p. 373.

% Marius Decrespe (Maurice Després), Les Microbes de |’ Astral.

*Ibid., p. 39.

® Jules Lermina, Magie pratique, pp. 218-220.
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ocultistas parecen haber tomado como tarea, sin duda involuntariamente, embrollar
todas las nociones mas bhien que esclarecerlas o ponerlas en orden.

Un gjemplo de estas falsas asimilaciones ya nos ha sido proporcionado por lateo-
ria de los «cascarones astrales», que el Dr. Gibier ha olvidado completamente en su
nomenclatura, y que es también una apropiacion hecha por €l ocultismo a teosofis-
mo; como ya hemos restablecido maés atrés el verdadero sentido de aquello de lo que
esta teoria no es mas que una deformacion, no vamos a volver mas sobre ello, pero
recordaremos que solo de la manera que hemos indicado entonces se puede admitir
en algunos fendmenos una intervencion de los muertos, o mas bien de un simulacro
de intervencion de los muertos, puesto que su ser real no esté de ninguna manera in-
teresado en ello y no es afectado por esas manifestaciones. En cuanto a la teoria de
los «elementales», sobre la que & ocultismo y e teosofismo no se diferencian mas
claramente que sobre las precedentes, aparece como extremadamente flotante, can-
fundiéndose a veces con la de | os «cascarones», y yendo por lo demés, y 1o més fre-
cuentemente, hasta identificarse con la hipotesis espiritista misma, ala que aporta -
lamente algunas restricciones. Por una parte, Papus ha escrito esto: «o que el espiri-
tista [lama un espiritu, un yo, € ocultista lo [lama un elemental, un cascarén as-
tral»". No podemos creer que haya sido de buena fe al hacer esta asimilacion, inacep-
table para los espiritistas; pero prosigamos: «Los principios inferiores iluminados por
la inteligencia del alma humana (con la que no tienen mas que un «azo fluidico»)
forman lo que los ocultistas Ilaman un elemental, y flotan alrededor de latierraen el
mundo invisible, mientras que los principios superiores evolucionan en otro plano...
En la mayoria de los casos, €l espiritu que viene a una sesion es el elemental de la
persona evocada, es decir, un ser que no posee del difunto més que losinstintosy la
memoria de |as cosas terrestress’. Eso es bastante claro, y, si hay una diferencia entre
un «cascaron» propiamente dicho y un «elemental», es que el primero es literalmente
un «cadaver astral», mientras que el segundo se considera que guarda todavia un «a-
zo fluidico» con los principios superiores; observemos de pasada que eso parece im-
plicar que todos los elementos del ser humano deben situarse en alguna parte del es-
pacio; los ocultistas, con sus «planos», toman una imagen bastante grosera por una
realidad. Pero, por otra parte, las afirmaciones que acabamos de reproducir no impi-
den a mismo autor, en otros lugares de la misma obra, cualificar alos «elemental es»

! Traité méthodique de Science occulte, p. 347.
2 |bid., p. 351.
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de seres «conscientes y voluntarios», de presentarlos como «las células nerviosas del
Universo», y de asegurar que «son ellos los que se aparecen a las infelices victimas
de las aucinaciones de la brujeria bajo la figura del diablo, con el cual (sic) se hacen
pactos»'; este Ultimo papel, por lo demés, no es atribuido muy frecuentemente por
los ocultistas a los «elementales». En otra parte todavia, Papus precisa que € «ele-
mental» (y ahi pretende que este término, que sin embargo no tiene nada de hebraico,
pertenece a la kabbala) «esta formado por € espiritu inmortal superiormente, por €l
cuerpo astral (parte superior) medianamente y por las cortezas inferiormentes’. Seria
pues, segun esta nueva version, e ser humano verdadero y completo, tal como esta
congtituido durante el tiempo mas 0 menos largo en que permanece en el «plano &
tral»; ésta es la opinion que ha prevalecido entre los ocultistas, asi como entre los
teosofistas, y los unos y los otros han |legado a admitir bastante generalmente que es-
te ser puede ser evocado en tanto que se encuentra en ese estado, es decir, en el curso
del periodo que va de la «muerte fisica» a la «muerte astral». Solamente, se agrega
que los «desencarnados» que se manifiestan de mayor buena gana en las sesiones es-
piritistas (a excepcion de los «muertos amados») son |os hombres cuya natural eza es
la més inferior, concretamente los borrachos, 10s brujos y los criminaes, y también
los que han perecido de muerte violenta, sobre todo los suicidas; y es incluso a estos
seres inferiores, con los que las relaciones se califican de muy peligrosas, a los que
algunos teosofistas reservan la denominacién de «elementales». Los espiritistas, que
son absolutamente opuestos a todas |as teorias que se han tratado hasta aqui, no pare-
cen apreciar mucho esta concesién, no obstante muy grave, y eso se comprende pe-
fectamente: ellos mismos reconocen bien que hay «malos espiritus» que se mezclan
en sus sesiones, pero, si no hubiera mas que esos, no habria méas que abstenerse cui-
dadosamente de las practicas del espiritismo; es en efecto 1o que recomiendan los d-
rigentes del ocultismo y sobre todo los del teosofismo, pero sin poder, sobre este
punto, hacerse escuchar por una cierta categoria de su adherentes para quienes todo
lo que es «fendmeno», cual quiera que sea su calidad, posee un atractivo irresistible.
Llegamos ahora a las teorias que explican los fendmenos por la accién de seres
humanos vivos, y que el Dr. Gibier reline bastante confusamente bajo el nombre, im-
propio para algunas de entre ellas, de «teoria del ser colectivo». Lateoria que merece
verdaderamente este nombre viene en realidad a injertarse sobre otra que no es nece-

! Traité méthodique de Science occulte, pp. 373, y 909-910.
2’ etat de trouble et I’ evolution posthume de I’ &re humain, pp. 12-13.
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sariamente solidaria de €lla, y que a veces se |lama teoria «animista» 0 «italista»;
bajo su forma méas comun, la gue se expresa por 1o demas en la definicion dada por €
Dr. Givier, se podria llamar también, teoria «fluidica». El punto de partida de esta
teoria, es que hay en el hombre algo que es susceptible de exteriorizarse, es decir, de
salir de los limites del cuerpo, y muchas constataciones tienden a probar que es efec-
tivamente asi; recordaremos solo las experiencias del coronel de Rochasy de dive-
S0s otros psiquistas sobre la «exteriorizacion de la sensibilidad» y la «exteriorizacion
de la motricidad». Admitir eso no implica evidentemente la adhesién a ninguna es-
cuela; pero algunos han sentido la necesidad de representarse ese «algo» bajo el as-
pecto de un «fluido», que llaman ora «fluido nervioso», ora «fluido vital»; éstos son
naturalmente ocultistas, que, ahi como por todas partes donde se trata de «fludos»,
no hacen mas que ponerse a seguir alos magnetizadores y a los espiritistas. Este pre-
tendido «fluido», en efecto, no es més que uno con el de los magnetizadores: es el od
de Reichenbach, que se ha querido aproximar alas radiaciones invisibles de lafisica
moderna’; es este «fluido» el que se desprenderia del cuerpo humano bajo la forma
de efluvios que algunos creen haber fotografiado; pero esto es otra cuestion, que
gueda enteramente al margen de nuestro tema. En cuanto a los espiritistas, ya hemos
dicho que tenian del mesmerismo esta idea de los «fluidos», a los cuales han recurri-
do igualmente para explicar la mediumnidad; no es sobre eso donde recaen las diver-
gencias, sino solo sobre esto, que los espiritistas quieren que un «espiritu» venga a
servirse del «fluido» exteriorizado del médium, mientras que ocultistas y simples
psiquistas suponen més razonablemente que este Ultimo, en nuMerosos casos, podria
[levar a cabo @ solo toda la parafernalia del fendmeno. Efectivamente, si algo del
hombre se exterioriza, no hay necesidad de recurrir a factores extrafios para explicar
fendmenos tales como los golpes o los desplazamientos de objetos sin contacto, que
no constituyen por eso una «accion a distancia» ya que, en suma, un ser esta por to-
das partes donde actia: en cualquier punto donde se produzca esa accion, es porque
el médium ha proyectado alli, sin duda inconscientemente, algo de si mismo. Para
negar que unatal cosa sea posible, habria que ser de aquellos gque creen que el ham-
bre esté4 absolutamente limitado por su cuerpo, |0 que prueba que no conocen méas
que una minima parte de sus posibilidades; esta suposicion, lo sabemos bien, es la
mas habitual entre los occidentales modernos, pero no se justifica més que por laig-

L Ver el folleto de Papus titulado Lumiére invisible, Médiumnité et Magie. —No hay que confundir
este od muy moderno con el ob hebraico.



LA EXPLICACION DE LOS FENOMENOS 79

norancia comun: en otros términos, equivale a sostener que € cuerpo es en cierto
modo la medida del alma, |o que constituye, en la India, una de las tesis heterodoxas
de los Jainas (nos no empleamos las palabras de cuerpo y de alma méas que para
hacernos comprender mas facilmente), o que es muy fécil de reducir a absurdo -
mo para que insistamos més en ello: ¢se concibe que el alma deba o que incluso pue-
da seguir las variaciones cuantitativas del cuerpo, y que, por jemplo, la amputacion
de un miembro conlleve con ella una disminucion proporcional ? Por o demés, cues-
ta trabajo comprender que la filosofia moderna haya planteado una cuestion tan des-
provista de sentido como la de la «sede del alma», como si setratara de algo «docali-
zable»; y los ocultistas no estan exentos tampoco de reproche bajo este aspecto, pues-
to que tienen una tendencia a localizar, incluso después de la muerte, todos los ele-
mentos del ser humano; en 1o que concierne a los espiritistas, repiten a cada instante
gue los «espiritus» estén «en el espacio», o también en lo que ellos llaman la «errati-
cidad». Es precisamente ese mismo habito de materializarlo todo lo que criticamos
también en la teoria «fluidica»: no encontrariamos nada que decir si, en lugar de
hablar de «fluidos», se hablara simplemente de «fuerzas», como lo hacen por lo de-
mas algunos psiquistas méas prudentes 0 menos tocados por € «neoespiritualismo;
esta palabra de «fuerzas» es sin duda muy vaga, pero por ello no es menos vdida en
un caso como éste, ya que no vemos que la ciencia ordinaria esté en un estado de
permitir una mayor precision.

Pero volvamos a los fendmenos que puede explicar la fuerza exteriorizada; los
casos que hemos mencionado son los mas elementales de todos, ¢sera todavia lo
mismo cuando se encuentre en ellos la marca de una cierta inteligencia, como, por
gjemplo, cuando la mesa que se mueve responde méas 0 menos bien a las cuestiones
gue se le hacen? No vacilaremos en responder afirmativamente para un gran nimero
de casos: es mas bien excepcional que las respuestas o las «comunicaciones» obteri-
das rebasen sensiblemente el nivel intelectual del médium o de los asistentes; el espi-
ritista que, poseyendo algunas facultades mediumnicas, se encierra en su casa para
consultar a su mesa a propésito de no importa qué, no sospecha que es simplemente
consigo mismo con quien comunica por ese medio desviado, y, sin embargo, es eso
lo que ocurre mas ordinariamente. En las sesiones de |os grupos, la presencia de asis-
tentes mas 0 menos numerosos viene a complicar un poco las cosas: € médium ya no
esta reducido Unicamente a su pensamiento, sino que, en el estado especial donde se
encuentra 'y que le hace eminentemente accesible a la sugestion bajo todas sus for-
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mas, podra reflgjar y expresar también e pensamiento de uno cualquiera de los asis-
tentes. Por lo demas, en este caso como en el precedente, no se trata forzosamente de
un pensamiento que es claramente consciente en el momento presente, e incluso un
tal pensamiento no se expresara apenas més que si alguien tiene la voluntad bien de-
cidida de influenciar las respuestas; habitualmente, o que se manifiesta pertenece
mas bien a ese dominio muy complejo que los psicdlogos llaman e «subconsciente.
A veces se ha abusado de esta Ultima denominacion, porgque es comodo, en muchas
circunstancias, hacer [lamada alo que es oscuro y mal definido; por ello no es menos
cierto que e «subconsciente» corresponde a una realidad; solamente, hay de todo ahi
dentro, y los psicologos, en € limite de los medios de que disponen, estarian enor-
memente embarazados s quisieran poner ahi un poco de orden. Hay primero lo que
se puede llamar la «memoria latente»: nada se olvida jaméas de una manera absol uta,
como lo prueban los casos de «reviviscencia» anormal que se han constatado fre-
cuentemente; asi pues, basta que se haya conocido algo unos instantes, incluso si se
cree haberlo olvidado completamente, para que no haya lugar a buscarlo en otra parte
Sl eso viene a expresarse en una «comunicacion» espiritista. Hay también todas las
«previsiones» y todos los «presentimientos», que, a veces, incluso normamente, lle-
gan a devenir bastante claramente conscientes en algunas pasonas,; y es a este orden
al que es menester vincular ciertamente muchas de las predicciones espiritistas que
serealizan, sin contar con que hay muchas otras, y probablemente un nimero mucho
mayor, que no se redlizan, y que solo representan pensamientos vagos que toman
cuerpo como puede hacerlo cuadquier ensofiacion®. Pero iremos més lejos: una «co-
municacion» que enuncia hechos realmente desconocidos de todos los asistentes
puede provenir no obstante del «subconsciente» de uno de ellos, ya que, bajo este as-
pecto también, se estd muy lejos de conocer ordinariamente todas las posibilidades
del ser humano: cada uno de nosotros puede estar en relacion, por esa parte oscura de
si mismo, con seres y cosas de los que jamés ha tenido conocimiento en e sentido
corriente de esta palabra, y se establecen ahi innumerables ramificaciones a las cua-
les es imposible asignar limites definidos. Aqui, estamos muy lejos de la psicologia
clasica; eso podra parecer muy extrafio, lo mismo que €l hecho de que las «comurni-
caciones» pueden ser influenciadas por |os pensamientos de personas no presentes,
sin embargo, no tememos afirmar que no hay en todo eso ninguna imposibilidad.

! Hay también predicciones que se realizan solo porque han actuado a modo de sugestiones; volve-
remos sobre ello cuando hablemos especia mente de los peligros del espiritismo.
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Volveremos en su momento sobre la cuestion del «subconsciente»; por el momento,
no hablamos de é mas que para mostrar que los espiritistas son muy imprudentes
cuando invocan, como pruebas ciertas en apoyo de su teoria, hechos del género de
aquellos alos que acabamos de hacer alusion.

Estas Ultimas consideraciones permitirdn comprender |o que es la teoria del «ser
colectivo» propiamente dicha y qué parte de verdad encierra; esta teoria, digamodo
de inmediato, ha sido admitida por agunos espiritistas més independientes que los
demés, y que no creen que sea indispensable hacer intervenir alos «espiritus» en to-
dos los casos sin excepcion: tales son Eugéne Nus, que es sin duda €l primero en ha-
ber empleado esta expresion de «ser colectivo»', y M. Camille Flammarion. Segin
esta teoria, €l «ser colectivo» estaria formado por una suerte de combinacion de los
«periespiritus» o de los «fluidos» del médium y de los asistentes, y se fortificaria en
cada sesion, provisto gue los asistentes sean siempre los mismos;, los ocultistas se
han apropiado de esta concepcion con tanto mas apresuramiento cuanto que pens-
ban poderla aproximar a las ideas de Eliphas Lévi sobre los egrégores” o «entidades
colectivas». No obstante, es menester precisar, para no llevar demasiado lgjos la as-
milacion, que, en Eliphas Lévi, se trataba, mucho més generalmente, de o que se po-
driallamar el «alma» de una colectividad cualquiera, como una nacién por ejanplo;
el gran error de los ocultistas, en casos como éste, es tomar a pie de la letra dgunas
maneras de hablar, y creer que se trata verdaderamente de un ser comparable a un ser
vivo, a que sitian naturalmente en € «plano astral». Para volver al «ser oolectivo»
de las sesiones espiritistas, diremos simplemente que, dejando de lado todo «fluido»,
es menester no ver en @ mas que esas acciones y reacciones de los diversos «sLb-
conscientes» presentes, de los que hemos hablado hace un momento, es decir, €
efecto de las relaciones que se establecen entre ellos de una manera mas o0 menos du-
rable, y que se amplifican a medida que el grupo se constituye mas solidamente. Por
lo demas, hay casos en los que & «subconsciente», individual o colectivo, explica to-
do por si solo sin que haya la menor exteriorizacién de fuerza en el médium o en los
asistentes; ello es asi para los «médiums de encarnaciones» e incluso para los «mé-

! Les Grands Mystéres.

2 Es asi que Eliphas Lévi escribi6 esta palabra, que sac6 del Libro de Henoch, y de la que da una
etimologia latina que es absurda; la ortografia correcta seria égrégores; e sentido ordinario en griego
es «vigilantes», pero es muy dificil saber a qué se aplica esta palabra exactamente en el texto, que pue-
de prestarse atodo tipo de interpretaci ones fantasiosas.
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diums escritores»; estos estados, 10 repetimos una vez mas, son rigurosamente idén-
ticos a los estados sonambulicos puros y simples (a menos que se trate de una verda-
dera «posesionx», pero eso no ocurre tan corrientemente). A este propdsito, agregare-
mos que hay grandes semejanzas entre el médium, el sujeto hipnético, y también e
sonambulo natural; hay un cierto conjunto de condiciones «psicofisiol 6gicas» que les
Son comunes, y la manera en gue se comportan es muy frecuentemente la misma. G-
taremos aqui 1o que dice Papus sobre |as relaciones del hipnotismo y del espiritismo:
«Jna serie de observaciones rigurosas nos han llevado a la idea de que el espiritismo
y € hipnotismo no eran dos campos de estudios diferentes, sino los grados diversos
de un mismo orden de fendbmenos; que € médium presentaba con €l sujeto numero-
SOS puntos comunes, puntos que hasta aqui, que yo sepa, no se han destacado sufi-
cientemente. Pero el espiritismo conduce a resultados experimentales mucho mas
completos que e hipnotismo; el médium es un sujeto, pero un sujeto que lleva los
fenémenos més all& del dominio actualmente conocido en hipnotismo»'. Sobre este
punto al menos, podemos estar de acuerdo con |os ocultistas, pero con algunas resa-
vas. por una parte, es cierto que el hipnotismo puede ir mucho més legjos de lo que
han estudiado hasta aqui algunos sabios, pero, sin embargo, no vemos ninguna venta-
jaen extender esta denominacion de manera que entren en ella todos los fendmenos
psiquicos sin distincion; por otra, como lo hemos dicho més atrés, todo fendbmeno
gue esté vinculado a hipnotismo escapa por eso mismo a espiritismo, y por 1o de-
mas |os resultados experimentales obtenidos por las précticas espiritistas no consti-
tuyen el espiritismo mismo: lo que es espiritismo, son las teorias, no los hechos, y es
en este sentido como decimos que &l espiritismo no es més que error e ilusion.

Hay todavia ciertas caegorias de fendmenos de los gue no hemos hablado, pero
gue estan entre |os que suponen evidentemente una exteriorizacion: son los fenéme-
nos que se conocen bgjo los nombres de «aportes» y de «materializaciones». Los
«@portes» son en suma desplazamientos de objetos, pero con la complicacion de que
los objetos provienen entonces de lugares que pueden estar muy alejados, y que pare-
ce frecuentemente que hayan debido pasar a través de obstéculos materiales. Si €
médium emite, de una manera o de otra, prolongamientos de si mismo para ejercer
una accion sobre los objetos, la distancia més o menos grande no supone nada, im-
plica solo facultades mas o menos desarrolladas, y, si la intervencion de los «espiri-

! Traité méthodique de Science occulte, p. 874. —Sigue un paralelo entre e médium y el sujeto,
que esindtil reproducir aqui, puesto que nuestraintencion no es entrar en el detalle de los fenébmenos.
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tus» 0 de otras entidades extraterrestres no es siempre necesaria, aqui no |o es nunca.
La dificultad aqui, reside més bien en e hecho del paso, real o aparente, a través de
lamateria: para explicarlo, algunos suponen que hay sucesivamente «desmaterializa-
cién» y «rematerializacion» del objeto aportado; otros condruyen teorias mas o me-
nos complicadas, en las que hacen jugar € papel principal a la «cuarta dimensién»
del espacio. No entraremos en la discusién de estas diversas hipétesis, pero haremos
observar que conviene desconfiar de las fantasias que la «hipergeometria» ha inspi-
rado a los «neoespiritualistas» de | as diferentes escuelas; asi pues, nos parece preferi-
ble considerar simplemente, en el transporte del objeto, «cambios de estado» que no
precisaremos mas; y agregaremos que, a pesar de la creencia de losfisicos modernos,
puede ser que laimpenetrabilidad de la materia no sea sino muy relativa. Pero, en to-
do caso, nos basta sefidar que, aqui todavia, la supuesta accion de los «espiritus» no
resuel ve absolutamente nada: desde que se admite € papel del médium, es bastante
[6gico buscar explicar hechos como éstos por propiedades del ser vivo; por o demas,
para los espiritistas, el ser humano, por la muerte, pierde algunas propiedades mas
bien que adquiere otras nuevas, finalmente, colocandose fuera de toda teoria particu-
lar, desde € punto de vista de una accion gue se gjerce sobre la materia fisica, el ser
vivo estd manifiestamente en condiciones mas favorables que un ser en cuya consti-
tucion no entra ninglin elemento de esa materia.

En cuanto a las «materializaciones», son quizéas los fendmenos més raros, pero
también agquellos que los espiritistas creen los més probatorios. ¢cémo se podria du-
dar de la existencia 'y de la presencia de un «espiritu» cuando toma una apariencia
perfectamente sensible, cuando se reviste de una forma que puede ser vista, tocada, e
incluso fotografiada (lo que excluye la hip6tesis de una alucinacién)? Sin embargo,
los espiritistas mismos reconocen que el médium esta para algo en eso: una especie
de substancia, primero informe y nebulosa, parece desprenderse de su cuerpo, des-
pués se condensa gradualmente; eso, todo el mundo lo admite, salvo aguellos que
contestan la realidad mismadel fendmeno; pero los espiritistas agregan que un «espi-
ritu» viene de inmediato a modelar esa substancia, ese «ectoplasma», como lo [laman
algunos psiquistas, a darle su forma, y a animarlo como un verdadero cuerpo tempo-
rario. Desgraciadamente, ha habido «materializaciones» de personagjes imagnarios,
como ha habido «comunicaciones» firmadas por héroes romanos: Eliphas Lévi ase-
gura gque agunas personas han hecho evocar por Dunglas Home los fantasmas de pa-
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rientes supuestos, que jamés habian existido®; se han citado también casos donde las
formas «materializadas» reproducian simplemente retratos, o incluso figuras fanta-

siosas sacadas de cuadros o de dibujos que € médium habia visto: «En ocasion del

Congreso espiritista y espiritualista de 1889, dice Papus, M. Donald Mac-Nab nos
mostré un cliché fotogréfico que representaba la materializacién de una joven que é

mismo habia podido tocar asi como de seis de sus amigos y que habia logrado foto-

grafiarla. EI médium en letargia era visible a lado de la aparicion. Ahora bien, esta
aparicién materializada no era més que la reproduccion material de un vigjo dibujo
gue databa de varios siglos atrés y que habia impresionado mucho a médium cuando
estaba despierto»?. Por otra parte, si |a persona evocada es reconocida por uno de los
asistentes, eso prueba evidentemente que ese asistente tenia una imagen de ellaen su
memoria, y de ahi puede venir muy bien la semejanza constatada; si al contrario ne-

die hareconocido a presunto «desencarnado» que se presenta, su identidad no puede
ser verificada, y € argumento espiritista se desmorona también. Por |o demas, M.

Flammarion mismo ha debido reconocer que la identidad de |os «espiritus» jamés ha
sido demostrada, que los casos mas sobresalientes siempre pueden dar lugar a una
contestacion; ¢y cémo podria ser de otro modo, si se piensa que, incluso para €

hombre vivo, es casi imposible tedricamente, si no practicamente, dar pruebas de su
identidad verdaderamente rigurosas e irrefutables? Es pues menester atenerse a la
teoria llamada de |a «ideoplastia», segn la cual no solo & substratum de la «materia-

lizaciénx» es proporcionado por e médium, sino que también su forma misma se debe
a unaidea 0 mas exactamente a unaimagen mental, ya sea del médium igualmente, o
ya sea de un asistente cualquiera, y que estaimagen, por lo demas, puede no ser més
gue «subconsciente»; todos |os hechos de este orden pueden explicarse por esa teoria,
y agunos de entre ellos no pueden explicarse de otro modo. Observaremos de pasada
gue, admitido esto, de ello resulta que no hay necesariamente fraude cuando se pre-
sentan «materializaciones» desprovistas de relieve como |os dibujos en los que se re-
encuentra su modelo; bien entendido, eso no impide gue los fraudes sean muy fre-
cuentes de hecho, pero casos como éstos deberian ser examinados més de cerca, en
lugar de ser descartados de partido tomado. Por |o demés, se sabe que hay «materia-
lizaciones» méas o menos compl etas: hay a veces formas que pueden ser tocadas, pero
gue no llegan a hacerse visibles; hay también apariciones que no son mas que parcia-

! La Clef des Grands Mystéres.
2 Traité méthodique de Science occulte, p. 881.
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les, y estas Ultimas son |o mas frecuentemente formas de manos. Estas apariciones de
manos aisladas merecerian retener la atencion: se ha buscado explicarlas diciendo
gue, «como un objeto se toma ordinariamente con la mano, &l deseo de tomar un do-
jeto debe necesariamente despertar |a idea de mano y por consiguiente la representa-
cién mental de una mano»'; aceptando esta explicacién en principio, es permisible
pensar que quizas no es siempre suficiente, y recordaremos a este propdsito que ma-
nifestaciones similares han sido constatadas en casos que son del dominio de la bru-
jeria, como los hechos de Cideville que ya hemos mencionado. Por |o demés, |a teo-
ria de la «ideoplastia» no excluye forzosamente toda intervencion forédnea, como po-
drian creerlo aguellos que son muy dados a sistematizar; solo restringe € nimero de
casos en los que es menester hacer Ilamada a ella; concretamente, no excluye la ac-
cion de hombres vivos no presentes corporalmente (es asi como operan |os brujos),
ni la de diversas fuerzas sobre |as que tenemos que volver.

Algunos dicen que |o que se exterioriza es €l «doble» del médium; esta expresion
es impropia, a menos en e sentido de que € pretendido «doble» puede tomar una
apariencia muy diferente de la del médium mismo. Para los ocultistas, este «doble»
es evidentemente idéntico a «cuerpo astral»; hay quienes se esfuerzan en obtener, de
una manera consciente y voluntaria, €l «desdoblamiento» o la «salida en astral», es
decir, en suma, en redlizar activamente lo que el médium hace pasivamente, al tiem-
po que confiesan que | as experiencias de este género son extremadamente peligrosas.
Cuando los resultados no son puramente ilusorios y debidos a una simple autosuges-
tion, son, en todo caso, mal interpretados; hemos dicho ya que no es posible admitir
el «cuerpo astral», como tampoco los «fluidos», porque no son més que representa-
CioOnes muy groseras, que consisten en suponer estados materiales que no dfieren
apenas de la materia ordinaria mas gque por una menor densidad. Cuando hablamos
de un «estado sutil», es otra cosa lo que queremos decir: no es un cuerpo de materia
rarificada, un «aerosoma, segun el término adoptado por algunos ocultistas; es algo
gue es verdaderamente «incorporal»; por lo demas, no sabemos s se o debe Ilamar
material o inmaterial, y nos importa poco, ya que estas palabras no tienen mas queun
valor muy relativo para cualquiera que se coloca fuera de |os cuadros convencionales
de la filosofia moderna, puesto que este orden de consideraciones permanece com-
pletamente extrafio a las doctrinas orientales, las Unicas donde, en nuestros dias, la

! Etude expérimentable de quel ques phénoménes de for ce psychique, por Donald Mac-Nab: Le Lo-
tus, marzo de 1889, p. 729.
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cuestion de que se trata es estudiada como debe serlo. Tenemos que precisar que
aquello alo que hacemos a usion ahora es esencialmente un estado del hombre vivo,
ya que €l ser, ala muerte, es cambiado mucho méas que por la simple pérdida de su
cuerpo, contrariamente a lo que sostienen los espiritistas e incluso los ocultistas; asi
pues, o gue es susceptible de manifestarse después de la muerte no puede conside-

rarse sSino como una suerte de vestigio de ese estado sutil del ser vivo, y no es ya ese
estado mismo de la misma manera que el cadaver no es el organismo animado. Du-

rante la vida, € cuerpo es la expresion de un cierto estado del ser, pero éste tiene
iguamente, y al mismo tiempo, estados incorporales, entre los cuales éste del que
hablamos es el més préximo a estado corporal; este estado sutil debe presentarse al

observador como una fuerza o un conjunto de fuerzas més bien que como un cuerpo,
y la apariencia corporal de las «materializaciones» solo se sobreafiade excepciond-

mente a sus propiedades ordinarias. Todo esto ha sido singularmente deformado por

los ocultistas, que dicen bien que el «plano astral» es el «mundo de |as fuerzas», pero
a quienes eso no impide situar ahi cuerpos; conviene agregar también que las «fue-

zas sutiles» son muy diferentes, tanto por su naturaleza como por su modo de accion,

de las fuerzas que estudialafisica ordinaria.

Lo que hay que notar de curioso como consecuencia de estas Ultimas considera
ciones, es esto: aquellos mismos que admiten que es posible evocar a los muertos
(queremos decir € ser real de los muertos) deberian admitir que sea igualmente posi-
ble, eincluso mésfacil, evocar aun vivo, puesto que el muerto no ha adquirido, a sus
0j0s, el ementos nuevos, y puesto que, por lo demés, cualquiera que sea € estado en
el que se le supone, ese estado, comparado a de los vivos, no ofrecera jamés una S-
militud tan perfecta como si se compara a vivos entre ellos, de donde se sigue que las
posibilidades de comunicacién, si existen, no pueden estar en todo caso mas que dis-
minuidas y no aumentadas. Ahora bien, es sorprendente que los espiritistas se levan-
ten violentamente contra esta posibilidad de evocar a un vivo, y que parezcan encon-
trarla particularmente temible para su teoria; por nuestra parte, que negamos todo
fundamento alateoria de los espiritistas, reconocemos al contrario esta posibilidad, y
vamos atratar de mostrar un poco més claramente las razones de ello. El cadaver no
tiene mas propiedades que las del organismo animado, y guarda solo agunas de las
propiedades que tenia éste; de igual modo, €l ob de los hebreos, o €l préta de los hin-
dues, no podriatener propiedades nuevas en relacién al estado del que no es mas que
un vestigio; asi pues, si este elemento puede ser evocado, es porque € vivo puede
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serlo también en su estado correspondiente. Bien entendido, o que acabamos de de-
cir supone solo una analogia entre diferentes estados, y no una asimilacion con €l
cuerpo; el ob (conservémosle este nombre para mayor simplicidad) no es un «cadé
ver astral», y no es sino la ignorancia de los ocultistas, que confunden analogia e
identidad, la que ha hecho de é €l «cascardn» de que ya hemos hablado; dgamoslo
todavia una vez mas, los ocultistas no han recogido méas gue retazos de conocimien-
tos incomprendidos. Obsérvese bien que todas las tradiciones concuerdan en recono-
cer larealidad de la evocacion mégica del ob, bajo cualquier nombre que le den; en
particular, la Biblia hebraica cuenta el caso de la evocacion del Profeta Samuef, y
por lo demas, si no se tratara de una realidad, |as prohibiciones que contiene sobre
este punto no tendrian alcance ni significacion. Pero volvamos a nuestra cuestion: s
un hombre vivo puede ser evocado, hay, con el caso del muerto, la diferencia de que,
al no estar disociado €l compuesto humano, la evocacién afectard necesariamente a
su ser redl; asi pues, puede tener consecuencias mucho mas graves bajo este aspecto
que la del ob, lo que no quiere decir que esta Ultima no las tenga también, pero en
otro orden. Por otro lado, la posibilidad de evocacién debe ser realizable sobre todo
s el hombre estéd dormido, porque entonces se encuentra precisamente, en cuanto a
su consciencia actual, en el estado que corresponde a lo que puede ser evocado, a
menos de que esté sumergido en el verdadero suefio profundo, donde ya nada puede
alcanzarle y donde ninguna influencia exterior puede gercerse sobre él; esta posibili-
dad se refiere solo alo que podemos llamar el estado de suefio, intermediario entre la
vigiliay €l suefio profundo, y esigualmente de ese lado, |o decimos de pasada, donde
seria menester buscar efectivamente la verdadera explicacion de todos los fendmenos
del suefio, explicacién que no les es menos imposible a los psicélogos que alos fisio-
logistas. Apenas es Util decir que no aconsgjamos a nadie intentar la evocacion de un
vivo, ni sobre todo someterse voluntariamente a una tal experiencia, y que seria ex-
tremadamente peligroso dar publicamente la menor indicacién que pueda ayudar a
obtener este resultado; pero lo méas penoso es que puede ocurrir gue se obtenga a ve-
ces sin haberlo buscado, y es éste uno de |os inconvenientes accesorios que presenta
la vulgarizacion de las practicas empiricas de |os espiritistas; no queremos exagerar
la importancia de un tal peligro, pero ya es demasiado que exista por excepcional-
mente que sea. He aqui 10 que dice sobre este punto un psiquista que se ha declarado
adversario resuelto de la hipdtesis espiritista, €l ingeniero Donald Mac-Nab: «Puede

1| Samuel, XX VIIL.
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ocurrir que en una sesion se materialice laidentidad psiquica de una persona algjada,
en relacion psiquica con € médium. Entonces, si se actlia con torpeza, se puede ma-
tar a esa persona. Muchos de los casos de muerte sibita pueden referirse a esta cau-
sa»'. Por lo demés, el mismo autor considera también, ademés de la evocad6n pro-
piamente dicha, otras posibilidades del mismo orden: «Una persona alejada puede
asistir psiquicamente a la sesion, de suerte que se explica muy bien que se pueda do-
servar el fantasma de esa persona o de toda otra imagen contenida en su inconsciente,
comprendidas las de las personas muertas que ha conocido. La persona que se mani-
fiesta asi no tiene generalmente consciencia de ello, sino que siente una suerte de au-
sencia o de abstraccion. Este caso es menos raro de o que se piensa»’. Reemplace-
mos aqui simplemente «inconsciente» por «subconsciente», y se vera que es exacta
mente, en el fondo, 10 que hemos dicho mas atras de esas obscuras ramificaciones del
ser humano que permiten explicar tantas cosas en las «comunicaciones» espiritistas.
Antes de ir més lgjos, haremos observar todavia que el «médium de materializacio-
nes» esta siempre sumergido en ese suefio especial que los espiritistas anglosajones
[laman trance, porque su vitalidad, asi como su consciencia, estan concentradas en-
tonces en € «estado sutil»; y, a decir verdad, este mismo trance es mas semejante a
una muerte aparente que el suefio ordinario, porque hay entonces, entre ese «estado
sutil» y el estado corporal, una disociacion mas 0 menos completa. Por eso es por 1o
gue, en toda experiencia de «materializacion», el médium esta constantemente en pe-
ligro de muerte, no menos que €l ocultista que intenta el «desdoblamiento»; para evi-
tar este peligro, seria menester recurrir a medios especiaes que ni uno ni otro podrian
tener a su disposicién; a pesar de sus pretensiones, los ocultistas «practicantes» son,
como los espiritistas, simples empiricos que no saben lo que hacen.

El «estado sutil» del que hablamos, y a cua deben referirse en general, no solo
las «materializaciones», sino también todas las demés manifestaciones que suponen
una «exteriorizacion» a un grado cualquiera, este estado, decimos, Ilevael nombre de
taijasa en la doctrina hindl, porque esta doctrina considera su principio correspon-
diente como de la naturaleza del elemento igneo (t§as), que es ala vez calor y luz.
Esto podria comprenderse mejor por una exposicién de la constitucion del ser hume-
no tal como la considera esta doctrina; pero no podemos pensar emprenderla agui, ya
gue esta cuestion exigiria todo un estudio especial, estudio que, por lo demas, tene-

! Articulo ya citado: Le Lotus, marzo de 1889, p. 732. —La (ltima frase esta subrayada en el texto.
2 LeLotus, p. 742.
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mos la intencién de hacer algun dia. Por e momento, debemos limitarnos a sefialar
muy sumariamente algunas de las posibilidades de este «estado sutil», podbilidades
que rebasan con mucho todos los fendmenos del espiritismo, y alas que éstos no son
siquiera comparables; tales son por gjemplo las siguientes: posibilidad de transferir a
este estado la integralidad de la consciencia individual, y no solo una porcién del
«subconsciente» como esto tiene lugar en el suefio ordinario y en los estados hipndti-
cos y mediumnicos; posibilidad de «localizar» este estado en un lugar cualquiera, 1o
que es la «exteriorizacion» propiamente dicha, y de condensar en ese lugar, por su
mediacion, una apariencia corpora gque es andloga ala «materializacion» de los espi-
ritistas, pero sin la intervencion de ningtn médium; posibilidad de dar a esa aparien-
cia, yasealaformamismadel cuerpo (y entonces mereceria verdaderamente el nam-
bre de «doble»), ya sea toda otra forma correspondiente a una imagen mental cual-
guiera; finamente, posibilidad de «transponer» a este estado, s se puede expresar
asi, los elementos constitutivos del cuerpo mismo, 1o que parecera sin duda més ex-
traordinario todavia que todo lo demés. Se observara que aqui hay con qué explicar,
entre otras cosas, los fendmenos de «bilocacion», que son de aquellos a los cuales
haciamos alusién cuando deciamos que hay fendmenos de los que se encuentran
giemplos, exteriormente semejantes, en santos y en brujos; aqui se encuentra igud-
mente la explicacion de esas historias, demasiado extendidas para carecer de funda-
mento, de brujos que han sido vistos errando bajo formas animales, y agui se podria
ver también por qué los gol pes dados a esas formas tienen su repercusion, en heridas
reales, sobre el cuerpo mismo del brujo, asi como cuando el fantasma de éste se
muestra bajo su forma natural, que, por lo demés, puede no ser visible para todos los
asistentes; sobre este Ultimo punto como sobre muchos otros, € caso de Cideville es
particularmente sorprendente e instructivo. Por otro lado, es a realizaciones muy in-
completas y muy rudimentarias de la Ultima de las posibilidades que hemos enume-
rado a las que seria menester vincular |os fendmenos de «evitacion», de los que no
habiamos hablado precedentemente (y para los cuales seria menester repetir lamisma
observacion que para la «bilocacion»), los cambios de peso constatados en los mé-
diums (lo que ha dado a algunos psiquistas la ilusién absurda de poder «pesar €l d-
ma»), y también esos «cambios de estado», 0 al menos de modalidad, que deben pro-
ducirse en los «aportes». Hay igualmente casos que se podrian considerar como re-
presentando una «bilocacion» incompleta: tales son todos |os fendmenos de «tel epa-
tia», es decir, las apariciones de seres humanos a distancia, que se producen durante
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su vida o en el momento mismo de su muerte, apariciones que pueden presentar gra-
dos de consistencia extremadamente variables. Puesto que las posibilidades de que se
trata estan mucho mas alla del dominio del psiquismo ordinario, permiten explicar «a
fortiori» muchos fenémenos que estudia éste; pero esos fenébmenos, como acabamos
de verlo, no representan mas que sus casos atenuados, reducidos a las proporciones
mas mediocres. Por |0 demés, en todo esto no hablamos mas que de posibilidades, y
convenimos que hay cosas sobre las que seria bastante dificil insistir, dado sobre to-
do e matiz de la mentalidad dominante en nuestra época; ¢a quién se haria creer que
un ser humano, en ciertas condiciones, puede dejar la existenciaterrestresin dejar un
cadaver detras de él? No obstante, recurriremos de nuevo a testimonio de la Biblia:
Henoch «ya no aparecio, porque Dios se lo habia llevado»'; Moisés «fue amortgjado
por el Sefior, y nadie ha conocido su sepulcro»?; Elias subié alos cielos sobre un «ca-
rro de fuego»®, que recuerda extrafiamente el «vehiculo igneo» de la tradicién hind(;
y, S estos gemplos implican la intervencién de una causa de orden transcendente,
por ello no es menos cierto que esta intervencion misma presupone ciertas poghbili-
dades en e ser humano. Sea como sea, no indicamos todo esto més que para hacer
reflexionar a aguellos que son capaces de ello, y para hacerles concebir hasta un cier-
to punto la extension de estas posibilidades del ser humano, tan completamente in-
sospechadas por la gran mayoria; para éstos también, agregaremos que todo lo que se
refiere a este «estado sutil» toca muy de cerca a la naturaleza misma de la vida, que
los antiguos como Aristételes, de acuerdo en esto con los orientales, asimilaban al
calor mismo, propiedad especifica del elemento t&as’. Ademas, este elemento esta
en cierto modo polarizado en calor y luz, de donde resulta que el «estado sutil» esta
ligado a estado corporal de dos maneras diferentes y complementarias, por € siste-
ma nervioso en cuanto ala cualidad luminosa, y por la sangre en cuanto ala cualidad
calérica; he agui los principios de toda una «psi cofisiol ogia» que no tiene ninguna re-
lacion con la de los occidentales modernos, y de la que éstos no tienen la menor no-
cion. Aqui, seria menester recordar también la funcién de la sangre en la produccién

! Génesis, V, 24.

Z Deuteronomio, XX X1V, 6.

% Reyes, 11, 11.

“ No se trata por eso de un «principio vital» en el sentido de algunas teorias modernas, que apenas
estén menos deformadas que la teoria del «cuerpo astral»; no sabemos en qué medida el «mediador
pléastico» de Cudworth puede escapar ala misma critica.
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de ciertos fenébmenos, su empleo en diversos ritos magicos e incluso religiosos, y
también su prohibicién, en tanto que alimento, por legislaciones tradicionales como
lade los hebreos; pero esto podriallevarnos muy Igjos, y por otra parte estas cosas no
son de las que es indiferente hablar sin reserva. Finalmente, el «estado sutil» no debe
considerarse solo en los seres vivos individuales, y, como todo otro estado, tiene su
correspondencia en e orden cdsmico; es alo que se refieren los misterios del «Huevo
del Mundo», ese antiguo simbolo comun alos druidas y alos brahmanes.

Parece que estemos muy |gjos de los fendmenos del espiritismo; eso es cierto, pe-
ro, no obstante, es la Ultima observacién que acabamos de hacer la que nos va a lle-
var de nuevo aellos, a permitirnos completar la explicacién que nos hemos propues-
to, y alacud le faltaba todavia algo. El ser vivo, en cada uno de sus estados, esté en
relacion con el medio cosmico correspondiente; eso es evidente para el estado corpo-
ral, y, para los demés, la analogia debe ser observada aqui como en todas las cosas;
no hay que decir que a la verdadera analogia, aplicada correctamente, no podria
hacérsele responsable de todos esos abusos de |a falsa analogia que se detectan a ca-
dainstante en los ocultistas. Estos, bajo €l nombre de «plano astral», han desnaturali-
zado, caricaturizado por asi decir, e medio cdsmico que corresponde al «estado wu-
til», medio incorporal, del que un «campo de fuerzas» es la tnica imagen que pueda
hacerse un fisico, y todavia bajo |a reserva de que estas fuerzas son enteramente dife-
rentes de las que esta habituado a manejar. He aqui pues con qué explicar |as accio-
nes extrafias que, en algunos casos, pueden venir a agregarse a la accién de los seres
vivos, a combinarse en cierto modo con ellas parala produccion de los fenémenos; v,
aqui también, lo que hay que temer més al formular teorias, es limitar arbitrariamente
posibilidades que se pueden decir propiamente indefinidas (no decimos infinitas).
Las fuerzas susceptibles de entrar en juego son diversas y multiples; que se las deba
considerar como proviniendo de seres especiaes, 0 como simples fuerzas en un sen-
tido mas cercano de aquel en € que € fisico entiende esta palabra, importa poco
cuando uno se queda en las generalidades, ya que las unas y las otras pueden ser ve-
daderas seguin los casos. Entre estas fuerzas, las hay que, por su naturaleza, estén més
préximas del mundo corporal y de las fuerzas fisicas, y que , por consiguiente, se
manifiestan més facilmente a tomar contacto con el dominio sensible por la media-
cion de un organismo vivo (el de un médium) o por cualquier otro medio. Ahora
bien, estas fuerzas son precisamente las més inferiores de todas, y por consiguiente
aquellas cuyos efectos pueden ser los més funestos y que deberian ser evitados lo
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mas cuidadosamente; en el orden cosmico, corresponden a lo que son las regiones
mas bajas del «subconsciente» en el ser humano. Es en esta categoria donde es me-
nester colocar todas las fuerzas a las que la tradicion extremo oriental da la denomi-
nacion genérica de «influencias errantes», fuerzas cuyo manejo constituye la parte
mas importante de la magia, y cuyas manifestaciones, a veces espontaneas, dan lugar
a todos esos fendmenos de los que la «obsesion» es € tipo mas conocido; son, en
suma, todas las energias no individualizadas, y |as hay, naturalmente, de muchos ti-
pos. Algunas de esas fuerzas pueden |lamarse verdaderamente «demoniacas» 0 «sa-
tanicas»; son esas, concretamente, las que pone en juego la brujeria, y las practicas
espiritistas pueden atraerlas también frecuentemente, aungue involuntariamente; el
médium es un ser cuya desgraciada constitucion pone en relacion con todo lo que hay
de menos recomendable en este mundo, e incluso en los mundos inferiores. En las
«influencias errantes» debe comprenderse igualmente todo lo que, proviniendo de los
muertos, es susceptible de dar lugar a manifestaciones sensibles, ya que se trata de
elementos que ya no estén individualizados: tal es € ob mismo, y tales son con ma-
yor razén todos esos el ementos psiquicos de menor importancia que representan «el
producto de la desintegracion del inconsciente (o mejor del “subcorsciente”’) de una
persona muerta»'; agregaremos que, en el caso de muerte violenta, el ob conserva du-
rante un cierto tiempo un grado muy especial de cohesion y de casi vitalidad, 1o que
permite explicar un buen nimero de fendmenos. No damos méas que algunos gem-
plos, y por lo demés, lo repetimos, no hay que buscar indicar una fuente necesaria de
estas influencias, de donde quiera que vengan, pueden ser captadas segun ciertas le-
yes; pero los sabios ordinarios, que no conocen absol utamente nada de esas leyes, no
deberian sorprenderse de tener algunos percances y de no poder hacerse obedecer por
la «fuerza siguica», que a veces parece complacerse en desbaratar las mas ingeniosas
combinaciones de su método experimental; no es que esta fuerza (que por lo demés
No es una) sea més «caprichosa» que cudquier otra, pero es menester saber dirigirla;
desgraciadamente, tiene otros desmanes en su haber que las bromas que gasta a los
sabios. El mago, que conoce las leyes de las «influencias errantes», puede fijarlas por
diversos procedimientos, por gemplo tomando como soporte ciertas substancias o
ciertos objetos que actlian a la manera de «condensadores»; no hay que decir que no
hay més que una semejanza puramente exterior entre las operaciones de este género 'y
la accion de las «influencias espirituales» que hemos tratado precedentemente. Inver-

 Articulo yacitado de Donald Mac-Nab: Le Lotus, marzo de 1889, p. 742.



LA EXPLICACION DE LOS FENOMENOS 93

samente, el mago puede también disolver los «conglomerados» de fuerza sutil, sea
gue los mismos hayan sido formados voluntariamente por é o por otros, o que se
hayan constituido espontdneamente; a este respecto, € poder de los clavos ha sido
conocido siempre. Estas dos acciones inversas son andlogas a lo que la alquimia de-
nomina «coagulacion» y «solucion» (decimos analogas y no idénticas, ya que las
fuerzas puestas en obra por laaquimiay por la magia no son exactamente del mismo
orden); constituyen la «llamada» y la «devolucién» por las cuales se abre y se cierra
toda operaciéon de la «magia ceremonial» occidental; pero ésta es eminentemente
simbdlica, y, al tomar a pie de la letrala manera en que «personifica» las fuerzas, se
llegaria a las peores absurdidades; por lo demés, esto es |o que hacen los ocultistas.
Lo que hay de cierto bajo este simbolismo, es sobre todo esto: |as fuerzas en cuestion
pueden repartirse en diferentes clases, y la cladficacion adoptada dependera del pun-
to de vista en que se coloque uno; €l punto de vista occidental distribuye las fuerzas,
segun sus afinidades, en cuatro «reinos elementales», y es menester no buscar otro
origen ni otra significacion real a la teoria moderna de los «elementales»'. Por otra
parte, en el intervalo comprendido entre las dos fases inversas que son los dos extre-
mos de su operacion, € mago puede prestar a las fuerzas que ha captado una suerte
de consciencia, reflgjo o prolongamiento de la suya propia, 10 que las constituye co-
mo en una individualidad temporaria; y es esta individualizacion facticia la que, a
aquellos que llamamos empiricos y que aplican reglas incomprendidas, les dalailu-
sion de tratar con seres verdaderos. El mago que sabe o que hace, si interroga a estas
pseudoindividualidades que @ mismo ha suscitado a expensas de su propia vitalidad,
no puede ver ahi més que un medio de hacer aparecer, por un desarrollo artificial, lo
gue su «subconsciente» contenia ya en estado latente; por o demas, la misma teoria
es aplicable, con las modificaciones requeridas, a todos los procedimientos adivire-
torios cual esguiera que sean. Es también ahi donde reside, cuando la simple exterio-
rizacion de los vivos no basta enteramente, la explicacion de las «comunicaciones»
espiritistas, con la diferencia de que las influencias a no estar dirigidas en ese caso
por ninguna voluntad, se expresan de la manera méas incoherente y méas desordenada;
hay también otra diferencia, que esta en los procedimientos puestos en obra, ya que
el empleo de un ser humano como «condensador», anteriormente a espiritismo, era
el patrimonio de los brujos de la clase més baja; hay incluso una tercera diferencia,

! La Magia utiliza también, ademés, clasificaciones a base de astrologia; pero no vamos a ocupar-
nos aqui de ello.
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ya que, ya lo hemos dicho, los espiritistas son més ignorantes que el Ultimo de los
brujos, y ninguno de éstos ha llevado jamas la inconsciencia hasta tomar las «in-
fluencias errantes» por los «espiritus de |os muertos». Antes de abandonar este tema,
tenemos que afiadir todavia que, ademas del modo de accion que acabamos de tratar
y que es & Unico conocido por los magos ordinarios, a menos en occidente, hay otro
enteramente diferente, cuyo principio consiste en condensar las influencias en si
mismo, para poder servirse de ellas a voluntad y tener asi a su disposicion una pos-
bilidad permanente de producir ciertos fendmenos; es a este modo de accion a que
deben ser referidos los fenébmenos de los fakires; pero que no se olvide que éstos no
son todavia mas que ignorantes relativos, y que aquellos que conocen més perfecta
mente |as leyes de este orden de cosas son al mismo tiempo aquellos que se desinte-
resan méas completamente de su aplicacion.

No pretendemos que las indicaciones que preceden constituyan, bagjo la forma
muy abreviada que les hemos dado, una explicacién absolutamente completa de los
fendmenos del espiritismo; sin embargo, contienen todo lo que es menester para pro-
porcionar esa explicacién, cuya posibilidad hemos tenido que mostrar al menos antes
de aportar las verdaderas pruebas de lainanidad de las teorias espiritistas. Hemos de-
bido condensar en este capitulo consideraciones cuyo desarrollo requeriria varios vo-
[dmenes; y hemos insistido en ello més de lo que nos habria convenido hacerlo s las
circunstancias actuales no nos hubieran probado |a necesidad de oponer algunas ver-
dades a la ola creciente de las divagaciones «neoespiritualistas». En efecto, estas co-
sas no son de aquellas en las que nos complace detenernos, y estamos |gjos de sentir,
hacia el «mundo intermediario» a que se refieren, el atractivo que testimonian los
aficionados a los «fendmenos»; asi pues, en este dominio, no querriamos tener que
Ilegar mas alla de consideraciones enteramente generales y sintéticas, las Unicas, por
lo demas, cuya exposicién no puede presentar ningun inconveniente. Tenemos la
conviccidn de que estas explicaciones, tales cuales son, van ya mucho més lejos que
todo lo que se podria encontrar en otra parte sobre el mismo tema; pero tenemos que
advertir expresamente que no podrian ser de ninguna utilidad a los que querrian em-
prender experiencias o intentar librarse a précticas cualesquiera, cosas que, lgos de
deber ser favorecidas por poco que sea, jamas seran desaconsejadas bastante enérg-
camente.



SEGUNDA PARTE

Examen delasteorias espiritistas

CAPITULO |

DIVERSIDAD DE LASESCUELASESPIRITISTAS

Antes de abordar el examen de las teorias espiritistas, debemos recordar que estas
teorias varian considerablemente segin las escuelas; 1o que constituye el espiritismo
en general, es solo la hip6tesis de la comunicacion con los muertos y de su manifes-
tacion por medios de orden sensible. Para todo 1o demas, puede haber divergenciasy
las hay efectivamente, incluso sobre puntos tan importantes como la reencarnacion,
admitida por unos y rechazada por otros; y la constatacion de estas divergencias seria
ya una razén para dudar seriamente del valor de las pretendidas revelaciones espiri-
tistas. En efecto, 10 que hace el caracter enteramente especial del espiritismo, es que
lo que presenta como su doctrina se basa enteramente sobre las enseflanzas de los
«espiritus»; en eso hay una contrahechura de la «revelacidn», en el sentido religioso,
gue no es indtil subrayar, tanto mas cuanto que los espiritistas no se privan de pre-
tender que las religiones han debido su origen a manifestaciones del mismo orden, y
de asmilar sus fundadores a médiums muy poderosos, videntes y taumaturgos todo
junto. En efecto, los milagros son reducidos por ellos a las proporciones de los fe-
némenos que se producen en sus sesiones, las profecias a las de 10s «mensajes» que
reciben’, y las hazafias de sus «médiums curanderos», concretamente, se ponen de

Y En un libro titulado Spirite et Chrétien, Alexandre Bellemare ha llegado a escribir esto: «Redu-
cimos alos profetas de laantigualey al nivel de los médiums; rebajamos |o que ha sido indebidamente
elevado; rectificamos un sentido desnaturalizado. Y todavia, si nos fuera menester hacer una eleccion,
dariamos con mucho la preferencia a lo que escriben diariamente los médiums actuales sobre |o que
han escrito los médiums del Antiguo Testamento».
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buena gana en paralelo con las curaciones que se cuentan en e Evangelio'; por en-
cima de todo, estas gentes parecen querer «naturalizar 10 sobrenatural». Por |0 demas,
tenemos el ejemplo de una pseudoreligion, el antonismo, fundada en Bélgica por un
«curandero», antiguo jefe de un grupo espiritista, cuyas ensefianzas, piadosamente
recogidas por sus discipulos, no encierran apenas mas que una suerte de moral pro-
testante expresada en unajerga casi incomprehensible; se puede decir casi otro tanto
de algunas sectas americanas como la «Christian Sciencie», que, S no son espiritis-
tas, son a menos «neoespiritualistas». Decimos también desde ahora, puesto que se
presenta la ocasion, que los espiritistas se complacen en interpretar el Evangelio a su
manera, seglin €l gjemplo del protestantismo, cuya influencia sobre todos estos no-
vimientos no podria ser negada: tanto es asi que creen encontrar en é hasta argumen-
tos en favor de la reencarnacion. Por [o demés, si algunos espiritistas se dicen cristia-
nos, no 1o son mas gque ala manera de | os protestantes liberales, ya que eso no impli-
ca que reconozcan la divinidad de Cristo, que no es para ellos mas que un «espiritu
superior»: tal esla actitud de los espiritistas franceses de la escuela de Allan Kardec
(hay inclusive una fraccion gque se autotitula expresamente «cristiana-kardecista»), y
también la de aquellos que se adhieren més especialmente a «neocristianismo» ima-
ginado por e vodevilista Albin Vaabrégue, que, por lo demés, es israglita. Conoce-
mos ocultistas que, en lugar de decirse cristianos como todo el mundo, prefieren cali-
ficarse de «cristicos», a fin de marcar con eso que no entienden adherirse a ninguna
iglesia congtituida; 1os espiritistas deberian encontrar también alguna palabra propia
para evitar todo equivoco, ya que estan ciertamente mucho més alejados del cristia-
nismo real que los ocultistas a los que hacemos al usion.

Pero volvamos a las ensefianzas de |os «espiritus» y a sus innumerables contra-
dicciones: admitiendo que esos «espiritus» sean aguello por lo que se dan, ¢qué inte-
rés puede tener escuchar lo que dicen si no concuerdan entre ellos, y si, a pesar de su
cambio de condicion no saben més que los vivos? Sabemos bien lo que responden
los espiritistas, que hay «espiritus inferiores» y «espiritus superiores», y que estos Ul-
timos son los solos dignos de fe, mientras que los otros, bien lgjos de poder «ilumi-
nar» a los vivos, tienen frecuentemente necesidad al contrario de ser «iluminados»
por ellos; ello, sin contar con los «espiritus farsantes» a los que se deben un monton
de «comunicaciones» triviales o incluso obscenas, y que es menester contentarse con
desecharlas pura y simplemente; ¢pero como distinguir estas diversas categorias de

L Ver Léon Denis, Christianisme et Spiritisme, pp. 89-91; Dans I’ Invisible, pp. 423-439.
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«espiritus»? Los espiritistas se imaginan tratar con un «espiritu superior» cuando re-
ciben una «comunicacion» a la que encuentran de un carécter «elevado», ya sea pa-
que tiene un matiz de prédica, 0 ya sea porque contiene divagaciones vagamente filo-
soficas; pero, desgraciadamente, las gentes sin partido tomado no ven en ellas gene-
ralmente més que un entramado de simplezas, y si, como ocurre frecuentemente, esa
«comunicaci0n» esta firmada por un gran hombre, tenderia a hacer creer que éste ha
hecho todo lo contrario que «progresar» después de su muerte, |0 que pone en entre-
dicho el evolucionismo espiritista. Por otra parte, estas «comunicaciones» son las que
encierran ensefianzas propiamente dichas;, como las hay contradictorias, todas no
pueden emanar igualmente de «espiritus superiores», de suerte que el tono serio que
afectan, no es una garantia suficiente; ¢pero a qué otro criterio se puede recurrir? Ca-
da grupo esta naturalmente admirado ante las «comunicaciones» que obtiene, pero
desconfia facilmente de las que reciben |os demés, sobre todo cuando se trata de gru-
pos entre los cuales existe una cierta rivalidad; en efecto, cada uno de ellos tiene ge-
neralmente su médium titulado, y los médiums hacen prueba de unos increibles celos
al respecto de sus colegas, ya sea pretendiendo monopolizar ciertos «espiritus», o ya
sea contestando la autenticidad de las «comunicaciones» de otro, y los grupos a
completo les siguen en esta actitud; jy todos los medios donde se predica la «frater-
nidad universal» son asi mas o menos! Cuando hay contradiccion en las ensefianzas,
todavia es peor: todo lo que los unos atribuyen a «espiritus superiores», 10s otros ven
en ello la obra de «espiritus inferiores», y reciprocamente, como en la querella entre
reencarnacionistas y antireencarnacionistas, cada uno hace llamada a testimonio de
sus «guias» 0 de sus controles', es decir, de los «espiritus» en quienes ha puesto su
confianza, y que, bien entendido, se apresuran a confirmarle en la idea de su propia
«superioridad» y de la «inferioridad» de sus contradictores. En estas condiciones, y
cuando los espiritistas estan tan lejos de entenderse sobre la cualidad de sus «espiri-
tus», ¢cOmo se podria dar fe a sus facultades de discernimiento? E, incluso si no se
discute la proveniencia de sus ensefianzas, ¢pueden éstas tener mucho més valor que
las opiniones de los vivos, puesto gue estas opiniones, incluso errdneas, persisten
después de la muerte, segiin parece, y no deben desvanecerse o corregirse sino con
una extrema lentitud? Es asi como se quiere explicar, por ejemplo, que, mientras que
la mayoria de las «comunicaciones», sobre todo en Francia, son de un «deismo» que
suena a finales del siglo XVIII, hay algunas que son francamente ateas, y las hay in-

L El primer término es el de |os espiritistas franceses, el segundo el de |0s espiritas anglosajones.
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cluso materialistas, lo que es menos paraddjico de lo que parece, dado 1o que son las
concepciones espiritistas de la vida futura. Por 1o demas, «comunicaciones» de este
género pueden encontrar también partidarios en algunos otros medios; Jules Lermina,
el «vieux petit employé» de la Lanterne, ¢no aceptaba de buena gana la calificacion
de «espiritista materialista»? Ante todas estas incoherencias, es prudente, por parte
de los espiritistas, reconocer que su doctrina no es en absol uto estable, que es suscep-
tible de «evolucionar» como |0s «espiritus» mismos; y quizas, con u mentalidad es-
pecial, no estén muy lejos de ver en ello una marca de superioridad. Declaran en
efecto «remitirse a larazén y a progreso de la ciencia, reservandose modificar sus
creencias a medida que €l progreso y la experiencia demuestren la necesidad de
ello»'; ciertamente, no se podria ser més moderno y més «progresista». Los espiritis-
tas piensan probablemente, como Papus, que «esta idea de la evolucion progresiva
pone fin a todas las concepciones mas o menos profundas de las teologias sobre €l
Cielo y e Infierno»? las pobres gentes no sospechan que, a entusiasmarse por esta
idea, son simplemente engafiados por la més ingenua de todas | as ilusiones.

En las condiciones que acabamos de describir, se concibe que el espiritismo sea
un poco anarquico y no pueda tener una organizacion bien definida; no obstante, en
diferentes paises, se han formado una suerte de asociaciones muy amplias, donde los
diversos grupos espiritistas, o al menos la mayoria de entre ellos, se unen sin renun-
ciar a su autonomia; se trata mas bien de una entente que de una direccién efectiva.
Tales son las «federaciones» como existen concretamente en Bélgicay en varios es-
tados de la América del Sur; en Francia, ha sido fundada, en 1919, una «unién espiri-
tista» cuyas pretensiones son mayores, ya que en su sede hay un «comité de direccién
del espiritismo», pero no sabemos hasta qué punto se sigue esa direccién, y, en todo
caso, es cierto que siempre hay disidentes®. En el seno mismo de la escuela kardecis-
ta propiamente dicha, € acuerdo no es absolutamente perfecto: unos, como M. Léon
Denis, declaran atenerse estrictamente a kardecismo puro; otros, como M. Gabriel
Delanne, quieren dar a movimiento espiritista tendencias mas «cientificas». Algunos

1Dr. Gibier, Le Spiritisme, p. 141. —Cf. Léon Denis, Christianisme et Spiritisme, p 282.

2 Traité méthodique de Science occulte, p. 360.

% En el Congreso espiritista que se tuvo en Bruselas en enero de 1910, se formé un proyecto méas
ambicioso todavia, €l de una «Federacidn Espiritista Universal»; parece que jamés se le haya dado
consecucion, aungue se constituyera entonces una «Oficina Internacional del espiritismo», bajo la pre-
sidenciadel caballero Le Clément de Saint-Marcq.
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espiritistas afirman incluso que «el espiritismo-religion debe ceder € sitio al espiri-
tismo-ciencia»’; pero, en e fondo, el espiritismo, cualquier forma que revista, y cua-
lesquiera que sean sus pretensiones «cientificas», no podra ser nunca otra cosa que
una pseudoreligion. Podemos reproducir, como particularmente significativas bajo
esta relacion, las preguntas que se hicieron y se discutieron, en 1913, en el Congreso
espiritista internacional de Ginebra: «¢A qué papel puede pretender el espiritismo en
la evolucion religiosa de la humanidad? ¢Es el espiritismo la religion cientifica uni-
versal? ¢Cudl es larelacion entre el espiritismo y las demés religiones existentes ac-
tualmente? ¢Puede el espiritismo ser asimilado a un culto?». La declaracion que aca-
bamos de citar no emana de |la escuela kardecista; estd tomada del 6rgano de una sec-
ta denominada «fraternismo», que profesa teorias bastante particulares, y que ha ad-
quirido un desarrollo considerable, sobre todo en los medios obreros del norte de
Francia; volveremos sobre ella después, asi como sobre algunas otras sectas del
mismo género, gque no estén entre las menos peligrosas.

En América, el lazo entre todos |os agrupamientos esta constituido sobre todo por
vastas reuniones a aire libre llamadas camp-meetings, que se tienen a intervalos mas
0 menos regulares, y donde se escuchan durante varios dias los discursos y las exhor-
taciones de los jefes del movimiento y de los médiums «inspirados»; es algo muy d-
ferente de los congresos europeos. Por o demés, es en su pais de origen, como es na-
tural, donde el espiritismo ha dado nacimiento a las asociaciones mas numerosas y
del caracter mas variado; en ninguna parte se ha propuesto nunca mas abiertamente
como una religion que en algunas de estas asociaciones. En efecto, hay espiritistas
que no han temido formar «iglesias», con una organizacion enteramente semejante a
la de las innumerables sectas protestantes del mismo pais. tal es por gemplo, la
«lglesia del verdadero espiritualismo», fundada bajo lainspiracion del «espiritux» del
Rev. Samuel Watson, un antiguo pastor metodista que tiempo atras se habia conve-
tido a modern spiritualism. Otros prefieren la forma de esas sociedades secretas o
semisecretas que estan tan en boga en los Estados Unidos, y que se decoran profusa-
mente con |0os titulos més pomposos, |0s mas impresionantes para | os «profanos»; un
americano podré imponerse a aguellos que no saben de qué se trata, presentandose
como miembro de la «antigua Orden de Melchisedek», [lamada de otro modo «Fra-

1 LeFraterniste, 19 de diciembre de 1913.
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ternidad de Jesis»*, o de alguna «Orden de los magos» (hay varias con este nombre);
y se sentira muy sorprendido a descubrir después que se trata simplemente de un
vulgar espiritista. Por lo demés, organizaciones de este género pueden también no ser
especialmente espiritistas, pero contar con un gran nimero de espiritistas entre sus
miembros; por otra parte, en las multiples formas del «neoespiritualismo», hay algu-
nas que No son apenas mas que un espiritismo mas o menos perfeccionado. Esto es
asi hasta tal punto que uno se pregunta a veces si la aparienda ocultista y las preten-
siones esotéricas de tal 0 cua agrupacion no son una simple mascara tomada por d-
gunos espiritistas que han querido aislarse de la masa y operar una suerte de selec-
cion relativa; y, si 1os espiritistas en general repudian todo esoterismo, la presencia
de algunos de entre ellos en los medios propiamente ocultistas prueba ya que puede
haber acomodos y transiciones; la conducta de estas gentes no es siempre rigurosa-
mente conforme a sus principios, si es que tienen principios. Es sobretodo en los es-
piritistas anglosajones donde se encuentran cosas del género de las que acabamos de
mencionar: ya hemos hablado en otra parte de una Sociedad inglesa presuntamente
rosicruciana, llamada «Orden de larosay de laluz», ala que las organizaciones con
las que estaba en concurrencia acusaron de practicar la «magia negra»”; lo que hay de
cierto, es que no tenia ninguna relacion con la antigua Rosa Cruz de la que pretendia
sacar su origen, que la mayoria de sus miembros eran espiritistas, y que, en realidad,
alli se hacia mas bien espiritismo que otra cosa. «Sus guias, leemos en efecto en una
carta publicada por un 6rgano teosofista, son elementales. Francisco e monje, M.
Sheldon, y Abdallah ben Y usuf, este tltimo antiguo adepto &rabe; sacrifican cabras,
han querido formar un circulo para obtener informaciones de una manera prohibida
Hay también entre ellos astrélogos, y sectarios confesos de Hiram Buther>®. Este (l-
timo personge habia fundado en Boston una «Fraternidad esotérica», que se daba
como meta «el estudio y €l desarrollo del verdadero sentido interno de la inspiracion
diving, y la interpretacion de todas las escrituras»; las obras bastante numerosas que
publico no contienen nada serio. Sin embargo, en e gjemplo que acabamos de dar,
no puede decirse que se trate de una escuela espiritista hablando propiamente; pero

! Esta Orden, bajo cuyos auspicios funciona la «Asociacion de los Camp-Meeting de Sion-Hill»,
en Arkansas, esta dirigida por un «Supremo Templo» que se reline anualmente en esa misma locali-
dad, y que estd compuesto de del egados «escogidos por los Rayos de la Luz» (sic).

2 El Teosofismo, pp. 33-34 de laed. francesa.

% Lucifer, 15 de junio de 1889.
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se puede suponer, ya sea gque €l espiritismo se haya infiltrado en una organizacion
preexistente, 0 ya sea que no se trate més que un disfraz destinado a ilusionar por
medio de un nombre usurpado; en todo caso, si verdaderamente no es més que espiri-
tismo, eso querria afectar no obstante que es otra cosa. Si hemos citado este caso, es
para mostrar mejor todas las formas que un movimiento como éste es susceptible de
tomar; y, a este proposito, recordaremos todavia la influencia que el espiritismo ha
gjercido manifiestamente sobre el ocultismo y €l teosofismo, a pesar del antagonismo
aparente en que se encuentra frente a estas escuel as mas recientes, cuyos fundadores
y jefes, habiendo sido primero espiritistas en su mayoria, guardaron siempre algo de
Sus primeras ideas.



CAPITULO I

LA INFLUENCIA DEL MEDIO

Aungue las teorias espiritistas estan sacadas de las «comunicaciones» de los pre-
tendidos «espiritus», estan siempre en relacién estrecha con las ideas que tienen cur-
so en el medio donde se elaboran; esta constatacién apoya fuertemente la tesis que
hemos expuesto, y segun la cua la principal fuente real de estas «comunicaciones» se
encontraria en €l «subconsciente» del médium y de los asistentes. Por 1o demas, re-
cordamos que puede formarse una suerte de combinacion de los diversos «subcons-
cientes» presentes, para dar a menos lailusion de una «entidad colectiva»; decimos
lailusién, porque son sdlo los ocultistas los que, con su mania de ver en todo y por
todo «seres vivos» (jy reprochan a las religiones su pretendido antropomorfismo!),
pueden dejarse atrapar en las apariencias hasta creer que se trata de un ser verdadero.
Sea como sea, la formacion de esa «entidad colectiva», Si s quiere conservar esta
manera de hablar, explica el hecho, observado por todos los espiritistas, de que las
«comunicaciones» son tanto mas claras y mas coherentes cuando |as sesiones se tie-
nen con mayor regularidad y siempre con los mismos asistentes; asi pues, insisten
sobre estas condiciones, incluso sin conocer su razén, y frecuentemente vadlan en
admitir nuevos miembros en grupos ya constituidos, prefiriendo animarlos a formar
otros grupos; por lo demas, una reunién demasiado numerosa se prestaria mal al es-
tablecimiento de lazos sdlidos y duraderos entre sus miembros. La influencia de los
asistentes puede llegar muy lejos y manifestarse diferentemente a como o hace en las
«comunicaciones», si se cree a espiritista ruso Aksakoff, segin el cual el aspecto de
las «materializaciones» se modificaria cada vez que se introducen nuevos asistentes
en las sesiones donde se producen, aungue contintian presentdndose no obstante bajo
la misma identidad; naturalmente, este hecho se explica para él por las apropiaciones
que los «espiritus materializados» toman de |os «periespiritus» de los vivos, pero, en
cuanto a nos, podemos ver ahi la realizacion de una suerte de «imagen compuesta» a
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la que cada uno proporciona algunos rasgos, operandose una fusién entre los produc-
tos de | os diversos «subconscientes» individual es.

Bien entendido, no excluimos la posibilidad de accién de influencias foraneas,
pero, de una manera general, esas influencias, cualesquiera que sean, cuando inte-
vienen, deben estar en conformidad con las tendencias de |las agrupaciones donde se
manifiesten. En efecto, es menester que sean atraidas ahi por algunas afinidades; los
espiritistas, que ignoran las leyes seglin las cuales actdan estas influencias, estan
obligados a recoger 10 que se presente y no pueden determinarlo a su gusto. Por otra
parte, hemos dicho que las «influencias errantes» no pueden considerarse como pro-
piamente conscientes por si mismas; es con la ayuda de |os «subconscientes» hume-
nos como se forman una consciencia temporaria, de suerte que, desde el punto de
vista de las manifestaciones inteligentes, € resultado es agui exactamente el mismo
gue cuando no hay mas que la accion de las fuerzas exteriorizadas de los asistentes
solo. La Unica excepcidon que hay que hacer concierne a la consdencia refleja que
puede permanecer inherente a elementos psiquicos que hayan pertenecido a seres
humanos y actualmente en via de desagregacion; pero las respuestas que provienen
de esta fuente tienen generalmente un caracter fragmentario e incoherente, desuerte
que los espiritistas mismos apenas Si |es prestan atencion; y sin embargo eso es todo
lo que proviene auténticamente de |os muertos, aunque el «espiritu» de éstos, 0 su ser
real, no esté ya ahi ciertamente para nada.

Todavia hay que considerar otracosa, cuya accion puede ser muy importante: son
los elementos tomados, no ya a los asistentes inmediatos, sino a ambiente general.
La existencia de tendencias o de corrientes mentales cuya fuerza es predominante pa-
ra una épocay para un pais determinado es bastante conocida ordinariamente, al me-
nos vagamente, para que se pueda comprender sin esfuerzo lo que queremos decir.
Estas corrientes actian mas o menos sobre todo el mundo, pero su influencia es par-
ticularmente fuerte sobre los individuos que se pueden llamar «sensitivos», y, entre
los médiums, esta cualidad es llevada a su grado mas alto. Por otra parte, en losind-
viduos normales, es principamente en el dominio del «subconsciente» donde se gje-
ce esta misma influencia; asi pues, se afirmara mas claamente cuando el contenido
de ese «subconsciente» aparezca fuera, asi como ocurre precisamente en las ssiones
espiritistas, y se deben referir a este origen muchas de esas banalidades inverosimiles
gue se exponen en las «comunicaciones». En este orden, puede haber manifestacio-
nes que parecen presentar un mayor interés. hay ideas de las que se dice vulgarmente
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gue estan «en €l aire», y se sabe que algunos descubrimientos cientificos han sido
hechos simultdneamente por varias personas que trabajaban independientemente las
unas de las otras; si tales resultados jamés han sido obtenidos por los médiums, es
porque, incluso si reciben una idea de este género, son completamente incapaces de
sacar partido de €ella, y todo lo que haran en ese caso serd expresarla bgo una forma
mas 0 menos ridicula, algunas veces casi incomprehensible, pero que provocara la
admiracién de los ignorantes entre los cuales €l espiritismo recluta la inmensa mayo-
ria de sus adherentes. He aqui pues con qué explicar las «comunicaciones» de matiz
cientifico o filoséfico, que los espiritistas presentan como una prueba de laverdad de
su doctrina, cuando el médium, al ser demasiado ininteligente o iletrado, les parece
evidentemente incapaz de haber inventado semejantes cosas; y todavia debemos
agregar que, en muchos casos, estas «comunicaciones» son simplemente € reflgjo de
lecturas cualesquiera, quizas incomprendidas, y que no son forzosamente las del mé-
dium mismo. Las ideas o las tendencias mentales de que hablamos acttian un poco a
la manera de las «influencias errantes», e incluso esta denominacion es tan compre-
hensiva que se puede hacer que entren en ella, como constituyendo una clase especial
de esas influencias: no estan forzosamente incorporadas a «subconsciente» de los
individuos, pueden permanecer también en el estado de corrientes més o menos inde-
terminadas (pero que, no hay que decirlo, no tienen nada de las corrientes «fluidicas»
de los ocultistas), y manifestarse no obstante en las sesiones espiritistas. En efecto,
en estas sesiones, no es solo e médium, es el grupo entero € que se pone en un esta-
do de pasividad o, S se quiere, de «receptividad»; es |o que le permite atraer las «in-
fluencias errantes» en general, puesto que seria incapaz de captarlas ejerciendo sobre
ellas una accidn positiva como lo hace el mago. Esta pasividad, con todas |as conse-
cuencias que entrafia, es el mayor de todos los peligros del espiritismo; por 1o demas,
bajo esta relacidn, es menester agregar a eso el desequilibrio y la disociacion parcia
que estas précticas provocan en los elementos congtitutivos del ser humano, y que,
incluso en aguellos que no son médiums, no son desdefiables. |a fatiga sentida por
los simples asistentes después de una sesién lo muestra suficientemente, y, alalarga,
los efectos pueden ser de los més funestos.

Hay otro punto que requeriria una atencion muy particular: existen organizacio-
nes que son todo lo contrario de los grupos espiritistas, en el sentido de que se apli-
can a provocar y a mantener, de manera consciente y voluntaria, ciertas corrientes
mentales. Si se considera por una parte una tal organizacion, y por otra un grupo -
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piritista, se ve lo que podra producirse: una emitira una corriente, la otra la recibirg;
se tendra asi un polo positivo y un polo negativo entre los cudes se establecera una
suerte de «tel egrafia psiquica», sobre todo si la organizacion considerada es capaz, no
solo de producir la corriente, sino también de dirigirla. Por o demas, una explicacion
de este género es aplicable a los hechos de «telepatiax»; pero, en éstos, la comunica-
cion se establece entre dos individuos, y no entre dos colectividades, y, ademés, 1o
mas frecuentemente es enteramente accidental y momentanea, puesto que no es més
guerida por un lado que por € otro. Se ve que esto se relacionacon lo que hemos di-
cho de los origenes reales del espiritismo y del papel que han podido jugar ahi hom-
bres vivos, sin que éstos hayan parecido tomar la menor parte en ello: un movimiento
como éste era eminentemente apropiado para servir ala propagacion de ciertas ideas,
cuya proveniencia podia permanecer enteramente ignorada por aquellos mismos que
participarian en ella; pero € inconveniente era que € instrumento asi creado podia
encontrarse también a merced de otras influencias cualesguiera, quizas induso
opuestas a las que estaban en accién primitivamente. No podemos insistir méas sobre
esto, ni dar aqui una teoria mas completa de esos centros de emisién mental alos que
hacemos alusién; aunque sea bastante dificil, es posible que o hagamos en otra oca-
sion. No agregaremos més gque una palabra sobre este punto, a fin de evitar toda falsa
interpretacién: cuando se trata de explicar la «telepatia», los pdquistas hacen llamada
a ago que recuerda o se asemeja méas 0 menos a las «ondas hertzianas»; hay ahi, en
efecto, una analogia que puede ayudar, s no a comprender las cosas, a menos a re-
presentérselas en una cierta medida; pero, si se rebasan los limites en los que esta
analogia es vélida, ya no se tiene mas que unaimagen casi tan grosera como la de los
«fluidos», a pesar de su apariencia mas «cientifica»; en realidad, la naturaleza de las
fuerzas de que se trata es esencialmente diferente de la de las fuerzas fisicas.

Pero volvamos a la influencia del medio considerado en el caso méas general: que
esta influencia haya actuado previamente sobre los espiritistas mismos, o que tome
cuerpo especialmente con ocasién de sus sesiones, es a ella a la que es menester refe-
rir la mayoria de las variaciones que sufren las teorias del espiritismo. Es asi, por
gjemplo, como | os «espiritus» son «poligamistas» en |os mormones, y como, en otros
medios americanos, son «neomalthusianos»; es cierto que la actitud de las diversas
fracciones al respecto de la reencarnacion se explica de una manera semejante. En
efecto, hemos viso como esta idea de la reencarnacién habia encontrado en Francia
un medio enteramente preparado pararecibirlay desarrollarla; por el contrario, si 10s
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espiritistas anglosajones la han rechazado, es, a decir de agunos, en razén de sus
concepciones «biblicas». A decir verdad, este motivo no aparece como absol utamen-

te suficiente en si mismo, puesto que los espiritistas franceses invocan el testimonio
del Evangelio en favor de lareencarnacion; y, en un medio protestante sobre todo, las
interpretaciones mas fantasiosas pueden darse libre curso. Solamente, si 10s «espiri-

tus» ingleses y americanos han declarado que la reencarnacion estd en desacuerdo
con la Biblia (que por lo demés no habla de ella por la buena razén de que es una
idea completamente moderna), es porque tal era el pensamiento de aguellos que les
interrogaban; en caso contrario, hubieran expresado ciertamente otra opinion, e in-

cluso no se hubieran cortado ante el hecho de aportar textos en su apoyo, puesto que
los reencarnacionistas |0 hacen efectivamente. Todavia hay més. jparece que, en
América particularmente, la reencarnacién es rechazada porque la posibilidad de que
su espiritu vuelva para animar e cuerpo de un negro causa horror a los blancos!* Si

los «espiritus» americanos han adelantado un parecido motivo, no es solo, como lo
dicen los espiritistas franceses, porque no estuvieran completamente «desprendidos»
de sus prejuicios terrestres; es porgque no eran mas que €l reflgjo de la mentalidad de
aquellos que recibian sus «mensajes», es decir, de la mentalidad vulgar de los ameri-

canos; y laimportancia acordada a las consideraciones de ese orden muestra, ademas,

hasta qué punto puede llevarse ese ridiculo sentimentalismo que es comin a todos
los espiritistas. Si hoy dia hay espiritistas anglosajones que admiten la reencarnacion,
es bajo lainfluencia de las ideas teosofistas; €l espiritismo jamas hace otra cosa que
seguir las corrientes mentales, y no puede en ningln caso darles nacimiento, en razén
de esa actitud de pasividad que hemos sefidado. Por lo demés, las tendencias mas
generales del espiritismo son las del espiritu moderno mismo, como la creenciaen €
progreso y en la evolucion por emplo; todo |o demés viene de corrientes més parti-
culares, que acttian en medios menos extensos, pero sobre todo, la mayoria del tiem-
po, actlian en los medios que se pueden considerar como «mediocres» bagjo la rela-
cion de lainteligenciay de la instruccion. Desde este punto de vista, habria que pre-
cisar lafuncion jugada por las concepciones que difunden las obras de vulgarizacion
cientifica; muchos espiritistas pertenecen alaclase ala cua se dirigen estas obras, v,

s los hay cuyo nivel mental es todavia inferior, las mismas idess les llegan por la
mediacion de los otros, o bien las extraen simplemente del ambiente. En cuanto alas
ideas de un orden mas elevado, como no son intensificadas por una semejante expan-

1 Dr. Gigier, Le Spiritisme, pp. 138-139.
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sién, no vienen nunca a reflgjarse en las «comunicaciones» espiritistas, y mas bien
hay que felicitarse por €ello, ya que el «espegjo psiquico» que es un médium no podria
més que deformarlas, y eso sin provecho para nadie, puesto que los espiritistas son
perfectamente incapaces de apreciar |0 que rebasa las concepciones corrientes.
Cuando una escuela espiritista ha llegado a constituir una semejanza de doctrina,
afijar ciertas lineas mayores, las variaciones, en €l interior de esa escuela, ya no re-
caen sino sobre punto secundarios, pero, en esos limites, contintian siguiendo las
mismas leyes. No obstante, puede ocurrir que las «comunicaciones» persistan enton-
ces en traducir una mentalidad que es més bien la de la época en gque esta escuela se
ha establecido, porque esa mentalidad ha permanecido la de sus adherentes, aunque
ya no corresponda enteramente al ambiente. Es |o que se ha producido para el karde-
cismo, que ha guardado siempre algunos rasgos de aquellos medios sociaistas de
1848 en los que tomd nacimiento; pero es menester decir también que el espiritu que
animaba a aquellos medios no ha desaparecido enteramente, incluso fuera del espiri-
tismo, y que les ha sobrevivido, bajo formas diversas, en todas las variedades de
«humanitarismo» que se han desarrollado desde entonces; pero e kardecismo ha
permanecido més cerca de las antiguas formas, mientras que otras etapas de este de-
sarrollo se han «cristdizado» en cierto modo en movimientos «neoespiritualistas» de
fecha més reciente. Por 1o demas, |as tendencias democréticas son inherentes a esp-
ritismo en general, e incluso, de una manera méas o menos acentuada, atodo el «neo-
espiritualismo»; ello es asi porque el espiritismo, al reflgjar fielmente el espiritu mo-
derno en esto como en muchas otras cosas, esy no puede ser méas que un producto de
la mentalidad democrética; es, como se ha dicho muy justamente, «a religion del
demdcrata, la Unica herejia donde podia desembocar, en religion, la democracias-
En cuanto a las demas escuel as «neoespiritualistas», son igualmente creaciones espe-
cificamente modernas, influenciadas por lo demés, de cerca o de lgjos, por € espiri-
tismo mismo; pero, aguellas que admiten una pseudoiniciacion, por ilusoria que sea,
y por consiguiente una cierta jerarquia, son menos légicas que €l espiritismo, ya que,
se quiera 0 no, hay en eso algo que es claramente contrario al espiritu democrético.
Bajo esta relacion, pero en un orden de ideas un poco diferente, habria un tema de
precisiones bien curiosas en algunas actitudes contradictorias, como la de las ramas
de lamasoneria actual (sobre todo en Franciay en los demas paises |lamados latinos)
gue, aungue proclaman las pretensiones mas ferozmente democréticas, por ello no

! Les Lettres, diciembre de 1921, pp. 913-914.
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conservan menos cuidadosamente la antigua jerarquia, sin apercibirse de su incompe-
tibilidad; y es precisamente esta inconsciencia de la contradiccion 1o que es digno
sobre todo de atraer la atencion de aguellos que quieren estudiar los caracteres de la
mentalidad contemporanea; pero esta inconsciencia no se manifiesta quizas en nin-
guna parte con tanta amplitud, si puede decirse, como en los espiritistas y en aquellos
gue tienen con ellos dgunas afinidades.

En algunos respectos, la observaciéon de lo que pasa en los medios espiritistas,
por las razones que acabamos de exponer, puede proporcionar indicaciones bastante
claras sobre las tendencias que predominan en un momento dado, por ejemplo en €l
dominio politico. Asi, los espiritistas franceses permanecieron mucho tiempo, en su
gran mayoria, apegados a concepciones socialistas fuertemente coloreadas de inta-
nacionalismo; pero, algunos afios antes de la guerra, se produjo un cambio: la orien-
tacion general fue entonces la de un radicalismo de tendencias patri6ti cas acentuadas,
[o tnico que no vario nunca fue e anticlericalismo. Hoy dia, €l internacionalismo ha
reaparecido bajo formas diversas: es naturalmente en los medios de este género don-
de ideas como la de la «Sociedad de las Naciones» debian suscitar el maximo entu-
siasmo; y, por otra parte, entre los obreros que son ganados para € espiritismo, éste
ha redevenido socialista, pero de un socialismo a la nueva moda, bien diferente del
de 1848, que era lo que se podria denominar un socialismo de «pequefia burguesia.
En fin, sabemos que se hace actualmente mucho espiritismo en ciertos medios -
munistas', y estamos persuadidos de que todos los «espiritus» deben predicar ahf el
bol chevismo; por lo demés, sin eso no podrian encontrar el menor crédito.

Al considerar |as «comunicaciones» como acabamos de hacerlo, solo tenemos en
vista las que se obtienen fuera de todo fraude, ya que las otras no tienen evidente-
mente ningun interés; la mayoria de los espiritistas son ciertamente de muy buenafe,
y solo los médiums profesionales pueden ser sospechosos «a priori», incluso cuando
han dado pruebas manifiestas de sus facultades. Por 1o demés, las tendencias reales
de los medios espiritistas se muestran mejor en los pequefios grupos privados que en
las sesiones de los médiums de renombre; todavia es menester saber distinguir entre

! Lenin mismo se ha declarado espiritista en una conversacion con una institutriz parisiense que
tuvo antafio problemas con lajusticia; es dificil saber si esta profesion de fe fue verdaderamente since-
ra, 0 S no es menester ver en ella més que un simple acto de cortesia con una ferviente espiritista; en
todo caso, hace mucho tiempo que el espiritismo opera furiosamente en Rusia, en todas | as clases de la
sociedad.
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las tendencias generales y las que son propias atal o a cua grupo. Estas Ultimas se
traducen especiamente en la eleccidn de los nombres bajo |os cuales se presentan los
«espiritus», sobre todo aguellos que son los «guias» titulados del grupo; se sabe que
son generalmente nombres de persongjes ilustres, |0 que haria creer que éstos se ma-
nifiestan con mucha mayor frecuencia que los demas y que han adquirido una especie
de ubicuidad (tendremos que hacer una precision andloga sobre el tema de |a reen-
carnacion), pero también que las cualidades intel ectuales que poseian sobre esta tie-
rra han disminuido penosamente. En un grupo donde la religiosidad era la nota do-
minante, los «guias» eran Bossuet y Pio 1X; en otros donde priva la literatura, son
grandes escritores, entre los cuales el que se encuentra lo mas frecuentemente es Vic-
tor Hugo, sin duda porque también era espiritista. Solamente, hay esto de curioso: en
Victor Hugo, no importa quién o incluso no importa qué se expresaba en verso de
una perfecta correccion, 1o que concuerda con nuestra explicacién; decimos no im-
porta qué, ya que recibia a veces «comunicaciones» de entidades fantasiosas, como la
«sombra del sepulcro» (y no hay més que dirigirse a sus obras para ver su provenien-
cia)’; pero, en e comun de los espiritistas, Victor Hugo ha olvidado hasta las reglas
mas elementales de la prosodia, si aquellos que le interrogan las ignoran ellos mis-
mos. No obstante, hay casos menos desfavorables. un antiguo oficial (hay muchos
entre los espiritistas), que se ha hecho conocer por experiencias de «fotografia del
pensamiento» cuyos resultados son al menos contestables, esta firmemente conven-
cido de que su hija esta inspirada por Victor Hugo; esta persona posee efectivamente
una facilidad de versificacion poco comun, y ha adquirido incluso alguna notoriedad,
lo que no prueba nada ciertamente, a menos de admitir con algunos espiritistas que
todas las predisposiciones naturales se deben a una influencia de los «espiritus», y
gue aquellos que hacen prueba de algunos talentos desde su juventud son todos mé-
diums sin saberlo; otros espiritistas, por € contrario, no quieren ver en los mismos
hechos més que un argumento en favor de la reencarnacién. Pero volvamos alas fir-
mas de las «comunicaciones», y citemos lo que dice sobre este punto un psquista

! Sefialamos a este propésito que el «Espiritu de Verdad» (denominacién sacada del Evangelio) fi-
gura entre los firmantes del manifiesto que sirve de preambulo a Livre des Esprits (el prefacio de
I’Evangile selon le Spiritisme lleva esta misma firma), y también que Victor Hennequin, uno de los
primeros espiritistas franceses, que por 1o demas murié loco, era inspirado por € «ama de la tierra»,
que le persuadié de que habia sido elevado a rango de «sub-dios» del planeta (Ver Eugéne Nus, Cho-
ses de |’ autre monde, p. 139); ¢como los espiritistas, que atribuyen todo a los «desencarnados», expli-
carian estas rarezas?
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poco sospechoso de parcialidad, e Dr. L. Moutin: «Un hombre de ciencia no estara
satisfecho y estara lgjos de aprobar «comunicaciones» idiotas de Algjandro Magno,
de César, de Cristo, de la Santa Virgen, de San Vicente de Paul, de Napoléon |, de
Victor Hugo, etc., que sostienen que son exactas un gentio de pseudomédiums. El
abuso de los grandes nombres es detestable, ya que hace nacer el escepticismo. Fre-
cuentemente hemos demostrado a esos médiums que se equivocaban, al hacer, a los
supuestos espiritus presentes, preguntas que aquellos debian conocer, pero que los
médiums ignoraban. Asi, por ejemplo, Napoléon | ya no se acordaba de Waterloo;
san Vicente de Paul ya no sabia una palabra de latin; Dante no comprendia €l italia-
no; Lamartine y Alfred de Musset eran incapaces de acoplar dos versos. Al coger a
esos espiritus en flagrante delito y al hacer palpar |a verdad aesos médiums, ¢piensan
ustedes que quebrantdbamos su conviccion? No, ya que el espiritu guia sostenia que
eramos de mala fe y que buscabamos impedir que se cumpliera unagran misiéon, mi-
sion atribuida a su médium. jHemos conocido a varios de esos grandes misionarios
que han terminado su misién en casas especiales!»'. Por su lado, Papus dice esto:
«Cuando San Juan, la Virgen Maria o Jesucristo vienen a comunicarse, buscad en la
asistencia a un creyente catolico, es de su cerebro y no de otra cosa de donde ha sali-
do la idea directriz. De igual modo cuando, asi como yo lo he visto, se presenta
d Artanang, no hay més que ver (sic) que se trata de un ferviente de Algjandro Du-
mas». A esto no tenemos que hacer més que dos correcciones: por una parte, es me-
nester reemplazar €l «cerebro» por e «subconsciente» (estos «neoespiritualistas»
hablan a veces como puros materialistas); por otra, como los «creyentes cat6licos»
propiamente dichos son més bien raros en los grupos espiritistas, mientras que las
«comunicaciones» de Cristo 0 de los santos no o son, seria menester hablar solo de
una influencia de ideas catdlicas, subsistentes en el estado «subconsciente» en aque-
[los mismos que se creen completamente «liberados» de ellas; el matiz es bastante
importante. Papus prosigue en estos términos. «Cuando Victor Hugo viene a hacer
versos de trece pies 0 a dar consejos culinarios, cuando M™ Girardin viene a declarar
su pasion postuma a un médium americano®, hay noventa posibilidades sobre cien de
que se trate de un error de interpretacion. El punto de partida de la idea impulsora

! Le Magnétisme humain, |’ Hypnotisme et le Spiritualisme moderne, pp. 370-371.
2 Se trata de Henry Lacroix, de quien hablaremos més adelante.
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debe buscarse muy cerca»’. Diremos més claramente: en estos casos y en todos los
demés sin excepcion, hay siempre un error de interpretacion por parte de los espiri-
tistas; pero estos casos son quizas aquellos donde se puede descubrir mas féacilmente
el origen verdadero de las «comunicaciones», por poco que uno se libre a una peque-
fia encuesta sobre las lecturas, |0s gustos y las preocupaciones habituales de los asis-
tentes. Bien entendido, las «comunicaciones» mas extraordinarias por su contenido o
por su proveniencia supuesta no son las que |os espiritistas acogen con menos respe-
to y solicitud; estas gentes estan completamente cegadas por sus ideas preconcebidas,
y su credulidad parece no tener limites, mientras que su inteligenda y su discerni-
miento son de lo mas estrecho; hablamos de |la masa, ya que hay grados en la cegue-
ra. El hecho de aceptar |as teorias espiritistas puede ser una prueba de necedad o solo
de ignorancia; aquellos que estan en el primer caso son incurables, y no se puede
hacer otra cosa que compadecerles; en cuanto a aquellos que se encuentran en e s
gundo caso, no es quizéas o mismo, y se puede buscar hacerles comprender su error,
ano ser que esté tan arraigado en ellos que les haya impreso una deformaci6n mental
irremediable.

! Traité méthodique de Science occulte, p. 847; cf. ibid., p. 341. —He aqui todavia un ejemplo ci-
tado por Dunglas Home, y que puede contarse ciertamente entre los més extravagantes: «En las notas
de una sesion tenida en Napoles, entre los espiritus que se presentaron ante tres personas, se ve a Mar-
garita Pusterla, Dionisio de Siracusa, Cleopatra, Ricardo Corazdn de Ledn, Aladino, Belcadel, Gue-
rrazzi, Manin y Vico; después Abraham, Melchisedeq, Jacob, Moisés, David, Senaquerib, Eliseo, Joa
quin, Judith, Joel, Samuel, Daniel, Maria Magdalena, San Pablo, San Pedro y San Juan, sin contar a
los demés, ya que se asegura en esas notas que |os espiritus de la Biblia vinieron todos, unos después
de otros, a presentarse ante el Nazareno, precedido por Juan Bautista» (Les Lumiéres et les Ombres du
Siritualisme, pp. 168-169).



CAPITULO I

INMORTALIDAD Y SUPERVIVENCIA

Entre otras pretensiones injustificadas, |0s espiritistas tienen la de proporcionar la
«prueba cientifica» o la «demostracion experimental de la inmortalidad del dma»®;
esta afirmacion implica un cierto niUmero de equivocos, que importa disipar antes in-
cluso de discutir la hipétesis fundamental de la comunicacion con los muetos. Pri-
mero, puede haber un equivoco tocante a la palabra «inmortalidad» misma, ya que
esta palabra no tiene el mismo sentido para todo e mundo: lo que los occidentales
[laman asi no es lo que los orientales designan por términos que pueden no obstante
parecer equivalentes, que lo son incluso a veces exactamente Si UNo se atiene solo a
punto de vistafilolégico. Asi, la palabra sanscrita anrita se traduce bien literalmente
por «inmortalidad», pero se aplica exclusivamente a un estado que es superior a todo
cambio, ya que la idea de «muerte» se extiende aqui a un cambio cualquiera. Los oc-
cidentales, a contrario, tienen @ hébito de no llamar «muerte» més que a fin de la
existenciaterrestre, y por lo demas no conciben apenas |os demas cambios anal ogos,
ya que parece gque este mundo sea para ellos la mitad del Universo, mientras que, pe
ra los orientales, no representa mas que una porcion infinitesimal de él; hablamos
aqui de los occidentales modernos, ya que lainfluencia del dualismo cartesiano cuen-
ta para algo en esta manera tan restringida de considerar €l Universo. Es menester in-
sigtir en ello tanto mas cuanto que estas cosas se ignoran generalmente, y, ademas,
estas consideraciones facilitaran enormemente la refutacion propiamente dicha de la
teoria espiritista: desde el punto de vista de la metafisca pura, que es €l punto de vis-
ta oriental, no hay en realidad dos mundos, este y €l «otro», correlativosy por asi de-
cir simétricos o paralelos; hay una serie indefinida y jerarquizada de mundos, es de-
cir, de estados de existencia (y no de lugares), en la que éste no es més que un ele-
mento que no tiene ni Mas ni menos importancia o valor que no importa cual otro, y

! Una obra de M. Gabriel Delanne tiene por titulo L’ Ame est inmortelle: Démonstration expéri-
mentale.
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gue estd ssimplemente en el lugar que debe ocupar en €l conjunto, al mismo titulo que
todos los demas. Por consiguiente, lainmortalidad, en € sentido que hemos indica-
do, no puede ser alcanzada en «&l otro mundo» como lo piensan los occidentales, S-
no solo mas all4 de todos |os mundos, es decir, de todos |os estados condicionados;
concretamente, esté fuera del tiempo y del espacio, y también de todas las condicio-
nes anal ogas a éstas; puesto gue es absol utamente independiente del tiempo y de todo
otro modo posible de la duracién, se identifica a la eternidad misma. Esto no quiere
decir que lainmortalidad tal como la conciben |os occidentales no tenga también una
significacion real, pero es muy distinta: no es en sumamas gque una prolongacion in-
definida de la vida, en condiciones modificadas y transpuestas, pero que permanecen
siempre comparables a las de la existencia terrestre; el hecho mismo de que se trate
de una «vida» lo prueba suficientemente, y hay que precisar que esta idea de «vida»
es una de aguellas de las que los occidentales se liberan mas dificilmente, incluso
cuando no profesan a su respecto el respeto supersticioso que caracteriza a algunos
fil 6sof os contemporaneos; es menester agregar que no escapan apenas mas fécilmen-
te a tiempo y a espacio, y, S ho se escapa de ellos, no hay metafisica posible. La
inmortalidad, en el sentido occidental, no esta fuera del tiempo, segun la concepcion
ordinaria, e, incluso seglin una concepcion menos «simplista», no esé fuera de una
cierta duracién; es una duracién indefinida, que puede llamarse propiamente «perpe-
tuidad», pero que no tiene ninguna relacién con la eternidad, como lo indefinido, que
procede de lo finito por desarrollo, tampoco tiene nada que ver con € Infinito. Esta
concepcion corresponde efectivamente a un cierto orden de posibilidades; pero la
tradicion extremo oriental, que se niega a confundirla con la de lainmortalidad ve-
dadera, le acuerda solo €l nombre de «longevidad»; en el fondo, no es més que una
extension de la que son susceptibles las posibilidades del orden humano. Uno se
apercibe de ello facilmente cuando se preguntalo que esinmortal en uno y otro caso:
en el sentido metafisico y oriental, es la personalidad transcendente; en el sentido fi-
loséfico-teoldgico y occidental, es laindividualidad humana. No podemos desarrollar
aqui la distincion esencial de la personalidad y de la individualidad; pero, sabiendo
muy bien cual es el estado de espiritu de muchas gentes, tenemos que decir expresa-
mente que seria vano buscar una oposicion entre las dos concepciones de que acabe-
mos de hablar, ya que, a ser de orden totalmente diferente, ni se excluyen ni se can-
funden. En e Universo, hay lugar para todas las posibilidades, a condicion de que se
sepa poner cada una de ellas en su rango verdadero; desgraciadamente, no es o mis-
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mo en los sistemas de los filésofos, pero eso es una contingencia en la que seria un
gran error inmiscuirse.

Cuando se trata de «probar experimentalmente lainmortalidad», no hay que decir
que no podria tratarse de ninguna manera de la inmortalidad metafisica: por defin-
cion misma, esa esta mas alla de toda experiencia posible; por o demas, |os espiritis-
tas no tienen lamenor idea de ella, de suerte que no hay lugar a discutir su pretension
més que colocandose Unicamente en e punto de vista de la inmortalidad entendida
en el sentido occidental. Incluso desde este punto de vista, la «demostracion experi-
mental» de que hablan aparece como una imposibilidad, por poco que se quiera re-
flexionar en ello un instante; no insistiremos sobre el empleo abusivo que se hace de
la palabra «demostracion»: |a experiencia es incapaz de «demostrar» propiamente al-
go, en el sentido riguroso de este término, €l que tiene en matemaéticas por g emplo;
pero volvamos a huestro asunto, y observemos solo que es una extrafa ilusion, pro-
piaa espiritu moderno, la que consiste en hacer intervenir la ciencia, y especialmen-
te la ciencia experimental, en cosas donde no tiene nada que hacer, y creer que su
competencia puede extenderse a todo. Los modernos, ebrios por el desarrollo que
han llegado a dar a este dominio muy particular, y habiéndose aplicado a é tan e-
clusivamente que ya no ven nada fuera, han llegado muy naturalmente a descorocer
los limites en el interior de los cuales la experimentacion es valida, y més alla de los
cuaes no puede dar ningun resultado; hablamos aqui de la experimentacion en su
sentido mas general, sin ninguna restriccion, y, bien entendido, estos limites seran
todavia mas estrechos si no se consideran mas que las modalidades bastante poco
numerosas que constituyen los métodos reconocidos y puestos en uso por |os sabios
ordinarios. Hay precisamente, en el caso que nos ocupa, un desconocimiento de los
limites de |a experimentacién; encontraremos otro gjemplo a proposito de las preten-
didas pruebas de la reencarnacion, giemplo quizds més sobresaliente todavia, o al
menos de apariencia més singular, y que nos daré la ocasion de completar estas con-
sideraciones colocandonos en un punto de vistaun poco diferente.

La experiencia no incide nunca mas que sobre hechos particulares y determine-
dos, que tienen lugar en un punto definido del espacio y en un momento igual mente
definido del tiempo; a menos, tales son todos |os fendmenos que pueden ser €l obje-
to de una constatacion experimental dicha «cientifica» (y es esto o que entienden
también los espiritistas). Esto se reconoce bastante ordinariamente, pero uno se equi-
voca quizas més facilmente sobre la naturaleza 'y el acance de las generaizaciones a
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las que la experiencia puede dar lugar legitimamente (y que por lo demas la rebasan
considerablemente): estas generalizaciones no pueden recaer més que sobre clases o
conjuntos de hechos, de los que cada uno, tomado aparte, es tan particular y tan de-
terminado como aquel sobre el cual se han hecho las constataciones de las cuales se
generalizan asi los resultados, de suerte que esos conjuntos no son indefinidos més
gue numéricamente, en tanto que conjuntos, No en cuanto a sus el ementos. Lo que
queremos decir, es esto: jamés se esté autorizado a concluir que lo que se ha consta-
tado en un cierto lugar de la superficie terrestre se produce semejantemente en todo
otro lugar del espacio, ni que un fendmeno que se ha observado en una duracion muy
limitada es susceptible de prolongarse durante una duracion indefinida; natural mente
aqui no tenemos que salir del tiempo y del espacio, ni que considerar otra cosa que
fendmenos, es decir, apariencias 0 manifestaciones exteriores. ES pues menester s
ber distinguir entre la experiencia 'y su interpretacion: los espiritistas, asi como los
psiquistas, constatan ciertos fendmenos, y no entendemos discutir la descripcion que
dan de ellos; eslainterpretacion de los espiritistas, en cuanto ala causarea de estos
fendmenos, la que es radicalmente falsa. Admitamos no obstante, por un instante,
gue esa explicacion sea correcta, y que lo que se manifieste sea verdaderamente un
ser humano «desencarnado»; ¢se seguird necesariamente que ese ser sea inmortal, es
decir, que su existencia péstuma tenga una duracién realmente indefinida? Se ve sin
esfuerzo que hay en eso una extension ilegitima de la experiencia, consistente en
atribuir la indefinidad temporal a un hecho constatado para un tiempo definido; e, in-
cluso aceptando la hipétes's espiritista, eso solo bastaria para reducir su importancia
y su interés a proporciones bastante modestas. La actitud de los espiritistas que se
imaginan que sus experiencias establecen la inmortalidad no estd mejor fundada 16-
gicamente de lo que lo estaria la actitud de un hombre que, no habiendo visto morir
jamas aun ser vivo, afirmara que un tal ser debe continuar existiendo indefinidamen-
te en las mismas condiciones, por la solarazon de que habria constatado esa existen-
ciaenun cierto intervalo; y esto, lo repetimos, sin prejuzgar nada de laverdad o dela
falsedad del espiritismo mismo, puesto que nuestra comparacion, por ser enteramente
justa, supone implicitamente su verdad.

No obstante, hay espiritistas que se han apercibido mas o menos claramentede lo
gue habia en eso deilusorio, y que, para hacer desaparecer este sofisma inconsciente,
han renunciado a hablar de inmortalidad para no hablar mas que de «sobrevida» 0 de
«supervivencia»; escapan asi, o reconocemos de buena gana, a las objeciones que
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acabamos de formular. No queremos decir que estos espiritistas, en general, no estén
tan persuadidos como los otros de lainmortalidad, que no crean como ellos en la pe-
petuidad de la «supervivencia»; pero esta creencia tiene entonces el mismo crécter
gue en los no espiritistas, ya no difiere sensiblemente de |o que puede ser, por eem-
plo, para los adherentes de una religion cualquiera, salvo en que, para apoyarla, se
agrega alas razones ordinarias €l testimonio de los «espiritus»; pero las afirmaciones
de éstos estan sujetas a caucion, ya que, a los ojos de |os espiritistas mismos, pueden
no ser frecuentemente més que el resultado de las ideas que tenian sobre esta tierra:
s un espiritista «inmortalista» explica de esta manera las «comunicaciones» que nie-
gan lainmortalidad (ya que los hay), ¢en virtud de qué principio acordaré mas auto-
ridad alas que laafirman? En el fondo, es simplemente porque estas Ultimas estén de
acuerdo con sus propias convicciones; pero todavia es menester que estas conviccio-
nes tengan otra base, que sean establ ecidas independientemente de su experiencia, y
por consiguiente fundadas sobre razones que ya no son més especiad mente propias al
espiritismo. En todo caso, nos basta constatar que hay espiritistas que sienten la ne-
cesidad de renunciar a la pretensiéon de probar «cientificamente» lainmortalidad: es
ya un punto adquirido a tener en cuenta, e incluso un punto impartante para determi-
nar exactamente el alcance de la hipdtesis espiritista.

La actitud que acabamos de definir en tltimo lugar es también la de los fil ésofos
contemporaneos que tienen tendencias méas 0 menos marcadas hacia €l espiritismo; la
Unica diferencia es que estos filésofos ponen en condicional |o que los espiritistas
afirman categéricamente; en otros términos, los unos se contentan con hablar de la
posibilidad de probar experimentalmente la supervivencia, mientras que los otros
consideran la prueba como ya hecha. M. Bergson, inmediatamente antes de escribir
la frase que hemos reproducido més atras, y donde considera precisamente esta posi-
bilidad, reconoce que la «inmortalidad misma no podria ser probada experimental-
mente»; asi pues, su posicion es clara a este respecto; y, en lo que concierne ala -
pervivencia, llevala prudencia hasta hablar solo de «probabilidads», quizas porque se
da cuenta, hasta un cierto punto, de que la experimentacion no da verdaderas cete-
zas. Solamente, aunque reduce asi € valor de la prueba experimental, encuentra que
«seria ya algo», que «seria incluso mucho; alos ojos de un metafisico, a contrario,
e inclusive sin aportar tantas restricciones, eso seria muy poco, por no decir que seria
enteramente desdefiable. En efecto, lainmortalidad en el sentido occidental esya al-
go completamente relativo, que, como tal, no se refiere a dominio de la metafisica
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pura; ¢qué decir entonces de una simple supervivencia? Inclusive fuera de toda can-
sideracion metafisica, no vemos bien que pueda haber, para el hombre, un interés ca-
pital en saber, de manera méas o menos probable o incluso cierta, que puede contar
CON una supervivencia que No es quizas Mas que «por un tiempo x»; ¢puede esto te-
ner para é mucha méas importancia que saber mas o menos exactamente lo que dura-
ra su vida terrestre, de la cual no le representa asi més que una prolongacion inde-
terminada? Se ve cuanto difiere esto del punto de vista propiamente religioso, que
contaria como nada una supervivencia que no estuviera asegurada a perpetuidad; v,
en lallamada que el espiritismo hace ala experiencia en este orden de cosas, se pue-
de ver, dadas las consecuencias que resultan de ello, una de las razones (y esta lejos
de ser laUnica) por las cuales jamas serd mas que una pseudoreligion.

Vamos a sefialar todavia otro lado de la cuestion: paralos espiritistas, cualquiera
gue sea el fundamento de su creencia en lainmortalidad, todo |o que sobrevive en €
hombre es inmortal; o que sobrevive, es, o recordamos, el conjunto constituido por
el «espiritu» propiamente dicho y por el «periespiritu» que es inseparable de é. Para
los ocultistas, |0 que sobrevive, esigualmente el conjunto del «espiritu» y del «cuer-
po astral»; pero, en este conjunto, solo e «espiritu» es inmortal, y e «cuerpo astral»
es perecedera; y no obstante ocultistas y espiritistas pretenden igualmente basar sus
afirmaciones sobre la experiencia, que mostraria asi a unos la disolucion del «orge-
nismo invisible» del hombre, mientras que los otros no habrian tenido jamas la oca-
sion de constatar nada semejante. Segun la teoria ocultista, habria una «segunda
muerte», que seria sobre € «plano astral» |o que la muerte en el sentido ordinario es
sobre el «plano fisico»; y los ocultistas estén bien forzados a reconocer que los fe-
némenos psiquicos no podrian probar en todo caso la supervivencia mas alé del
«plano astral». Estas divergencias mostrarian la poca solidez de las pretendidas prue-
bas experimentales, a menos en lo que concierne a lainmortalidad, si hubiera toda-
via necesidad de €llas después de las demas razones que hemos dado, y que por lo
demés son mucho mas decisivas a nuestras 0jos, puesto que establecen su completa
inanidad; a pesar de todo, no carece de interés constatar que, en dos escuelas de ex-
perimentadores que se colocan en la misma hipétesis, o que es inmortal para la una
no lo es paralaotra. Es menester agregar, ademés, que la cuestion se encuentra toda-
via complicada, tanto para los espiritistas como para los ocultistas, por la introduc-
cion de la hipotesis de la reencarnacion: la «supervivencia» considerada, y cuyas

! Papus, Traité méthodique de Science occulte, p. 371.
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condiciones son diversamente descritas por |as diferentes escuelas, no representa na-
turalmente mas que el periodo intermediario entre dos vidas terrestres sucesivas,
puesto que, a cada nueva «encarnacién», las cosas deben evidentemente reencontra-
se en el mismo estado que en la precedente. Por consiguiente, es siempre, en resumi-
das cuentas, de una «supervivencia» provisoria de o que se trata, y, en definitiva, la
cuestion permanece sin resolver: en efecto, no puede decirse que esa aternancia re-
gular de existencias terrestres y ultraterrestres deba continuarse indefinidamente; las
diferentes escuel as podran discutir sobre esto, pero no es la experienciala que vendra
nunca a desempatarlas. Asi, s la cuestion es retrasada, no por eso esta resuelta, y la
misma duda subsi ste siempre en cuanto al destino fina del ser humano; a menos, es-
to es lo que deberia confesar un reencarnacionista que quisiera permenecer conse-
cuente consigo mismo, ya que su teoria es méas incapaz que toda otra de aportar agqui
una solucién, sobre todo si pretende atenerse a terreno de laexperiencia; los hay que
creen en efecto haber encontrado pruebas experimentales de la reencarnacion, pero
€30 €S Otro asunto, que examinaremos mas adel ante.

Lo que hay que retener, es que lo que |os espiritistas dicen de la «sobrevida» 0 de
la «supervivencia» se aplica esencialmente, para ellos, a intervalo comprendido en-
tre dos «encarnaciones»; ésta es la condicion de |os «espiritus» cuyas manifestaciones
creen observar; es lo que llaman la «erraticidad», o también la vida «en el espacio»,
icomo si no fuera también en € espacio donde se desarrolla la existencia terrestre!
Un término como el de «sobrevida» es muy apropiado para designar su cancepcion,
ya que es literalmente la de una vida continuada, y en condiciones tan proximas co-
mo es posible alas de lavidaterrestre. En ellos, no hay esa transposicion que permi-
te a otros concebir la «vida futura» e incluso perpetua de una manera que responde a
una posibilidad, cualquiera que sea por lo demés €l lugar que ocupe esa posibilidad
en el orden total; a contrario, la «sobrevida», tal como se la representan, no es méas
que una imposibilidad, porque, al transportar tal cuales a un estado las condiciones
de otro estado, implica un conjunto de elementos incompatibles entre ellos. Esta su-
posicion imposible es por o demés absolutamente necesaria al espiritismo, porgue,
sin ela, las comunicaciones con los muertos no serian ni siquiera concebibles; para
poder manifestarse como se supone que |o hacen, es menester que los «desencarna-
dos» estén muy cerca de los vivos bajo todas las relaciones, y que la existenciade los
unos se parezca singularmente a la de los otros. Esta similitud es llevada a un grado
apenas creible, y que muestra hasta la evidencia que las descripciones de esa «sobre-
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vida» no son mas que un simple reflg o de las ideas terrestres, un producto de laima
ginacién «subconsciente» de los espiritistas mismos; pensamos que es bueno dete-

nernos algunos instantes sobre este lado del espiritismo, que no es uno de los menos
ridicul os.



CAPITULO IV

LASREPRESENTACIONESDE LA SOBREVIDA

Se cuenta que algunos salvajes se representan la existencia péstuma sobre el mo-
delo exacto de la vida terrestre: e muerto continuara cumpliendo las mismas accio-
nes, cazando, pescando, haciendo la guerra, librandose en una palabra a todas sus
ocupaciones habituales, sin olvidar las de beber y de comer; y nadie se priva, bien
entendido, de hacer observar cuan ingenuas y groseras son semejantes concepciones.
A decir verdad, conviene desconfiar siempre un poco de lo que se cuenta sobre los
salvajes, y eso por varias razones. primero, los relatos de los vigjeros, fuente Unica de
todas esas historias, son frecuentemente fantasiosos; después, alguien que cree contar
fielmente lo que havisto y oido puede no obstante no haber comprendido nada, y, sin
apercibirse de €ello, substituir los hechos por su interpretacion personal; finalmente,
hay sabios, 0 supuestos tales, que vienen todavia a superponer a todo eso su propia
interpretacion, resultado de ideas preconcebidas: 10 que se obtiene por esta Ultima
elaboracion, no es lo que piensan los salvges, sino o que deben pensar conforme-
mente a tal teoria «antropol 6gica» 0 «socioldgica». En realidad, 1os cosas son menos
simples, o, s se prefiere, son complicadas de manera muy diferente, porque los sal-
vajes, como los civilizados, tienen maneras de pensar que les son particulares, y que,
por consiguiente, son dificilmente accesibles a los hombres de otra raza; y, con los
salvgjes, se tienen pocos recursos para comprenderles y para asegurar que se les
comprende bien, porque, generalmente, apenas saben explicar |0 que piensan, admi-
tiendo que ellos mismos se den cuenta de ello. En lo que concierne ala asercién que
contdbamos hace un momento, se pretende apoyarla sobre un cierto nimero de
hechos gque no prueban absolutamente nada, como |os objetos que se depositan junto
alos muertos, las ofrendas de alimento que se hacen sobre las tumbas, etc.; ritos en-
teramente semejantes han existido o existen todavia en pueblos que no son de ningln
modo salvajes, y no corresponden en ellos a esas concepciones groseras de las que se
cree gue son un indicio, porque su verdadera significacion es muy diferente de la que
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les atribuyen los sabios europeos, y porque, en realidad, conciernen Unicamente a d-
gunos elementos inferiores del ser humano. Solamente, |os salvajes, que para nos no
son «primitivos», sino a contrario degenerados, pueden haber conservado algunos ri-
tos sin comprenderlos, y eso desde tiempos muy remotos; la tradicion, cuyo sentido
se ha perdido, ha hecho lugar entre ellos alarutina, 0 ala «supersticion» en el senti-
do etimoldgico de la palabra. En estas condiciones, no vemos ningln inconveniente
en que algunas tribus al menos (es menester no generalizar demasiado) hayan Ilegado
aconcebir lavida futura cas como se dice; pero no hay necesidad deir tan lgjos para
encontrar, y de una manera mucho mas cierta, concepciones 0 mas bien representa-
ciones que sean exactamente esas. Primero, se las encontraria muy probablemente,
en nuestra época tanto como en todaotra, en las clases inferiores de los pueblos que
mas se jactan de su civilizacion: si se buscaran g emplos entre los campesinos de los
diversos paises de Europa, estamos persuadidos de que la cosecha no degjaria de ser
abundante. Pero hay més: en los mismos paises, |0s gjemplos més claros, los que re-
visten las formas més precisas en su groseria, no los proporcionarian quizés los ile-
trados, sino mas bien gentes que poseen una cierta instruccion, entre los cuales algu-
nos se consideran incluso cominmente como «intelectuales». En efecto, en ninguna
parte las representaciones del género especial de que se trata se han afirmado nunca
con tanta fuerza como en los espiritistas; hay en eso un curioso tema de estudios, que
nos permitimos recomendar a los socidlogos, que, ahi a menos, no correrdn e riesgo
de un error de interpretacion.

Para comenzar, no podriamos hacer nada mejor que citar agui algunos extractos
de Allan Kardec mismo; y he aqui primero lo que dice sobre el tema del «estado de
turbacién» que sigue inmediatamente a la muerte: «Esta turbacién presenta circuns-
tancias particulares, segun el caréacter de los individuos y sobre todo segiin el género
de muerte. En las muertes violentas, por suicidio, suplicio, accidente, apoplejia, heri-
das, etc., el espiritu esta sorprendido, extrafiado, y no cree estar muerto; lo sostiene
con obstinacion; no obstante ve su cuerpo, sabe gque ese cuerpo es e suyo, y no com-
prende que esta separado de él; va junto a las personas que queria, les habla, y no
concibe por qué no le oyen. Estailusion dura hasta el entero desprendimiento del pe-
riespiritu; solo entonces el espiritu se reconoce y comprende que no forma parte de
los vivos. Este fendmeno se explica facilmente. Sorprendido de improviso por la
muerte, el espiritu esta aturdido por el brusco cambio que se ha operado en é; para
él, la muerte es todavia sinbnimo de destruccion, de aniquilamiento; ahora bien, -
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MO piensa, como Ve, Como oye, para si mismo no esta muerto; 1o que aumenta su ilu-
sién, es que se ve un cuerpo semejante al precedente por la forma, pero cuya natura-
leza etérea todavia no ha tenido tiempo de estudiar; le cree solido y compacto como
el primero; y cuando se llama su atencion sobre este punto, se extrafia de no poder
paparse... Algunos espiritus presentan esta particularidad aunque la muerte no haya
Ilegado inopinadamente; pero es siempre mas general entre los que, aunque enfer-
mos, no pensaban morir. Se ve entonces el singular espectaculo de un espiritu asis-
tiendo a su entierro como al de un extrafio, y hablando de él como de una cosa que no
le concierne, hasta e momento en que comprende la verdad... En el caso de muerte
colectiva, se ha observado que todos los que perecen a mismo tiempo no se ven de
nuevo siempre inmediatamente. En la turbacion que sigue a la muerte cada uno va
por su lado, 0 no se preocupa més que de aquellos que le interesan»'. He aqui ahora
lo que concierne alo que podria llamarse la vida diaria de |os «espiritus»: «La Situa-
cién de los espiritus y su manera de ver las cosas varian @ infinito en razon del grado
de su desarrollo mora e intelectual. Los espiritus de un orden elevado no hacen ge-
neralmente sobre la tierra més que estancias de corta duracion; todo lo que se hace
aqui es tan mezquino en comparacion a las grandezas del infinito (sic), las cosas alas
que los hombres dan méas importancia son tan pueriles a sus 0jos, que encuentran en
ellas pocos atractivos, a menos que se les [lame en vistas a concurrir al progreso dela
humanidad. Los espiritus de un orden medio permanecen agui més frecuentemente,
aunque consideran las cosas desde un punto de vista més elevado que mientras vivi-
an. Los espiritus vulgares son en cierto modo sedentarios en estatierray constituyen
la masa de la poblacién ambiente del mundo invisible; han conservado casi las mis-
mas ideas, |0s mismos gustos y las mismas inclinaciones que tenian bajo su envoltu-
ra corporal; se mezclan a nuestras reuniones, a nuestros asuntos, a nuestros entrete-
nimientos, en los cuales toman una parte mas 0 menos activa, segun su caracter. No
pudiendo satisfacer sus pasiones, gozan de aquellos que se abandonan a ellos 'y les
excitan. En el nimero, los hay més serios que ven y observan para instruirse y per-
feccionarse»’. Parece en efecto que |os «espiritus errantes», es decir, aquellos que es-
peran una nueva encarnacion, se instruyen «viendo y observando lo que pasa en los
lugares que recorren», y también «escuchando |os discursos de los hombres ilumina-
dosy las opiniones de | os espiritus mas elevados que ellos, 1o que les da ideas que no

! Le Livre des Esprits, pp. 72-73.
2 |bid,, p. 145.
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tenian». Las peregrinaciones de estos «espiritus errantes», por instructivas que sean,
tienen el inconveniente de ser casi tan fatigantes como |os vigjes terrestres; pero «hay
mundos particularmente afectos a los seres errantes, mundos en los cuaes pueden
habitar temporariamente, especies de vivagues, de campos para reposar de una errati-
cidad demasiado larga, estado siempre un poco penoso. Son posiciones intermedia-
rias entre los otros mundos, graduadas segun la naturaleza de |os espiritus que pue-
den trasladarse a ellos, y éstos gozan alli de un bienestar més o menos grande”. To-
dos los «espiritus» no pueden ir por todas partes indiferentemente; he agui como ex-
plican ellos mismos | as relaciones que tienen entre si: «Los espiritus de los diferentes
Ordenes se ven, pero se distinguen los unos de los otros. Se evitan 0 se aproximan,
segun la analogia o antipatia de sus sentimientos, de igual modo que eso tiene lugar
entre vosotros. Es todo un mundo del cual el vuestro es e reflejo obscurecidc®. Los
del mismo rango se retinen por una suerte de afinidad y forman grupos o familias de
espiritus unidos por la simpatia y la meta que se proponen: los buenos por e deseo
de hacer € bien, los malos por el deseo de hacer el mal, la verglienza de sus faltas y
la necesidad de encontrarse entre seres semejantes a ellos. Tal como una gran ciudad
donde los hombres de todos |os rangos y de todas | as condiciones se ven y se encuen-
tran sin confundirse; donde las sociedades se forman por la analogia de los gustos;
donde €l vicioy lavirtud se codean sin decirse nada... Los buenos van por todas par-
tes, y es menester que sea asi para que puedan gjercer su influencia sobre los malos;
pero las regiones habitadas por los buenos estan prohibidas a los espiritus imperfec-
tos, a fin de que éstos no puedan aportar ali €l trastorno de las malas pasiones... Los
espiritus se ven y se comprenden; la palabra es material: es el reflejo del espiritu. El
fluido universal establece entre ellos una comunicacion constante; es el vehiculo de
latransmisién del pensamiento, como para vosotros el aire es el vehiculo del sonido;
una suerte de telégrafo universal que enlaza todos |os mundos, y permite a los espiri-
tus comunicarse de un mundo a otro... Constatan su individualidad por el periespiri-
tu que hace de €ellos seres distintos |os unos para los otros, como € cuerpo entre los
hombres»". No serfa dificil multiplicar estas citas, agregar textos que muestran que

! Le Livre des Esprits, pp. 109-110.

2 1bid, p. 111.

% Esta frase esta subrayada en € texto; invirtiendo la relacion que indica, se tendria la exacta ex-
presion de la verdad.

4 Le Livre des Esprits, pp. 135-137.
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los «espiritus» intervienen en casi todos los acontecimientos de la vida terrestre, y
otros que precisan también las «ocupaciones y misiones de |os espiritus»; pero eso
devendria pronto fastidioso; hay pocos libros cuya lectura sea tan insoportable como
los de la literatura espiritista en general. Nos parece que los extractos precedentes
pueden prescindir de todo comentario; haremos destacar solamente, porgue es parti-
cularmente importante y sale a cada instante, la idea de que |os «espiritus» conservan
todas las sensaciones de los vivos; la tnica diferencia es que no les llegan ya por &-
ganos especiales y localizados, sino por el «periespiritu» entero; y las facultades mas
materiales, las més evidentemente dependientes del organismo corporal, como la
percepcion sensible, se consideran como «atributos del espiritu», que «forman parte
de su ser»'.

Después de Allan Kardec, es bueno citar al méas «representativo» de sus discipu-
los actuales, M. Léon Denis: «Los espiritus de orden inferior, envueltos en fluidos
espesos, sufren las leyes de la gravitacion y son atraidos hacia la materia... Mientras
que e ama purificada recorre la vasta y radiante extension, reside a su gusto sobre
los mundos y apenas si ve limites a su vuelo, €l espiritu impuro no puede aegjarse de
lavecindad de los globos materiales... Lavida del espiritu avanzado es esencid men-
te activa, aunque sin fatigas. Las distancias no existen para él. Se traslada con la ra-
pidez del pensamiento. Su envoltura, semejante a un vapor ligero, ha adquirido una
tal sutileza que deviene invisible a los espiritus inferiores. Ya no ve, oye, huele, y
percibe por los 6érganos materiales que se interponen entre la naturaleza y nosotros e
interceptan el paso de la mayoria de las sensaciones, sino directamente, sin intarme-
diario, por todas las parte de su ser. Asi sus percepciones son mucho més claras y
multiplicadas que las nuestras. El espiritu elevado nada en cierto modo en el seno de
un océano de sensaciones deliciosas. Cuadros cambiantes se desenvuelven ante su
vista, armonias suaves le mecen y le encantan. Para él, |os colores son perfumes, los
perfumes son sonidos. Pero por exquisitas que sean sus impresiones, puede sustraer-
se a ellas y recogerse a voluntad, envolviéndose en un velo fluidico, aissandose en €l
seno de los espacios. El espiritu avanzado esté liberado de todas sus necesidades cor-
porales. El alimento y el suefio no tienen para é ningunarazon de ser... Los espiritus
inferiores llevan con ellos, més ala de la tumba, sus habitos, sus necesidades, sus
preocupaciones materiales. No pudiendo elevarse por encima de la atmosfera terres-
tre, vuelven para participar en la vida de los humanos, para mezclarse en sus luchas,

! Le Livre des Esprits, pp. 116-117.
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en sus trabgjos, en sus placeres... Se encuentran en la erraticidad muchedumbres in-
mensas a la busqueda de un estado mejor que les rehuye... Es en cierto modo €l ves-
tibulo de los espacios luminosos, de los mundos mejores. Todos pasan por €, todos
residen en €, pero para elevarse mas alto... Todas las regiones del Universo estan
pobladas de espiritus muy afanosos. Por todas partes muchedumbres, enjambres de
almas suben, descienden, se agitan en el seno de la luz o en las regiones obscuras.
Sobre un punto, se asamblean auditorios para recibir las instrucciones de espiritus
elevados. Més dl4, se forman grupos para festejar a un recién llegado. En otra parte,
otros espiritus combinan los fluidos, les prestan mil formas, mil tintes fundidosy ma-
ravillosos, |os preparan para |os usos sutiles que les destinan 10s genios superiores.
Otras muchedumbres se aprietan arededor de los globos y les siguen en sus revolu-
ciones, muchedumbres sombrias, trastornadas, que influyen sin saberlo sobre los
elementos atmosféricos... El espiritu, puesto que es fluidico é mismo, actla obre
los fluidos del espacio. Por el poder de su voluntad, los combina, los dispone a su
guisa, les presta los colores y las formas que responden a su cometido. Es por la me-
diacion de estos fluidos como se gecutan obras que desafian toda comparacion y to-
do andlisis: cuadros cambiantes, luminosos; reproducciones de vidas humanas, vidas
de fe y de sacrificio, apostolados dolorosos, dramas del infinito... Es en las mansio-
nes fluidicas donde se despliegan las pompas de | as fiestas espirituales. Los espiritus
puros, deslumbrantes de luz, se agrupan por familias. Su brillo, los matices variados
de su envolturas, permiten medir su elevacion, determinar sus atributos... La supe-
rioridad del espiritu se reconoce en su vestimenta fluidica. Es como una envaltura te-
jida con los méritos y las cualidades adquiridas en la sucesion de sus existencias.
Apagada y sombria para el ama inferior, su blancura aumenta en la proporcién de
los progresos realizados y deviene cada vez mas pura. Brillante ya en el espiritu ele-
vado, despide en las almas superiores un fulgor insostenible»’. Y que no se diga que
€s0 NO son mas que maneras de hablar mas o menos figuradas; para los espiritistas,
todo eso debe tomarse rigurosamente a pie de laletra.

Por extravagantes que sean las concepciones de los espiritistas franceses sobre €l
tema de la «sobrevida», parece que todavia son rebasadas por las de los espiritistas
anglosgjones, y por todo lo que éstos cuentan de las maravillas de Summerland o
«pais de verano», como ellos [laman ala «morada de los espiritus». Hemos dicho en
otra parte que | os teosofistas critican a veces severamente estas necedades, en lo cual

! Apréslamort, pp. 270-290.
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no carecen de razon: es asi como M™ Besant habla de «la més grosera de todas las
representaciones, la del Summerland moderno, con sus “espiritus maridos”’, su “espi-
ritus mujeres’, sus “espiritus hijos’, que van alaescuelay ala universidad y que de-
vienen espiritus adultos»". Esto es muy justo, ciertamente, pero uno puede preguntar-
se s los teosofistas tienen € derecho a mofarse asi de los «espiritualistas»; se juzgara
de ello por estas pocas citas que tomamos a otro teosofista eminente, M. Leadbeater:
«Después de la muerte, al llegar a plano astral, las gentes no comprenden que estén
muertos, e, incluso si se dan cuenta de ello, a comienzo no perciben en qué difiere
ese mundo del mundo fisico... Asi a veces se ven personas recientemente fallecidas
intentar comer, prepararse comidas completamente imaginaias, mientras que otras se
construyen casas. He visto positivamente en el mas alla a un hombre construirse una
casa piedra a piedra, y, aunque creaba cada piedra por un esfuerzo de su pensamien-
to, no habia comprendido que de igual modo hubiera podido congruir la casa entera
de un solo golpe, por e mismo procedimiento, sin sufrir mayor esfuerzo. Al descu-
brir que las piedras no tenian peso, poco a poco fue conducido a aperdbirse de que
las condiciones de ese nuevo medio diferian de aquellas alas cuales estaba acostum-
brado sobre la tierra, lo que le condujo a continuar su examen. En el Summerland 2,
los hombres se rodean de paisajes que se crean ellos mismos; algunos no obstante se
evitan este esfuerzo y se contentan con los que ya han sido imaginados por otros. Los
hombres que viven en e sexto subplano, es decir, junto a la tierra, estdn rodeados de
la contrapartida astral de las montafias, de los arboles, de los lagos fisicos, de suerte
gue no son tentados a edificarlos ellos mismos; aquellos que habitan los subplanos
superiores, que planean por encima de la superficie terrestre, se crean todos |os pai s
jes que quieren... Un materialista eminente, bien conocido durante su vida por uno
de nuestros colegas de la Sociedad Teosofica, fue recientemente descubierto por éste
en la subdivision més elevada del plano astral; se habia rodeado de todos sus librosy
prosegufa alli sus estudios casi como en latierras®. Aparte de la complicacion de los
«planos» y de los «subplanos», debemos confesar que no vemos bien la diferencia; es
verdad que M. Leadbeater es un antiguo espiritista, que puede estar influenciado to-
davia por sus ideas anteriores, pero muchos de sus colegas estan en el mismo caso; €
teosofismo se ha apropiado verdaderamente de muchas cosas del espiritismo como

! La Mort et I’au-dela, p. 85 de la traduccion francesa.
2 El autor teosofista acepta aqui hasta el término mismo que emplean los «espiritualistas».
% L’ Occultisme dans la Nature, pp. 19-20y 44.
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para permitirse criticarle. Es bueno precisar que los teosofistas atribuyen generd-
mente a la «clarividencia» las pretendidas constataciones de este género, mientras
que los espiritistas las admiten por lafe en las simples «comunicaciones»; no obstan-
te, el espiritismo tiene también sus «videntes», y 1o que es penoso es que alli donde
hay divergencia entre las escuelas, hay igudmente desacuerdo entre las visiones,
puesto que las de cada uno son siempre conformes a sus propias teorias; asi pues, no
puede acordarseles un valor mayor que a las «comunicaciones», que estan en el mis-
Mo caso, Yy en las que la sugestion juega manifiestamente un papel preponderante.
Pero volvamos a los espiritistas. 10 més extraordinario que conocemos, en €l or-
den de cosas de que se trata, es un libro titulado Mes expériences avec les esprits, es-
crito por un americano de origen francés, [lamado Henry Lacroix; esta obra, que fue
publicada en Paris en 1889, prueba que los espiritistas no tienen la menor conscien-
ciadel ridiculo. Papus mismo ha tratado a autor de «fanatico peligroso» y ha escrito
gue «alectura de este libro basta para algjar para siempre del espiritismo atodos los
hombres sensatos»*; Donald Mac-Nab dice que «las personas que no son enemigas
de una dulce alegria no tienen mas que leer esta obra para darse cuenta de las extra-
vagancias de |os espiritistas», y «recomienda especialmente este caso ala atencion de
los alienistas»®. Serfa menester poder reproducir esta elucubracion casi enteramente
para mostrar hasta dénde pueden llegar ciertas aberraciones; es verdaderamente in-
creible, y seria ciertamente hacer una excelente propaganda antiespiritista recomen-
dar su lectura a aguellos a quienes el contagio todavia no ha ganado, pero que corren
el riesgo de ser alcanzados por é. Puede verse ahi, entre otras curiosidades, la des-
cripcion y el dibujo de la «casa fluidica» del autor (ya que, s hemos de creerle, vivia
en los dos mundos alavez), y también |os retratos de sus «hijos espiritus», dibujados
por é «bajo su control mecanico»: se trata de doce nifios (de quince) que habia per-
dido, y que habian continuado viviendo y creciendo «en e mundo fluidico»; jvarios
inclusive se han casado alli! Sefialamos a este propdsito que, segin el mismo autor,
«Habria bastante frecuentemente en los Estados Unidos, matrimonios entre |0s vivos
y los muertos»; cita el caso de un juez llamado Lawrence, que se hizo rematrimoniar
con su mujer fallecida por un pastor de sus amigos’; si el hecho es verdadero, da una
triste idea de la mentalidad de los espiritistas americanos. En otra parte, se ensefia

! Traité méthodique de Science occulte, p. 341.
% Le Lotus, marzo de 1889, p. 736.
% Mes expériences avec les esprits, p. 174.
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como se alimentan los «espiritus», cOmo se visten, cdmo se construyen sus mansio-
nes; pero lo mejor que hay son quizés las manifestaciones péstumas de M™ de Gi-
rardin y los diversos episodios que se refieren a ella; he agui una muestra: «Era de
noche, y yo estaba ocupado en leer o en escribir, cuando vi a Delphine (M™ de Gi-
rardin) llegar junto a mi con un fardo en sus brazos, que deposité a mis pies. No vi
en seguidalo que era, pero pronto me apercibi de que aquello tenia una forma huma-
na. Comprendi entonces o que se esperaba de mi. jEra desmateriaizar a aquel espi-
ritu infeliz que Ilevaba el nombre de Alfred de Musset! Y lo que confirmaba para mi
esta version, es que Delphine se habia marchado con prisa, luego de haber desempe-
flado su tarea, como S temiera asistir ala operacion... La operacion consistia en qui-
tar de laforma entera del espiritu una especie de epidermis, que se pegaba al interior
del organismo por toda suerte de fibras o de ligaduras, o, finalmente, en desollarle, 1o
gue hice con sangre fria, comenzando por la cabeza, a pesar de los gritos agudosy de
las convulsiones violentas del paciente, que yo oiay veia ciertamente, pero sin tene-
los en cuenta... Al dia siguiente, Delphine llegd para hablarme de su protegido, y me
anuncio que después de haber prodigado a mi victima todos los cuidados requeridos
para reponerla de la terrible operacién que yo le habia hecho sufrir, los amigos habi-
an organizado un “festin de pagano” para celebrar su liberacién»'. No menos intere-
sante es € relato de una representacion teatral entre los «espiritus»: «Mientras que
Celeste (una de las “hijas espiritu” del autor) me acompafiaba un dia en uno de mis
paseos, Delphine I1eg6 inopinadamente junto a nosotros, y dijo ami hija: “¢Por qué
no invitas atu padre air a escuchar la Opera?’ Celeste respondio: “jPero sera menes-
ter que se lo pida al director!”... Algunos dias después, Celeste vino a anunciarme
gue su director me invitabay que estaria encantado de recibirme con los amigos que
me acompafiaran. Me trasladé una tarde a la 6pera con Delphine y una decena de
amigos (espiritus)... La sala inmensa, en anfiteatro, donde acudimos, rebosaba de
asistentes. Felizmente, en nuestros sitios escogidos, con nuestros amigos, teniamos
espacio para movernos con toda libertad. El auditorio, compuesto casi de veinte mil
personas, devenia por momentos un mar agitado, cuando la pieza conmovia los cora-
zones del publico entendido. Aridide, o los Sgnos del Tiempo, tal es el hombre de
esta Opera, donde Celeste, como primer sujeto, ha aparecido ventgjosamente, res-
plandeciente, abrasada del fuego artistico que la anima. En su milésima representa-
cion, este esfuerzo de una colaboracién de las cabezas de mayor renombre cautiva

! Mes expériences avec |es esprits, pp. 22-24.
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todavia de tal modo a los espiritus, que la muchedumbre de los curiosos, no encon-
trando sitio en € recinto, formaba con sus cuerpos comprimidos una béveda (o un
techo) compacto en el edificio. La tropa ectiva, en relieve, sin contar |os comparsas
ni la orquesta, era de ciento cincuenta artistas de primer orden... Celeste havenido a
decirme con frecuencia el nombre de otras piezas en las que ella figuraba. Me anun-
Ci0 una vez que Balzac habia compuesto una 6pera muy bella o un drama de amplias
miras, y que estaba en reposicion»’. jA pesar de sus éxitos, la pobre Celeste, algin
tiempo después, se malquisto con su director y fue despedidal Otravez, el autor asis-
te a una sesion de otro género, «en un bello templo circular, dedicado a la Ciencia;
ali, ainvitacion del presidente, sube alatribunay pronuncia un gran discurso «ante
aquella docta asamblea de quinientos 0 seiscientos espiritus que se ocupan de cien-
cia era una de sus reuniones periédicas». Algun tiempo después, entra en relaciones
con el «espiritu» del pintor Courbet, le cura de una «borrachera postuma», después le
hace nombrar «director de una gran academia de pintura que gozaba de una hermosa
reputacion en la zona donde se encontrabax®. He aqui ahora la masoneria de los «es-
piritus», que no deja de presentar algunas analogias con la «gran logia blanca» de los
teosofistas: «Los “hermanos mayores’ son seres que han pasado por todos los grados
delavidaespiritual y de lavida material. Forman una sociedad, en diversas clases, la
cual se halla establecida (para servirme de un término terrestre) sobre los confines
del mundo fluidico y del mundo etéreo, el cual es el mas alto, e mundo “perfecto”.
Esta sociedad, Ilamada la gran fraternidad, es la vanguardia del mundo etéreo; es €l
gobierno administrativo de las dos esferas, espiritual y material, o del mundo fluidico
de la tierra. Es esta sociedad, con el concurso legislativo del mundo etéreo propia-
mente dicho, la que gobierna a los espiritus y alos “mortales’, a través de todas sus
fases de existencia»’. En otro pasaje, se puede leer e relato de una «iniciacion ma-
yor» en la «gran hermandad, la de un difunto espiritista belga llamado Jobard’; esto
recuerda pasablemente a las iniciaciones masonicas, pero las «pruebas» son ali mas
serias y no son puramente simbodlicas. Esta ceremonia fue presidida por el autor

1 Mes expériences avec les esprits, pp. 101-103. —Eso no impide a los «espiritus», fuera de estas
representaciones que les estén destinadas especialmente, asistir también a las que se dan en nuestro
mundo (ibid., pp. 155-156).

2 1bid., pp. 214-215.

% Ibid., p. 239.

*Ibid., p. 81.

® Mes expériences avec |es esprits, pp. 180-183.
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mismo, que, aunque Vivo, tenia uno de los mas altos grados en esa extrafia asocia-
cion; otro dia, se le ve «ponerse a la cabeza de la tropa del tercer orden (sic), com-
puesto de casi diez mil espiritus, masculinos y femeninos», para ir «a una colonia
poblada de espiritus un poco retrogrados», y «purificar la atmésfera de ese lugar,
donde se encontraba méas de un millén de habitantes, por un procedimiento quimico
conocido por nosotros, afin de producir un reactivo salutario en las ideas mantenidas
entre estas poblaciones»; parece que «ese pais formaba una dependencia de la Fran-
ciafluidica»', ya que, ahi como entre los teosofistas, cada region de latierra tiene su
«contrapartida fluidica». La «gran hermandad» esta en lucha con otra organizacion,
igual mente «fluidica», que es, bien entendido, una «orden clerical»*; por lo demés, €l
autor, en lo que le concierne personal mente, declara expresamente que «a principal
meta de su misién es minar y restringir la autoridad clerical en e otro mundo, y por
contragolpe en éste»’. He agui bastante sobre estas locuras; pero teniamos que dar
una peguefia apercepcion, porque hacen aparecer, en cierto modo en el estado de gro-
sura, una mentalidad que es también, a un grado mas o menos atenuado, la de mu-
chos otros espiritistas y «neoespiritualistas»;, ¢no esta fundado, desde entonces, de-
nunciar estas cosas como un verdadero peligro publico?

Damos todavia, atitulo de curiosidad, esta descripcion, bien diferente de las pre-
cedentes, que un «espiritu» ha hecho de su vida en el mas ala «Lo més frecuente-
mente, el hombre muere sin tener consciencia de lo que le ocurre. Vuelve ala cors-
ciencia después de algunos dias, algunas veces después de algunos meses. El desper-
tar estd lgjos de ser agradable. Se ve rodeado de seres que no reconoce: la cabeza de
estos seres recuerda lo més frecuentemente a un craneo de esquel eto: €l terror que se
apodera de él le hace perder frecuentemente el conocimiento una segunda vez. Poco
a poco, se acostumbra a estas visiones. El cuerpo de los espiritus es material y se
compone de una masa gaseosa que tiene cas la pesantez del aire; este cuerpo se
compone de una cabeza y de un pecho; no tiene ni brazos, ni piernas, ni abdomen.
Los espiritus se mueven con una velocidad que depende de su voluntad. Cuando se
mueven muy aprisa, su cuerpo se alarga 'y deviene cilindrico; cuando se mueven con
la mayor velocidad posible, su cuerpo tomalaforma de una espiral que cuenta cator-
ce vueltas con un diametro de treinta y cinco centimetros. La espira puede tener un

Y 1bid., pp. 152-154.
21bid., pp. 170-171.
3 Ibid., p. 29.
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diametro de adrededor de cuatro centimetros. En esta forma, obtienen una veloddad
gue iguala a la del sonido... Nos encontramos ordinariamente en las mansiones de
los hombres, ya que lalluviay el viento nos son muy desagradables. Ordinariamente
vemos insuficientemente; hay muy poca luz para nosotros. La luz que preferimos es
ladel acetileno; eslaluz ideal. En segundo lugar, los médiums difunden unaluz que
nos permite ver hasta una distancia de mas de un metro alrededor de ellos esta luz
atrae a los espiritus. Los espiritus ven poco de los vestidos del hombre; |os vestidos
semejan a una nube; ven incluso a gunos érganos interiores del cuerpo humano; pero
no ven el cerebro a causa del craneo 0seo. Pero oyen pensar alos hombres,y a veces
estos pensamientos se hacen oir muy |ejos aungque ninguna palabra haya sido pronun-
ciada por laboca. En el reino de los espiritus reinalaley del més fuerte, es un estado
de anarquia. Si las sesiones no salen bien, es porgue un espiritu malévolo no dgjala
mesay se queda encima de una sesion alaotra, de suerte que los espiritus que desea-
rian entrar en comunicacion seria con los miembros del circulo no pueden aproxi-
marse a lamesa... Como media, |0s espiritus viven de cien a ciento cincuenta afios.
Ladensidad del cuerpo aumenta hasta la edad de cien afios; después de eso, |a dens-
dad y la fuerza disminuyen, y finalmente se disuelven, como todo se disuelve en la
naturaleza... Estamos sometidos a las leyes de |a presion del aire; somos materiales;
No Nos interesamos, nos resultamos aburridos. Todo |0 que es materia esta sometido
a las leyes de la materia: la materia se descompone; nuestra vida no dura mas de
ciento cincuenta afios como mucho; entonces nos morimos para siempre»-. Este «es-
piritu» materialista y negador de lainmortalidad debe considerarse por la mayoria de
los espiritistas como pasablemente heterodoxo y poco «iluminado»; y |os experimen-
tadores que han recibido estas extrafias «comuni caciones» aseguran ademas que «l0s
espiritus més inteligentes protestan positivamente contra la idea de Dios¥; tenemos
muchas razones para pensar que ellos mismos tenian fuertes preferencias por el ate-
ismo y e «monismo». Sea como sea, |as gentes que han registrado seriamente las d-
vagaciones de las que acabamos de dar una muestra son los que tienen la pretension
de estudiar los fenédmenos «cientificamente»: se rodean de aparatos impresionantes, y
se imaginan incluso haber creado una nueva ciencia, la «psicologia fisica»; ¢no hay
ahi con qué ahuyentar de estos estudios a los hombres sensatos, y no es para estar

! Comunicacién recibida por MM. Zaalberg van Zelst y Matla, de la Haya: Le Monde Psychique,
marzo de 1912.
2 Le Secret dela Mort, por Matlay Zaaberg van Zelst; ibid., abril de 1912.
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tentado de excusar a aquellos gue prefieren negarlo todo «a priori»? No obstante, al

lado del articulo del que hemos tomado las ditas precedentes, encontramos otro en €l

gue un psiquista, que por lo demas no es méas que un espiritista apenas disfrazado,
declara tranquilamente que «dos dudadores, los contradictores y |os testarudos en el

estudio de los fendmenos psiquicos deben ser considerados como enfermos», que «el

espiritu cientifico preconizado en estos tipos de examen puede provocar en el exami-

nador, a la larga, una suerte de mania, s se puede decir... un delirio crénico, pe-

roxismos, una suerte de locura lUcida», en fin, que «daduda, al instalarse en un terre-

no predispuesto, puede evolucionar hasta la locura maniaca»'. Evidentemente, las
gentes que estan bastante bien equilibradas deben pasar por locos a los ojos de aque-
[los que estan més 0 menos trastornados; ahi ho hay nada que no sea enteramente na-
tural, pero es poco tranquilizador pensar que, si e espiritismo continua ganando te-
rreno, llegard quizas un dia en que cudquiera que se permita criticarle se expondra
simplemente a ser internado en algun asilo de alienados.

Una cuestion ala que los espiritistas dan una gran importancia, pero sobre la cua
no pueden llegar a entenderse, es saber si 10s «espiritus» conservan su sexo; les inter-
esa sobre todo por las consecuencias que puede tener desde el punto de vistade lare-
encarnacion: si €l sexo es inherente al «periespiritu», debe permanecer invariable en
todas las existencias. Evidentemente, para aguellos que han podido asistir a «métri-
monios de espiritus», como Henry Lacroix, la cuestion se resuelve afirmativamente,
0 més bien ni siquiera se plantea; pero no todos los espiritistas gozan de facultades
tan excepcionales. Allan Kardec, por 1o demas, se habia pronunciado claramente por
la negativa: «os espiritus no tienen sexo como vosotros lo entendéis, ya que los
sexos dependen de la organizacion (sin duda que quiere decir del organismo). Hay
entre ellos amor y simpatia, pero fundados sobre la similitud de |os sentimientos». Y
agregaba: «Los espiritus se encarnan hombres o mujeres porque no tienen sexo; co-
mo deben progresar en todo, cada sexo, como cada posicion socia, les ofrece prue-
bas y deberes especiaes y la ocasion de adquirir experiencia. Aquel que fuera siem-
pre hombre no sabria més que lo que saben los hombres». Pero sus discipulos no
tienen la misma seguridad, sin duda porque han recibido sobre este punto demasiadas
«comunicaciones» contradictorias; asi, en 1913, un 6rgano espiritista, € Fraterniste,
sintio la necesidad de formular expresamente la pregunta, y 1o hizo en estos térmi-

! Le Monde Psychique, marzo de 1912.
2 e Livre des Esprits, p. 88.
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nos. «¢Como se concibe lavida del més ala? En particular, los espiritus 0, més exac-
tamente, los periespiritus, ¢conservan su sexo o devienen neutros a entrar en € pla-
no astral? Y s se pierde e sexo, ¢cdmo explicar que a encarnarse se determine de
nuevo claramente un sexo? Se sabe que muchos ocultistas pretenden que el periespi-
ritu es el molde sobre e que se forma el nuevo cuerpox». La Ultima frase contiene un
error en lo que concierne a los ocultistas propiamente dichos, puesto que éstos dicen
al contrario que el «cuerpo astral», que es para ellos € equivaente del «periespiritu»,
se disuelve en € intervalo de dos «encarnaciones»; la opinion que expresa es mas
bien la de algunos espiritistas; pero hay tantas confusiones en todo eso que es cierta-
mente excusable no reconocerse en ellas. M. Léon Denis, después de haber «pedido
opinion a sus guias espirituales», respondiod que «el sexo subsiste, pero permanece
neutro y sin utilidad», y que, «en el momento de la reencarnacion, € periespiritu se
liga de nuevo ala materiay retoma el sexo gque le era habitual», a menos no obstante
«que un espiritu desee cambiar de sexo, lo que se le concede». Sobre este punto par-
ticular, M. Gabriel Delaune se muestra mas fiel a la ensefianza de Allan Kardec, ya
gue declara que «os espiritus son asexuados, simplemente porque no tienen neces-
dad de reproducirse en €l més allé», y que «ciertos hechos de reencarnacion parecen
probar que los sexos aternan para el mismo espiritu segin la meta ala cual (sic) se
haya propuesto aqui abajo; es, a menos, lo que parece desprenderse como ensefianza
de las comunicaciones recibidas un poco por todas partes desde hace medio siglox™.
Entre las respuestas que fueron publicadas, hubo también las de varios ocultistas,
concretamente la de Papus, que, invocando la autoridad de Swedenborg, escribia es-
to: «Existen sexos para los seres espirituales, pero estos sexos no tienen ninguna re-
lacién con sus analogos sobre la tierra. Hay en el plano invisible seres sentimenta -
mente femeninos y seres mentalmente masculinos. Al venir sobre latierra, cada uno
de estos seres puede tomar otro sexo material que el sexo astral que poseia». Por otra
parte, un ocultista disidente, M. Ernest Bosc, confesaba francamente concebir la vida
en e mas ala «absolutamente como en este bajo mundo, pero con la diferencia de
gue, del otro lado, al no tener que ocuparnos ya enteramente de nuestros intereses
materiales, nos queda mucho més tiempo para trabajar mental y espiritualmente en
nuestra evolucién». Este «simplismo» no le impedia protestar con toda la razén co-
ntra una enormidad que seguia a cuestionario del Fraterniste, y que era ésta. «Se
comprendera toda la importancia de esta cuestion cuando hayamos dicho que, para

I Le Fraterniste, 13 de marzo de 1914.



LAS REPRESENTACIONES DE LA SOBREVIDA 134

muchos espiritistas, 10s espiritus son asexuados, mientras que los ocultistas creen en
los incubos y en los sticubos, acordando asi un sexo a nuestros amigos del Espacio».
Nadie habia dicho nunca que los incubos y los sticubos fuesen humanos «desencar-
nados»; algunos ocultistas parecen considerarles como «elemental es», pero, antes de
ellos, todos los que han creido en ellos han sido unanimes en considerarlos como
demonios y nada més; si es eso lo que los espiritistas [laman «sus amigos del Espa-
cio», jla cosa es enteramente edificante!

Hemaos debido anticipar un poco sobre la cuestion de la reencarnacion; sefial are-
mos todavia, para terminar este capitulo, otro punto que da lugar a tantas opiniones
divergentes como €l precedente: ¢as reencarnaciones se hacen todas sobre latierra, o
pueden hacerse también en otros planetas? Allan Kardec ensefia que «el alma puede
revivir varias veces sobre e mismo globo, si no est4 bastante avanzada para pasar a
un mundo superior»’; para é, puede haber una pluraidad de existencias terrestres,
pero hay también existencias en otros planetas, y es el grado de evolucion de los «es-
piritus» el que determina su paso de uno a otro. He aqui las precisiones que daen lo
gue concierne alos planetas del sistema solar: «Segun los espiritus, de todos los glo-
bos que componen €l sistema planetario, latierra es uno de aguellos cuyos habitantes
estén menos avanzados fisicamente y moralmente; Marte le seria todavia inferior y
Jupiter muy superior en todos |os aspectos. El sol no seria un mundo habitado por se-
res corporales, sino un lugar de cita de los espiritus superiores, que desde alli irradian
por & pensamiento hacia los demés mundos, que dirigen por laintermediacion de es-
piritus menos elevados a | os cuales se transmiten por la mediacion del fluido univer-
sal. Como constitucion fisica, € sol seriaun foco de electricidad. Todos los soles pa-
recerian estar en una posicion idéntica. El volumen y el algjamiento del sol no tienen
ninguna rel acion necesaria con el grado de avance de |os mundos, puesto que parece-
ria que Venus estaria més avanzado que la Tierra, y Saturno menos que Japiter. Va-
rios espiritus que han animado a personas conocidas sobre la tierra han dicho que es-
taban reencarnados en Japiter, uno de los mundos més vecinos de la perfeccion, y
uno ha podido extrafiarse de ver, en ese globo tan avanzado, a hombres que la opi-
nion no colocaba agqui abajo en la misma linea. Esto no tiene nada que deba sorpren-
der, si se considera que algunos espiritus que habitan ese planeta han podido ser en-
viados sobre la tierra para desempefiar en ella una misién que, a nuestros 0jos, no les
colocaba en el primer rango; en segundo lugar, que entre su existencia terrestre y su

! Le Livre des Esprits, pp. 76-77.
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existencia en Jupiter, han podido tener existencias intermediarias en |as cual es se han
mejorado; en tercer lugar, finalmente, que en ese mundo como en el nuestro, hay d-
ferentes grados de desarrollo, y que entre esos grados puede haber la distancia que
separa entre nosotros al salvaje del hombre civilizado. Asi pues, de que se habite en
Jupiter, no se sigue que se esté a nivel de los seres mas avanzados, como tampoco
que se esté a nivel de un sabido del instituto porque uno habite en Paris»'. Y ahemos
visto la historia de los «espiritus» que habitan Japiter a proposito de los dibujos me-
diumnicos de Victorien Sardou; uno podria preguntarse cdmo es posible que esos es-
piritus, aunque viven a presente sobre otro planeta, pueden no obstante enviar «men-
sgjes» a los habitantes de la tierra; ¢creerian pues los espiritistas haber resuelto a su
manera el problema de las comunicaciones interplanetarias? Su opinion parece ser
gue estas comunicaciones son efectivamente posibles por sus procedimientos, pero
solo en el caso de que se trate de «espiritus superiores», que, «aunque habitan en cie-
tos mundos, no estan confinados a ellos como los hombres sobre la tierra, y pueden
estar por todas partes mejor que los demés». Algunos «clarividentes» ocultistas y
teosofistas, como M. Leadbeater, pretenden poseer €l poder de transportarse a otros
planetas para hacer ali «investigaciones»;, sin duda deben ser colocados entre «esos
espiritus superiores» de los que hablan |os espiritistas; pero éstos, inclusive si pudie-
ran también transportarse alli en persona, no tienen ninguna necesidad de darse este
trabajo, puesto gque los «espiritus», encarnados o no, vienen por si mismos a satisfa-
cer su curiosidad y a contarles lo que pasa en esos mundos. A decir verdad, lo que
cuentan esos «espiritus» no es muy interesante; en €l libro de Dunglas Home que ya
hemos citado a propdsito de Allan Kardec, hay un capitulo titulado Absurdités, del
gue destacamos este pasgje: «L0s pocos datos cientificos que sometemos a la apre-
ciacion del lector nos han sido provistos bajo forma de folleto. Es un compendio pre-
cioso que haria las delicias del mundo sabio. Ahi se ve, por ejemplo, que €l cristal
juega un gran papel en el planeta Japiter; es una materia indispensable, el comple-
mento necesario a toda existencia acomodada en esos pargjes. Los muertos son pues-
tos en cgjas de cristal, y éstas son colocadas a titulo de ornamento en las habitacio-
nes. Las casas también son de cristal, de suerte que no es bueno lanzar piedras en ese
planeta. Hay hileras de esos palacios de cristd que se [laman Séména. Alli se practica
una especie de ceremonia mistica, y en esa ocasion, es decir, unavez cada siete afos,

! Le Livre des Esprits, pp. 81-82.
2 |bid., p. 81.
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se pasea € santo sacramento por |as ciudades de cristal sobre un carro de cristal. Los
habitantes son de talla gigantina, como dice Scarron; tienen de siete a ocho pies de
altura. Tienen como animales domésticos una raza especial de grandes loros. Se en-
cuentra invariablemente uno, cuando se entra en una casa, tras de la puerta, afanado
en tricotar gorros de noche... Si hemos de creer a otro médium, no menos bien rese-
flado, es el arroz e que se acomoda mejor a suelo del planeta Mercurio, si no me
equivoco. Pero ali, no brota como en latierra bajo la forma de planta; gracias a in-
fluencias climatéricas y a una manipulacion entendida, selanzaalos aires auna altu-
ra gue rebasa la cima de los robles més grandes. El ciudadano mercurial que desee
gozar en la perfeccidn del otium cum dignitate debe, cuando es joven, poner todo su
saber en un arrozal. Escoge, entre |los mas altivos de su dominio, un tallo para escalar
por él hasta la cima; después, a ggemplo del ratén en un queso, se introduce en €l in-
terior de la enorme vaina para devorar su fruto delicioso. Cuando |o ha comido todo,
recomienza la misma tarea sobre otro tallo». Es lamentable que Home no haya dado
referencias precisas, pero no tenemos ninguna razén para dudar de la autenticidad de
lo que cuenta, y que ciertamente ha rebasado con mucho las extravagancias de Henry
Lacroix; estas necedades, que constituyen €l tono ordinario de las «comunicaciones»
espiritistas, denotan sobre todo una gran pobreza de imaginacion. Esto esta bien lgjos
de equivaler alas fantasias de |os escritores que han supuesto vigjes a otros planetas,
y que, a menos, no pretendian que sus invenciones fuesen la expresion de la reali-
dad; por lo demas, hay casos en que tales obras han gjercido una influencia cierta:
hemos oido a una «vidente» espiritista dar una descripcion de los habitantes de Nep-
tuno que estaba manifiestamente inspirada de las novelas de Wells Hay que precisar
gue, inclusive en los escritores mejor dotados bajo el aspecto de la imaginacion, las
fantasias de este género han permanecido siempre bien terrestres en € fondo: han
constituido los habitantes de otros planetas con elementos tomados alos de latierray
més 0 menos modificados, ya sea en cuanto a sus proporciones, o ya sea en cuanto a
su disposicion; no podia ser de otro modo, y esto es uno de |os mejores gjemplos que
se puedan dar para mostrar que la imaginacion no es nada méas que una facultad de
orden sensible. Esta observacion debe hacer comprender por qué aproximamos agui
estas concepciones a las que conciernen a la «sobrevida» propiamente dicha: es que,
en los dos casos, la fuente real es exactamente la misma; y € resultado es lo que
puede ser cuando se trata solo de la imaginacion «subconsciente» de gentes muy or-

! Les Lumiéres et les Ombres du Spiritualisme, pp. 179-181.



LAS REPRESENTACIONES DE LA SOBREVIDA 137

dinarias y mas bien por debajo de la media. Como lo hemos dicho, este tema se rela-
ciona directamente a la cuestion misma de la comunicacion con |os muertos: son es-
tas representaci ones enteramente terrestres las que permiten creer en laposibilidad de
unata comunicacion; y, de esta manera, somos conducidos finalmente al examen de
la hipotesis fundamental del espiritismo, examen que sera enormemente facilitado y
simplificado por todo lo que precede.



CAPITULOV

LA COMUNICACION CON LOSMUERTOS

Al discutir la comunicacion con los muertos, o la reencarnacion, o cualquier otro
punto de la doctrina espiritista, hay un género de argumentos que no tendremos en
cuenta: son los argumentos de orden sentimental, que consideramos como absol uta-
mente nulos, tanto en un sentido como en el otro. Se sabe que |os espiritistas han re-
currido de buena gana a estas razones que no son tales, que hacen el mayor caso de
ellas, y que estédn sinceramente persuadidos de que pueden justificar realmente sus
creencias; eso es enteramente conforme a su mentalidad. Los espiritistas, ciertamen-
te, estan lgjos de tener el monopolio del sentimentalismo, que predomina bastante
generalmente en los occidentales modernos; pero su sentimentalismo reviste formas
particularmente irritantes para cual quiera que esté exento de sus prejuicios: no coro-
cemos nada mas neciamente pueril que esas invocaciones dirigidas a los «espiritus
queridos», esos cantos por os que se abren la mayoria de las sesiones, ese absurdo
entusiasmo en presencia de las «comunicaciones» mas banales y de las manifestacio-
nes més ridiculas. En estas condiciones, no tiene nada de sorprendente que |os espiri-
tistas insistan a todo propdsito sobre o que hay de «consolador» en sus teorias; que
las encuentran tales, es su asunto, y no tenemos nada que ver en ello; constatamos so-
lamente, que hay otros, al menos tan numerosos, que no participan en esa apreciacion
y que piensan incluso exactamente lo contrario, o que, por o demas, no prueba nada
tampoco. En general, cuando dos adversarios se sirven de |os mismos argumentos, es
muy probable que esos argumentos no valgan nada; y, en el caso presente, siempre
nos ha sorprendido ver que algunos no encuentran nadamejor que decir contra el es-
piritismo que esto, a saber, que es poco «consolador» representarse a los muertos vi-
niendo a despachar inepcias, a remover mesas, a librarse a mil chistes méas o menos
grotescos; ciertamente seriamos més bien de esta opinion quede la de los espiritistas,
gue, ellos si, encuentran eso muy «consolador», pero no pensamos que estas conside-
raciones tengan que intervenir cuando se trata de pronunciarse obre la verdad o la
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falsedad de unateoria. Primero, nada es més relativo: cada quien encuentra «conso-
lador» 1o que le place, o que concuerda con sus propias dispod ciones sentimental es,
y no hay més que discutir sobre eso, como tampoco sobre todo lo que no es mas que
asunto de gusto; 1o que es absurdo, es querer persuadir alos demés de que tal apre-
ciacion vale mas que la apreciacion contraria. Después, no todos tienen unaigual ne-
cesidad de «consolaciones», y, por consiguiente, no estan dispuestos a acordar la
misma importancia a esas consideraciones; a nuestros 0j0s, no tienen Mas que una
importancia muy mediocre, porque lo que nos importa, es la verdad: los sentimenta-
les no consideran las cosas asi, pero, todavia una vez més, su manera de ver no vale
més que para ellos, mientras que la verdad debe imponerse igualmente a todos, por
poco capaces que sean de comprenderla. Finamente, la verdad no tiene por qué ser
«consoladora»; si hay quienes, a conocerla, le encuentran este caracter, tanto mejor
para ellos, pero eso no viene mas que de la manera especial en que su sentimentali-
dad se encuentra afectada por €lla; al lado de éstos, puede haber otros sobre quienes
el efecto producido sera enteramente diferente e incluso opuesto, y es cierto incluso
gue los habra siempre, ya que nada es més variable y més diverso que e sentimiento;
pero, en todos |os casos, la verdad no intervendra en eso para nada.

Dicho esto, recordaremos que, cuando se trata de comunicacion con los muertos,
esta expresion implica que aquello con 1o que se comunica es e ser real del muerto;
es asi como lo entienden los espiritistas, y es esto |0 que vamos a considerar exclus-
vamente. No podria tratarse de la intervencién de elementos cual esquiera provenien-
tes de los muertos, elementos més 0 menos secundarios y disociados,; hemos dicho
que esta intervencion es perfectamente posible, pero los espiritistas, por €l contrario,
no quieren oir hablar de €ello; asi pues, ya no tenemos que ocuparnos mas de ese
asunto aqui, y tendremos que hacer una observacion semejante en lo que concierne a
la reencarnacion. Después, recordaremos igualmente que, para los espiritistas, se tra-
ta esencialmente de comunicar con los muertos por medios materiales; al menos, es
en estos términos como hemos definido su pretension en el comienzo, porque era asi
como querian hacérnoslo comprender; pero en eso hay un equivoco posible, porque
puede haber concepciones de la materia que sean extremadamente diferentes, y que
lo que no es material paralos unos puede serlo no obstante para los otros sin contar a
aquellos a quienes la idea misma de materia les es extraia o les parece vacia de sen-
tido; asi pues, para mayor claridad y precision, diremos que los espiritistas conside-
ran una comunicacion establecida por medios de orden sensible. Es eso, en efecto, 1o



LA COMUNICACION CON LOS MUERTOS 140

gue constituye la hipotesis fundamental del espiritismo; y esto es precisamente aque-
[lo cuya imposibilidad absoluta afirmamos, y vamos a dar ahora las razones de €llo.
Hemos de atenernos a que se comprenda bien nuestra posicién a este respecto: un fi-
|6sofo, aunque se niegue a admitir la verdad o incluso la probahilidad de la teoria es-
piritista, puede considerarla no obstante como representando una hipoétesis como
cualquier otra, e, incluso si la encuentra muy poco plausible, puede ocurrir que la
comunicacion con |os muertos o la reencarnacion se le aparezcan como «problemas»,
que quizés no tiene ningln medio de resolverlos; paranos, a contrario, no hay en eso
ningun «problema, porque no son mas que imposibilidades purasy simples. No pre-
tendemos que la demostracion de ello sea facilmente comprehensible para todos,
porque hace llamada a datos de orden metafisico, por lo demés relativamente ele-
mentales; tampoco pretendemos exponerla aqui de una manera absolutamente com-
pleta, porque todo lo que presupone no podria ser desarrollado en € cuadro de este
estudio, y hay puntos que retomaremos en otra parte. No obstante, esta demostracion,
cuando se comprende plenamente, entrafia la certeza absoluta, como todo o que tie-
ne un carécter verdaderamente metafisico; asi pues, si algunos no la encuentran ple-
namente satisfactoria, 1a falta no se debera més que a la expresion imperfecta que le
daremos, 0 a la comprehensién igualmente imperfecta que ellos mismos tendran de
ela

Para que dos seres puedan comunicarse entre ellos por medios sensibles, es me-
nester primero que los dos posean sentidos, y, ademas, es menester que sus sentidos
sean los mismos, a menos parciamente; si uno de ellos no puede tener sensaciones,
0 S o tienen sensaciones comunes, ninguna comunicacion de este orden es posible.
Esto puede parecer muy evidente, pero son las verdades de este género las que se d-
vidan maés fécilmente, o alas que menos atencién se presta; y sin embargo tienen fre-
cuentemente un al cance que no se sospecha. De | as dos condiciones que acabamos de
enunciar, es la primera la que establece de una manera absoluta la imposibilidad de
la comunicacion con los muertos por medio de las practicas espiritistas; en cuanto a
la segunda, compromete al menos muy gravemente la posibilidad de las comunica-
ciones interplanetarias. Este Ultimo punto se reladona inmediatamente con lo que
hemos dicho al final del capitulo precedente; vamos a examinarle en primer lugar, ya
gue las consideraciones que va a permitirnos introducir facilitaran la canprehension
de la otra cuestién, la que nos interesa principalmente aqui.
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Si se admite la teoria que explica todas las sensaciones por movimientos vibrato-
rios més o menos rdpidos, y s se considera la tabla donde se indican los nimeros de
vibraciones por segundo que corresponden a cada tipo de sensaciones, uno se sor-
prende por e hecho de que los intervalos que representan 10 que nuestros sentidos
nos transmiten son muy pequefios en relacion a conjunto: estan separados por otros
intervalos donde no hay nada perceptible para nosotros, y, ademas, no es posible
asignar un limite determinado a la frecuencia creciente o decreciente de las vibracio-
nes', de suerte que se debe considerar la tabla como pudiendo prolongarse de una
parte y de otra por posibilidades indefinidas de sensaciones, alas que no corresponde
para nosotros ninguna sensacion efectiva. Pero decir que hay posibilidades de sensa-
ciones, es decir que esas sensaciones pueden existir en otros seres diferentes de noso-
tros, y que, por & contrario, esos seres pueden no tener ninguna de las que tenemos
nosotros; cuando decimos «nosotros», aqui, no queremos decir solo los hombres, si-
no todos los seres terrestres en general, ya que no parece que los sentidos varien en
ellos en grandes proporciones, e, incluso si su extension es susceptible de més o de
menos, permanecen siempre fundamentalmente los mismos. Asi pues, la naturaleza
de estos sentidos parece estar determinada por €l medio terrestre; no es una propie-
dad inherente atal o cual especie, sino que depende de que |os seres considerados vi-
van sobre la tierra 'y no en otra parte; sobre cualquier otro planeta, analdgicamente,
los sentidos deben estar determinados de igual modo, pero entonces pueden no coin-
cidir en nada con los que poseen los seres terrestres, e incluso es extremadamente
probable que, de una manera general, dlo deba ser asi. En efecto, toda posibilidad de
sensacion debe poder realizarse en alguna parte en e mundo corporal, ya que todo lo
gue es sensacion es esencialmente una facultad corporal; puesto que estas posibilida-
des son indefinidas, hay muy pocas probabilidades de que se realicen dos veces, es
decir, de que seres que habitan dos planetas diferentes posean sentidos que coincidan
en su totalidad o incluso en parte. No obstante, s se supone que esta coincidencia
pueda realizarse a pesar de todo, hay todavia, unavez mas, muy pocas probabilidades
de que se realice precisamente en condiciones de proximidad temporal y espacia ta-
les que pueda establecerse una comunicacion; queremos decir que estas probabilide-
des, que son ya infinitesimales para todo el conjunto del mundo corporal, se encuen-

! Es evidente que la frecuencia de una vibracién por segundo no representa de ningtin modo un li-
mite minimo, puesto que el segundo es una unidad completamente relativa, como lo es por lo demas
toda unidad de medida; la unidad aritmética pura es |a Unica absolutamente indivisible.
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tran reducidas indefinidamente si se consideran solo |os astros que existen simulta-
neamente en un momento cualquiera, e indefinidamente mas todavia si, entre esos
astros, no se consideran mas que |0s que son muy vecinos unos de otros, como |o son
los diferentes planetas que pertenecen a un mismo sistema; ello debe ser asi, puesto
gue €l tiempo y e espacio representan en si mismos posibilidades indefinidas. No
decimos que una comunicacién interplanetaria sea una imposibilidad absoluta; deci-
mos solamente que estas probabilidades de posibilidad no pueden expresarse mas
que por una cantidad infinitesimal en varios grados, y que, s se plantea la cuestion
para un caso determinado, como el de latierray un planeta del sistema sdar, apenas
se corre riesgo de equivocarse si se consideran como précticamente nulas; se trata, en
suma, de una simple aplicacion de la teoria de las probabilidades. Lo que importa
precisar, es que lo que constituye un obstaculo para una comunicacién interplaneta-
rig, no son dificultades del género de las que pueden encontrar por €jemplo, para co-
municarse entre ellos, dos hombres de |os que cada uno ignora totalmente el lenguaje
del otro; estas dificultades no serian insuperables, porque estos dos seres podrian en-
contrar siempre, en las facultades que les son comunes, un medio de remediarlas en
una cierta medida; pero, alli donde las facultades comunes no existen, al menos en el
orden donde debe operarse la comunicacion, es decir, en € orden sensible, el obd&
culo no puede ser suprimido por ningdn medio, porque reside en la diferencia de na-
turaleza de los seres considerados. Si |os seres son tales que nada de lo que provoca
sensaciones en nosotros las provoca en ellos, esos seres son para Nosotros como Si No
existieran, y reciprocamente; aunque estuvieran a nuestro lado, por ello no estaria-
MOs Méas avanzados, y quizas ni siquiera nos apercibiriamos de su presencia, o, en
todo caso, no reconoceriamos probablemente que son seres vivos. Esto, o decimos
de pasada, permitiria suponer incluso que no hay nada de imposible en que existan
en el medio terrestre seres enteramente diferentes de todos |0s que conocemos, y con
los cuaes no tendriamos ningin medio de entrar en relacion; pero no insistiremos
sobre esto, tanto més cuanto que, si hubiera tales seres, no tendrian evidentemente
nada de comun con nuestra humanidad. Sea como sea, |0 que acabamos de decir
muestra cuanta ingenuidad hay en las ilusiones que se hacen algunos sabios a res-
pecto de las comunicaciones interplanetarias; y estas ilusiones proceden del error que
hemos sefidlado precedentemente, y que consiste en transportar por todas partes re-
presentaciones puramente terrestres. Si se dice que esas representaciones son las Uni-
cas posibles para nosotros, convenimos en ello, pero vale mas no tener ninguna re-
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presentacion que tenerlas falsas; es perfectamente cierto que de lo que se trata no es
imaginable, pero es menester no concluir de ello que eso no es concebible, ya que, a
contrario, o es muy fécilmente. Uno de los grandes errores de | os fil 6sof os modernos
consiste en confundir lo concebible y lo imaginable; este error es particularmente vi-
sible en Kant, pero no le es especial, y es incluso un rasgo genera de la mentalidad
occidental, a menos desde que ésta se ha vuelto casi exclusivamente del lado de las
cosas sensibles; para cualquiera que comete una semejante confusion, evidentemente
no hay metafisica posible.

El mundo corporal, puesto que conlleva posibilidades indefinidas, debe contener
seres cuya diversdad es igualmente indefinida; no obstante, este mundo todo entero
no representa mas gque un solo estado de existencia, definido por un cierto conjunto
de condiciones determinadas, que son comunes a todo |0 que se encuentra compren-
dido en él, aungque puedan expresarse de maneras extremadamente variadas. Si se pa-
sa de un estado de existencia a otro, las diferencias seran incomparablemente més
grandes, dado que ya no habra condiciones comunes, puesto que éstas son reempla-
zadas por otras que, de una manera analoga, definen a ese otro estado; asi pues, esta
vez, no habra ningun punto de comparacién con el orden corporal y sensible condde-
rado en su integralidad, y no solo en tal o en cual de sus modalidades especiales, co-
mo la que constituye, por g emplo, la existencia terrestre. Condiciones como el espa-
cioy €l tiempo no son de ningin modo aplicables a otro estado, porgque son precisa-
mente de las que definen el estado corporal; incluso si en otra parte hay algo que se
les corresponde anal 6gicamente, ese «algo», en todo caso, no puede dar lugar para
nosotros a ninguna representacion; la imaginacion, facultad de orden sensible, no
podria alcanzar realidades de otro orden, como tampoco lo puede la sensacién mis-
ma, que le proporciona todos los elementos de sus construcciones. Por consiguiente,
no es en el orden sensible donde se podra encontrar nunca un medio de entrar en re-
lacion con lo que es de otro orden; hay en eso una heterogeneidad radical, o que no
guiere decir una irreductibilidad principial; si puede haber comunicacion entre dos
estados diferentes no puede ser més que por la intermediacion de un principio comun
y superior a esos dos estados, y no directamente del uno al otro; pero es bien evidente
que la posibilidad que consideramos agui no concierne en ninglin grado a espiritis-
mo. Para no considerar més que los dos estados en si mismos, diremos esto: la pos-
bilidad de comunicacion nos parecia hace un momento como extremadamente im-
probable, aunque, no obstante, no se trataba todavia més que de seres pertenecientes
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a modalidades diversas de un mismo estado; ahora que se trata de seres que pertene-
cen a estados diferentes, la comunicacién entre ellos es una imposibilidad absoluta.
Precisamos que se trata solo, por el momento a menos, de una comunicacion que se
supondria establecida por |os medios que cada uno de estos seres puede encontrar en
las condiciones de su propio estado, es decir, por las facultades que resultan en él de
esas condiciones mismas, |o que es el caso de las facultades sensibles del orden car-
pora; y, en efecto, es a las facultades sensibles a las que los espiritistas han recurri-
do. Es una imposibilidad absoluta, porque las facultades de que se trata son riguro-
samente propias a uno solo de | os estados considerados, como 1o son las condiciones
de las que derivan; si estas condiciones fueran comunes a los dos estados, éstos se
confundirian y no serian més que uno solo, puesto que es por esas condiciones como
se define un estado de existencia'. La absurdidad del espiritismo est4 demostrada asf
plenamente, y podriamos quedarnos ahi; no obstante, como €l rigor mismo de esta
demaostracion puede hacerla dificilmente comprehensible para aguellos que no estan
habituados a considerar |as cosas de esta manera, agregaremos agunas observaciones
complementarias que, a presentar la cuestion bajo un aspecto un poco diferente y
mas particularizado, harén esta absurdidad més visible todavia.

Para que un ser pueda manifestarse en el mundo corporal, es menester que posea
facultades apropiadas, es decir, facultades de sensacion y de accion, y que posea tam-
bién los 6rganos gque correspondan a estas facultades; sin tales 6rganos, en efecto, es-
tas facultades podrian existir, pero solo en el estado latente y virtual; serian puras po-
tencialidades que no se actualizarian, y no servirian de nada para aquello de que se
trata. Asi pues, incluso si se supone que €l ser que ha dejado el estado corporal para
pasar a otro estado conserva en él, de una cierta manera, las facultades del estado
corporal, eso no puede ser mas que a titulo de potencialidades, y asi no pueden serle
en adelante de ninguna utilidad para comunicar con los seres corporales. Por |0 de-
mas, un ser puede llevar en é potencialidades correspondientes a todos los estados
de los que es susceptible, e inclusive debe llevarlas en cierto modo, sin lo cua esos
estados no serian posibilidades para é; pero agui hablamos del ser en su realidad to-
tal, y no de esa parte del ser que no encierra mas que las posibilidades de un solo es-

! Habria gue hacer unareserva, en el sentido de que, como lo diremos més adelante, es una condi-
cién comun atodo estado individual, a exclusidn de los estados no individuales; pero esto no afectaen
nada a nuestra demostracion, que hemos tenido que presentar bajo una forma tan simple como es po-
sible, sin que eso sea no obstante en detrimento de la verdad.
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tado, como la individualidad humana por ggemplo. Asi pues, esto esta mucho méas
alla de todo lo que tenemos que considerar a presente, y, s hemos hecho alusion a
ello, es Unicamente para no descuidar nada de lo que podria parecer susceptible de
dar lugar a alguna objecion; por otra parte, para evitar todo equivoco, debemos agre-
gar que lo que representa la individualidad humana no es precisamente el estado ca-
poral solo, sino que conlleva ademés diversos prolongamientos que, con este estado
corporal propiamente dicho, constituyen todavia un solo y mismo estado o grado de
la existencia universal. Aqui, no vamos a preocuparnos apenas de esta Ultima com-
plicacion, puesto que, si es cierto que e estado corporal no es un estado absoluta-
mente completo, no obstante es el Gnico en causa en toda manifestacion sensible; en
el fondo, lo sensible y lo corporal se identifican completamente. Para volver a nues-
tro punto de partida, podemos decir pues que una comunicacion por medios sensibles
no es posible més que entre seres que poseen un cuerpo; esto quiere decir en suma
que un ser, para manifestarse corporalmente, debe ser corporal € mismo, y, bajo esta
ultima forma, la cosa es evidentisima. Los espiritistas mismos no pueden ir abierta-
mente contra esta evidencia; es por |o que, sin darse demasiada cuenta de las razones
gue les obligan a ello, suponen que sus «espiritus» conservan todas las facultades de
sensacion de |os seres terrestres, y les atribuyen ademas un organismo, una suerte de
CUErpo que No es un cuerpo, puesto que tendria propiedades incompatibles con la no-
cion misma de cuerpo, y puesto que no tendria todas las propiedades que son esen-
cialmente inherentes a esta nocién: guardaria algunas de ellas, como estar sometido
al espacio y a tiempo, pero esto esta lejos de ser suficiente. En eso no podria haber
un término medio: o un ser tiene un cuerpo, o no lo tiene; si esta muerto en el sentido
ordinario de la palabra, lo que los espiritistas |laman «desencarnado», eso quiere de-
cir gue ha dejado su cuerpo; desde entonces, ya no pertenece a mundo corporal, de
donde se sigue que toda manifestacion sensible le ha devenido imposible; estariamos
casi tentados de excusarnos por tener que insistir sobre cosas tan simples en el fondo,
pero sabemos que esto es necesario. Haremos observar también que esta argumenta-
cion no prejuzga nada del estado postumo del ser humano: de cualquier manera que
se conciba ese estado, uno puede estar de acuerdo en reconocer gque no es corpora, a
menos que Se acepten esas groseras representaciones de la «sobrevida» que hemos
descrito en el capitulo precedente, con todos los elementos contradictorios que con-
[levan; esta Ultima opinidn no es de las que se puede discutir seriamente, y toda otra
opinidn, cualesquiera sea, debe entrafiar necesariamente la negacion formal de las
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hipétesis espiritistas. Esta precision es muy importante, porque, efectivamente, hay
gue considerar dos casos. 0 bien €l ser, después de la muerte, y por € hecho mismo
de este cambio, ha pasado a un estado enteramente diferente y definido por condicio-
nes completamente distintas de las de su estado precedente, y entonces la refutacion
gue hemos expuesto en primer lugar se aplica inmediatamente y sin ninguna restric-
cion; o bien permanece todavia en alguna modalidad del mismo estado, pero distinta
de la modalidad corporal, y caracterizada por la desaparicién de a menos una de las
condiciones cuya reunion es necesaria para congtituir la corporeidad: la condicién
gue ha desaparecido forzosamente (Io que no quiere decir que las otras no puedan
haber desaparecido también), es la presencia de la materia, 0, de una manera mas
precisa y més exacta, de la «materia cuantificada»'. Podemos admitir que estos dos
casos corresponden uno y otro a posibilidades: en e primero, la individualidad
humana ha dejado lugar a otro estado, individual o no, que ya no puede llamarse
humano; en & segundo, al contrario, se puede decir que la individualidad humana
subsiste por alguno de esos prolongamientos a los que hemos hecho alusion, pero es-
ta individualidad es desde entonces incorporal, y por consiguiente incapaz de mani-
festacion sensible, o que basta para que no pueda estar en absoluto para nada en los
fendmenos del espiritismo. Apenas hay necesidad de indicar que es a segundo caso
a que responde, entre otras, la concepcion de lainmortalidad entendida en el sentido
religioso y occidental; en efecto, es de la individualidad humana que se trata enton-
ces, y por lo demas & hecho de que se transporte a ella laidea de vida, por modifica-
da que se la suponga, implica que ese estado conserva algunas de las condiciones del
estado precedente, ya que la vida misma, en toda la extension de la que es suscepti-
ble, no es mas que una de estas condiciones y nada mas. Todavia habria que conside-
rar un tercer caso: es el de lainmortalidad entendida en €l sentido metafisco y orien-
tal, es decir, e caso donde el ser ha pasado, de una manera inmediata o diferida (ya
gue importa poco, en cuanto a la meta final, que haya habido o no estados interme-
diarios), a estado incondicionado, superior a todos los estados particulares que
hemos tratado hasta aqui, y en € que todos estos estados tienen su principio; pero es-
ta posibilidad es de un orden demasiado transcendente para que nos detengamos en
ella actualmente, y no hay que decir que e espiritismo, con su punto de partida «fe-
nomenico», no tiene nada que ver con las cosas de este orden; nos bastara decir que

! Materia quantitate signata, seglin la expresién escol &stica.
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un tal estado estd mas ald, no ya solo de la manifestacion sensble, sino de toda ma-
nifestacion bajo cualquier modo que sea.

En todo o que precede, no hemos considerado naturalmente més que la comuni-
cacion con los muertos tal como la admiten los espiritistas;, no obstante, todavia se
podria preguntar, después de haber establecido su imposibilidad, s no hay, por €
contrario, posibilidad de comunicacién de algun otro género, que se traduzca por una
suerte de inspiracion o de intuicion especial, en ausencia de todo fendmeno sensible;
sin duda, esto apenas puede interesar a los espiritistas, pero podria interesar a otros.
Es dificil tratar completamente esta cuestion, porque, aungque es una posibilidad, fal-
tan casi enteramente los medios de expresion para dar cuenta de ella; por 1o demés,
para que sea verdaderamente una posibilidad, eso supone gue se han realizado cond-
ciones tan excepcionales que es casi indtil hablar de ello. No obstante, de una manera
general, diremos que para poder ponerse en relacion con un ser que esté en otro esta-
do, es menester haber desarrollado en si mismo las posibilidades de ese estado, de
suerte que, inclusive si el que llega a ese estado es un hombre vivo actua mente sobre
latierra, no es en tanto que individualidad humana terrestre como puede llegar ahi,
sino solo en tanto que es también otra cosa a mismo tiempo. El caso mas simple, re-
lativamente, es aquel donde el ser con e que se trata de comunicar ha permanecido
en uno de los prolongamientos del estado individual humano; basta entonces que el
vivo haya extendido su propiaindividualidad, en una direccion correspondiente, mas
alla de la modalidad corporal a la que esta cominmente limitado en acto, aunque no
en potencia (ya que las posibilidades de la individualidad integral son evidentemente
las mismas en todos, pero pueden permanecer puramente virtuales durante toda la
existencia terrestre); este caso puede encontrarse realizado en dgunos «estados mis-
ticos», y eso puede producirse entonces incluso sin que lavoluntad del que lo realiza
haya intervenido en ello activamente. Si consideramos después el caso donde se trata
de comunicar con un ser que ha pasado a un estado enteramente diferente del estado
humano, podemos decir que es practicamente una imposibilidad, ya que la cosa no
seriaposible mas que si €l vivo hubiera alcanzado un estado superior, bastante eleva-
do como para representar un principio coman alos otros dosy permitir asi unirlos, a
implicar «eminentemente» todas sus posibilidades particulares, pero entonces la
cuestion ya no tiene ningun interés, dado que, a haber llegado a un tal estado, no
tendréa ninguna necesidad de redescender a un estado inferior que no le concierne di-
rectamente; en fin, de todos modos, en eso se trata de otra cosa que de la individuali-
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dad humana'. En cuanto a la comunicacién con un ser que hubiera alcanzado la in-
mortalidad absoluta, supondria que el vivo posee € mismo estado correspondiente,
es decir, que ya harealizado actual y plenamente su propia personalidad transcenden-
te; por lo demas, no se puede hablar de ese estado como anaogo a un estado partiau-
lar y condicionado: en ese estado ya ho podria tratarse de nada que se parezca a ind-
vidualidades, y |a palabra comunicacién misma pierde su significacion, precisamente
porque toda comparacion con el estado humano cesa aqui de ser aplicable. Estas ex-
plicaciones pueden parecer algo obscuras todavia, pero, para aclararlas mas, serian
menester muchos desarroll os completamente extrafios a nuestro temaf; en su ocasion,
estos desarrollos podran encontrar lugar en otros estudios. Por |0 demas, la cuestion
esta lgjos de tener la importancia que algunos podrian estar tentados de atribuirle,
porque la verdadera inspiracion es completamente diferente de eso en realidad: no
tiene su fuente en una comunicacion con otros seres, cualesquiera que sean, Sino mas
bien en una comunicacion con los estados superiores de su propio ser, o que es to-
talmente diferente. Asi pues, para este género de cosas de las que acabamos de
hablar, podriamos repetir lo que hemos dicho a propésito de la magia, aungue sean
ciertamente de un orden més elevado: aguellos que saben verdaderamente de qué se
trata y que tienen de ello un conocimiento profundo se desinteresan enteramente de
su aplicacién; en cuanto alos «empiricos» (cuya accion se encuentra restringida aqui,
por la fuerza de las cosas, Unicamente a caso en gue no interviene mas que una ex-
tension de la individualidad humana), evidentemente nadie les puede impedir aplicar

! Hemos supuesto aqui que & ser no humano esta en un estado todavia individual; si estuviera en
un estado supraindividual, aunque todavia condicionado, bastaria que €l vivo alcanzara el mismo esta-
do, pero entonces las condiciones serian tales que apenas se podria hablar ya de comunicacion, en un
sentido analogo a la acepcion humana, como tampoco se puede cuando se trata del estado incondicio-
nado.

2 Serfa menester también, después de haber supuesto que la iniciativa viene del vivo, retomar la
cuestion en sentido inverso, lo que conllevaria todavia otras complicaciones.
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a ciegas | os pocos conocimientos fragmentarios e incoordinados de que hayan podido
apoderarse sorpresivamente, pero siempre es bueno advertirles que no podrian hacer-
lo més que por su cuentayy riesgo.



CAPITULO VI

LA REENCARNACION

No podemos pensar en emprender aqui un estudio absolutamente completo de la
cuestion de la reencarnacion, ya que seria menester un volumen entero para exani-
narla bajo todos sus aspectos; quizas volveremos sobre ella algun dia; lacosavale la
pena, no en si misma, ya que no es mas que una absurdidad puray simple, sino en
razon de la extrafia difusion de esta idea de reencarnacion, que, en nuestra época, es
una de las que mas contribuyen al trastorno mental de un gran nimero. Puesto que,
no obstante, no podemos dispensarnos al presente de tratar este tema, diremos al me-
nos todo lo que hay que decir de mas esencial a su respecto; y nuestra argumentacion
no solo valdra contra el espiritismo kardecista, sino también contra todas las demas
escuel as «neoespiritualistas» que, en su continuacion, han adoptado esta idea, salvo
en |os detalles més 0 menos importantes en que la han modificado. Por el contrario,
esta refutacion no se dirige, como la precedente, a espiritismo considerado en toda
su generalidad, ya que la reencarnacion no es un elemento absolutamente esencial, y
se puede ser espiritista sin admitirla, mientras gue uno no puede serlo sin admitir la
manifestacion de los muertos por fenébmenos sensibles. De hecho, se sabe que los es-
piritistas americanos e ingleses, es decir, |os representantes de la forma més antigua
del espiritismo, fueron undnimes a comienzo en oponerse a la teoria reencarnacio-
nista, que Dunglas Home, en particular, critico violentamente'; para que algunos de
entre ellos se decidieran més tarde a aceptarla, ha sido menester que, en €l intervalo,
esta teoria haya penetrado en los medios anglosajones por vias extrafias a espiritis-
mo. En Francia mismo, algunos de los primeros espiritistas, como Piérart y Anatole
Barthe, se separaron de Allan Kardec sobre este punto; pero, hoy dia, se puede decir
que €l espiritismo francés todo entero ha hecho de la reencarnacién un verdadero
«dogma»; Allan Kardec mismo, por lo demés, no habia vacilado en llamarla con este

! Les Lumiéres et les Ombres du Spiritualisme, pp. 118-141.
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nombre’. Es a espiritismo francés, lo recordamos todavia, a que la teoria en cues-
tion fue tomada por el teosofismo en primer lugar, después por e ocultismo papusia-
no y diversas otras escuelas, que han hecho de ella igualmente uno de sus articulos
de fe; por mucho que estas escuelas reprochen a los espiritistas concebir la reencar-
nacion de una manera poco «filosoficax, las modificaciones y las complicaciones d-
versas que €ellas le han aportado no podrian enmascarar esta apropiacion inicial.

Y a hemos notado algunas de las divergencias que existen, a propdsito de la reen-
carnacion, ya sea entre |os espiritistas, ya sea entre ellos y las demés escuelas; sobre
esto como sobre todo o demas, |as ensefianzas de | os «espiritus» son bastante flotan-
tesy contradictorias, y |las pretendidas constataciones de los «clarividentes» no [o son
menos. Asi, yalo hemos visto, para unos, un ser humano se reencarna constantemen-
te en el mimo sexo; para otros, se reencarna indiferentemente en un sexo o en € otro,
sin que se pueda fijar ninguna ley a este respecto; para otros todavia, hay una alter-
nancia més 0 menos regular entre las encarnaciones masculinas y femeninas. De
igual modo, unos dicen que el hombre se reencarna siempre sobre la tierra; otros pre-
tenden gue puede reencarnarse también, ya sea en otro planetadel sistema solar, o ya
sea incluso sobre un astro cualquiera; algunos admiten que hay generalmente varias
encarnaciones terrestres consecutivas antes de pasar a otra morada, y ésta es la op-
nion de Allan Kardec mismo; para los teosofistas, no hay mas que encarnaciones te-
rrestres durante toda la duracion de un ciclo extremadamente largo, después de lo
cual una raza humana toda entera comienza una nueva serie de encarnaciones en otra
esfera, y asi sucesivamente. Otro punto que no es menos discutido, es la duracion del
intervalo que debe transcurrir entre dos encarnaciones consecutivas. unos piensan
gue uno se puede reencarnar inmediatamente, o a menos a cabo de un tiempo muy
corto, mientras que para otros, las vidas terrestres deben estar separadas por largos
intervalos, hemos visto en otra parte que los teosofistas, después de haber supuesto
primero que estos intervalos eran de mil doscientos o de mil quinientos afios como
minimo, han llegado a reducirlos considerablemente, y a hacer a este respecto distin-
ciones seguin los «grados de evolucién» de los individuos”. En los ocultistas france-
ses, se ha producido igualmente una variacion que es bastante curiosa de sefidar: en
sus primeras obras Papus, aunque atacaba a |os teosofistas con los que acababa de
romper, repite seguin ellos que, «seguin la ciencia esotérica, un alma no puede reen-

! Le Livre des Esprits, pp. 75 y 96.
2 E| Teosofismo, pp. 88-90, ed. francesa.
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carnarse mas que a cabo de mil quinientos afios 0 mas, salvo en algunas excepciones
muy claras (muerte en la infancia, muerte violenta, adeptado)»', y afirma incluso, a
fe de M™ Blavatsky y de Sinnet, que «estas cifras estan sacadas de célcul os astrond-
micos por el esoterismo hind(»*, mientras que ninguna doctrina tradicional auténtica
ha hablado nunca de la reencarnacién, y mientras ésta no es méas que una invencion
moderna enteramente occidental. Més tarde, Papus rechaza enteramente la pretendida
ley establecida por los teosofistas y declara que no se puede dar ninguna ley, dicien-
do (y respetamos escrupul osamente su estilo) que «seria tan absurdo fijar un término
de mil doscientos afios como de diez en el tiempo que separa una encarnacion de un
retorno sobre la tierra, como fijar para la vida humana sobre la tierra un periodo
igualmente fijo»>. Todo esto apenas si da para inspirar confianza a los que examinan
las cosas con imparcialidad, y, si la reencarnacion no ha sido «revelada» por los «es-
piritus» por la buena razén de gque éstos jamés han hablado realmente por la interme-
diacion de las mesas o de los médiums, las pocas precisiones que acabamos de hacer
bastan ya para mostrar que ella no puede ser tampoco un verdadero conocimiento
esotérico, ensefiado por iniciados que, por definicion, sabrian a qué atenerse al res-
pecto. Asi pues, no hay necesidad siquieradeir al fondo de la cuestion para descartar
las pretensiones de los ocultistas y de | os teosofistas; queda que la reencarnacion sea
el equivalente de una simple concepcion filosofica; efectivamente, ellano es més que
eso, y estaincluso a nivel de las peores concepciones filosoficas, puesto que es ab-
surda en € sentido propio de esta palabra. Hay muchas absurdidades también entre
los filésofos, pero a menos, generalmente, no |as presentan mas que como hipotesis;
los «neoespiritulistas» se ilusionan mas completamente (y admitimos agui su buena
fe, que es incontestable parala masa, pero que no lo es siempre paralos dirigentes), y
la seguridad misma con la que formulan sus afirmaciones es una de las razones que
las hacen mas peligrosas que las de los fil 6sof os.

Acabamos de pronunciar la palabra «concepcion filoséfica»; la de «concepcion
social» seria quizas todavia més justa en la circunstancia, si se consideralo que fue €l
origen real de laidea de reencarnacion. En efecto, paralos sociadistas franceses de la
primera mitad del siglo X1X, que se la inculcaron a Allan Kardec, esta idea estaba
esencialmente destinada a proporcionar una explicacion de la desigualdad de las con-

! Traité méthodique de Science occulte, pp. 296-297.
2 1bid., p. 341.
% La Réincarnation, pp. 42-43.
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diciones sociales, que revestia a sus 0jos un caracter particularmente punzante. Los
espiritistas han conservado este mismo motivo entre 10s que invocan con mas ganas
para justificar su creencia en la reencarnacién, e incluso han querido extender la e-
plicacion a todas las desigualdades, tanto intelectuales como fisicas; he aqui lo que
dice a respecto Allan Kardec: «O las almas en su nacimiento son iguales, 0 no son
iguales, esto no es dudoso. Si son iguales, ¢por qué esas actitudes diversas?... Si son
desiguales, es porque Dios las ha creado asi, pero entonces, ¢por qué esa superiori-
dad innata se le concede a algunas? ¢es conforme esta parcialidad a su justiciay a
igual amor que profesa a todas sus criaturas? Admitamos, a contrario, una sucesion
de existencias anteriores progresivas, y todo queda explicado. Los hombres conlle-
van a nacer laintuicion de lo que han adquirido; estdn més o menos avanzados, se-
gun el nimero de existencias que han recorrido, seguin que estén mas o menos agja-
dos del punto de partida, absolutamente como en una reunién de individuos todos
ancianos cada uno tendra un desarrollo proporcionado a nimero de afios que haya
vivido; las existencias sucesivas serén, paralavida del alma, 1o que los afios son para
lavidadel cuerpo... Dios, en su justicia, no ha podido crear almas mas o menos per-
fectas; pero, con la pluralidad de las existencias, la desigualdad que vemos ya no tie-
ne nada de contrario a la equidad més rigurosa»'. M. Léon Denis dice igualmente:
«La pluraidad de las existencias es la Unica que puede explicar la divasidad de los
caracteres, la variedad de las aptitudes, la desproporcion de las cualidades morales,
en una palabra todas las desigualdades que hieren nuestras miradas. Fuera de esta
ley, uno se preguntaria en vano por qué algunos hombres poseen talento, nobles sen-
timientos, aspiraciones elevadas, mientras que tantos otros no tienen en herencia més
gue necedad, pasiones viles e ingtintos groseros. ¢Qué pensar de un Dios que, al
asignarnos una sola vida corporal, nos hubiera hecho partes tan desgualesy, del sd-
vage a civilizado, hubiera reservado a los hombres bienes tan poco gustados y un
nivel moral tan diferente? Sin la ley de las reencarnaciones, es la iniquidad la que
gobierna e mundo... Todas estas obscuridades se disipan ante la doctrina de las
existencias multiples. Los seres que se distinguen por su capacidad intelectual o sus
virtudes han vivido mas, trabajado mas, adquirido una experiencia y aptitudes més
extensas»”. Razones similares son alegadas incluso por |as escuelas cuyas teorfas son
menos «primarias» que las del espiritismo, ya que la concepcidn reencarnacionista

! Le Livre des Esprits, pp. 102-103.
2 Aprés la mort, pp. 164-166.
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jamas ha podido perder enteramente la marca de su origen; |os teosofistas, por gjem-
plo, ponen también delante, al menos accesoriamente, la desigualdad de las condi-
ciones sociaes. Por su lado, Papus hace exactamente |o mismo: «Los hombres reco-
mienzan un nuevo recorrido en el mundo material, ricos o pobres, felices socialmente
o desgraciados, segun los resultados adquiridos en los recorridos anteriores, en las
encarnaciones precedentes»'. En otra parte, se expresa todavia més claramente sobre
este punto: «Sin la nocién de la reencarnacion, la vida socia es una iniquidad. ¢Por
qué seres ininteligentes estén ahogados de dinero y colmados de honores, mientras
gue seres de valer se debaten en la preocupacion y en la lucha cotidiana por alimen-
tos fisicos, morales o espirituales?... Puede decirse, en general, que lavida social ac-
tual esta determinada por el estado anterior del espiritu y que determina el estado so-
cial futuro»’.

Unatal explicacién es perfectamente ilusoria, y he agui por qué: primeramente, s
el punto de partida no es el mismo paratodos, si hay hombres que estdn més o menos
alejados de é y que no han recorrido igual nimero de existencias (es lo que dice
Allan Kardec), hay en eso una desigualdad de la que no podrian ser responsables, y
gue, por consiguiente, |os reencarnacionistas deben considerar como una «injusticia»
que su teoria es incapaz de explicar. Después, admitiendo incluso que no hubiera
habido esas diferencias entre los hombres, es menester que haya habido, en su evolu-
cion (y hablamos segin la manera de ver de los espiritistas), un momento en € que
las desigualdades han comenzado, y es menester también que hayan tenido una cau-
sa; S se dice que esa causa, son los actos que los hombres ya habian cumplido ante-
riormente, serd menester explicar cdmo esos hombres han podido comportarse tan di-
ferentemente antes de gque las desigualdades se hayan introducido entre ellos. Eso es
inexplicable, simplemente porgue hay ahi una contradiccion: si 1os hombres hubieran
sido perfectamente iguales, habrian sido semejantes bajo todos los aspectos, y, admi-
tiendo que eso fuera posible jamas habrian podido dejar de serlo, a menos que se
conteste la validez del principio de razon suficiente (y, en ese caso, ya no habria lu-
gar abuscar ni unaley ni una explicacion cualquiera); si han podido devenir desigua-
les, es evidente que la posibilidad de desigualdad estaba en ellos, y esta posibilidad
preliminar bastaba para constituirles desiguales desde el origen, al menos potencid-
mente. Asi pues, no hemos hecho més que hacer retroceder la dificultad creyendo re-

! Traité méthodique de Science occulte, p. 167.
2 La Réincarnation, pp. 113y 118.
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solverla, y, finalmente, subsiste toda entera; pero, a decir, verdad, no hay dificultad, y
el problema mismo no es menos ilusorio que su pretendida solucion. Se puede decir
de esta cuestion o mismo que de muchas cuestiones filosoficas, que no existe sino
porque esta mal planteada; y, s se plantea mal, es sobre todo, en el fondo, porque se
hacen intervenir consideraciones morales y sentimentales alli donde no tienen nada
gue hacer: esta actitud es tan ininteligente como lo seria la de un hombre que se pre-

guntara, por gjemplo, por qué tal especie animal no es igual atal otra, o que esta
manifiestamente desprovisto de sentido. Que haya en la natural eza diferencias que se
nos aparezcan como desigualdades, mientras que hay otras que no toman este aspec-

to, eso0 N0 es Mas que un punto de vista puramente humano; y, si se deja de lado este
punto de vista eminentemente relativo, ya no hay que hablar de justicia o de injust-

cia en este orden de cosas. En suma, preguntarse por qué un ser no esigual aotro, es
preguntarse por qué es diferente de ese otro; pero, si no fuera diferente de él, seria
ese otro en lugar de ser & mismo. Desde que hay una multiplicidad de seres, es me-

nester necesariamente que haya diferencias entre ellos; dos cosas idénticas son in-

concebibles, porque, si son verdaderamente idénticas, no son dos cosas, Sino una sola
y misma cosa; Leibnitz tiene enteramente razén sobre este punto. Cada ser se distin-

gue de los demas, desde €l principio, en que lleva en si mismo agunas posihilidades
gue son esenciamente inherentes a su naturaleza, y que no son las posibilidades de
ningln otro ser; la cuestion a la cua los reencarnacionistas pretenden aportar una
respuesta equivale pues, simplemente, a preguntarse por qué un ser es @ mismo y no
otro. Si quiere verse en eso una injusticia, importa poco, pero, en todo caso, es una
necesidad; y por o demas, en € fondo, seria mas bien lo contrario de una injusticia:

en efecto, la nocion de justicia, despojada de su caracter sentimental y especifica

mente humano, se reduce a la de equilibrio o de armonia; ahora bien, para que haya
armonia total en e Universo, es menester y basta con que cada ser esté en € lugar
que debe ocupar, como elemento de este Universo, en conformidad con su propia ne-

turaleza. Esto equivale a decir precisamente gue las diferencias y las desgualdades,

gue uno se complace en denunciar como injusticias reales 0 aparentes, concurren
efectiva 'y necesariamente, a contrario, a esa armonia total; y esta arnonia no puede
No ser, ya que seria suponer que las cosas no son lo que son, puesto que habria ab-

surdidad en suponer que puede sucederle a un ser algo que no es una consecuencia de
su naturaleza; asi, los partidarios de la justicia pueden encontrarse satisfechos por

anadidura, sin estar obligados air contrala verdad.
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Allan Kardec declara que «el dogma de la reencarnacion esta fundado sobre la
justicia de Dios y la revelacién»'; acabamos de mostrar que, de estas dos razones pa-
ra creer, la primera no podria ser invocada vélidamente; en cuanto a la segunda, -
mo quiere hablar evidentemente de la revelacion de los «espiritus», y como hemos
establecido precedentemente que es inexistente, no tenemos que volver sobre €llo.
No obstante, todavia no se trata mas que de observaciones preliminares, ya que, del
hecho de que no se vea ninguna razén para admitir una cosa, no se sigue forzosamen-
te que esa cosa sea falsa; también se podria permanecer a su respecto en una actitud
de duda puray simple. Por o demaés, debemos decir que las objeciones que se formu-
lan ordinariamente contra |a teoria reencarnacionista no son apenas més fuertes que
las razones que se invocan por otra parte para apoyarla; esto se debe, en gran parte, a
gue adversarios y partidarios de la reencarnacion se colocan por igual, 1o mas fre-
cuentemente, sobre €l terreno moral y sentimental, y a que las consideraciones de es-
te orden no podrian probar nada. Podemos retomar aqui |a misma observacion que en
lo que concierne a la cuestion de la comunicacion con los muertos: en lugar de pre-
guntarse si eso es verdadero o falso, que es lo Unico que importa, se discute para sa-
ber si eso es 0 no es «consolador», y se puede discutir asi indefinidamente sin avan-
zar mas por €ello, puesto que eso es un criterio puramente «subjetivo», como diriad-
gun filésofo. Afortunadamente, hay mucho més que decir contra la reencarnacion,
puesto que se puede establecer su imposibilidad absoluta; pero, antes de llegar ahi,
debemos tratar todavia otra cuestion y precisar algunas distinciones, no solo porgue
son muy importantes en si mismas, sino también porque, sin eso, algunos podrian
sorprenderse de vernos afirmar que la reencarnacion es una idea exclusivamente mo-
derna. Hay demasiadas confusiones y nociones falsas que tienen curso desde hace un
siglo como para que muchas gentes, incluso fuera de los medios «neoespiritualistas»,
no se encuentren gravemente influenciados por ellas; esta deformacion hallegado in-
cluso a un punto tal que los orientalistas oficiales, por g emplo, interpretan corrien-
temente en un sentido reencarnacionista textos en los que no hay nada de tal, y que
han devenido completamente incapaces de comprenderlos de otra manera, 10 que
equivale a decir que no comprenden nada en absoluto.

El término de «reencarnacion» debe ser distinguido de otros dos términos a me-
nos, gue tienen una significacion totalmente diferente, y que son los de «metemps-
cosis» y de «transmigracion»; se trata de cosas que eran muy bien conocidas por los

! Le Livre des Esprits, p. 75.
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antiguos, como lo son todavia por los orientales, pero que |os occidentales modernos,
inventores de la reencarnacion, ignoran absolutamente'. Entiéndase bien que, cuando
se habla de reencarnacion, eso quiere decir que e ser que ha estado ya incorporado
retoma un nuevo cuerpo, es decir, que vuelve a estado por el que ya ha pasado; por
otra parte, se admite que eso concierne al ser real y completo, y no simplemente alos
elementos més 0 menos importantes que hayan podido entrar en su constitucion aun
titulo cualquiera. Fuera de estas dos condiciones, no puede tratarse de reencarnacion;
ahora bien, la primera de estas condiciones la distingue esencid mente de la transmi-
gracion, tal como se considera en las doctrinas orientales, y la segunda no la diferen-
cia menos profundamente de la metempsicosis, en el sentido en que la entendian can-
cretamente los orficos y los pitagéricos. Los espiritistas, aunque afirman falsamente
la antigliedad de la teoria reencarnacionista, dicen bien que no es idéntica a la me-
tempsicosis, pero, seguin ellos, solo se distingue de ella en que las existencias suces-
Vas son siempre «progresivas», y en que deben considerarse exclusivamente | os seres
humanos: «Hay, dice Allan Kardec, entre la metempsicosis de los antiguos y la doc-
trina moderna de la reencarnacién, esta gran diferencia, a saber, que los espiritus re-
chazan de manera absoluta la transmigracion del hombre en los animales, y recipro-
camente»’. Los antiguos, en realidad, jamés han considerado una tal transmigracion,
como tampoco la del hombre en otros hombres, como podria definirse la reencarna-
cion; sin duda, hay expresiones mas o menos simbdlicas que pueden dar lugar a ma-
lentendidos, pero solo cuando no se sabe |0 que quieren decir verdaderamente, y que
es esto: hay en el hombre elementos psiquicos que se disocian después de la muerte,
Yy que pueden pasar entonces a otros seres vivos, hombres o animales, sin que eso
tenga méas importancia, en el fondo, que el hecho de que, después de la disolucion del
cuerpo de ese mismo hombre, los elementos que le componian puedan servir para
formar otros cuerpos; en los dos casos, se trata de elementos mortales del hombre, y
no de la parte imperecedera que es su ser real, y que no es afectado de ninguna mane-
ra por esas mutaciones postumas. A este propdsito, Papus ha cometido una equivo-

! Habria lugar a mencionar también |as concepciones de algunos kabbalistas, que se designan bajo
los nombres de «revolucion de las amas» y de «embrionato»; pero no hablaremos de ellas aqui porque
eso nos llevaria muy lgjos; por lo demés, estas concepciones no tienen mas que un acance bastante
restringido, ya que hacen intervenir condiciones que, por extrafio que eso pueda parecer, son entera
mente especiales a pueblo de Israel.

2 e Livre des Esprits, p. 96; cf. ibid., pp. 262-264.
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cacién de otro género, a hablar «de las confusiones entre |a reencarnacion o retorno
del espiritu aun cuerpo material, después de una estancia astral, y la metempsicosis o
travesia por € cuerpo material de cuerpos de animalesy de plantas, antes de volver a
un nuevo cuerpo material»; sin hablar de algunas rarezas de expresion que pueden
ser lapsus (los cuerpos de animales y de plantas no son menos «materiales» que los
cuerpos humanos, y no son «atravesados» por éste, sino por el ementos que provienen
de ), eso no podria llamarse de ninguna manera «metempsi cosis», ya que la forma-
cién de esta palabra implica que se trata de elementos psiquicos, y no de elementos
corporales. Papus tiene razén al pensar que la metempsicosis no concierne a ser real
del hombre, pero se equivoca completamente sobre su naturaleza; y por otra parte, en
cuanto ala reencarnacion, cuando dice que «ha sido ensefiada como un misterio eso-
térico en todas las iniciaciones de la antigtiedad>?, la confunde pura'y simplemente
con latransmigracion verdadera.

La disolucién que sigue ala muerte no recae solo sobrelos elementos corporales,
sino también sobre algunos elementos que se pueden llamar psiquicos; esto, ya lo
hemos dicho al explicar que tales elementos pueden intervenir a veces en los fend-
menos del espiritismo y contribuir a dar la ilusion de una accion real de los muertos;
de una manera analoga, pueden también, en algunos casos, dar la ilusién de una re-
encarnacion. Lo que importa retener, bajo esta Ultima relacion, es que estos elemen-
tos (que, durante la vida, pueden haber sido propiamente conscientes o lo «sub-

! La Réincarnation, p. 9. —Papus agrega: «es menester no confundir jamés la reencarnacion y la
metempsicosis, puesto que el hombre no retrograda y €l espiritu no deviene jamas un espiritu de ani-
mal, salvo en el plano astral, en el estado genial, pero esto es todavia un misterio». Para nos, este pre-
tendido misterio no lo es: podemos decir que se trata del «genio de la especie», es decir, de la entidad
que representa €l espiritu, no de una individualidad, sino de una especie animal toda entera; los ocul-
tistas piensan, en efecto, que el animal no es como e hombre un individuo auténomo, y que, después
de la muerte, su almaretorna ala «esencia elemental», propiedad indivisa de las especie. Segin lateo-
riaala que Papus hace alusion en términos enigmaticos, |os genios de las especies animales serian es-
piritus humanos llegados a un cierto grado de evolucion y a quienes esta funcion habria sido asignada
especialmente; por lo demas, hay «clarividentes» que pretenden haber visto genios bgjo la forma de
hombres con cabezas de animales, como las figuras simbdlicas de los antiguos egipcios. La teoria en
cuestion es enteramente errénea: €l genio de la especie es una realidad, inclusive para la especie
humana, pero no eslo que creen los ocultistas, y no tiene nada en comdn con los espiritus de los hom-
bres individuales; en cuanto a «plano» donde se sitlia, eso no entra en los cuadros convencionales fi-
jados por €l ocultismo.

2 La Réincarnation, p. 6.
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conscientes») comprenden concretamente todas las iméagenes mentales que, al resu-
tar de la experiencia sensible, han formado parte de lo que se [lama memoria e ime-
ginacion: estas facultades, 0 més bien estos conjuntos, son perecederos, es decir, -
jetos adisolverse, porque, a ser de orden sensible, son literal mente dependencias del
estado corporal; por otra parte, fuera de la condicion temporal, que es una de las que
definen este estado, la memoria no tendria evidentemente ninguna razon de stbsistir.
Ciertamente, esto estd muy |gjos de las teorias de la psicologia clasica sobre €l «yo»y
su unidad; estas teorias no tienen otro defecto que estar casi tan desprovistas de fun-
damento, en su género, como las concepciones de 10s «neoespiritualistas». Otrapre-
cisién que no es menos importante, es que puede haber una transmision de elementos
psiquicos de un ser a otro sin que eso suponga la muerte del primero: en efecto, hay
una herencia psiquicatanto como una herencia fisiol 6gica, esto es bastante poco con-
testado, y es incluso un hecho de observacion vulgar; pero de o que muchos no se
dan cuenta probablemente, es que eso supone a menos que |os padres proporcionan
un germen psiquico, a mismo titulo que un germen corporal; y este germen puede
implicar potencialmente un conjunto muy complejo de elementos pertenecientes a
dominio de la «subconsciencia», ademas de las tendencias o predisposiciones pro-
piamente dichas que, al desarrollarse, aparecerén de una manera mas manifiesta; es-
tos elementos «subconscientes», a contrario, podréan no devenir visibles més que en
casos mas bien excepcionales. Es la doble herencia psiquicay corporal la que expre-
sa esta formula china: «TU reviviras en tus millares de descendientes», que, a buen
seguro, seria muy dificil de interpretar en un sentido reencarnacionista, aunque los
ocultistas e incluso los orientalistas hayan logrado muchas otras hazafias compara-
bles a ésta. Las doctrinas extremo orientales consideran incluso preferentemente el
lado psiquico de la herencia, y ven en é un verdadero prolongamiento de la indivi-
dualidad humana; por eso es por o que, bajo el nombre de «posteridad» (que es sus-
ceptible también de un sentido superior y puramente espiritual), la asocian ala «lon-
gevidad», que los occidental es [laman inmortalidad.

Como lo veremos después, algunos hechos que los reencarnacionistas creen po-
der invocar en apoyo de sus hipdtesis se explican perfectamente por uno u otro delos
dos casos que acabamos de considerar, es decir, por una parte, por la transmision
hereditaria de algunos elementos psiquicos, y, por otra, por la asimilacién a unaindi-
vidualidad humana de otros el ementos psiquicos provenientes de la desintegracion de
individualidades humanas anteriores, que no tienen por ello la menor relacién espiri-
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tual con aquella. En todo esto, hay correspondencia y analogia entre €l orden pdqui-
co y €l orden corporal; y eso se comprende, puesto gue uno y otro, lo repetimos, se
refieren exclusivamente a lo que se puede Ilamar los elementos mortales del ser
humano. Es menester agregar todavia que, en € orden psiquico, puede ocurrir, més o
menos excepcionalmente, que un conjunto bastante considerable de elementos se
conserve sin disociarse y sea transferido tal cual a una nueva individualidad; los
hechos de este género son, naturalmente, 10s que presentan el caracter mas sorpren-
dente a los ojos de |os partidarios de la reencarnacion, y sin embargo estos casos no
son menos ilusorios que todos los demés'. Todo eso, ya lo hemos dicho, no concier-
ne ni afecta de ninguna manera a <er rea; es verdad que uno podria preguntarse por
qué, s ello es asi, los antiguos parecen haber dado una importancia tan grande a la
suerte postuma de los elementos en cuestion. Podriamos responder haciendo obser-
var simplemente que hay muchas gentes que se preocupan del tratamiento que su
cuerpo podra sufrir después de la muerte, sin pensar por eso que su espiritu deba sen-
tir la contrapartida de ello; pero agregaremos que efectivamente, como regla general,
estas cosas no son en absoluto indiferentes; si 1o fueran, por o demés, los ritos fune-
rarios no tendrian ninguna razon de ser, mientras que, a contrario, tienen una razén
muy profunda. Sin poder insistir sobre todo esto, diremos que la accion de estos ritos
se gjerce precisamente sobre |os elementos psiquicos del difunto; hemos mencionado
lo que pensaban |os antiguos de la relacion que existe entre su no cumplimiento y al-

! Algunos piensan que una transferencia anéloga puede operarse para el ementos corporales méas o
menos sutilizados, y consideran también una «metensomatosis» a lado de la «metempsicosis»; uno
podra estar tentado de suponer, a primera vista, que en eso hay una confusion y que atribuyen equivo-
cadamente la corporeidad a los elementos psiquicos inferiores; no obstante, puede tratarse realmente
de elementos de origen corporal, pero «psiquizados», en cierto modo, por esta transposicion al «estado
sutil» cuya posibilidad hemos indicado precedentemente; el estado corporal y el estado psiquico, sim-
ples modalidades diferentes de un mismo estado de existencia que es el de la individualidad humana,
no podrian ser totalmente separados. Sefillamos a la atencion de los ocultistas |o que dice sobre este
punto un autor del que ellos hablan de buena gana sin conocerle, Keleph ben Nathan (Dutoit-
Membrini), en la Phiosophie Divine, t I, pp. 62 y 292-293; a muchas declamaciones misticas bastante
huecas, este autor mezcla a veces apercepciones muy interesantes. Aprovecharemos esta ocasion para
exponer un error de los ocultistas, que presentan a Dutoit-Membrini como un discipulo de Louis-
Claude de Saint Martin (es M. Joanny Bricaud quien ha hecho este descubrimiento), mientras que, al
contrario, éste se ha expresado sobre @ en términos més bien desfavorables (idem, t, |, pp. 245y 345);
habria que hacer todo un libro, que seria muy divertido, sobre la erudicion de los ocultistas y su mane-
rade escribir la historia.
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gunos fendmenos de «obsesion», y esta opinion estaba perfectamente fundada. Cie-
tamente, S no se considerara mas que € ser en tanto que ha pasado a otro estado de
existencia, no habria que tener en cuenta lo que pueden devenir esos elementos (sd-
VO quizés para asegurar la tranquilidad de los vivos); pero la cosa es muy diferente si
se considera lo que hemos Ilamado los prolongamientos de la individualidad huma-
na. Este tema podria dar lugar a consideraciones cuya complejidad y cuya extrafieza
misma nos impiden abordar aqui; por 1o demés, estimamos que es de aquellos que no
seriani Util ni ventajoso tratar publicamente de una manera detallada.

Después de haber dicho en qué consiste verdaderamente la metempsi cosis, vamos
a decir ahora lo que es la transmigracion propiamente dicha: esta vez, se trata en
efecto del ser real, pero no se trata para €l de un retorno al mismo estado de existen-
Cia, retorno que, si pudiera tener lugar, seria quizas una «migracion» si se quiere, pe-
ro no una «transmigracion». De lo que se trata es, a contrario, del paso del ser a
otros estados de existencia, que estén definidos, como lo hemos dicho, por condicio-
nes enteramente diferentes de aquellas a las cuales esta sometida la individualidad
humana (con la sola restriccion de que, mientras se trate de estados individuales, €l
ser esta revestido siempre de una forma, pero que no podria dar lugar a ninguna re-
presentacion espacia u otra, més o menos modelada sobre la de la forma corporal);
quien dice transmigracion dice esencialmente cambio de estado. Es esto lo que en-
tienden todas las doctrinas tradicionales de oriente, y tenemos multiples razones para
pensar que esta ensefianza era también la de los «misterios» de la antigliedad; incluso
en doctrinas heterodoxas como el budismo, no se trata de otra cosa, a pesar de la in-
terpretacion reencarnacionista gque tiene curso hoy dia entre los europeos. Es pred-
samente la verdadera doctrina de |a transmigracion, entendida segun el sentido que le
da la metafisica pura, la que permite refutar de una manera absoluta y definitiva la
idea de reencarnacion; y, sobre este terreno, no hay ninguna otra refutacién que sea
posible. Somos pues conducidos asi a mostrar que la reencarnacién es una imposihi-
lidad puray ssimple; por esto es menester entender que un mismo ser no puede tener
dos existencias en el mundo corporal, considerando este mundo en toda su extension:
importa poco que sea sobre la tierra o sobre otros astros cualesquiera’; importa poco

! Laidea de la reencarnacion en diversos planetas no es absolutamente especial a |os «neoespiri-
tualistas»; esta concepcion, querida de M. Camille Flammarion, es también la de Luis Figuier (Le
Lendemain de la Mort ou la Vie future selon la Science); es curioso ver a qué extravagantes desvarios
puede dar lugar una ciencia tan «positiva» como quiere serlo la astronomia moderna.
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también que sea en tanto que ser humano o, segun las falsas concepciones de la me-
tempsicosis, bajo cualquier otra forma, animal, vegetal o incluso mineral. Agregare-
mos todavia: importa poco que se trate de existencias sucesivas 0 simulténeas, ya que
se encuentra que algunos han hecho esta suposicion, a menos estrafalaria, de una
pluralidad de vidas que se desarrollan a mismo tiempo, para un mismo ser, en diver-
sos lugares, verosimilmente sobre planetas diferentes; eso nos lleva todavia una vez
més alos socialistas de 1848, ya que parece que sea Blanqui quien hayaimaginado el

primero una repeticion simultédnea e indefinida, en el espacio, de individuos supues-

tos idénticos’. Algunos ocultistas pretenden también que e individuo humano puede
tener varios «cuerpos psiquicos», como ellos dicen, viviendo al mismo tiempo en di-

ferentes planetas; iy Ilegan hasta afirmar que, si le ocurre a alguien sofiar que ha sido
matado, es, en muchos casos, que, en ese mismo instante, o ha sido efectivamente en
otro planetal Esto podria parecer increible si no lo hubiéramos oido nos mismo; pero,
en el capitulo siguiente, se veran otras historias tan fuertes como ésta. Debemos decir
también que la demostracion que vale contra todas las teorias reencarnacionistas,

cualquiera que sea la forma que tomen, se aplica iguamente, y al mismo titulo, a
ciertas concepciones de matiz més propiamente filosofico, como la concepcién del

«eterno retorno» de Nietzsche, y en una palabra atodo lo que suponga en el Universo
una repeticion cuaquiera.

No podemos pensar exponer aqui, con todos los desarrollos que conlleva, |a teo-
ria metafisica de los estados multiples del ser; tenemos la intencién de consagrarle,
cuando lo podamos, uno o varios estudios especiales. Pero podemos indicar al menos
el fundamento de esta teoria, que es al mismo tiempo e principio de la demastracion
de que se trata, y que es el siguiente: la Posibilidad universal y total es necesariamen-
teinfinitay no puede ser concebida de otro modo, ya que, al comprender todo y al no
dejar nada fuera de ella, no puede estar limitada por nada en absoluto; una limitacion
de la Posibilidad universal, puesto que debe serle exterior, es propiay literalmente
una imposibilidad, es decir, una pura nada. Ahora bien, suponer una repeticion en el
seno de la Posibilidad universal, como se hace a admitir que haya dos posibilidades
particulares idénticas, es suponerle una limitacién, ya que la infinitud excluye toda
repeticion: no es sino en € interior de un conjunto finito donde se puede volver dos
Veces a un mismo elemento, y todavia ese el emento no seria rigurosamente €l mismo
mas gue a condicion de que ese conjunto forme un sistema cerrado, condicién que no

L’ Eternité par les Astres.
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se realiza nunca efectivamente. Desde que € Universo es verdaderamente un todo, o
mas bien el Todo absoluto, no puede haber en ninguna parte ningun ciclo cerrado:
dos posibilidades idénticas no serian més que una solay misma posibilidad; para que
sean verdaderamente dos, es menester que difieran por una condicién al menos, y en-
tonces no son idénticas. Nada puede volver nunca a mismo punto, y esto incluso en
un conjunto que es solo indefinido (y no ya infinito), como el mundo corporal: mien-
tras se traza un circulo, se efectlia un desplazamiento, y asi € circulo no se cierra
més que de una manera enteramente ilusoria. No hay en eso més que una simple ana-
logia, pero puede servir para ayudar a comprender que, «a fortiori», en la existencia
universal, e retorno a un mismo estado es una impasibilidad: en la Posibilidad total,
estas posibilidades particulares que son los estados de existencia condicionados son
necesariamente en multiplicidad indefinida; negar esto, es querer limitar la Posibili-
dad; es menester pues admitirlo, bajo pena de contradiccion, y eso basta para que
ninglin ser pueda volver a pasar dos veces por € mismo estado. Como se ve, esta
demostracion es extremadamente simple en si misma, y, si aagunos les cuesta alguin
trabajo comprenderla, no puede deberse més que a hecho de que les faltan los cono-
cimientos metafisicos mas elementales; para esos, quizés fuera necesaria una expos-
cion mas desarrollada, pero les rogaremos que esperen, para encontrarla, a que ten-
gamos la ocasion de dar integralmente la teoria de los estados miltiples; en todo ca-
S0, pueden estar seguros de que esta demostracion, tal como acabamos de formularla
en lo que tiene de esencial, no tiene nada que desear bajo € aspecto del rigor. En
cuanto a aquellos que se imaginaran que, al rechazar la reencarnacion, nos arriesga-
mos alimitar de otra manerala Posibilidad universal, les responderemos simplemen-
te que no rechazamos més que una imposibilidad, que es nada, y que no aumentaria
la suma de las posibilidades més que de una manera absolutamente ilusoria, a no ser
mMé&s que un puro cero; no se limitala Posibilidad negando una absurdidad cualquiera,
por ejemplo diciendo que no puede existir un cuadrado redondo, o que, entre todos
los mundos posibles, no puede haber ninguno donde dos y dos sumen cinco; € caso
es exactamente € mismo. Hay gentes que, en este orden de ideas, se hacen extrafios
escripulos. asi Descartes, cuando atribuia a Dios la «ibertad de indiferencia», por
temor a limitar la omnipotencia divina (expresion teol 6gica de la Posibilidad univer-
sa), y sin apercibirse de que esa «ibertad de indiferencia», o la eleccidn en ausencia
de toda razén, implica condiciones contradictorias; diremos, para emplear su lengua-
je, que una absurdidad no es tal porque Dios lo ha querido arbitrariamente, sino que,
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al contrario, es porque es una absurdidad por 1o gue Dios no puede hacer que sea d-
go, sin que eso implique el menor atentado a su omnipotencia, puesto que absurdidad
e imposibilidad son sinbnimos.

Volviendo alos estados mliltiples del ser, haremos observar, ya que esto es esen-
cial, que estos estados pueden ser concebidos tanto simultdneos como sucesivos, y
gue incluso, en el conjunto, no se puede admitir la sucesion sino atitulo de represen-
tacion simbdlica, puesto que el tiempo no es més que una condicion propia auno de
estos estados, y puesto que incluso la duracion, bajo un modo cualquiera, no puede
ser atribuida més que a algunos de entre ellos; si se quiere hablar de sucesion, es me-
nester pues tener cuidado de precisar que eso no puede ser mas que en el sentido 16-
gico, y no en € sentido cronoldgico. Por esta sucesion 6gica, entendemos que hay
un encadenamiento causal entre los diversos estados, pero la relacién misma de cau-
sdlidad, si se toma segun su verdadera significacion (y no segin la acepcion «empi-
ristax» de algunos |6gicos modernos), implica precisamente la simultaneidad o la -
existencia de sus términos. Ademés, es bueno precisar que incluso el estado indvi-
dual humano, que estd sometido a la condicion temporal, puede presentar sin embar-
go una multiplicidad simultdnea de estados secundarios: e ser humano no puede te-
ner varios cuerpos, pero, fuera de la modalidad corporal y al mismo tiempo que €lla,
puede poseer otras modalidades en las cuales se desarrollan también algunas de las
posibilidades que conlleva. Esto nos conduce a sefiaar una concepcion que se rela-
ciona bastante estrechamente a la de la reencarnacion, y que cuenta también con ru-
merosos partidarios entre |os «neoespiritulistas»: segln esta concepcion, cada ser de-
beria, en € curso de su evolucion (ya que aguellos que sostienen tales ideas son
siempre, de una manera o de otra, evolucionistas), pasar sucesivamente por todas las
formas de vida, terrestres y otras. Unatal teoria no expresa mas que una imposibili-
dad manifiesta, por la simple razon de que existe unaindefinidad de formas vivas por
las cuales un ser cuaquiera jamés podré pasar, puesto que estas formas son todas las
gue estén ocupadas por |os demas seres. Por |0 demas, aunque un ser hubiera recorri-
do sucesivamente una indefinidad de posibilidades particulares, y en un dominio mu-
cho mas extenso que el de las «formas de vida», por ello no estaria mas avanzado en
relacion a término final, que no podria ser alcanzado de esta manera; volveremos
sobre esto a hablar més especialmente del evolucionismo espiritista. Por e momen-
to, solo haremos observar esto: el mundo corporal todo entero, en el despliegue inte-
gral de todas las posibilidades que contiene, no representa mas que una parte del do-
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minio de manifestacion de un solo estado; este mismo estado conlleva pues, a «for-

tiori», la potencialidad correspondiente a todas las modalidades de la vida terrestre,

que no es més que una porcion muy restringida del mundo corporal. Esto vuelve per-

fectamente indtil (incluso si suimposibilidad no fuera probada en otra parte) la supo-

sicion de una multiplicidad de existencias a través de las cuales e ser se elevaria
progresivamente de la modalidad més inferior, la del mineral, hasta la modalidad
humana, considerada como la més dta, pasando sucesivamente por € vegeta y el

animal, con toda la multitud de grados que comprende cada uno de estos reinos; en
efecto, hay quienes hacen tales hipétesis, y que rechazan solo la posibilidad de un re-

torno atrés. En realidad, €l individuo, en su extensién integral, contiene simultanea-

mente las posibilidades que corresponden a todos los grados de que se trata (no de-

cimos, obsérvese bien, que los contiene corporalmente); esta simultaneidad no se
traduce en sucesion temporal mas que en € desarrollo de su modalidad corporal Uni-

camente, en el curso de la cual, como lo muestra la embriologia, pasa efectivamente
por todos los estadios correspondientes, desde la forma unicelular de los seres orga-

nizados més rudimentarios, e incluso, remontando mas atras todavia, desde e cristal,

hasta la forma humana terrestre. Decimos de pasada, desde ahora, que ese desarrollo
embriol égico, contrariamente a la opinién coman, no es de ninguna manera la prueba
de la teoria «transformista»; esta no es menos falsa que todas las demas formas del
evolucionismo, y es incluso la mas grosera de todas; pero tendremos la ocasion de
volver sobre ello més adelante. Lo que es menester retener sobre todo es que el punto
de vista de la sucesi6n es esencialmente relativo, y por lo demés, incluso en la med-
da restringida en que es legitimamente aplicable, pierde casi todo su interés por la
simple observacién de que el germen, antes de todo desarrollo, contiene ya en poten-
ciad ser completo (veremos enseguida su importancia); en todo caso, este punto de
vista debe permanecer siempre subordinado al de la Smultaneidad, como lo exige €

carécter puramente metafisico, y por consiguiente extratemporal (pero también extra-
espacial, puesto que la coexistencia no supone necesariamente el espacio), de la teo-
riade los estados multiples del ser*

! Serfa menester poder criticar agui |as definiciones que Leibnitz da del espacio (orden de coexis-
tencias) y del tiempo (orden de sucesiones); al no poder emprender esa critica, diremos solo que Leib-
nitz extiende asi e sentido de estas nociones de una manera completamente abusiva, como lo hace
también, por lo demés, paralanocion de cuerpo.
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Afadiremos todavia, que pretendan lo que pretenden los espiritistas y sobre todo
los ocultistas, no se encuentra en la naturaleza ninguna analogia en favor de la reen-
carnacion, mientras que, en revancha, se encuentran numerosas en sertido contrario.
Este punto ha sido suficientemente ilustrado en las ensefianzasdelaH. B. of L., dela
gue hemos hablado precedentemente, y que era formalmente antireencarnacionista;
creemos que puede ser interesante citar aqui algunos pasagjes de esas ensefianzas, que
muestran que esta escuela tenia a menos algin conocimiento de la transmigracion
verdadera, asi como de algunas leyes ciclicas. «Es una verdad absoluta que expresa
el adepto autor de Ghosthland, cuando dice que, en tanto que ser impersonal, €
hombre vive en una indefinidad de mundos antes de llegar a éste... Cuando se alcan-
za €l gran estado de consciencia, cima de la serie de las manifestaciones materiales,
el amaya no entrara nunca en lamatriz de la materia, ni sufrira la encarnacién mate-
rial; en adelante, sus renacimientos son en €l reino del espiritu. Aquellos que sostie-
nen la doctrina extrafiamente il 6gica de la multiplicidad de los hacimientos humanos,
ciertamente jamés han desarrollado en si mismos €l estado IUcido de consciencia es-
piritual; si no, lateoria de la reencarnacion, afirmaday sostenida hoy dia por un gran
nimero de hombres y de mujeres versados en la «sabiduria mundana», no tendria el
menor crédito. Una educacion exterior es relativamente sin valor como medio de ob-
tener el conocimiento verdadero... La bellota deviene encina, la nuez de coco devie-
ne palmera; pero por miriadas de otras bellotas que dé la encina, ella misma ya no
deviene bellota nunca mas, ni la palmera redeviene nuez tampoco ya. De igual modo
para el hombre: desde que el alma se ha manifestado sobre el plano humano, y ha al-
canzado asi la consciencia de la vida exterior, jamas vuelve a pasar por ninguno de
esos estados rudimentarios... Todos los pretendidos “despertares de recuerdos’ la-
tentes, por los que algunas personas aseguran acordarse de sus existencias pasadas,
pueden explicarse, e incluso no pueden no explicarse més que por las simples leyes
de la afinidad y de la forma. Cada raza de seres humanos, considerada en si misma,
es inmortal; es lo mismo para cada ciclo: jamas € primer ciclo deviene el segundo,
pero os seres del primer ciclo son (espiritualmente) los padres, o los generadores',
de los del segundo ciclo. Asi, cada ciclo comprende una gran familia constituida por
la reunion de diversos agrupamientos de almas humanas, donde cada condicion esta
determinada por las leyes de su actividad, las de su forma y las de su afinidad: Una
trinidad de leyes... Es asi como € hombre puede ser comparado ala bellotay ala

! Son los pitris de latradicién hindu.
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encina: el alma embrionaria, no individualizada, deviene un hombre de igual modo a
como la bellota deviene una encina, y, del mismo modo en que la encina da nad-
miento a una cantidad innumerable de bellotas, asi el hombre proporciona a su vez a
una indefinidad de almas los medios de tomar nacimiento en el mundo espiritual.
Hay correspondencia completa entre los dos, y es por esta razén por lo que los anti-
guos druidas rendian tan grandes honores a este arbol, que era honrado por encima de
todos los demés por |os poderosos hierofantes». Hay en esto unaindicacién de lo que
es la «posteridad» entendida en el sentido puramente espiritual; éste no es el lugar de
decir mas sobre este punto, como tampoco sobre |as leyes ciclicas con las que se re-
laciona; quizas algin dia trataremos estas cuestiones, si encontramos € medio de
hacerlo en términos suficientemente inteligibles, ya que hay dificultades que son so-
bre todo inherentes alaimperfeccion de las lenguas occidental es.
Desafortunadamente, la H. B. of L. admitia la posibilidad de la reencarnacién en
algunos casos excepcionaes, como el de |os nifios hacidos muertos o muertos de cor-
ta edad, y € de los idiotas de nacimiento’. Hemos visto en otra parte que M™ Bla-
vatsky habia admitido esta manera de ver en la época en que escribi6 Isis Develada®.
En realidad, desde que se trata de una imposibilidad metafisica, no podria haber la
menor excepcion: basta que un ser haya pasado por un cierto estado, aungque no sea
mas que en forma embrionaria, o incluso bajo la forma de simple germen, para que
no pueda en ninglin caso volver a ese estado, cuyas posibilidades ha efectuado asi
segun la medida que conllevaba su propia naturaleza; si € desarrollo de esas posibi-
lidades parece haberse detenido para él en un cierto punto, es porque no tenia que ir
més lgjos en cuanto a su modalidad corporal, y |o que es aqui la causa del error es el
hecho de no considerar mas que ésta exclusivamente, ya que no se tienen en cuenta
todas las posibilidades que, para ese mismo ser, pueden desarrollarse en otras mode-
lidades del mismo estado; si se pudieran tener en cuenta, se veria que la reencarne-
cién, incluso en casos como éstos, es absolutamente indtil, 1o que se puede admitir
desde que se sabe que es imposible, y que todo lo que es, cualesquiera que sean las

! Habia todavia un tercer caso de excepcion, pero de un orden completamente diferente: era el de
las «encarnaciones mesiénicas voluntarias», que se producirian cada seiscientos afios mas o menos, es
decir, al final de cada uno de los ciclos que los caldeos [lamaban Naros, pero sin que el mismo espiritu
se encarne jamas asi méas de una vez, y sin que haya consecutivamente dos encarnaciones semejantes
en una misma raza; la discusién y la interpretacion de esta teoria se saldrian enteramente del cuadro
del presente estudio.

2 El Teosofismo, pp. 97-99 (ed. francesa).
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apariencias, concurre a la armonia total del Universo. Esta cuestion es enteramente
anaoga a la de las comunicaciones espiritistas: en unay otra, se trata de imposibili-
dades; decir que puede haber excepciones seria tan ildgico como decir, por jemplo,
gue puede haber un pequefio nimero de casos en |os que, en el espacio euclidiano, la
suma de los tres angulos de un tridngulo no seaigual a dos rectos; 1o que es absurdo
lo es absolutamente, y no solo «en general». Por o demas, si se comienza a admitir
excepciones, no vemos muy bien como se les podria asignar un limite preciso: ¢co-
mo se podria determinar la edad a partir de la cual un nifio, s muere, no tendra nece-
sidad de reencarnarse, 0 €l grado que debe alcanzar la debilidad mental para exigir
una reencarnacion? Evidentemente, nada podria ser més arbitrario, y podemos dar la
razon a Papus cuando dice que, «si se rechaza esta teoria, es menester no admitir ex-
cepcion, sin lo cual se abre una brecha através de la cual todo puede pasars-

Esta observacion, en el pensamiento de su autor, se dirigia sobre todo a algunos
escritores que han creido que la reencarnacion, en algunos casos particulares, era
conciliable con la doctrina catdlica: el conde de Larmandie, concretamente, ha pre-
tendido que podia ser admitida para los nifios muertos sin bautismc?. Es cierto que
algunos textos, como los del cuarto concilio de Constantinopla, que se ha creido a
veces poder invocar contra la reencarnacion, no se aplican aella en realidad; pero los
ocultistas no han podido triunfar en esto, y, s es asi, es simplemente porque, en
aquella época, la reencarnacién todavia no habia sido imaginada. Se trataba de una
opinién de Origenes, segun la cual la vida corporal seria un castigo para almas que,
«preexistiendo en tanto que potencias celestes, habrian llegado a saciarse de la con-
templacion divina»; como se ve, en esto no se trata de otra vida corpora anterior, g-
no de una existencia en el mundo inteligible en e sentido platénico, lo que no tiene
ninguna relacion con la reencarnacion. Cuesta trabajo concebir como Papus ha podi-
do escribir que «a opinidn del concilio indica que la reencarnacion formaba parte de
la ensefianza, y que si habia quienes volvian voluntariamente a reencarnarse, no por
disgusto del Cielo, sino por amor de su préjimo, el anatema no podiatocarles» (se ha
imaginado que ese anatema se dirigia contra «&l que proclamara haber vuelto sobre la
tierra por disgusto del Cielo»); y se apoya en esto para afirmar que «laidea de lare-
encarnacion forma parte de |as ensefianzas secretas de la Iglesias’. A propésito de la

! La Réincarnation, p. 179; segiin el Dr. Rozier: Initiation, abril de 1898.
% Magie et Religion.
% La Réincarnation, p. 171.
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doctrina catdlica, debemos mencionar también una asercién de |os espiritistas que es
verdaderamente extraordinaria: Allan Kardec afirma que el «dogma de la resurrec-

cién de la carne es la consagracion del dogma de la reencarnacion ensefiado por los
espiritus», y que «asi la Iglesia, por € dogma de la resurreccion de la carne, ensefia
también la doctrina de la reencarnacién»; j0 S no presenta estas proposiciones bajo
forma interrogativa, y es el «espiritu» de San Luis quien e responde que «eso es evi-

dente», agregando que «antes de poco se reconocera que el espiritismo resulta a cada
paso del texto mismo de las Escrituras sagradas»!’. Lo que es més sorprendente to-

davia, es que se haya encontrado un sacerdote catdlico, mas 0 menos sospechoso de
heterodoxia, para aceptar y sostener una parecida opinion; es el abad J. A. Petit, dela
diocesis de Beauvais, familiar lejano de la duquesa de Pomar, quien ha escrito estas
lineas: «La reencarnacién ha sido admitida en la mayoria de los pueblos antiguos...

Cristo también la admitia. Si no se encuentra ensefiada més expresamente por los
Apostoles, es porque los fieles debian reunir en ellos las cualidades morales que les
dieran paso a ella... Més tarde, cuando los jefes mayores y sus discipul os hubieron
desaparecido, y cuando la ensefianza cristiana, bajo la presion de intereses humanos,
fue fijada en un érido simbolo, no quedd, como vestigio del pasado, mas que laresu-
rreccion de la carne, 0 en la carne, que, tomada en el sentido estrecho de la palabra,
hizo creer en el error gigantesco de la resurreccion de los cuerpos muertos»®. No que-
remos hacer sobre esto ningln comentario, ya que tales interpretaciones son de las
gue ninguin espiritu no prevenido puede tomar en serio; pero la transformacion de la
«resurreccion de la carne» en «resurreccion en la carne» es una de las pequefias habi-
lidades que hacen poner en duda |la buenafe de su autor.

Antes de degjar este tema, diremos todavia algunas palabras de |os textos evangg-
licos que los espiritistas y los ocultistas invocan en favor de la reencarnacion; Allan
Kardec indica dos’, de los que e primero es éste, que sigue a relato de la Transfigu-
racion: «Cuando descendian de la montafia, Jeslis hizo este mandamiento y les dijo:
No habléis a nadie de |o que acabéis de ver, hasta que el Hijo del Hombre sea resuci-
tado de entre los muertos. Sus discipulos le interrogaron entonces y le dijeron: ¢Por

! Le Livre des Esprits, pp. 440-442

2’ Alliance Spiritualiste, julio de 1911.

% Le Livre des Esprits, pp. 105-107. —Cf. también Léon Denis, Christianisme et Spiritisme, pp.
376-378. Ver también Les Messies esseniens et |' Eglise orthodoxe, pp. 33-35; esta obra es una publi-
cacion de la supuesta secta «esenia» a la que haremos alusion mas adel ante.
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gué entonces los escribas dicen gue es menester que Elias venga antes? Pero Jeslis
les respondio: Es verdad que Elias debe venir y que restablecera todas las cosas. Pero
yo os declaro que Elias ya ha venido, y no le han conocido, sino que e han hecho su-
frir como han querido. Es asi como harén morir al Hijo del Hombre. Entonces sus
discipulos comprendieron que era de Juan Bautista de quien les habia hablado»'. Y
Allan Kardec agrega: «Puesto que Juan Bautista era Elias, ha habido pues reencarna
cién del espiritu o del ama de Elias en el cuerpo de Juan Bautista». Papus, de su la-
do, dice igualmente: «Primeramente, los Evangelios afirman sin ambages que Juan
Bautista es Elias reencarnado. Era un misterio. Juan Bautista interrogado se calla, pe-
ro los demés saben. Hay también esa parabola del ciego de nacimiento castigado por
sus pecados anteriores, que da mucho que reflexionar. En primer lugar, en el texto
no se dice de qué manera «Elias ya ha venido»; y, s se piensa que Elias no estaba
muerto en el sentido ordinario de esta palabra, puede parecer a menos dificil que sea
por reencarnacion; ademas, ¢por qué Elias, en la Transfiguracion, no se habria mani-
festado bajo los rasgos de Juan Bautista?* Después, Juan Bautista, interrogado, no se
callacomo lo pretende Papus, al contrario, niega forma mente: «Ellos le preguntaron:
¢Qué pues? ¢Eres tl Elias? Y @ les dijo: Yo no lo soy». Si se dice que eso prueba
solo que no tenia el recuerdo de su precedente existencia, responderemos que hay
otro texto que es mucho mas explicito todavia; es aquel en que e angel Gabridl,
anunciando a Zacarias €l nacimiento de su hijo, declara: «Marchara ante el Sefior en
el espirituy en la virtud de Elias, parareunir el corazén de los padres con sus hijos y
recordar las desobediencias a la prudencia de |os justos, para preparar a Sefior un
pueblo perfecto»’. No se podria indicar més claramente que Juan Bautista no seria
Elias en persona, sino que perteneceria solamente, si puede expresarse asi, a su «fa
milia espiritual»; asi pues, es de estamanera, y no literalmente, como es menester en-
tender la «venida de Elias». En cuanto a la historia del ciego de nacimiento, Allan

! San Mateo, XVII, 9-15. —Cf. San Marcos IX, 8-12; este texto apenas difiere del otro excepto en
que e nombre de Juan Bautista no se mencionaen él.

? La Réincarnation, p. 170.

% El otro personaje del Antiguo Testamento que se ha manifestado en la Transfiguracion es Moi-
seés, de quien «nadie ha conocido su sepulcro»; Henoch y Elias, que deben volver «al fin de los tiem-
pos», han sido uno y otro «elevados a los cielos»; todo esto no podria invocarse como gjemplo de ma-
nifestacion de |os muertos.

“an Juan, I, 21.

® San Lucas, I, 17.
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Kardec no habla de €lla, y Papus apenas si parece conocerla, dado que toma por una
pardbola 1o que es e relato de una curacién milagrosa; he aqui e texto exacto:
«Cuando Jeslis pasaba, vio a un hombre que estaba ciego desde su nacimiento; y sus
discipulos le hicieron esta pregunta: Maestro, ¢es el pecado de este hombre, o € pe-

cado de los que le han traido al mundo, el que es causa de que haya nacido ciego? Je-

sus les respondié: No es que é haya pecado, ni aguellos que le han traido al mundo;

sino que es a fin de que las obras del poder de Dios brillen en é»". Asi pues, aquel

hombre no habia sido «castigado por sus pecados», pero eso habria podido ser asi, a
condicion de que se hubiera querido forzar el texto agregando una palabra que no se
encuentra en él: «por sus pecados anteriores»; sin laignorancia de la que Papus hace
prueba en la ocasion, se podria estar tentado de acusarle de mala fe. Lo que era pos-
ble, es que la enfermedad de aquel hombre |e hubiera sido infligida como sancion an-
ticipada en vistas de pecados que cometeria ulteriormente; esta interpretacion no
puede ser descartada més que por los que llevan € antropomorfismo hasta querer
someter aDios al tiempo. En fin, el segundo texto citado por Allan Kardec no es otro
gue la conversaciéon de Jesls con Nicodemo; para refutar las pretensiones de los
reencarnacionistas a este respecto, uno se puede contentar con reproducir € pasaje
esencial de la misma: «Si un hombre no nace de nuevo, no puede ver e Reino de
Dios... En verdad, yo os digo, s un hombre no renace del agua y del espiritu, no
puede entrar en el Reino de Dios. Lo que nace de la carne es carne, y |o que nace del
espiritu es espiritu. No os sorprendais de que os haya dicho, que es menester que
nazcéis de nuevo»’. Es menester una ignorancia tan prodigiosa como la de los espiri-
tistas para creer que puede tratarse de la reencarnacién mientras se trata del «segundo
nacimiento», entendido en un sentido puramente espiritual, y que es incluso opuesto
claramente aqui al nacimiento corporal; esta concepcion dd «segundo nacimiento,
sobre la que no vamos a insistir a presente, es de las que son comunes a todas las
doctrinas tradicionales, entre las cuales no hay ninguna, a pesar de las asaciones de
los «neoespiritualistas», que haya ensefiado jamas algo que recuerde de cerca o de le-
jos alareencarnacion.

1 gan Juan, 1X, 1-3.
2Gan Juan, 111, 3-7.



CAPITULO VII

EXTRAVAGANCIAS REENCARNACIONISTAS

Hemos dicho que la idea de la reencarnacidn contribuye enormemente a trastar-
nar a muchas personas en nuestra época; vamos a mostrarlo ahora citando ejemplos
de las extravagancias a las que da lugar, y eso sera, después de todas las considera-
ciones metafisicas que hemos debido de exponer, una diversion mas bien amena; a
decir verdad, hay algo bastante triste en el fondo en el espectécul o de todas esas locu-
ras, pero no obstante es muy dificil impedirse reir algunas veces. Bajo esta relacion,
lo que se tiene més frecuentemente la ocasion de constatar en los medios espiritistas,
es una megalomania de un género especial: esas gentes se imaginan casi todos que
son la reencarnacion de persongjes ilustres; hemos hecho destacar que, si sejuzga a
respecto por las firmas de las «comunicaciones», |os grandes hombres se manifiestan
de mucha mayor buena gana que los demas; es menester creer que se reencarnan
también mucho mas frecuentemente, e incluso simultdneamente en multiples gjem-
plares. En suma, este caso no difiere de la megalomania ordinaria més que sobre un
punto: en lugar de creerse grandes persongjes en el presente, los espiritistas remiten
su suefio enfermizo a pasado; hablamos de |os espiritistas porque son el mayor ni-
mero, pero hay también teosofistas que no estédn menos tocados (hemos visto en otra
parte a M. Leadbeater asegurar seriamente que el coronel Olcott erala reencarnacion
de los reyes Gushtasp y Ashoka). Los hay también en quienes el mismo suefio se
transforma en una esperanza para el porvenir, y es quizés una de las razones por las
gue encuentran la reencarnacion tan «consoladora»; en la seccion de las ensefianzas
de laH. B. of L., de la que hemos reproducido algunos extractos en €l capitulo pre-
cedente, se hace ausion a gentes que afirman que «aquellos que han llevado unavida
noble y digna de un rey (aunque sea en e cuerpo de un mendigo), en su Ultima exis-
tencia terrestre, reviviran como nobles, reyes u otros personajes de alto rango», y se
agrega muy justamente que «tales aserciones no son buenas sino para probar que sus

! El Teosofismo, p. 105 (ed. francesa).
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autores no hablan més que bajo la inspiracién de la sentimentalidad, y que les falta
conoci miento.

Los espiritistas antireencarnacionistas de | os paises anglosajones no se han priva-
do de ridiculizar estas locas imaginaciones: «Los partidarios de los delirios de Allan
Kardec, dice Dunglas Home, se reclutan sobre todo en las clases burguesas de |a -
ciedad. Para esas bravas gentes que no son nada, su consolacién es creer que han sido
un gran persongje antes de su hacimiento y que seran todavia una cosa importante
después de su muerte»'. Y en otra parte: «Ademéas de la confusién escandalosa a la
gue esta doctrina conduce |6gicamente (en lo que concierne a las relaciones familia-
resy sociales), hay imposibilidades materiales que es menester tener en cuenta, por
muy entusiasta que se sea. Una dama puede creer tanto como quiera que ha sido la
pareja de un emperador o de un rey en una existenda anterior. ¢Pero como conciliar
las cosas si nos encontramos, como ocurre frecuentemente, con una buena media do-
cena de damas, igualmente convencidas, que sostienen haber sido cada una la queri-
disima esposa del mismo augusto personaje? Por mi parte, he tenido e honor de en-
contrar al menos doce Maria Antonieta, seis 0 siete Maria Estuardo, una muchedum-
bre de San Luis y otros reyes, una veintena de Algjandro y de Cesar, pero nunca un
simple Juan Nadie»?. Por otra parte, hay también, sobre todo entre los ocultistas, par-
tidarios de la reencarnacion que han creido deber protestar contra lo que consideran
Ccomo «exageraciones» susceptibles de comprometer su causa; asi, Papus escribe es-
to: «Se encuentra en algunos medios espiritistas pobres desdichados que pretenden
friamente ser una reencarnacion de Moliere, de Racine o de Richelieu, sin contar los
poetas antiguos, Orfeo y Homero. Por e momento no vamos a discutir si estas &fir-
maciones tienen una base solida o son del dominio de alienacion mental; pero recor-
daremos que Pitégoras, a hacer el relato de sus encarnaciones anteriores, no se jactd
de haber sido gran hombre®, y constatamos que es una singular manera de defender e
progreso incesante de las almas en € infinito (teoria del espiritismo) la que consiste
en mostrar a Richelieu habiendo perdido todo rastro de genio y a Victor Hugo
haciendo versos de catorce pies después de su muerte. Los espiritistas serios e ins-
truidos, y hay més de los que se cree, deberian vigilar que tales hechos no se produz-

! Les Lumiéres et les Ombres du Spiritualisme, p. 111.
21bid., pp. 124-125.
% Esto no es més que la confusién ordinaria entre la metempsicosis y la reencarnacion.
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can»’. Més adelante dice todavia: «Algunos espiritistas, exagerando esta doctrina, se
dan como la reencarnacion de todos los grandes hombres un poco conocidos. Un
bravo empleado es Voltaire reencanado... menos el espiritu. Un capitan retirado, es
Napoléon vuelto de Santa Elena, aunque habiendo perdido el arte de medrar. En fin,
no hay grupo donde Maria de Médicis, M™ de Maintenon, Maria Estuardo no hayan
vuelto de nuevo en cuerpos de buenas burguesas frecuentemente enriquecidas, y
donde Turena, Condé, Richelieu, Mazarino, Moliere, Jean-Jacques Russeau no diri-
jan alguna pequefia sesion. Ahi esta el peligro, ahi esta la causareal del estado esta-
cionario del espiritismo desde hace cincuenta afios; no es menester buscar otra razén
que esa, agregada a laignoranciay al sectarismo de los jefes de grupo»”. En otraobra
mucho més reciente, vuelve de nuevo sobre este tema: «El ser humano que tiene
consciencia de este misterio de la reencarnacién imagina de inmediato € personaje
gue ha debido ser, y, como por azar, se encuentra que ese personaje ha sido siempre
un hombre considerable sobre latierra, y de una ata situacion. En las reuniones espi-
ritistas o teosofistas, se ven muy pocos asesinos, borrachos, antiguos comerciantes de
legumbres o asistentes (profesiones en suma honorables) reencarnados; es siempre
Napoléon, una gran princesa, Luis XIV, Federico € Grande, alguno Faraones céle-
bres, quienes estan reencarnados en la piel de bravas gentes que llegan a figurarse
haber sido estos grandes personajes que imaginan. Para dichos personajes seriaya un
castigo bastante fuerte haber vuelto sobre latierra en parecidas condiciones... El a-
gullo es & gran escollo de muchos partidarios de |a doctrina de las reencarnaciones,
el orgullo juega frecuentemente un papel tan nefasto como considerable. Si se guar-
dan los grandes personajes de la historia para reencarnarse uno mismo, es menester
reconocer que los adeptos de esta doctrina conservaran |os asesinos, |os grandes cri-
minales y frecuentemente los grandes calumniados para hacer que se reencarnen sus
enemig09>3. Pararemediar el mal que ha denunciado asi, he aqui o que Papus ha en-
contrado: «Se puede tener laintuicion de que se ha vivido en tal época, de que se ha
estado en tal medio, se puede tener la revelacion, por € mundo de los espiritus, de
gue se ha sido una gran dama contemporanea del grandisimo filésofo Abelardo, tan
indignamente comprendido por |os groseros contemporaneos, pero no setiene la cer-

! Traité méthodique de Science occulte, p. 297.
2 Traité méthodique de Science occulte, p. 342.
% La Réincarnation, pp. 138-139 y 142-143.
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teza del ser exacto que se ha sido sobre latierra»®. Por consecuencia, lagran damaen
cuestion no seré necesariamente Eloisa, y, si se cree haber sido tal personaje célebre,
es simplemente porque se habra vivido en su medio, quizés en calidad de doméstica;
evidentemente, Papus piensa que en esto hay con qué poner un freno alas divagacio-
nes causadas por €l orgullo; pero dudamos que los espiritistas se dejen persuadir tan
facilmente de que deben renunciar a sus ilusiones. Desgraciadamente, hay también
otros géneros de divagaciones que apenas son menos lastimosas; esa prudenciay esa
sabiduria, por lo demés relativas, de las que Papus hace prueba, no le impiden escri-
bir a @ mismo, y a mismo tiempo, cosas ddl cariz de éstas: «Cristo tiene un aparta-
mento (sic) donde encierra miles de espiritus. Cada vez que un espiritu del aparta-
mento de Cristo se reencarna, obedece sobre la tierra a la ley siguiente: 1° es el pri-
mogénito de su familia; 2° su padre se llama siempre Jose; 3° su madre se llama
siempre Maria, o la correspondencia numeérica de estos nombres en otras lenguas. H-
nalmente, hay en este nacimiento de los espiritus que vienen del apartamento de
Cristo (y no decimos de Cristo mismo) aspectos planetarios completamente particu-
lares que es indtil revelar aqui»>. Sabemos perfectamente a quién quiere hacer alu-
sion todo eso; podriamos contar toda la historia de ese «Maestro», o supuesto tal, que
decia que era «el espiritu més vigjo del planeta», y «el jefe de los Doce que pasaron
por la Puerta del Sol, dos afios después del medio del siglo». jAquellos que se nega-
ban a reconocer a este «Maestro» $ veian amenazados con un «retraso de evolu-
Ccion», antes de traducirse por una penalidad de treinta encarnaciones suplementarias,
ni unamas ni una menos!

No obstante, a escribir las lineas que hemos reproducido en dltimo lugar, Papus
tenia todavia la conviccion de que con eso podia contribuir a moderar algunas pre-
tensiones excesivas, puesto que agregaba: «lgnorando todo eso, una muchedumbre
de visionarios se han pretendido la reencarnacion de Cristo sobre latierra... y lalista
no esta cerrada». Esta previdon estaba muy justificada; ya hemos contado en otra
parte la historia de los Mesias teosofistas, y hay todavia muchos otros en medios ana-
logos; pero el mesianismo de los «neoespiritualistas» es capaz de revestir las formas
més extrafias y mas diversas, fuera de esas «reencarnaciones de Cristo», uno de cuyos
prototipos fue el pastor Guillaume Monod. A este respecto, no vemos por qué la teo-
ria de los «espiritus del apartamento de Cristo» seria mucho menos extravagante que

Ybid., p. 141.
2 a Réincarnation, p. 140.
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las otras; sabemos muy bien el papel deplorable que jugd en la escuela ocultista fran-
cesa, y eso continda todavia en las agrupaciones diversas que representan hoy dialos
restos de esta escuela. Por otro lado, hay una «vidente» espiritista, M"® Marguerite
Wolff (podemos nombrarla, puesto que la cosa es publica), que ha recibido de su
«guia», en estos Ultimos tiempos, la mision de anunciar «da préxima reencarnacion de
Cristo en Francia»; ella misma se cree Catherine de Médicis reencarnada (sin hablar
de algunas centenas de otras existencias vividas anteriormente sobre la tierray en
otras partes, y de las cuales habria recuperado el recuerdo mas o0 menos preciso), y ha
publicado una lista de més de doscientas «reencarnaciones od ebres», en la cual hace
saber «lo que los grandes hombres de hoy han sido antafio»; éste es todavia un caso
patolégico bastante destacable'. Hay también espiritistas que tienen concepciones
mesianicas de un género completamente diferente: hemos leido hace tiempo, en una
revista espiritista extranjera (no hemos podido encontrar la referencia exacta), un ar-
ticulo en el que el autor criticaba bastante justamente a aguellos que, a anunciar para
un tiempo préximo la «segunda venida» de Cristo, la presentan como debiendo ser
una reencarnacion; pero era para declarar a continuacion que, si no se puede admitir
estatesis, es simplemente porgue €l retorno de Cristo ya es un hecho cumplido... por
el espiritismo: «Y a ha venido, puesto que en algunos centros, se registran sus comu-
nicaciones». Verdaderamente, es menester tener una fe bien robusta para poder creer
asi que Cristo y sus Apdstoles se manifiestan en sesiones espiritistas y hablan por el
organo de los médiums, sobre todo cuando se ve de qué calidad son las innumerables
«comunicaciones» que se les han atribui do?. Por otra parte, en algunos circulos ame-
ricanos, hubo «mensajes» donde Apolonio de Tiana vino a declarar, haciéndose apo-
yar por diversos «testigos», que es él mismo quien fue alavez «el Jeslsy el San Pa-
blo de las escrituras cristianas», y quizés también San Juan, y quien predicd los

! Esta calaverada ha tenido un fin triste: caida entre las manos de estafadores que la explotaron
odiosamente, la desdichada esta hoy, parece, compl etamente desengafiada de su mision.

2 Una revista espiritista bastante independiente que se publicaba en Marsella, bgjo € titulo de La
Vie Posthume, dio hace tiempo una divertida resefia de una sesién de «espiritismo pietista» donde se
manifestaron San Juan, Jesucristo y Allan Kardec; Papus ha reproducido este relato, no sin agunama-
licia, en su Traité méthodique de Science occulte, pp. 332-389. —Mencionamos también, a este pro-
pésito, que los «prolegdmenos» del Livre des Esprits Ilevan las firmas siguientes. «San Juan €l Evan-
gelista, San Agustin, San Vicente de Paul, San Luis, € Espiritu de Verdad, Socrates, Platon, Fenelon,
Franklin, Swedemborg, etc.»; ¢no hay ahi con qué hacer excusables las «exageraciones» de algunos
discipulos de Allan Kardec?
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Evangelios, cuyos originales le habian sido dados por los budistas; se pueden encon-
trar algunos de estos «mensajes» al final del libro de Henry Lacroix®. Fuera del espi-
ritismo, hubo también una Sociedad secreta angloamericana que ensefié la identidad
de San Pablo y de Apolonio, pretendiendo que la prueba se encontraba «en un pe-
guefio manuscrito que ahora se conserva en un monasterio del Mediodia de Francia»,
hay muchas razones para pensar que esta fuente es puramente imaginaria, pero la
concordancia de esta historia con las «comuni caciones» espiritistas que acabamos de
tratar hace al origen de éstas extremadamente sospechoso, ya que permite pensar que
hubo en eso otra cosa que un producto de la «subconsciencia» de dos o tres desequi-
librados’.

Hay todavia, en Papus, otras historias que equivalen cas alade los «espiritus del
apartamento de Cristo»; citamos este giemplo: «Del mismo modo que existen come-
tas que vienen a aportar lafuerzaa sol fatigado y que circulan entre los diversos sis-
temas solares, existen también enviados ciclicos que vienen en algunos periodos a
remover ala humanidad entumecida en los placeres o llena de abulia por una quietud
demasiado prolongada... Entre estas reencarnaciones ciclicas, que vienen sianpre de
un mismo apartamento de lo invisible, s no son del mismo espiritu, citaremos la re-
encarnacion que ha sorprendido a tantos historiadores: Alejandro, Cesar, Napoléon.
Cada vez que un espiritu de este plano vuelve, transforma bruscamente, todas las le-
yes de la guerra; cualquiera que sea el pueblo gque esté puesto a su disposicion, le d-
namizay hace de él un instrumento de conquista contra € cual nada puede luchar...
La proxima vez que venga, este espiritu encontrari el medio de impedir la muerte de
mas de dos tercios de su efectivo en los combates, por la creacion de un sistema de-
fensivo que revolucionard las leyes de la guerra». La fecha de esta préxima venida
no esta indicada, siquiera aproximadamente, y es una lastima; pero quizas es menes-
ter alabar a Papus por haber sido tan prudente en la circunstancia, ya que, cada vez

! Mes expériences avec les esprits, pp. 259-280. —Los «testigos» son Caifas, Poncio Pilatos, el
proconsul Félix, el gndstico Marcién (supuesto San Marcos), Luciano (supuesto San Lucas), Damis,
biografo de Apolonio, € papa Gregorio VI, y finalmente un cierto Deva Bodhastuata, personaje ima-
ginario que se presentaba como «el vigesimoséptimo profeta a partir de Budha»; jParece que varios de
entre ellos habian tomado como intérprete el «espiritu» de Faraday!

2 La sociedad secreta de que se trata se designaba, de manera méas bien enigmética, por la denomi-
nacion de «Orden S. S. S. y Fraternidad Z. Z. R. R. Z. Z.»; estuvo en hostilidad declarada con laH. B.
of L.

% La Réincarnation, pp. 155-159.
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gue quiso ponerse a hacer profecias un poco precisas, |os acontecimientos, por una
increible mala suerte, jamés degjaron de darle un desmentido. Pero he agui otro «apar-
tamento» con el que nos hace tomar conocimiento: «Es también Francia (acaba de
hablar de Napoléon) quien tuvo el gran honor de encarnar varias veces a una enviada
celeste del apartamento de la Virgen de Luz, que unia a la fragilidad de la mujer la
fuerza del angel encarnado. Santa Genoveva forma el nucleo de la nacion francesa.
Juana de Arco salva a esta nacion en e momento en que, 16gicamente, ya no habia
nada que hacer»'. Y, a propésito de Juana de Arco, es menester no dejar escapar la
ocasi6n de una pequefia declaracién anticlerical y democrética: «Laiglesiaromanaes
hostil a todo enviado celeste, y ha sido menester la formidable voz del pueblo para
reformar e juicio de los jueces eclesiésticos que, cegados por la politca, martiriza-
ron ala enviada del Cielo»”. Si Papus hace venir a Juana de Arco del «apartamento
de laVirgen de Luz», hubo hace algun tiempo en Francia una secta, sobre todo espi-
ritista en el fondo, que se titulaba «esenia» (esta denominacion ha tenido mucho éxito
en todos los medios de este género), que la consideraba como el «Mesias femenino,
como laigual de Cristo mismo, en fin, como &l «Consolador celeste» y el «Espiritu
de Verdad anunciado por Jestiss*; y parece que agunos espiritistas han |legado hasta
considerarla como una reencarnacion de Cristo en persona’.

Pero pasemos a otro género de extravagancias a las que la idea de la reencarne-
cion ha dado lugar igualmente: queremos hablar de las relaciones que los espiritistas
y los ocultistas suponen entre las existencias sucesivas, para ellos, en efecto, las ac-
ciones cumplidas en el curso de una vida deben tener consecuencias en las vidas 39-
guientes. Se trata de una causalidad de una especie muy particular; més exactamente,
es laidea de sancion moral, pero que, en lugar de ser aplicada a una «vida futura» ex-
traterrestre como lo es en las concepciones religiosas, se encuentra reducida alas vi-
das terrestres en virtud de esta asercion, al menos contestable, de que las acciones
cumplidas sobre la tierra deben tener efectos sobre la tierra exclusivamente; e
«Maestro» al que hemos hecho alusion ensefiaba expresamente que «es en e mundo

! La Réincarnation, p. 160.

2 bid., p. 161.

3 Habria que decir cosas bastante curiosas sobre esta secta, que era de un anticatolicismo feroz; las
fantasias pseudohistéricas de Jacolliot eran muy honradas alli, y con todo eso se buscaba sobre todo
«neutralizar» €l cristianismo; hemos dicho algunas palabras en otra parte, a propésito del papel que los
teosofistas atribuyen alos antiguos esenios (El Teosofismo, pagina 194 de la edicion francesa).

* Les Messies esséniens et I" Eglise orthodoxe, p. 319.
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donde se han contraido deudas donde se viene a pagarlas». Es a esta «causalidad éti-
ca» ala que los teosofistas han dado el nombre de karma (impropiamente, puesto que
esta palabra, en sanscrito, no significa otra cosa que «accion»); en las demés escue-
las, sl no se encuentra la palabra (aungue los ocultistas franceses, a pesar de su host-
lidad hacia los teosofistas, la emplean de buena gana), la concepcion es la misma en
el fondo, y las variaciones no inciden sino sobre puntos secundarios. Cuando se trata
de indicar con precision las consecuencias futuras de tal o de cual accion determire-
da, los teosofistas se muestran generalmente bastante reservados; pero espiritistas y
ocultistas parecen rivalizar sobre quién dara a este respecto |os detalles més minucio-
sosy més ridiculos: por gemplo, si es menester creer aalgunos, si dguien se ha con-
ducido mal hacia su padre, renacerd cojo de la pierna derecha; si ha sido hacia su
madre, serd cojo de la piernaizquierda, y asi sucesivamente. Hay otros que, en algu-
nos casos, ponen también las enfermedades de este género en la cuenta de accidentes
ocurridos en existencias anteriores; hemos conocido a un ocultista que era cojo y que
creia firmemente que se debia aque en su vida precedente, se habia roto la pierna a
sdltar por una ventana para evadirse de las prisiones de la inquisicion. No se podria
creer hasta donde puede llegar € peligro de esta suerte de cosas. ocurre diariamente,
sobre todo en los medios ocultistas, que se le dice a alguien que ha cometido antafio
tal o cua crimen, y que debe esperar «pagarle» en su vida actual; y se agrega todavia
gue no debe hacer nada para escapar a este castigo que le alcanzara pronto o tarde, y
gue seraincluso tanto més grave cuanto mas se haya retrasado el plazo. Bagjo € impe-
rio de una tal sugestion, el desdichado correrd verdaderamente al encuentro del su-
puesto castigo y se esforzard incluso en provocarle; s se trata de un hecho cuyo
cumplimiento depende de su voluntad, las cosas més absurdas no harén vacilar a que
ha llegado a este grado de credulidad y de fanatismo. El «Maestro» (siempre el mis-
mo) habia persuadido a uno de sus discipulos de que, en razén de no sabemos muy
bien cua accion cometida en otra encarnacion, debia casarse con una mujer amputa-
da de la pierna izquierda; € discipulo (era por o demés un ingeniero, y por cons-
guiente un hombre que debia tener un cierto grado de inteligencia y de instruccién)
hizo aparecer anuncios en diversos periddicos para encontrar una persona que cum-
pliera la condicion requerida, y acabo por encontrarla en efecto. No se trata més que
un rasgo entre muchos otros analogos, y |e citamos porque es enteramente caracteris-
tico de la mentalidad de las gentes en cuestion; pero los hay que pueden tener resul-
tados més tragicos, y hemos conocido a otro ocultista que, no deseando nada tanto
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como una muerte accidental que debia liberarle de un pesado karma, habia tomado
simplemente el partido de no hacer nada para evitar los coches que encontraba en su
camino; si no llegaba hasta meterse debajo de sus ruedas, es solo porque debia morir
por accidente, y no por suicidio que, en lugar de satisfacer su karma, le hubiera agra-
vado a contrario mas todavia. Que nadie vaya a suponer gue exageramos |o mas mi-
nimo; estas cosas no se inventan, y, para quien conoce estos medios, la puerilidad
misma de algunos detalles es una garantia de autenticidad; por lo demas, si hubiera
necesidad de ello, podriamos dar los nombres de los diversos personajes a quienes
les han ocurrido estas aventuras. Uno no puede sino compadecerse de aquellos que
son victimas de semejantes sugestiones; ¢pero qué es menester pensar de aquellos
gue son sus autores responsables? Si actlan de mala fe, merecerian ciertamente ser
denunciados como verdaderos malhechores; si son sinceros, 1o que es posible en mu-
chos casos, deberiatratérseles como alocos peligrosos.

Cuando estas cosas se quedan en €l dominio de la simple teoria, no son més que
grotescas: tal es el giemplo, bien conocido entre los espiritistas, de la victima que lle-
va hasta otra existencia su venganza contra su asesino; €l asesinado de antafio deven-
dra entonces asesino a su vez, y €l asesino, devenido victima, debera vengarse a su
vez en otra existencia... y asi sucesiva e indefinidamente. Otro ejemplo del mismo
género es el del cochero que aplasta a un peatdn; como castigo, ya que la «justicia»
postuma de los espiritistas se extiende incluso a homicidio por imprudencia, este
cochero, devenido peaton en su vida siguiente, sera gplastado por el peatdn devenido
cochero; pero, |6gicamente, éste, cuyo acto no difiere del primero, debera ufrir des-
pués el mismo castigo, y siempre por su victima, de suerte que estos dos desafortu-
nados individuos estaran obligados a aplastarse asi atemativamente uno a otro hasta
el fin de los siglos, ya que, evidentemente no hay ninguna razén para que eso se de-
tenga; que se pregunte més bien a M. Gabriel Delanne lo que piensa de este razona-
miento. Sobre este punto todavia, hay otros «neoespiritualistas» que no tienen que
envidiar en nada a los espiritistas, y hemos oido a un ocultista de tendencias misticas
contar la historia siguiente, como ejemplo de las consecuencias horrorosas que pue-
den acarrear actos considerados generalmente como bastante indifeentes: un escolar
se entretiene en quebrar una pluma, luego lartira; las moléculas del metal guardaran,
através de todas | as transformaciones que tengan que sufrir, el recuerdo de lamaldad
de la que ese nifio ha hecho prueba a su respecto; finalmente, después de algunos si-
glos, estas moléculas pasaran a los érganos de una méquina cualquiera, y, un dia, se
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producird un accidente, y un obrero moriratriturado por esta maguina; ahora bien, se
encontrara justamente que ese obrero serd €l escolar en cuestion, que se habré reen-
carnado para sufrir €l castigo de su acto anterior. Seria ciertamente dficil imaginar
algo maés extravagante que semejantes cuentos fantasticos, que bastan para dar una
justaidea de la mentalidad de aguellos que los inventan, y sobre todo de aquellos que
creen en ellos.

En estas historias, como se ve, la cuestion mas frecuente son los castigos; eso
puede parecer sorprendente en gentes que se jactan de tener una doctrina «consolado-
ra» ante todo, pero sin duda es |0 mas propio para encender las imaginaciones. Ade-
més, como lo hemos dicho, se hacen esperar recompensas para el porvenir; pero, en
cuanto a hacer conocer lo que, en la vida presente, es la recompensa de tal o cual
buena accién cumplida en el pasado, parece que eso tendria el inconveniente de po-
der dar nacimiento a sentimientos de orgullo; quizés, después de todo, seria menos
funesto que aterrorizar a pobres gentes con el «pago» de sus «deudas» imaginarias.
Agregamos que se consideran también algunas veces consecuencias de un caracter
mas inofensivo: es asi como Papus se asegura que «es raro que un ser espiritual reen-
carnado sobre la tierra no sea conducido, por circunstancias en apariencia fortutas, a
hablar, ademas de su lengua actual, la lengua del pais de su Ultima encarnacion anie-
rior»"; agrega que «es una precision interesante de controlar», pero, desafortureda-
mente, olvida indicar por cudl medio se podria llegar a ello. Ya que citamos todavia
unavez mas a Papus, no olvidamos, pues es una curiosidad digna de ser notada, decir
gue ensefiaba (pero no creemos que se haya atrevido a escribirlo) que uno puede a
Veces reencarnarse antes de haber muerto: reconocia que éste debia ser un caso ex-
cepcional, pero presentaba de buena gana el cuadro de un abuelo y de su nieto que no
tenian méas que un Unico y mismo espiritu, que se encarnaria progresivamente en €l
nifio (tal es en efecto la teoria de los ocultistas, que precisan que la encarnacion no
estd completa sino a cabo de siete afios) a medida que el anciano fuera debilitando-
se. Por lo demés, la idea de poderse reencarnar en su propia descendencia le era pa-
ticularmente querida, porque veia en ello un medio de justificar, bgjo su punto de
vista, las palabras por las cuaes «Cristo proclama que e pecado puede ser castigado

! La Réincarnation, p. 135.
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hasta la séptima generacion»'; la concepcién de lo que se podria llamar una «respon-
sabilidad hereditaria» parecia escapérsele enteramente, y sin embargo, incluso fisio-
|6gicamente, se trata de un hecho que apenas es contestable. Desde que e individuo
humano tiene de sus padres algunos elementos corporales y psiquicos, los prolonga
en cierto modo parcialmente bagjo esta doble relacion, y es verdaderamente dgo de
ellos aunque es é mismo, y asi las consecuencias de sus acciones pueden extenderse
hasta él; es de esta manera, a menos, como se pueden expresar |as cosas despojando-
las de todo carécter especificamente moral. Inversamente, se puede decir también
gue € nifio, e incluso todos los descendientes, estan potencialmente includos desde
el origen en laindividualidad de los padres, siempre bajo la doble relacion corporal y
psiquica, es decir, no en lo que concierna a ser propiamente espiritua y persond, s-
no en lo que constituye la individualidad humana como tal; y asi la descendencia
puede ser considerada como habiendo participado, de una cierta manera, en las acio-
nes de los padres, sin existir no obstante actualmente en e estado individualizado.
Indicamos ahi los dos aspectos complementarios de la cuestion; no nos detendremos
mas en ello, pero quizés eso bastara para que algunos entrevean todo €l partido que
se podria sacar de ahi en cuanto ala «teoria del pecado original ».

Los espiritistas, precisamente, protestan contra esta idea del «pecado original»,
primeramente porque choca contra su concepcidn especial de la justicia, y también
porgue tiene consecuencias contrarias para su teoria «progresista»; Allan Kardec no
guiere ver en ella més que una expresion del hecho de que «el hombre ha venido -
bre latierra, llevando en si mismo el germen de sus pasionesy |os rastrosde su infe-
rioridad primitiva», de suerte que, para él, «el pecado original esta en la naturaleza
imperfecta del hombre, que no es asi responsable méas que de si mismo y de sus pro-
pias faltas, y no de las de sus padres»; tal es a menos, sobre esta cuestion, la ense-
fianza que atribuye al «espiritu» de San Luis’. M. Léon Denis se expresa en términos
mas precisos, y también mas violentos: «El pecado original es el dogma fundamental
sobre el cual reposa todo € edificio de los dogmas cristianos. Idea verdadera en €
fondo, pero falsa en laformay desnaturalizada por laiglesia. Verdaderaen €l sentido
de que e hombre sufre por la intuicién que conserva de las faltas cometidas en sus

Y Ibid., p. 35. —Esta frase parece no tener ninguna relacién con e resto del pasaje en el que se en-
cuentra intercalada, pero sabemos cud era el pensamiento de Papus sobre este punto (cf. ibid., pp.
103-105).

2 e Livre des Esprits, pp. 446-447.
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vidas anteriores, y por las consecuencias que €ellas entrafian para é. Pero este sufri-
miento es persona y merecido. Nadie es responsable de las faltas de otro, si ho ha
participado en ellas. Presentado bajo su aspecto dogmatico, €l pecado original, que
castiga atoda la posteridad de Adam, es decir, ala humanidad entera, por la desobe-
diencia de la primera pareja, para salvarla después por unainiquidad mayor, lainmo-
lacién de un justo, es un ultrgje alarazon y ala moral, consideradas en sus princi-
pios esenciales: la bondad y la justicia Ha hecho més para alejar al hombre de la
creencia en Dios que todos los ataques y todas las criticas de la filosofia»'. Podria
preguntarsele a autor si la transmisiéon hereditaria de una enfermedad no es igud-
mente, segin su manera de ver, «un ultraje alarazén y ala moral», lo que no le im-
pide ser un hecho real y frecuente?; o podria preguntarsele también si lajusticia, en-
tendida en el sentido humano (y es en efecto asi como la entiende, puesto que su
concepcion de Dios es completamente antropomérfica y «antropopatica»), puede
consistir en otra cosa que en «compensar una injusticia por otra injusticia», como lo
dicen los chinos; pero, en el fondo, las declamaciones de este género no merecen -
guierala menor discusion. Lo que es mas interesante, es notar aqui un procedimiento
gue es habitual a los espiritistas, y que consiste en pretender que los dogmas de la
iglesia, y también las diversas doctrinas de la antigtiedad, son una deformacion de
sus propias teorias; olvidan que éstas son de invencion completamente moderna, y
tienen eso de comun con |os teosofistas, que presentan su doctrina como «a fuente
de todas | as religiones»: ¢no hallegado asi M. Léon Denis hasta declarar formadmen-
te que «todas las religiones, en su origen, reposan sobre hechos espiritistas y no tie-
nen otras fuentes que e espiritismo»?°. En el caso actual, la opinion de los espiritis-
tas, es que el pecado origina es una figura de las faltas cometidas en las vidas ante-
riores, figura cuyo verdadero sentido no puede ser comprendido evidentemente mas
que por aquellos que, como €ellos, creen en la reencarnacion; jes lamentable, parala
solidez de estatesis, que Allan Kardec sea ago posterior a Moises!

! Christianisme et Spiritisme, pp. 93-96.

2 A pesar de M. Léon Denis (ibid., pp. 97-98), no es necesario ser materialista para admitir la he-
rencia; pero los espiritistas, por necesidades de su tesis, no vacilan en negar la evidencia misma. —M.
Gabriel Delanne, por el contrario, admite la herencia en una cierta medida (L’ Evolution animique, pp.
287-301).

® Discurso pronunciado en e Congreso espiritista de Ginebra, en 1913.
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Los ocultistas dan del pecado original y de la caida del hombre interpretaciones
gue, si no estan mejor fundadas, son a menos mas sutiles en general; hay una gue no
podemos dispensarnos de sefidlar aqui, ya que se relaciona muy directamente con la
teoria de la reencarnacién. Esta explicacion pertenece en propiedad a un ocultista
francés, gjeno ala escuela papusiana, y que reivindica paraél solo el derecho alaca-
lificacion de «ocultista cristiano» (aunque los demas tengan la pretension de ser cris-
tianos también, a menos de que prefieran [lamarse «cristicos»); una de sus particula-
ridades es que, mofandose a todo propdsito de los triples y séptuples sentidos de los
esoteristas y de los kabbalistas, quiere atenerse a la interpretacion literal de las Escri-
turas, o que no le impide, como se va a ver, acomodar esta interpretacion a sus con-
cepciones personales. Es menester saber, para comprender su teoria, que este ocultis-
ta es partidario del sistema geocéntrico, en e sentido de que considera la tierra como
el centro del Universo, si no materialmente, al menos por un cierto privilegio en lo
que concierne a la naturaleza de sus habitantes”: para é, latierra es e Gnico mundo
donde haya seres humanos, porque las condiciones de la vida sobre |os demés plane-
tas 0 en los demés sistemas son muy diferentes de las de la tierra para que un hombre
pueda adaptarse a €llas, de donde resulta manifiestamente que, por «hombre», en-
tiende exclusivamente un individuo corporal, dotado de los cinco sentidos que cono-
cemos, de las facultades correspondientes, y de los drganos necesarios a las diversas
funciones de la vida humana terrestre. Por consiguiente, |os hombres no pueden re-
encarnarse mas que sobre la tierra, puesto que no hay ninguin otro lugar en el Unive-
so donde les sea posible vivir (no hay que decir que no podria tratarse en eso de salir
de la condicién espacial), y puesto que siguen siendo siempre hombres al reencarnar-
se; se agrega incluso gue un cambio de sexo les es completamente imposible. En €
origen, el hombre, «al salir de las manos del Creador» (las expresiones mas antropo-
morficas deben ser tomadas aqui & pie de laletra, y no como los simbolos que son
en realidad), fue colocado sobre latierra para «cultivar su jardin», es decir, seglin pa-
rece, para «evolucionar la materia fisica», supuesta mas sutil entonces que hoy dia.
Por «el hombre», es menester entender |a colectividad humana toda entera, latotali-
dad del género humano, considerado como la suma de todos los individuos (desté&
quese esta confusion de la nocion de especie con la de colectividad, que es muy -
mun también entre los filésofos modernos), de tal suerte que «todos los hombres»,

! Otros ocultistas, que tienen concepciones astronémicas completamente especiales, |legan hasta
sostener que latierra es, incluso materialmente, €l centro del Universo.
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sin ninguna excepcion, y en numero desconocido, pero ciertamente muy grande, fue-
ron primeramente encarnados al mismo tiempo sobre la tierra. No es la opinién de
las demas escuelas, que hablan frecuentemente de las «diferencias de edad de los es-
piritus humanos» (sobre todo aquellos que han tenido el privilegio de conocer «al es-
piritu mas vigjo del planeta»), e inclusive de los medios de determnarlas, principal-
mente por e examen de los «aspectos planetarios» del horéscopo; pero sigamos. En
las condiciones que acabamos de decir, evidentemente no podia producirse ningn
nacimiento, puesto que no habia ningiin hombre no encarnado, y fue asi mientras no
murié el hombre, es decir, hasta la caida, en la cua debieron participar todos asi en
persona (éste es el punto esencial de lateoria), y que se considera por lo demas como
«pudiendo representar toda una serie de acontecimientos que han debido desarrollar-
se en € curso de un periodo de varios siglos»; pero se evita prudentemente pronun-
ciarse sobre la naturaleza exacta de estos acontecimientos. A partir de esta caida, la
materia fisica devino més grosera, sus propiedades fueron modificadas, fue sometida
ala corrupcion, y los hombres, aprisionados en esta materia, comenzaron a morir, a
«desencarnarse»; después, comenzaron igualmente a nacer, ya que estos hombres
«desencarnados», permaneciendo «en e espacio» (se ve cuan grande es la influencia
del espiritismo en todo eso), 0 en la «amosferainvisible» de latierra, tendian a reen-
carnarse, a retomar la vida fisica terrestre en nuevos cuerpos humanos, es decir, en
suma, a volver de nuevo a su condicion normal. Asi, seglin esta concepcion, son
siempre los mismos seres humanos |os que deben renacer periodicamente desde €l
comienzo a fin de la humanidad terrestre (admitiendo que la humanidad terrestre
tenga un fin, ya que hay también escuelas seglin las cuales la meta que debe alcanzar
es entrar en posesion de la «inmortalidad fisica» o corporal, y cada uno de los indivi-
duos que la componen se reencarnara sobre la tierra hasta quellegue finalmente a es-
te resultado). Ciertamente, todo este razonamiento es muy simple y perfectamente
[6gico, pero a condicidn de admitir primero su punto de partida, y especialmente de
admitir la imposibilidad para € ser humano de existir en modalidades diferentes de
la forma corporal terrestre, 10 que no es de ninguna manera conciliable con las no-
ciones més elementales de la metafisica; jparece no obstente, a menos al decir de su
autor, que éste es el argumento més solido que se pueda proporcionar en gpoyo de la
hipétesis de la reencarnacion!™.

! Esto era escrito cuando no habiamos sabido la muerte del ocultista a que haciamos alusion; asi
pues, ahora podemos decir que es del Dr. Rozier de quien se trata en este parrafo.
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Podemos detenernos agui, ya que no tenemos la pretension de agotar la lista de
estas excentricidades; hemos dicho suficientemente como para que uno pueda darse
cuenta de todo lo que la difusién de la idea reencamacionista tiene de inquietante pa-
ra el estado mental de nuestros contemporaneos. Nadie debe sorprenderse de que
hayamos tomado algunos de nuestros ejemplos fuera del espiritismo, ya que es a éste
a quien ha sido tomada esta idea por todas las demés escuelas que la ensefian; asi
pues, es sobre €l espiritismo donde recae, al menos indirectamente, la responsabili-
dad de esta extrafia locura. Finalmente, nos excusaremos de haber omitido, en lo que
precede, la indicacién de algunos nombres; no queremos hacer obrade polémica, v,
si se puede ciertamente citar sin inconveniente, con referencias en su apoyo, todo o
que un autor ha publicado bajo su propia firma, o incluso bajo un seudénimo cud-
quiera, €l caso es un poco diferente cuando se trata de cosas que no han Sdo escritas;
sin embargo, si nos vemos obligados a dar algun dia precisiones mayores, no vacila-
remos en hacerlo en el interés de la verdad, y Unicamente las circunstancias determ-
naran nuestra conducta a este respecto.



CAPITULO VIII

LOSLIMITESDE LA EXPERIMENTACION

Antes de degjar la cuestion de la reencarnacion, nos queda que hablar todavia de
las pretendidas «pruebas experimentales»; ciertamente, cuando una cosa se demues-
tra imposible, como es €l caso, todos los hechos que pueden invocarse en su favor
son perfectamente insignificantes, y se puede estar seguro de antemano de que estos
hechos son malinterpretados; pero a veces es interesante y Util poner las cosas a pun-
to, y vamos a encontrar en ello un buen gjemplo de las fantasias pseudocientificas en
las que se complacen | os espiritistas e incluso algunos psiquistas que, frecuentemente
sin saberlo, se dejan ganar poco a poco por el contagio «neoespiritualista». Primera-
mente, recordaremos y precisaremos |o que hemos dicho precedentemente en lo que
concierne a los casos que se presentan como casos de reencarnecion, en razén de un
pretendido «despertar de recuerdos» que se produce espontaneamente: cuando son
reales (ya que los hay que estan muy mal controlados, y ya que los autores que tratan
de este tipo de cosas |os repiten uno tras de otro sin tomarse jamés e trabajo de veri-
ficarlos), no son méas que simples casos de metempsicosis, en e verdadero sentido de
esta palabra, es decir, de transmision de algunos elementos psiquicos de una indivi-
dualidad a otra. Los hay incluso para los cuales quizés no hay necesidad de ir tan le-
jos: asi, ocurre a veces que una persona suefia con un lugar que no conoce, y que,
después, a ir por primera vez a un pais mas o menos remoto, encuentra alli todo lo
que habia visto asi como por anticipacion; si no habia guardado de su suefio un re-
cuerdo claramente consciente, y S no obstante se produjera el reconocimiento, esa
persona podria, admitiendo gque crea en la reencarnacion, imaginarse que hay en eso
alguna reminiscencia de una existencia anterior; y es asi como pueden explicarse
efectivamente muchos de los casos, a menos entre aguellos donde los lugares reco-
nocidos no evocan la idea de un acontecimiento preciso. Estos fenébmenos, que se
pueden relacionar con la clase de |os suefios [lamados «premonitorios», estan |ejos de
ser raros, pero agquellos a quienes les ocurren evitan 1o mas frecuentemente hablar de
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ello por temor a pasar por «alucinados» (una palabra de la que se abusa 'y que jamés
explica nada en el fondo), y se podria decir otro tanto de los hechos de «telepatia» y
otros del mismo género; estos hechos ponen en juego dgunos prolongamientos obs-
curos de laindividualidad, pertenecientes al dominio de la «subconsciencia», y cuya
existencia se explica més féacilmente de lo que se podria creer. En efecto, un ser
cualgquieradebe llevar en si mismo algunas virtualidades que sean como el germen de
todos los acontecimientos que le ocurrirén, ya que estos acontecimientos, en tanto
que representan estados secundarios 0 modificaciones de si mismo, deben tener en su
propia naturaleza su principio o su razén de ser; éste es un punto que Leibnitz, Gnico
entre todos los fil6sofos modernos, ha visto bastante bien, aungque su concepcion se
encuentra fal seada por laidea de que el individuo esun ser completo y una suerte de
sistema cerrado. Se admite bastante generalmente la existencia, desde € origen, de
tendencias o de predisposiciones de érdenes diversos, tanto psicol 6gicos como fisio-
[6gicos; no se ve pues por qué seria asi para algunas casas solo, entre las que se rea-
lizarén o se desarrollarén en el futuro, mientras que las demas no tendrian ninguna
correspondencia en el estado presente del ser; si se dice que hay acontecimientos que
no tienen mas que un caracter puramente accddental, replicaremos que esta manera de
ver implica la creencia en € azar, que no es otra cosa que la negacion del principio
de razon suficiente. Se reconoce sin dificultad que todo acontecimiento pasado que
ha afectado a un ser por poco que sea debe dejar en é alguna huella, incluso organica
(se sabe que algunos psicélogos querrian explicar la memoria por un supuesto «me-
canismo» fisiologico), pero, bajo esta relacidn, apenas se puede concebir que haya
una suerte de paralelismo entre el pasado y el futuro; eso se debe simplemente a que
uno no se da cuenta de la relatividad de la condicion temporal. A este respecto,
habria que exponer toda una teoria, que podria dar lugar a largos desarrollos; pero
nos basta haber sefialado que en eso hay posibilidades que no deberian ser desdefia-
das, aunque se pueda sentir alguna molestia en hacerlas entrar en los cuadros de la
ciencia ordinaria, que no se aplican mas que a una porcion muy pequefiade la indivi-
dualidad humana y del mundo donde se despliega; ¢qué seria pues i tratara de reba-
sar el dominio de estaindividualidad?

En lo que concierne alos casos que no pueden explicarse de la manera preceden-
te, son sobre todo aquellos donde la persona que reconoce un lugar donde no habia
estado jamés tiene al mismo tiempo la idea mas o menos clara de que ya ha vivido
alli, o de que dli le ha ocurrido tal o cua acontecimiento, o también de que ha muer-
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to ali (lo més frecuentemente de muerte violenta); ahora bien, en los casos donde se
ha podido proceder a algunas verificaciones, se ha podido constatar que lo que esta
persona cree que le ha ocurrido asi a ella misma le ha ocurrido efectivamente en ese
lugar a uno de su antepasados més 0 menos lejanos. Hay ahi un gemplo muy claro
de esa transmision hereditaria de elementos psiquicos de la que hemos hablado; se
podrian designar los hechos de este género bajo el nombre de «memoria ancestral», y
los elementos que se transmiten asi son en efecto, en una buena parte, del orden dela
memoria. Lo que es singular a primera vista, es que esta memoria puede no manifes-
tarse sino después de varias generaciones; pero se sabe que es exactamente la misma
cosa para las semejanzas corporales, y también para algunas enfermedades heredita-
rias. Se puede admitir muy bien que, durante todo el intervalo, el recuerdo en cues-
tién ha permanecido en el estado latente y «subconsciente», aguardando una ocasion
favorable para manifestarse; si la persona en la que se produce € fendbmeno no
hubiera ido a lugar requerido, este recuerdo habria continuado mas tiempo todavia
conservandose como lo habia hecho hasta entonces, sin poder devenir claramente
consciente. Por 1o demés, es exactamente la misma cosa para lo que, en la memoria,
pertenece en propiedad a individuo: todo se conserva, puesto gue todo tiene, de una
manera permanente, la posibilidad de reaparecer, incluso lo que parece més comple-
tamente olvidado y lo que es més insignificante en apariencia, como se ve en algunos
casos méas 0 menos anormales; pero, para que tal recuerdo determinado reaparezca,
es menester que las circunstancias se presten a ello, de suerte que, de hecho, hay mu-
chos de ellos que jamés vuelven a campo de la consciencia claray distinta. Lo que
pasa en el dominio de las predisposiciones organicas es exactamente analogo: un in-
dividuo puede llevar en €, en €l estado latente, tal o cual enfermedad, € cancer por
gjemplo, pero esta enfermedad no se desarrollard Sno bajo la accién de un choque o
de alguna causa de debilitamiento del organismo; s tales circunstancias no se en-
cuentran, la enfermedad no se desarrollara jamas, pero por eso su germen no existe
menos real y presentemente en e organismo, del mismo modo que una tendencia
psicol 6gica que no se manifiesta por ninglin acto exterior por eso o es menosreal en
si misma. Ahora bien, debemos agregar que, puesto que no podria haber circunstan-
cias fortuitas, y puesto que una semejante suposicion esta incluso desprovista de san-
tido (que ignoremos la causa de una cosa no quiere decir que esa causa no exista),
debe haber unarazon para que la «memoria ancestrd» se manifieste en tal individuo
mas bien gque en cualquier otro miembro de la misma familia, del mismo modo que
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debe haber también una razén para que una persona se parezca fisicamente atal o a
cua de sus antepasados mas bien que a tal otro y gque a sus padres inmediatos. Es
aqui donde seria menester hacer intervenir esas leyes de la «afinidad» a las que se ha
aludido més atrés; pero correriamos el riesgo de agarnos mucho de nuestro tema si
fuera menester explicar como una individualidad puede estar ligada mas particul ar-
mente a otra, tanto mas cuanto que los lazos de este género no son forzosamente
hereditarios en todos los casos, y cuanto que, por extrafio que eso parezca, pueden
existir incluso entre un ser humano y seres no humanos; y todavia, ademés de los la-
zos naturales, puede haber lazos creados artificialmente por algunos procedimientos
que son del dominio de lamagia, e incluso de una magia bastante inferior. Sobre este
punto como sobre tantos otros, 10s ocultistas han dado explicaciones eminentemente
fantasiosas; es asi como Papus ha escrito esto: «El cuerpo fisico pertenece a una fa-
milia animal de la cual han venido (sic) la mayoria de sus células, después de una
evolucion astral. La transformacion evolutiva de los cuerpos se hace en plano astral;
hay pues cuerpos humanos que se relacionan por su forma fisiognomonica, ya sea a
perro, a mono, al lobo, incluso alos pgjaros o alos peces. Ese es el origen secreto de
los tétems de la raza roja y de la raza negra»*. Confesamos no comprender 1o que
puede ser una «evolucion astral» de elementos corporales; pero después de todo, esta
explicacion vale tanto como la de los socidlogos, que se imaginan que e «t6tem»
animal o incluso vegetal es considerado, literal y materialmente, como el antepasado
de latribu, sin parecer sospechar que €l «transformismo» es de invencién completa-
mente reciente. En realidad, no es de elementos corporales de lo que se trata en todo
es0, sino de elementos psiquicos (hemos visto ya que Papus cometia esta confusion
sobre la naturaleza de la metempsicosis); y es evidentemente poco razonable suponer
gue la mayoria de las células de un cuerpo humano, 0 mas bien de sus elementos
constituyentes, tengan una proveniencia idéntica, mientras que, en € orden psiquico,
puede haber, como lo hemos dicho, conservacion de un conjunto mas o menos con-
siderable de elementos que permanecen asociados. En cuanto a «origen secreto de
los tétems», podemos afirmar que ha permanecido verdaderamente secreto en efecto
para los ocultistas, tanto como para los sociélogos; por 1o demés, quizas vale mas
que sea asi, ya que estas cosas no son de aquellas sobre las que es facil explicarse sin
reservas, a causa de las consecuencias y de las aplicaciones practicas que algunos no
dejarian de querer sacar de €llo; hay ya bastantes otras, pasablemente peligrosas tam-

! La Réincarnation, pp. 11-12.



LOSLIMITESDE LA EXPERIENCIA 191

bién, de las que no se puede sino lamentar que estén ala disposiciéon del primer expe-
rimentador que llega.

Acabamos de hablar de los casos de transmisién no hereditaria; cuando esta
transmisidn no recae sino sobre elementos poco importantes, no se nota apenas, e in-
cluso es casi imposible constatarla claramente. Hay ciertamente, en cada uno de ro-
sotros, elementos de éstos que provienen de la desagregacion de las individualidades
que nos han precedido (agqui no se trata naturalmente sino de la parte mortal del ser
humano); si alguno de entre ellos, ordinariamente «subconscientes», aparecen en la
consciencia claray distinta, uno se apercibe bien de que lleva en si mismo algo cuyo
origen no se explica, pero generalmente no le presta apenas atencidn, tanto més cuan-
to que estos elementos parecen incoherentes y desprovistos de relacion con el conte-
nido habitual de la consciencia. Es sobre todo en los casos anormales, como en los
médiums y los sujetos hipnéticos, donde los fenédmenos de este género tienen méas
probabilidades de producirse con alguna amplitud; y, en ellos también, puede haber
manifestacion de elementos de proveniencia andloga, pero «adventicios», que no se
agregan sino pasgeramente a su individualidad, en lugar de ser parte integrante de
ella; pero puede ocurrir también que estos elementos, una vez que han penetrado en
ellos, sefijen de una manera permanente, y éste no es uno de los menores peligros de
esta suerte de experiencias. Para volver a caso donde se trata de una transmision que
Se opera espontaneamente, la ilusion de la reencarnacion apenas puede tener lugar -
no por la presencia de un conjunto notable de elementos psiquicos de la misma pro-
veniencia, que bastan para representar casi el equival ente de una memoria individual
més 0 menos completa; eso es mas bien raro, pero parece que se hayan constatado
algunos gy emplos. Verosimilmente, es o que se produce cuando, habiendo muerto un
nifio en unafamilia, nace después otro que posee, a menos parcialmente, lamemoria
del primero; seriadificil, en efecto, explicar tales hechos por una simple sugestion, lo
gue, no obstante, no quiere decir que los padres no hayan jugado un papel incons-
ciente en latransferencia real, que la sentimentalidad contribuira no poco a interpre-
tar en un sentido reencarnacionista. Ha ocurrido también que la transferencia de la
memoria se ha operado en un nifio perteneciente a otra familiay a otro medio, lo que
va en contra de la hipétesis de la sugestion; en todo caso, cuando ha habido una
muerte prematura, |os elementos psiquicos persisten mas facilmente sin disolverse, y
es por 1o que la mayor parte de los gemplos que se cuentan conciernen a nifios. No
obstante, también se citan algunos casos donde se trata de personas que han manifes-
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tado, en su juventud, la memoria de individuos adultos; pero los hay que son més
dudosos que | os precedentes, y donde todo podria reducirse muy bien a una sugestion
0 a una transmision de pensamiento; naturalmente, si los hechos se han producido en
un medio que ha sufrido la influencia de las ideas espiritistas, deben ser tenidos por
extremadamente sospechosos, sin que la buena fe de aguellos que los han constatado
esté por eso en causa, como tampoco o esta la de los experimentadores que determi-
nan involuntariamente la conducta de sus sujetos en conformidad con sus propias
teorias. No obstante, no hay nada imposible «a priori» en todos estos hechos, excepto
lainterpretacion reencarnacionista; hay todavia otros casos donde algunos han queti-
do ver pruebas de la reencarnacion, como el caso de los «nifios prodigios»', que se
explican de una manera muy satisfactoria por la presencia de elementos psiquicos
previamente elaborados y desarrollados por otras individualidades. Agregamos tam-
bién gue es posible que la desintegracion psiquica, incluso fuera de los casos de
muerte prematura, sea impedida a veces o a menos retardada artificialmente; pero
éste es también un tema sobre el que es preferible no insistir. En cuanto a los verda-
deros casos de «posteridad espiritual», en € sentido que hemos indicado preceden-
temente, no vamos a hablar agqui de ello, ya que estos casos, por su naturaleza misma,
escapan forzosamente a los medios de investigacion muy restringidos de que dispo-
nen |os experimentadores.

Hemos dicho ya que la memoria esta sometida a la desagregacion péstuma, por-
gue es una facultad del orden sensible; conviene agregar que también puede sufrir, en
vida del individuo incluso, una especie de disociacion parcial. Las multiples enfer-
medades de la memoria, estudiadas por los psicofisiélogos, no son otra cosa en €l
fondo; y es asi como deben explicarse, en particular, |0s supuestos «desdoblamientos
de la personalidad», donde hay como un fraccionamiento en dos o varias memorias
diferentes, que ocupan alternativamente el campo de la consciencia clara y distinta;
estas memorias fragmentarias deben coexistir naturalmente, pero, puesto que solo
una de entre ellas puede ser plenamente consciente en un momento dado, las demés
se encuentran entonces relegadas a los dominios de la «subconsciencia»; por lo de-
mas, hay a veces comunicacion entre ellas en una cierta medida. Tales hechos se
producen espontédneamente en algunos enfermos, asi como en e sonambulismo natu-
ral; también pueden ser realizados experimentalmente en los «estados segundos» de

! Allan Kardec, Le Livre des Esprits, p. 101; Léon Denis, Aprés la mort, p. 166; Christianisme et
Spiritisme, p. 296; Gabriel Delanne, L' Evolution animique, p. 282, etc.
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los sujetos hipndticos, a los cuales los fendmenos de «encarnaci 6n» espiritista deben
ser asimilados en la mayoria de los casos. Sujetos y médiums difieren sobre todo de
los hombres normales por una cierta disociacion de sus elementos psiquicos, que por
lo demés va acentuadndose con el entrenamiento que sufren; es esta disociacion laque
hace posibles |os fendmenos de que se trata, y la que permite igualmente que elemen-
tos heterdclitos vengan en cierto modo aintercalarse en su individualidad.

El hecho de que la memoria no constituye un principio verdaderamente perma-
nente del ser humano, sin hablar de las condiciones organicas alas cuales esta més o
menos estrechamente ligada (al menos en cuanto a sus manifestaciones exteriores),
debe hacer comprender por qué no hemos hecho acuse de una objecion que se opone
frecuentemente a la tesis reencarnacionista, y que los defensores de ésta estiman no
obstante «considerable»: es la objecion sacada del olvido, durante una existencia, de
las existencias anteriores. La respuesta que le da Papus es ciertamente todavia més
débil que la objecién misma: «Este olvido, dice, es una necesidad ineluctable para
evitar el suicidio. Antes de volver de nuevo sobre latierra o a plano fisico, todo es-
piritu ve las pruebas que tendra que sufrir, no vuelve de nuevo sino después de la
aceptacion consciente de todas estas pruebas. Ahora bien, si € espiritu supiera, una
vez encarnado, todo 1o que tendra que soportar, su razon se obnubilaria, su coraje se
perderia, y €l suicidio consciente seria la conclusion de unavision clara... seria me-
nester arrebatar la facultad de suicidio a hombre si se quisiera que guardara con cer-
teza el recuerdo de |as existencias anteriores»'. No se ve que haya una relacion nece-
saria entre el recuerdo de las existencias anteriores y la prevision de la existencia
presente; si esta prevision no ha sido imaginada sino para responder ala objecion del
olvido, no merecia verdaderamente la pena; pero es menester decir también que la
concepcion completamente sentimental de las «pruebas» juega un enorme papel en
los ocultistas. Sin buscar la cosatan l€jos, |os espiritistas son a veces mas | 6gicos; es
asi como M. Léon Denis, aunque declara por 1o demas que el «olvido del pasado es,
para e hombre, la condicion indispensable de toda prueba y de todo progreso», y
aunque junta a eso todavia algunas otras consideraciones no menos sentimentales,
dice simplemente esto: «El cerebro no puede recibir y almacenar mas que las impre-
siones comunicadas por el almaen e estado de cautividad en la materia. La memoria
no podria reproducir mas que lo que ha registrado. En cada renacimiento, €l arga-
nismo cerebral constituye, para nosotros, como un libro nuevo sobre el que se graban

! La Réincarnation, pp. 136-137.
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las sensaciones y las iméagenes»'. Es quizés un poco rudimentario, porque la memo-
ria, a pesar de todo, no es de naturaleza corporal; pero es bastante plausible, tanto
més cuanto que no deja de hacer destacar que hay muchas de las partes de nuestra
existencia actual de las cuales parecemos no tener ningin recuerdo. Todavia una vez
mas, la objecion no es tan grave como quiere decirse, aunque tenga una apariencia
mas seria que las que no se fundan mas gque sobre € sentimiento; quizés esincluso o
mejor que pueden presentar a los que ignoran todo de la metafisica; pero, en cuanto a
nos, no tenemos en modo alguno necesidad de recurrir a argumentos tan contesta-
bles.

Hasta aqui, todavia no hemos abordado |as «pruebas experimental es» propiamen-
te dichas; se designan bajo este nombre los diversos casos que acabamos de tratar;
pero hay todavia otra cosa que depende de la experimentacion en su sentido més es-
tricto. Es aqui sobre todo donde los psiquistas no parecen darse cuenta de los limites
en los que sus métodos pueden ser aplicables; aquellos que hayan comprendido lo
que precede deben ver ya que los experimentadores, seglin las ideas admitidas por la
«ciencia moderna» (incluso cuando son mantenidos méas 0 menos apartados por sus
representantes «oficiales»), estan lgjos de poder proporcionar explicaciones validas
para todo aquello de lo que se trata: ¢cOmo los hechos de metempsicosis, por gem-
plo, podrian dar pie a sus investigaciones? Hemos seflalado un singular desconoci-
miento de los limites de la experimentacion en los espiritistas que tienen la preten-
sion de «probar cientificamente la inmortalidads»; vamos a encontrar otro que no es
menos llamativo para quienquiera que esta libre del prejuicio «cientificista», y, esta
vez, no seraya squiera en los espiritistas, sino méas bien en los psiquistas. Por 1o de-
mas, entre espiritistas y psiquistas, a veces es dificil trazar de hecho unalinea de de-
marcacion muy clara, como deberia existir en principio, y parece que haya gentes que
solo se titulan psiquistas porque no se atreven a llamarse francamente espiritistas,
puesto que esta Ultima denominacion tiene muy poco prestigio a los ojos de muchos;
hay otros que se dejan influenciar sin quererlo, y que se sorprenderian mucho si se
les dijera que una toma de partido inconsciente falsea el resultado de sus experien-
cias;, para estudiar verdaderamente los fendmenos psiquicos sin idea preconcehida,
los experimentadores deberian ignorar la existencia misma del espiritismo, 1o que
evidentemente es imposible. Si la cosa fuera asi, no se habria pensado en instituir
experiencias destinadas a verificar la hipbtesis de lareencarnacion; y si no se hubiera

! Apréslamort, p. 180.
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tenido primeramente la idea de verificar esta hipotesis, jamas se habrian constatado
hechos como éstos de los que vamos a hablar, ya que los sujetos hipnéticos, que se
emplean en edtas experiencias, no hacen nada més que reflgjar todas las ideas que les
son sugeridas voluntaria o involuntariamente. Basta que el experimentador piense en
unateoria, que é considera como simplemente posible, con razén o sin ella, para que
esta teoria devenga, en €l sujeto, € punto de partida de divagaciones interminables; y
el experimentador acogera ingenuamente como una confirmacion lo que no es mas
que el efecto de su propio pensamiento actuando sobre la imaginacion «subconscien-
te» del sujeto; y esto es cierto hasta tal punto que las intenciones més «cientificas»
jamés han garantizado a nadie contra dgunas causas de error.

Las primeras historias de este género donde se haya tratado de reencarnacion son
las que hicieron conocer |os trabajos de un psiquista ginebrino, el profesor Flournoy,
que se tomo el trabajo de reunir en un volumen® todo lo que uno de sus sujetos le
habia contado sobre | as diversas existencias que pretendia haber vivido sobre latierra
einclusive en otras partes; jy o que hay mas destacable, es que ni siquiera haya pen-
sado en sorprenderse de que lo que pasa sobre €l planeta Marte fuera tan faci mente
expresable en lenguaje terrestre! Eso equivalia exactamente a relato de un suefio
cualquiera, y se habria podido estudiar efectivamente bajo e punto de vistade la psi-
cologia del suefio provocado en los estados hipnéticos; pero apenas es creible que se
haya querido ver en eso algo més, y sin embargo es o que tuvo lugar. Un poco mas
tarde, otro psiquista quiso retomar la cuestion de una manera mas metddica: era el
coronel de Rochas, reputado generalmente como un experimentador serio, pero a
quien faltaba muy ciertamente la inteligencia necesaria para saber con qué trataba en
este orden de cosas y para evitar algunos peligros,; asi, partiendo del hipnotismo puro
y simple, hizo como muchos otros e, insensiblemente, acabd por convertirse casi en-
teramente a | as teorias espiritistas”. Una de sus (iltimas obras® fue consagrada al estu-
dio experimental de la reencarnacion: era la exposicidn de susinvestigaciones sobre
las pretendidas «vidas sucesivas» por medio de lo que é llamaba los fendmenos de

! Des Indes a la planéte Mars.

2 En 1914, el coronel de Rochas acepto, lo mismo que M. Camille Flammarion, € titulo de miem-
bro de honor de la «Association des Etudes spirites» (doctrina Allan Kardec), fundada por M. Puvis
(Algoal), con MM. Léon Denisy Gabriel Delanne como presidentes de honor (Revue Spirite, marzo de
1914, p. 140).

% Les Vies successives.
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«regresion de la memoria». En el momento de aparicién de esta obra (era en 1911),
acababa de ser fundado en Paris un «Instituto de investigaciones psiquicas», colocado
precisamente bajo el patronato de M. de Rochas, y dirigido por MM. L. Lefranc y
Charles Lancelin; es bueno decir que este Ultimo, que se califica cas indiferentemen-
te de psiquista y de ocultista, no es apenas en €l fondo otra cosa que un espiritista, y
gue era ya bien conocido como tal. M. Lefranc, cuyas tendencias eran las mismas,
quiso retomar las experiencias de M. de Rochas, y, naturalmente, llegé a resultados
que concordaban perfectamente con los que habia obtenido éste; lo contrario hubiera
sido bien sorprendente, puesto que partia de una hipétesis preconcebida, de una teo-
riayaformulada, y puesto que no habia encontrado nada mejor que trabajar con anti-
guos sujetos de M. de Rochas mismo. El asunto ha devenido hoy dia completamente
corriente: hay un cierto nUmero de psiquistas que creen muy firmemente en la reen-
carnacion, simplemente porque tienen sujetos que les han contado sus existencias an-
teriores; es menester convenir que son poco dificiles en hecho de pruebas, y en eso
hay un nuevo capitulo que agregar a la historia de lo que se podria llamar la «credu-
lidad cientifica». Sabiendo lo que son los sujetos hipnéticos, y también como pasan
indiferentemente de un experimentador a otro, llevando asi el producto de las suges-
tiones variadas que ya han recibido, no es dudoso que se hagan, en todos los medios
psiquistas, los propagadores de una verdadera epidemia reencarnacionista; asi pues,
no es indtil mostrar con alguna precision 1o que hay en el fondo de todas esas histo-
rias'.

M. de Rochas ha creido constatar en algunos una «regresion de la memoria»; de-
cimos que ha creido constatarla, ya que, si su buena fe es incontestable, por eso no es
menos verdad gue los hechos que interpreta asi, en virtud de una pura hipétesis, se
explican en realidad de una manera diferente y mucho més ssimple. En suma, estos
hechos se resumen a esto: a estar € sujeto en un cierto estado de suefio, puede ser
remitido mentalmente a las condiciones donde se encontraba en una época pasada, y
ser «situado» asi en una edad cualquiera, de la que habla entonces como del presente,
de donde se concluye gue, en ese caso, no hay «recuerdo» Sino «regresion de la me-
moria». «El sujeto no recuerda, declara categéricamente M. Lancelin, sino que es
remitido a la épocaindicada»; y agrega con un verdadero entusiasmo que «para el co-

! Recordaremos solo de memoria las «investigaciones en el pasado» alas que se libran los «clari-
videntes» de la Sociedad Teosdfica; este caso es completamente andogo a otro, salvo en que la su-
gestion hipnotica se reemplazaalli por la autosugestion.



LOSLIMITESDE LA EXPERIENCIA 197

ronel de Rochas, esta simple precision ha sido €l punto de partida de un descubri-
miento absolutamente superior»". Desafortunadamente, esta «simple precision» con-
tiene una contradiccion en los términos, ya que, evidentemente, no puede tratarse de
memoria alli donde no hay recuerdo; es incluso tan evidente que es dificil compren-
der que nadie se haya dado cuenta de €ello, y eso hace pensar que no se trata mas que
de un error de interpretacion. Aparte de esta observacion, es menester preguntarse
ante todo s la posibilidad del recuerdo puro y simple esta verdaderamente excluida
Unicamente por la razén de que el sujeto habla del pasado como si se hubiera vuelto
presente, de que, por ggemplo, cuando se le preguntalo que haciatal diay atal hora,
no responde: «yo hacia esto», sino: «yo hago esto». A eso, se puede responder inme-
diatamente que los recuerdos, en tanto que tales, estdn siempre mentalmente presen-
tes; el hecho de que estos recuerdos se encuentren actualmente en el campo de la
consciencia claray distinta o en el de la «subconsciencia», importa poco, puesto que,
como lo hemos dicho, tienen siempre la posibilidad de pasar de la una a la otra, 1o
que muestra que en eso no se trata méas que de una simple diferencia de grado. En lo
gue concierne a nuestra consciencia actual, o que caracteriza efectivamente a estos
elementos como recuerdos de aconteci mientos pasados, es su comparacion con nues-
tras percepciones presentes (entendemos presentes en tanto que percepciones), Unica
comparacion que permite distinguir los unos de los otros a establecer una relacion
temporal, es decir, una relaciéon de sucesion, entre los acontecimientos exteriores de
los que son para nosotros las traducciones mentales respectivas; por 1o demas, esta
distincion del recuerdo y de la percepcion depende de la psicol ogia mas elemental: si
la comparacion llega a hacerse imposible por una razén cualquiera, ya sea por la -
presion momentanea de toda impresion exterior, ya sea de alguna otra manera, €l re-
cuerdo, a no estar ya localizado en el tiempo en relacion a otros elementos psicol 6-
gicos actualmente diferentes, pierde su carécter representativo del pesado, para no
conservar yamas que su cualidad actual de presente. Ahora bien, es precisamente eso
lo que se produce en el caso de que hablamos: € estado en €l que esta colocado € au-
jeto corresponde a una modificacién de su consciencia actual, que implica una exten-
sion, en un cierto sentido, de sus facultades individuales, pero en detrimento momen-
taneo del desarrollo en algin otro sentido que estas mismas facultades poseen en €l
estado normal. Asi pues, si en un tal estado, se impide que el sujeto sea afectado por
las percepciones presentes, y si, ademés, se apartan a mismo tiempo de su conscien-

! Le Monde Psychique, enero de 1912.
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cia todos los acontecimientos posteriores a un cierto momento determinado, condi-
ciones que son perfectamente realizables con la ayuda de la sugestion, he aqui lo que
ocurre: cuando los recuerdos que se refieren a ese mismo momento se presentan dis-
tintamente a esta consciencia asi modificada en cuanto a su extension, y que es en-
tonces para el sujeto la consciencia actual, no pueden ser situados de ninguna manera
en el pasado, y ni siquiera simplemente considerados bajo este aspecto de pasado,
puesto que en el campo de la consciencia (hablamos Unicamente de la consciencia
claray distinta) no hay actualmente ninglin elemento con el que puedan ponerse en
unarelacion de anterioridad temporal .

En todo eso, no se trata de nada més que de un estado que implica una modifica-
cién de la concepcion del tiempo, o mejor de su comprehension, en relacion al estado
normal; y, por lo demas, estos dos estados no son uno y otro sino modalidades dife-
rentes de la misma individualidad, como o son igualmente los diversos estados, es-
ponténeos 0 provocados, que corresponden a todas las ateraciones posibles de la
consciencia individual, comprendidos |os que se colocan ordinariamente bajo la de-
nominacion impropiay falsa de «personalidades multiples». En efecto, aqui no puede
tratarse de estados superiores y extraindividuales en los que € ser estariaexento dela
condicion temporal, y ni siquiera de una extension de laindividualidad que implique
esta misma exencion parcial, puesto que, al contrario, se coloca al sujeto en un ins-
tante determinado, 10 que supone esencialmente que su estado esta condicionado por
el tiempo. Ademas, por una parte, estados tales como éstos a los que acabamos de
hacer alusion no pueden ser alcanzados evidentemente por medios que son entera-
mente del dominio de laindividualidad actual, y considerada incluso exclusvamente
en una porcion muy restringida de sus posibilidades, |0 que es necesariamente €l caso
de todo procedimiento experimental; y, por otra, incluso s tales estados fueran al-
canzados de una manera cualquiera, no podrian hacerse sensibles de ninguna manera
a esta individualidad, cuyas condiciones particulares de existencia no tienen ningdn
punto de contacto con las de los estados superiores del ser, y que, en tanto que ind-
vidualidad especial, es forzosamente incapaz de asentir, y con mayor razén de expre-
sar, todo lo que esta més alla de los limites de sus propias posibilidades. Por lo de-
més, en todos los casos de que hablamos, jamés se trata sino de aconteci mientos te-
rrestres, 0 a menos que se refieren Unicamente a estado corporal; en eso no hay nada
gue exijalo méas minimo la intervencion de estados superiores del ser, que, bien en-
tendido, los psiquistas no sospechan siquiera.
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En cuanto a retornar efectivamente al pasado, eso es una cosa que es manifiesta-
mente tan imposible para el individuo humano como trasladarse a porvenir; es muy
evidente que esta idea de un transporte a futuro, en tanto que tal, no seria més que
una interpretacion completamente erronea de los hechos de «prevision», pero esta in-
terpretacion no seria mas extravagante que la que se trata aqui, y asi mismo podria
producirse iguamente un dia u otro. Si no hubiéramos tenido conocimiento de las
teorias de los psiquistas en cuestion, ciertamente no hubiéramos pensado jamas que
la «méguina de explorar el tiempo» de Wells pudiera ser considerada de otro modo
gue como una concepciodn de pura fantasia, ni que se llegara a hablar seriamente de la
«reversibilidad del tiempo». El espacio es reversible, es decir, que una cualquiera de
sus partes, una vez recorrida en un cierto sentido, puede serlo después en sentido in-
VErso, y eso porque es una coordinacion de elementos considerados en modo simu-
taneo y permanente; pero € tiempo, que es al contrario una coordinacién de el emen-
tos considerados en modo sucesivo y transitorio, no puede ser reversible, ya que una
tal suposicion seria la negacion misma del punto de vista de la sucesién, o, en otros
términos, equivaldria precisamente a suprimir la condicién temporal. Esta supresion
de la condicién temporal es perfectamente posible en si misma, asi como la de la
condicién espacial; pero no lo es en el caso que consideramos aqui, puesto que estos
casos suponen siempre € tiempo; por lo demés, es menester tener buen cuidado en
hacer destacar que la concepcion del «eterno presente», que es la consecuencia de es-
ta supresion, no puede tener nada en comun con un retorno a pasado o un transporte
al porvenir, puesto que suprime precisamente el pasado y e porvenir, a liberarnos
del punto de vista de la sucesion, es decir, de lo que constituye para nuestro ser ac-
tual todalarealidad de la condicion temporal.

Sin embargo, se han encontrado gentes que han concebido esta idea por 10 menos
singular de la «reversibilidad del tiempo», y que han pretendido apoyarla incluso por
un supuesto «teorema de mecanica» cuyo enunciado creemos interesante reproducirle
integralmente, a fin de mostrar méas claramente el origen de su fantastica hipotesis.
Es M. Lefranc quien, para interpretar sus experiencias, ha creido deber plantear la
cuestion en estos términos: «;Pueden la materia'y €l espiritu remontar el curso del
tiempo, es decir, volver a colocarse en una época de vida supuestamente anterior? El
tiempo pasado ya no vuelve; no obstante, ¢no podria volver, sin embargo?s'. Para
responder a eso, ha ido a investigar un trabajo sobre la «reversibilidad de todo mo-

! Le Monde Psychique, enero de 1912.
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vimiento puramente material», publicado antafio por un cierto M. Breton; es bueno
decir que este autor no habia presentado |a concepcion de que se trata sSino como una
especie de juego matemético, que resultaba en unas consecuencias que @ mismo
consideraba como absurdas; por eso no es menos cierto que habia en eso un verdade-
ro abuso del razonamiento, como lo cometen a veces a gunos mateméticos, sobre to-
do aguellos que no son més que «especiaistas», y hay que destacar que la mecéanica
proporciona un terreno particularmente favorable a cosas de este género. He aqui
como comienza el enunciado de M. Breton: «Conociendo |a serie completa de todos
los estados sucesivos de un sistema de cuerpos, y siguiéndose y engendrandose esos
estados en un orden determinado, desde el pasado que hace funcién de causa, a pa-
venir gque tiene el rango de efecto (sic), consideremos uno de estos estados sucesivos,
y, sSin cambiar nada en las masas componentes, ni en las fuerzas que actlan entre es-
tas masas?, ni en las leyes de estas fuerzas, como tampoco en |as situaciones actuales
de las masas en el espacio, reemplacemos cada velocidad por una velocidad igual y
contraria...». Una velocidad contraria a otra, o bien de direccién diferente, a decir
verdad, no puede serle igual en € sentido riguroso de la palabra, solo puede serle
equivalente en cantidad; y, por otro lado, ¢es posible considerar este reemplazo como
no cambiando en nada las leyes del movimiento considerado, puesto que, si estas le-
yes hubieran continuado siendo seguidas normalmente, no se hubiera producido? Pe-
ro veamos la continuacion: «Llamaremos a eso “revertir” todas las velocidades; este
cambio mismo tomara el nombre de reversion, y Ilamaremos a su posibilidad, rever-
sibilidad del movimiento del sistema...». Detengamonos un instante aqui, ya que es
justamente esta posibilidad la que no podriamos admitir, desde el punto de vista
mismo del movimiento, que se efectla necesariamente en el tiempo: € sistema con-
siderado retomard en sentido inverso, en nueva serie de estados sucesivos, las situa-
ciones que habia ocupado precedentemente en el espacio, pero € tiempo jamés vd-
verd a ser el mismo por eso, y basta evidentemente que esta Unica condicion esté
cambiada para que los nuevos estados del sistema no puedan identificarse de ninguna
manera a los precedentes. Por |o demés, en € razonamiento que citamos, se supone
explicitamente (aunque en un lenguaje més que contestable) que larelacion del pasa-
doy € porvenir es una relacion de causa a efecto, mientras que la verdadera relacion
causal, a contrario, implica esencialmente la ssmultaneidad de sus dos términos, de

! Les Mondes, diciembre de 1875.
2 «Sobre estas masas» habrfa sido quizas més comprehensible.
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donde resulta que unos estados que se consideran como siguiéndose no pueden, des-
de este punto de vista, engendrarse |os unos a los otros, puesto que seria menester en-
tonces que un estado que ya no existe produjera otro estado que no existe todavia, lo
que es absurdo (y de eso resulta también que, si € recuerdo de una impresion cud-
guiera puede ser causa de otros fendbmenos mentales, cualesquiera que sean, es Uni-
camente en tanto que recuerdo presente, puesto que laimpresi6n pasada no puede ac-
tualmente ser causa de nada). Pero, prosigamos todavia: «Ahora bien, cuando se haya
operado la reversion de las velocidades de un sistema de cuerpos...»; € autor del ra-
zonamiento ha tenido la prudencia de agregar aqui entre paréntesis. «no en la reali-
dad, sino en & pensamiento puro»; sin apercibirse de ello, con eso sale enteramente
del dominio de la mecanica, y esto de lo que habla ya no tiene ninguna relacién con
un «sistema de cuerpos» (es verdad que, en la mecanica clasica, se encuentran tam-
bién suposiciones contradictorias, como la de un cuerpo pesado reducido a un punto
matematico, es decir, de un cuerpo que no es un cuerpo, puesto que le falta la exten-
sion); pero hay que retener que @ mismo considera la pretendida «reversién» como
irrealizable, contrariamente a la hip6tesis de los que han querido aplicar su razore-
miento a la «regresion de la memoria». Suponiendo operada la «reversiony», he aqui
cud serd el problema: «Se tratard de encontrar, para este sistema asi revertido, la se-
rie completa de sus estados futuros y pasados: ¢sera esta investigacion més o menos
dificil que el problema correspondiente paralos estados sucesivos del mismo sistema
no revertido? Ni mas ni menos...». Evidentemente, puesto que, en uno y otro caso,
se trata de estudiar un movimiento del que no se dan todos |os elementos; pero, para
que este estudio corresponda a algo real o incluso posible, seria menester no enga-
fiarse con un simple juego de notacion, como € gue indica la continuacion de la fra-
se: «Y la solucion de uno de estos problemas dara la del otro por un cambio muy
simple, que consiste, en términos técnicos, en cambiar el signo algebraico del tiem-
po, para escribir —t en lugar de + t, y reciprocamente...». En efecto, es muy simple
en teoria, pero, a no tener en cuenta que la notacion de los «nimeros negativos» no
es sino un procedimiento completamente atificial de ssimplificacion de los célculos
(que no carece de inconvenientes bajo e punto de vistalégico) y que no corresponde
a ninguna especie de realidad, el autor de este razonamiento cae en un grave error,
gue por lo demas es comln a buen nimero de mateméticos, y, para interpretar €l
cambio de signo que acaba de indicar, agrega de inmediato: «Es decir que las dos -
ries completas de estados sucesivos del mismo sistema de cuerpos diferiran solo en



LOSLIMITESDE LA EXPERIENCIA 202

gue e porvenir devendra pasado, y en que e pasado devendra futuro...». He aqui,
ciertamente, una singular fantasmagoria, y es menester reconocer que una operacion
tan vulgar como un simple cambio de signo algebraico esta dotada de un poder bien
extrafio y verdaderamente maravilloso... alos ojos de los mateméticos de este tipo.
«Sera la misma serie de estados sucesivos recorrida en sentido inverso. Lareversion
de las velocidades en una época cualquiera revierte simplemente el tiempo; la serie
primitiva de los estados sucesivos y la serie revertida tienen, en todos los instantes
correspondientes, las mismas figuras del sistema con las mismas velocidades iguales
y contrarias (sic)». Desafortunadamente, en realidad, la reversion de las velocidades
revierte simplemente las Stuaciones espaciales, y no el tiempo; en lugar de ser da
misma serie de estados sucesivos recorrida en sentido inverso», serd una segunda se-
rie inversamente homologa de la primera, en cuanto al espacio solo; el pasado no de-
vendra futuro por eso, y €l porvenir no devendra pasado sino en virtud de laley natu-
ral y normal de la sucesion, asi como eso se produce a cada instante. Para que haya
verdaderamente correspondencia entre las dos series, serd menester que no haya
habido, en el sistema considerado, otros cambios que simples cambios de situacion;

Unicamente esos pueden ser reversibles, porque hacen intervenir solo la considera-

cién del espacio, que es efectivamente reversible; paratodo otro cambio de estado, el

razonamiento ya no se aplicard. Asi pues, es absolutamente ilegitimo querer sacar de
ahi consecuencias del género de éstas. «En €l reino vegetal, por gemplo, veriamos,

por lareversién, una pera podrida que se despudre, que deviene fruto maduro, que se
vuelve a unir a su arbol, después fruto verde, que decrece y que vuelve a ser flor
marchita, después flor semejante a una flor frescamente abierta, después capullo de
flor, después yema de fruto, a mismo tiempo que sus materiales vuelven a pasar, 10s
unos al estado de acido carbonico y de vapor de agua difundido en €l aire, los otros a

estado de savia, después a de humus o de abonos». Nos parece que M. Camille
Flammarion ha descrito en alguna parte cosas casi parecidas, pero suponiendo un

«espiritu» que se algja de latierra con una velocidad superior alade laluz, y que po-

see una facultad visual capaz de hacerle distinguir, a una distancia cudquiera, los
menores detalles de los acontecimientos terrestres’; era una hipétesis por lo menos
fantastica, pero findmente no era una verdadera «reversion del tiempo», puesto que
los acontecimientos mismos por eso no dejaban de seguir su curso ordinario, y pues-

to que su desarrollo a revés no eramas que unailusién de Optica. En los seres vivos,

1 Lumen.
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se produce a cada instante una multitud de cambios que no son reductibles a cambios
de situacion; e, incluso en los cuerpos inorganicos que parecen permanecer mas
completamente semejantes a si mismos, se efectdan también cambios irreversibles: la
«materia inerte», postulada por la mecénica clasica, no se encuentra en ninguna parte
del mundo corporal, por la simple razon de que lo que es verdaderamente inerte esta
necesariamente desprovisto de toda cualidad sensible u otra. Es verdaderamente muy
facil mostrar |os sofismas inconscientes y multiples que se ocultan en semejantes a-
gumentos; jy sin embargo es esto todo |10 que se encuentra que se nos presenta para
justificar, «ante la ciencia y la filosofia», una teoria como la de las pretendidas «re-
gresiones de la memoria»!

Hemos mostrado que se puede explicar muy facilmente, y casi sin salir del domi-
nio de la psicologia ordinaria, € supuesto «retorno al pasado», es decir, en realidad,
simplemente, lallamada a la consciencia claray distinta de recuerdos conservados en
el estado latente en la memoria «subconsciente» del sujeto, y que se refieren atal o
cua periodo determinado de su existencia. Para completar esta explicacion, conviene
agregar que esta llamada es facilitada por otra parte, bajo € punto de vista fisiol 6gi-
co, por e hecho de que toda impresion deja necesariamente una huella sobre el orga-
nismo que la ha sentido; no vamos a investigar de qué manera esta impresion puede
ser registrada por algunos centros nerviosos, ya que es ese un estudio que no depende
mas que de la ciencia experimental puray simple, lo que no quiere decir, por o de-
mas, que ésta haya obtenido hasta ahora resultados muy satisfactorios a este respecto.
Sea como seg, la accidn gercida sobre los centros que corresponden a las diferentes
modalidades de la memoria, ayudada por un factor psicoldgico que es la sugestion, y
gue esincluso e que juega € papel principal (ya que lo que es de orden fisioldgico
no concierne méas que a las condiciones de manifestacion exterior de lamemoria), es-
ta accion, decimos, de cualquier manera que se efectle, permite colocar a sujeto en
las condiciones requeridas para realizar las experiencias de que hablamos, al menos
en cuanto a su primera parte, la que se refiere a los acontecimientos en los que ha
tomado realmente parte o asistido en una época més o menos remota. Unicamente, 1o
que contribuye a ilusionar a experimentador, es que las cosas se complican por una
suerte de «suefio en accidny», del género de los que han hecho dar a sonambulismo su
denominacién: por poco que esté suficientemente entrenado, €l sujeto, en lugar de
contar simplemente sus recuerdos, |legara a representarlos, cono representara tam-
bién todo lo que se le quiera sugerir, ya sean sentimientos o impresiones. Es asi co-
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mo M. de Rochas «ha devuelto, situado a sujeto a diez, veinte, treinta afios atras; ha
hecho de é un nifio, un bebe lloriqueante»; debia esperar en efecto, desde que suge-
ria a su sujeto un retorno a estado de infancia, verle actuar y hablar como un verda-
dero nifio; pero si |e hubiera sugerido igualmente que era un animal cualquiera, el wu-
jeto no hubiera dejado de comportarse, de una manera andloga, como € animal en
cuestion; ¢habria pues concluido de ello que €l sujeto habia sido efectivamente ese
animal en alguna época anterior? El «suefio en accion» puede tener como punto de
partida, ya sean recuerdos personales, o ya sea el conocimiento de la manera de ac-
tuar de un ser, y estos dos elementos pueden mezclarse en mayor o0 menor medida;
este Ultimo caso representa verosimilmente 1o que se produce cuando se quiere «g-
tuar» a sujeto en la infancia. Puede ocurrir también que se trate de un conocimiento
gue € sujeto no posee en el estado normal, sino que le es comunicado mentalmente
por el experimentador, sin que éste haya tenido la menor intencion de ello; es proba-
blemente asi como M. de Rochas «ha situado a sujeto anteriormente a nacimiento,
haciéndole remontar su vida uterina, donde tomaba, al retrogradar, |as posiciones di-
versas del feto». No obstante, no queremos decir que, incluso en este Ultimo caso, no
haya en laindividualidad del sujeto algunos rastros, organicos e incluso psiquicos, de
los estados de que se trata; al contrario, debe haberlos, y ellos pueden proporcionar
una porcion mas o menos considerable, aunque dificil de determinar, de su «suefio en
accién». Pero, bien entendido, una correspondencia fisiol gica cualquiera no es pos-
ble més que para las impresiones que han afectado realmente a organismo del suje-
to; y del mismo modo, desde e punto de vista psicol 6gico, la consciencia individual
de un ser cualquiera no puede contener evidentemente més que elementos que tengan
alguna relacion con laindividualidad actual de este ser. Eso deberia bastar para mos-
trar que es perfectamente indtil e ilusorio buscar proseguir las investigaciones expe-
rimentales més alla de ciertos limites, es decir, en el caso actual, anteriormente a re-
cimiento del sujeto, o a menos al comienzo de su vida embrionaria; jsin embargo es
eso o gque se ha pretendido hacer, puesto que se ha querido «situarle antes de la con-
cepcion», y puesto que, apoyandose sobre la hipodtesis preconcebida de la reencarne-
cién, se ha creido poder «remontando siempre més g os, hacerle revivir sus vidas an-
teriores», estudiando igualmente, en €l intervalo, «lo que pasa por el espiritu no en-
carnado»!

Aqui, estamos evidentemente en plena fantasia; y sin embargo M. Lancelin nos
afirma que «el resultado adquirido puede ser tenido por enorme, no solo por si mis-
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mo, sino por las vias que abre a la exploracion de las anterioridades del ser vivo,
gue «acaba de darse un gran paso, por el sabio de primer orden que es el coronel de
Rochas, en la via seguida por @ de la desocultacion de lo oculto» (sic), y que «acaba
de sentarse un principio nuevo, cuyas consecuencias son, desde ahora, incalcula-
bles»!. ¢Cémo se puede hablar de las «anterioridades del ser vivo», cuando se trata
de un tiempo en gue este ser vivo no existia todavia en el estado individualizado, y
querer remitirle mas all& de su origen, es decir, a condiciones donde jamas se ha en-
contrado, y que no corresponden para €l a ninguna realidad? Eso equivale a crear en
todas sus piezas una realidad artificial, si puede expresarse asi, es decir, unarealidad
mental actual que no es la representacion de ninguna suerte de realidad sensible; la
sugestion dada por el experimentador proporciona su punto de partida, y la imagine
cion del sujeto hace € resto. Sin duda, puede ocurrir algunas veces que el sujeto en-
cuentre, ya sea en si mismo, o ya sea en €l ambiente psiquico, algunos de esos ele-
mentos de que hemos hablado, y que provienen de la desintegracion de otras indivi-
dualidades; eso explicaria que pueda proporcionar algunos detalles concernientes a
personas que hayan existido realmente, y, si tales casos llegaran a ser debidamente
constatados y verificados, no probarian més que todos los demas. De una manera ge-
neral, todo eso es enteramente comparable, aparte de la sugestion inicial, alo que pa-
saen el estado de suefio ordinario, donde, como lo ensefiala doctrina hindu, «el alma
individual crea un mundo que procede todo entero de si misma, y cuyos objetos con-
sisten exclusivamente en concepciones mentales», para los cual es utiliza naturalmen-
te todos los elementos de proveniencia variada que puede tener a su dispodcién. Por
lo demas, habitualmente no es posible distinguir estas concepciones, 0 mas bien las
representaciones en las que se traducen, de las percepciones de origen exterior, ame-
nos gue se establezca una comparacion entre estos dos tipos de elementos psicol 6gi-
cos, 1o que no puede hacerse més que por €l paso mas 0 menos claramente consciente
del estado de suefio al estado de vigilia; pero esta comparacion jaméases posible en e
caso del suefio provocado por sugestion, puesto que el sujeto, al despertar, no con-
serva ningun recuerdo de él en su consciencianormal (1o que no quiere decir que este
recuerdo no subsista en la «subconsciencia»). Digamos todavia que, en dgunos ca-
sos, el sujeto puede considerar como recuerdos imagenes mentales que no lo son
realmente, ya que un suefio puede comprender tanto recuerdos como impresiones ac-
tuales, sin que estos dos tipos de elementos sean otra cosa que puras creaciones men-

! Le Monde Psychique, enero de 1912.
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tales del momento presente; estas creaciones, como todas las de la imaginacién, no
son, en todo rigor, sino combinaciones nuevas formadas a partir de otros elementos
preexistentes. Aqui no hablamos, bien entendido, de los recuerdos de la vigilia que
[legan frecuentemente, aunque modificandose y deforméandose mas o menos, a mez-
clarse a suefio, porque la separacion de los dos estados de consciencia jamas es
completa, al menos en cuanto a suefio ordinario; parece serlo mucho mas cuando se
trata del suefio provocado, y eslo que explica el olvido total, al menos en apariencia,
que sigue a despertar del sujeto. No obstante, esta separacion es siempre relativa,
puesto que no se trata, en e fondo, mas que de diversas partes de una misma cons-
ciencia individua; lo que lo muestra bien, es que una sugestion dada en el suefio
hipndtico puede producir su efecto después del despertar del sujeto, mientras que, sin
embargo, éste parece no acordarse yade ella. Si se llevara el examen de los fenéme-
nos del suefio mas lgjos de lo que podemos hacerlo agui, se veria que todos los ele-
mentos gque ponen en juego entran también en las manifestaciones del estado hipnati-
CO; estos dos casos no representan en suma més que un solo y mismo estado del ser
humano; la Unica diferencia, es que, en € estado hipndtico, la consciencia del sujeto
Se encuentra en comunicacion con otra conscienciaindividual, ladel experimentador,
y que puede asimilarse |os elementos que estén contenidos en ésta, al menos en una
cierta medida, como si no constituyeran més que uno de sus propios prolongamien-
tos. Por eso es por 1o que el hipnotizador puede proporcionar a sujeto algunos de los
datos que éste utilizara en su suefio, datos que pueden ser imagenes, representaciones
mé&s 0 menos complejas, asi como eso tiene lugar en las experiencias méas ordinarias,
y que pueden ser también ideas, teorias cualesguiera, tales como la hipdétesis reenca-
nacionistas, ideas que € sujeto se apresura a traducir igualmente en representaciones
imaginativas; y eso sin que €l hipnotizador tenga necesidad de formular verbal mente
esas sugestiones, y sin que sean siquiera queridas por su parte. Asi pues, a un suefio
provocado, estado en todo semejante a esos en |os que se hace nacer en un sujeto, por
sugestiones apropiadas, percepciones parcial o totalmente imaginarias, pero con la
Unica diferencia de que aqui € experimentador es é mismo engafiado por su propia
sugestion y toma las creaciones mentales del sujeto por «despertares de recuerdos», e
incluso por un retorno real a pasado, he aqui alo que se reduce finalmente la preten-
dida «exploracién de las vidas sucesvas», la Unica «prueba experimental» propia-
mente dicha que |os reencarnacionistas hayan podido aportar en favor de su teoria.
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El «Instituto de investigaciones psiquicas» de Paris tenia como anexo una «clinica
neurol6gica y pedagogica», donde se intentaba, como se hace en otras parte, aplicar
la sugestion ala «psicoterapiax», servirse de ella concretamente para curar al chdlicos
y maniacos, o para desarrollar lamentalidad de algunos idiotas. Las tentativas de este
género no dejan de ser muy loables, y, cuaesquiera que sean los resultados obteni-
dos, ciertamente no se puede encontrar nada que decir al respecto, al menos en cuan-
to alas intenciones en las que se inspiran; es verdad que estas précticas, incluso so-
bre el terreno estrictamente médico, son a veces mas perjudiciales que Utiles, y que
las gentes gque las emplean apenas saben adonde van; pero, en fin, se haria meor
guedandose en eso, Yy, en todo caso, los psiquistas, si quieren que = les tome en se-
rio, deberian dgjar de emplear la sugestion en fantasmagorias como éstas de las que
acabamos de hablar. Todavia se encuentran, no obstante, junto a eso, gentes que vie-
nen a alabarnos «la claridad y la evidencia del espiritismo», y a oponerla a «la obscu-
ridad de la metafisica», que confunden por lo demés con la més vulgar filosofia;
isingular evidencia, a menos de que no sea la de la absurdidad! Algunos llegan are-
clamar incluso «experiencias metafisicas», sin darse cuenta de que la unién de estas
dos palabras constituye un sinsentido puro y simple; sus concepciones estan tan limi-
tadas a mundo de los fenébmenos, que todo o que esta més alla de |a experiencia no
existe para ellos. Ciertamente, todo eso no debe sorprendernos en modo alguno, ya
gue es muy evidente que espiritistas y psiquistas de las diferentes categorias ignoran
todos profundamente lo que es la metafisica verdadera, cuya existencia ni siquiera
sospechan; pero nos complace constatar, cada vez que se nos presenta la ocasion,
hasta qué punto sus tendencias son las que caracterizan propiamente al espiritu occi-
dental moderno, exclusivamente vuelto hacia el exterior, por una monstruosa desvia-
cion cuyo analogo no se encuentra en ninguna otra parte. Por mucho que 1os «neoes-
piritualistas» quieran querellarse con los «positivistas» y los sabios «oficiales», su
mentalidad eslamismaen el fondo, y las «conversiones» de algunos sabios a espiri-
tismo no implican en ellos cambios tan graves o tan profundos como algunos se ima-
ginan, o a menos no implican Mas que uno: es que su espiritu, aunque permanece
siempre tan estrechamente limitado, ha perdido, al menos bajo un cierto aspecto, €

! Esto se encuentra en un articulo firmado J. Rapicault, que esta igual mente contenido en el Monde
Psychique de enero de 1912, y que es completamente caracteristico de las tendencias propagandistas
de los espiritistas: La «simplicidad», es decir, la mediocridad intelectual, se alaba ahi abiertamente
como una superioridad; volveremos después sobre ello.
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equilibrio relativo en el que se habia mantenido hasta entonces. Se puede ser un «sa-
bio de primer orden», de una manera mucho més incontestable que €l coronel de Ro-
chas, al que no entendemos negar por eso un cierto mérito; se puede incluso ser un
«hombre de genio», seguin las ideas que tienen curso en el mundo «profano»', y no
estar al abrigo de tales accidentes; todo eso, todavia una vez més, prueba simplemen-
te que un sabio o un filésofo, cualquiera que sea su valor como tal, y cualquiera que
sea también su dominio especial, fuera de ese dominio, no es forzosamente por eso
notablemente superior ala gran masa del publico ignorante y crédulo que proporcio-
nala mayor parte de la clientela espirito-ocultista.

! Sin embargo, M. Rapicault va quizas un poco més lejos a afirmar que «muchos grandes genios
han sido fervientes adeptos del espiritismo»; es ya demasiado que haya habido algunos, pero se estaria
equivocado a impresionarse por eso o a darle una gran importancia, porque lo que se ha convenido
[lamar «genio» es algo muy relativo, y vale incomparablemente menos que la menor parcela del ver-
dadero conocimiento.



CAPITULO IX

EL EVOLUCIONISMO ESPIRITISTA

En los espiritistas kardecistas, como en todas las demas escuelas que la admiten,
laidea de la reencarnacién esté estrechamente ligada a una concepcion «progresi stav
0, S se quiere, «evolucionista»; a comienzo, se empleaba simplemente la palabra
«progreso»; hoy dia, se prefiere la de «evolucion»: eslamisma cosaen el fondo, pero
eso tiene un aire més «cientifico». No se podria creer cuénta seduccion gercen, sobre
espiritus mas 0 menos incultos o «primarios», las grandes palabras gque tienen una
falsa apariencia de intelectualidad; hay una suerte de «verbalismo» que da lailusién
del pensamiento a aquellos que son incapaces de pensar verdaderamente, y una obs-
curidad que pasa por profundidad a los ojos del vulgo. La fraseologia pomposay ve-
cia que esta en uso en todas las escuelas «neoespiritualistas» no es ciertamente uno
de sus menores elementos de éxito; la terminologia de los espiritistas es particular-
mente ridicula, porque se compone en gran parte de neologismos fabricados por cas
iletrados en contra de todas las leyes de la etimologia. Si se quiere saber, por g an-
plo, como ha sido forjada la palabra «periespiritu» por Allan Kardec, es bien simple:
«Como €l germen de un fruto esta rodeado del perispermio, del mismo modo el espi-
ritu propiamente dicho esta rodeado de una envoltura que, por comparacién, se puede
llamar periespiritu»’. Los aficionados a las investigaciones lingtiisticas podrian en-
contrar, en esta suerte de cosas, € tema de un curioso estudio; contentémonos con
sefalarlo de pasada. Frecuentemente también, |os espiritistas se aduefian de términos
filosoficos o cientificos que ellos aplican como pueden; naturalmente, aquellos que
tienen sus preferencias son los que han sido difundidos entre el gran publico por
obras de vulgarizacion, imbuidas del mas detestable espiritu «cientificista». En lo
que concierne a la palabra «evolucion», que es de esas, es meneder convenir que lo

! Le Livre des Esprits, p. 38. —Un psiquista ocultizante, el conde Tromelin, ha inventado la pala-
bra manspiritu para designar especialmente el «periespiritu» de los vivos; es e mismo autor quien ha
imaginado también la «fuerza bidlicax.
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gue designa esta completamente en armonia con €l conjunto de las teorias espiritis-
tas: el evolucionismo, desde hace méas o menos un siglo, ha revestido muchas for-
mas, pero todas son complicaciones diversas de la idea de «progreso», tal como co-
menz6 a extenderse en el mundo occidental en el curso de la segunda mitad del siglo
XVIII; es una de las manifestaciones més caracteristicas de una mentalidad especifi-
camente moderna, que es en efecto la de los espiritistas, e incluso, més generamente,
la de todos | os «neoespiritualistas».

Allan Kardec ensefia que «0s espiritus no son buenos o malos por su naturaleza,
Sino que son los mismos espiritus que se mejoran, y que, al mejorarse, pasan de un
orden inferior a un orden superior», que «Dios ha dado a cada uno de los espiritus
una mision con e propésito de iluminarles y de hacerles llegar progresivamente a la
perfeccion por €l conocimiento de la verdad y para aproximarles a é», que «todos
devendran perfectos», que «&l espiritu puede permanecer estacionario, pero no retro-
grado», que «os espiritus que han seguido la ruta del mal podran llegar a mismo
grado de superioridad que los demés, pero las eternidades (sic) seran més largas para
ellos»'. Es por la «transmigracion progresiva» por donde se efecttia esta marcha as-
cendente: «La vida del espiritu, en su conjunto, recorre las mismas fases que vemos
en lavida corporal; pasa gradualmente del estado de embrién al de infancia, paralle-
gar por una sucesion de periodos a estado de adulto, que es el dela perfeccion, con
la diferencia de que no hay declive y decrepitud como en la vida corporal; que su vi-
da, que ha tenido un comienzo, no tendra fin; que le es menester un tiempo inmenso,
desde nuestro punto de vista, para pasar de lainfancia espiritista (sic) a un desarrollo
completo, y su progreso se cumple, no sobre una sola esfera, sino pasando por mun-
dos diversos. Lavidadel espiritu se compone asi de una serie de existencias corpora-
les, cada una de las cuales es para é una ocasion de progreso, como cada existencia
corporal se compone de una serie de dias, en cada uno de los cuales el hombre a-
quiere un aumento de experienciay de instruccion. Pero, del mismo modo que en la
vida del hombre hay dias que no dan ningun fruto, en la del espiritu hay existencias
corporales que son sin resultado, porque no ha sabido aprovecharlas... La marcha de
los espiritus es progresiva y jamas retrograda; se elevan gradualmente en la jerarquia
y no descienden del rango a que han llegado. En sus diferentes existencias corpora-
les, pueden descender como hombres (bajo larelacion de la posicién social), pero no

! LeLivre des Esprits, pp. 49-53.
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como espiritus»’. He aqui ahora una descripcion de los efectos de este progreso: «A
medida que el espiritu se purifica, €l cuerpo que reviste se aproximaigualmente ala
natural eza espiritista (Sic). La materia es menos densa, no se arrastra ya penosamente
por la superficie del suelo, las necesidades fisicas son menos groseras, 10s seres vivos
ya no tienen necesidad de destruirse entre ellos para alimentarse. El espiritu es més
libre y tiene para las cosas agadas percepciones que nos son desconocidas; ve por
los ojos del cuerpo lo que nosotros no vemos sino por e pensamiento. La purifica
cion de los espiritus acarrea en 1os seres en los que estan encarnados €l perfecciona-
miento moral. Las pasiones animales se debilitan, y € egoismo hace sitio a senti-
miento fraternal. Es asi como, en los mundos superiores a la tierra, las guerras son
desconocidas; los odios y las discordias carecen ali de objeto, porque nadie piensa
en hacer dafio a su semejante. La intuicién que tienen de su porvenir, la seguridad
gue les da una consciencia exenta de remordimientos, hacen que la muerte no les
cause ninguna aprehension; la ven venir sin temor y como una simple transforma-
cién. La duracién de la vida, en los diferentes mundos, parece ser proporciona a
grado de superioridad psiquica'y moral de esos mundos, y eso es perfectamente ra-
cional. Cuanto menos material es el cuerpo, menos sujeto estaalas vicisitudes que le
desorganizan; cuanto més puro es € espiritu, menos son las pasiones que le minan.
Eso es también un beneficio de la Providencia, que quiere asi abreviar los sufrimien-
tos... Lo que determina el mundo donde el espiritu sera encarnado, es € grado de su
elevacion®... Los mundos también estan sometidos a la ley del progreso. Todos han
comenzado por estar en un estado inferior, y la tierra misma sufrira una transforme-
cién semejante; devendrd un paraiso terrestre cuando los hombres hayan devenido
buenos... Es asi como las razas que pueblan la tierra hoy desaparecerédn un diay se-
ran reemplazadas por unos seres cada vez més perfectos; estas razas transformadas
sucederan alaraza actual, como ésta ha sucedido a otras més groseras todavias®. Ci-
tamos todavia lo que concierne especialmente a la «marcha del progreso» sobre la
tierra. «El hombre debe progresar sin cesar, y no puede retornar a estado de infancia.
Si progresa, es que Dios o quiere asi; pensar que puede retrogradar hacia su cond-
cion primitiva seria negar la ley del progreso». Eso es muy evidente, pero es preci-

! Le Livre des Esprits, pp. 83-85.

2 Recordamos que lo que Allan Kardec Ilama mundos, no son sino planetas diferentes, que, para
Nos, No son mas que porciones del mundo corpora solo.

% Le Livre des Esprits, pp. 79-80.
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samente esta pretendida ley |o que negamos formalmente; no obstante, continuemos:

«El progreso moral es la consecuencia del progreso intelectual, pero no le sigue
siempre inmediatamente... Puesto que e progreso es una condicién de la naturaleza
humana, no est4 en el poder de nadie oponerse a él. Es una fuerza viva que las leyes
mal as pueden retardar, pero no asfixiar... Hay dos especies de progreso que se pres-

tan un mutuo apoyo, y que no obstante no marchan de frente, es el progreso intelec-

tual y el progreso moral. En los pueblos civilizados, el primero recibe, en este siglo,
todos los &nimos deseables; es asi como ha acanzado un grado desconocido hasta
nuestros dias. Es menester que e segundo esté al mismo nivel, y, sin embargo, § se
comparan las costumbres sociales a algunos dglos de distancia, seria menester estar
ciego para negar € progreso. ¢Por qué no ibaahaber entre el siglo XIX y e XX tanta
diferencia como entre € siglo XIV y e XIX? Dudarlo seria pretender que la humani-

dad esta en el apogeo de la perfeccion, lo que seria absurdo, o que no es perfectible
moralmente, lo que es desmentido por la experiencia»’. En fin, he aqui cémo el espi-
ritismo puede «contribuir al progreso»: «Destruyendo e materialismo, que es una de
las plagas de |a sociedad, hace comprender alos hombres dénde esta su verdadero in-
terés. Al no estar ya la vida futura velada por la duda, el hombre comprendera mejor
que puede asegurar su porvenir por €l presente. Al destruir los prejuicios de sectas,
de castas y de colores, ensefia a los hombres |a gran solidaridad que debe unirles co-
mo hermanos»~.

Se ve cuan estrechamente se emparenta e «moralismo» espiritista con todas las
utopias socialistas y humanitarias: todas estas gentes concuerdan en situar en un por-
venir més 0 menos lgjano el «paraiso terrestre», es decir, la realizacion de sus suefios
de «pacifismo» y de «fraternidad universal»; pero, ademas, los espiritistas suponen
gue ya estan realizados actualmente en otros planetas. Apenas hay necesidad dehacer
destacar cuan ingenuay grosera es su concepcion de los «mundos superiores a la tie-
rra»; en eso no hay nada de qué sorprenderse, cuando se ha visto como se representan
la existencia del «espiritu desencarnado»; sefialamos Unicamente la predominancia
evidente del elemento sentimental en o que constituye para ellos la «superioridad.
Es por la misma razon por la que ponen el «progreso moral>» por encimadel «progre-
so intelectual»; Allan Kardec escribe que «a civilizacién completa se remnoce en €l
desarrollo moral», y agrega: «La civilizacion tiene sus grados como todas las cosas.

! Le Livre des Esprits, pp. 326-329.
2 |bid., pp. 336-337.
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Una civilizacion incompleta es un estado de transicién que engendra males especia
les, desconocidos en e estado primitivo; pero por eso no constituye menos un pro-
greso natural, necesario, que llevaconsigo el remedio a mal que hace. A medida que
la civilizacion se perfecciona, hace cesar algunos de los males que ha engendrado, y
estos males desaparecerdn con € progreso moral. De dos pueblos llegados a la cima
de la escala social, solo puede llamarse el mas civilizado, en la verdadera acepcion
de la palabra, aquel donde se encuentra menos egoismo, codiciay orgullo; donde los
habitos son més intelectuales y morales que materiaes; donde la inteligencia puede
desarrollarse con més libertad, donde hay més bondad, buena fe, buen talante y gene-
rosidad reciprocas: donde los prejuicios de casta y de nacimiento estan menos enrd-
zados, ya que estos prejuicios son incompatibles con e verdadero amor del préjimo;
donde las leyes no consagran ningun privilegio, y son las mismas tanto para el ultimo
como para € primero; donde la justicia se gjerce con menos parcialidad; donde €l
débil encuentra siempre apoyo contra el fuerte; donde la vida del hombre, sus creen-
cias y sus opiniones son mas respetadas, donde hay menos desdicha, y finalmente,
donde todo hombre de buena voluntad esta siempre seguro de no carecer de lo nece-
sario»’. En este pasaje se afirman también |as tendencias democréticas del espiritis-
mo, que Allan Kardec desarrolla después largamente en |os capitulos donde trata de
la«dey deigualdad» y de la «ey de libertad»; bastaria leer estas paginas para conven-
cerse de que el espiritismo es en efecto un puro producto del espiritu moderno.

Nada es mas facil que hacer la critica de este «optimismo» estlpido que represen-
ta, en nuestros contemporaneos, la creencia en e «progreso»; aqui no podemos ex-
tendernos en €lla, ya que esta discusién nos ae€jaria mucho del espiritismo, que no
representa aqui mas que un caso muy particular; esta creencia esta extendida igud-
mente en los medios més diversos, y, naturalmente, cada uno se figura el «progreso»
conformemente a sus propias preferencias. El error fundamental, cuyo origen parece
gue debe atribuirse a Turgot y sobre todo a Fourier, consiste en hablar de «la civili-
zacion», de una manera absoluta; eso es una cosa que no existe, ya que ha habido
siempre y hay todavia «civilizaciones», cada una de las cuales tiene su desarrollo
propio, y ademas, entre estas civilizaciones, las hay que se han perdido enteramente,
y de las cuaes aguellas que han nacido més tarde no han recogido ninguna herencia.
Tampoco se podria contestar que, en €l curso de una civilizacion, hay periodos de
decadencia, ni que un progreso relativo en un cierto dominio pueda ser compensado

! Le Livre des Esprits, pp. 333-334.
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por una regresién en otros dominios; por lo demés, seria bien dificil ala generalidad
de los hombres de un mismo pueblo y de una misma época aplicar igualmente su ac-
tividad a las cosas de |os 6rdenes més diferentes. La civilizacién occidental moderna
es, ciertamente, aquella cuyo desarrollo se limita a dominio més restringido de to-
dos; no es muy dificil encontrar quienes sostienen que «el progreso intelectual ha d-
canzado un grado desconocido hasta nuestros dias», y aguellos que piensan asi mues-
tran que ignoran todo de laintelectualidad verdadera; tomar por un «progreso intelec-
tual» lo que no es mas que un desarrollo puramente material, limitado a orden de las
ciencias experimentales (0 més bien de algunas de entre ellas, puesto que hay cien-
cias experimental es de |as que los modernos desconocen hasta la existencia), y sobre
todo de sus aplicaciones industriales, es en efecto la més ridicula de todas las ilusio-
nes. Antes a contrario, a partir de la época que se ha convenido llamar €l renad-
miento, bien errdneamente seglin nos, ha habido en occidente una formidable regre-
sion intelectual, que ningln progreso material podria compensar; ya hemos hablado
de elo en otra parte', y volveremos sobre ello de nuevo en su ocasién. En cuanto a
supuesto «progreso moral», se trata de un asunto de sentimiento, y por consiguiente
de apreciacion individual puray simple; desde este punto de vista, cada uno puede
hacerse un «ideal» conforme a sus gustos, y €l de los espiritistas y demas demdcratas
no conviene atodo el mundo; pero los «moralistas», en general, no lo entienden asi,
y, S tuvieran poder para ello, impondrian a todos su propia concepcion, ya que nada
es menos tolerante en la practica que las gentes que sienten la necesidad de predicar
latoleranciay la fraternidad. Sea como sea, la «perfeccion moral» del hombre, segin
laidea que se hacen de ellalo més corrientemente, parece ser «desmentida por la ex-
periencia» més bien que a contrario; muchos acontecimientos recientes desmienten
aqui a Allan Kardec y a sus adlateres como para que sea Util insistir en ello; pero los
sofiadores son incorregibles, y, cada vez que estalla una guerra, siempre se encuen-
tran para predecir que sera la Ultima; estas gentes que invocan la «experiencia» a todo
propésito parecen perfectamente insensibles a todos los «desmentidos» que ella les
inflige. En lo que concierne alas razas futuras, siempre se las puede imaginar al gus-
to de su fantasia; los espiritistas tienen a menos la prudencia de no dar, sobre este
punto, esas precisiones que han quedado como monopolio de |os teosofistas; se que-
dan en vagas consideraciones sentimentales, que no valen quizas més en € fondo,
pero gue tienen la ventaja de ser menos pretenciosas. En fin, conviene destacar que la

L Ver los primeros capitul os de nuestra I ntroduccién general al estudio de las doctrinas hindes.
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«ley del progreso» es para sus partidarios una suerte de postulado o de articulo de fe:
Allan Kardec afirma que «el hombre debe progresar», y se contenta con agregar que,
«s progresa, es que Dios lo quiere asi»; si se le hubiera preguntado como lo sabia,
habria respondido probablemente que los «espiritus» se lo habian dicho; es débil co-
mo justificacion, pero, ¢se cree que aguellos que emiten las mismas afirmaciones en
nombre de la «razon» tienen una posicion mucho mas fuerte? Es un «racionalismo»
que apenas es més que un sentimentalismo disfrazado, y por |o demés no hay absur-
didades que no encuentren el medio de recomendarse en la razon; Allan Kardec
mismo proclama también que «a fuerza del espiritismo esta en su filosofia, en la
llamada que hace a la razon, a buen sentido»'. Ciertamente, el «buen sentido» vul-
gar, del cual se ha abusado tanto desde que Descartes ha creido deber alabarle de una
manera completamente democratica ya, es bien incapaz de pronunciarse con conoci-
miento de causa sobre la verdad o la falsedad de una idea cualquiera; e inclusive una
razén més «filosofica» apenas garantiza mejor a los hombres contra el error. Asi
pues, riase tanto como se quiera de Allan Kardec cuando se encuentra satisfecho de
afirmar que, «si el hombre progresa, es que Dios lo quiere asi»; ¢pero entonces qué
serd menester pensar de tal socidlogo eminente, representante muy calificado de la
«ciencia oficia», que declaraba gravemente (lo hemos oido nos mismo) que, «si la
humanidad progresa, es porgue tiene una tendencia a progresar»? Las solemnes ne-
cedades de |a filosofia universitaria son a veces tan grotescas como las divagaciones
de los espiritistas, pero éstas, como lo hemos dicho, tienen peligros especiales, que
residen concretamente en su caracter «pseudoreligioso», y es por eso por lo que es
més urgente denunciarlas 'y hacer aparecer su inanidad.

Nos es menester ahora hablar de lo que Allan Kardec llama el «progreso del espi-
ritu», y, para comenzar, sefialaremos en é un abuso de la analogia, en la compara-
cién que quiere establecer con la vida corporal: puesto que esta comparacion, segin
é mismo, no es aplicable en lo que concierne a la fase de declive y de decrepitud,
¢por qué iba a ser méas vélida para la fase de desarrollo? Por otra parte, si 1o que lla-
ma la «perfeccion», meta que todos |os «espiritus» deben alcanzar pronto o tarde, es
algo comparable al «estado de adulto», es esa una perfeccion bien relativa; y es me-
nester que sea completamente relativa en efecto para que se pueda llegar a ella «gra-
dualmente», inclusive si eso debe requerir «un tiempo inmenso»; volveremos dentro
de un momento sobre este punto. En fin, |6gicamente y sobre todo metafisicamente,

! Le Livre des Esprits, p. 457.
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lo que no tendra fin no puede haber tenido comienzo tampoco, o, en otros términos,
todo lo gque es verdaderamente inmortal (no solamente en d sentido relativo de esta
palabra) es por eso mismo eterno; es verdad que Allan Kardec, que habla de la «daon-
gitud de las eternidades» (en plural), no concibe manifiestamente nada més que la
simple perpetuidad temporal, y, porgue no ve su fin, supone que la mismano lo tie-
ne; pero lo indefinido es todavia finito, y toda duracion es finita por su naturaleza
misma. En eso, por lo demés, hay que disipar otro equivoco: |o que se llama «espiri-
tu», y que se supone que constituye el ser total y verdadero, no es en sumamas que la
individualidad humana; por mucho que se quiera repetir esta individualidad en mu-
tiples gjemplares sucesivos por la reencarnacion, por eso no estéd menos limitada. En
un sentido, los espiritistas la limitan incluso demasiado, ya que no conocen Sino una
débil parte de sus posibilidades reales, y ya que €lla no tiene necesidad de reencar-
narse para ser susceptible de prolongamientos indefinidos; pero, en otro sentido, le
acuerdan unaimportancia excesiva, ya que latoman por el ser del cual ellano es, con
todos sus prolongamientos posibles, mas que un elemento infinitesimal. Este doble
error no es por lo demés particular alos espiritistas, sino que es comln a casi todo el
mundo occidental: € individuo humano es alavez mucho masy mucho menos de lo
que se cree; Y, Si N0 se tomara equivocadamente este individuo, o mas bien una por-
cién restringida de este individuo, por € ser completo, jamas se hubiera tenido la
idea de que éste es algo que «evoluciona». Se puede decir que € individuo «evolu-
ciona», S con eso se entiende simplemente que cumple un cierto desarrollo ciclico;
pero, en nuestros dias, quien dice «evolucion» quiere decir desarrollo «progresivos, y
es0 es contestable, si no para algunas porciones del ciclo, al menos si para su conjun-
to; incluso en un dominio relativo como ese, la idea de progreso no es aplicable més
gue en €l interior de limites muy estrechos, y todavia entonces no tiene sentido més
que si se precisa bajo cudl relacion se entiende que se aplica: eso es verdad tanto de
los individuos como de las colectividades. Por 1o demés, quien dice progreso dice
forzosamente sucesion: por consiguiente, para todo o que no puede ser considerado
en modo sucesivo, esta palabra ya no significa nada; si e hombre le atribuye un sen-
tido, es porque, en tanto que ser individual, estéd sometido a tiempo, y, si extiende
este sentido de la manera méas abusiva, es porque no concibe lo que esta fuera del
tiempo. Para todos los estados del ser que no estan condicionados por € tiempo ni
por ninguin otro modo de duracion, no podriatratarse de nada semejante, ni siquieraa
titulo de relatividad o de contingencia infima, ya que no es una podbilidad de esos
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estados; con mayor razédn, si se trata del ser verdaderamente completo, gque totaliza
en si mismo la multiplicidad indefinida de todos los estados, es absurdo hablar, no
solo de progreso o de evolucién, sino de un desarrollo cualquiera: puesto que la eter-
nidad excluye toda sucesion y todo cambio (0 més bien, puesto que es sin relacion
con ellos), implica necesariamente lainmutabilidad absoluta.

Antes de acabar esta discusion, tenemos que citar todavia algunos pasajes toma-
dos a escritores que gozan entre |os espiritistas de una autoridad incontestada; y, pri-
meramente, M. Léon Denis habla casi como Allan Kardec: «Se trata de trabajar con
ardor en nuestro avance. La meta suprema es la perfeccion; la ruta que conduce a
ella, es el progreso. Estaruta es larga y se recorre paso a paso. La meta parece retro-
ceder amedida que se avanza, pero, a cada etapa que se pasa, €l ser recoge el fruto de
sus esfuerzos, enriquece su experienciay desarrolla sus facultades... No hay entre las
almas més gue diferencias de grado, diferencias que les es licito llenar en e porve-
nir»'. Hasta aqui no hay nada nuevo; pero e mismo autor, sobre lo que é llama la
«evolucion periespirital», aporta algunas precisiones que estan visiblemente inspira-
das en algunas teorias cientificas, o pseudocientificas, cuyo éxito es uno de los signos
mas innegables de la debilidad intelectual de nuestros contemporaneos: «Las relacio-
nes seculares de los hombres y de los espiritus?, confirmadas, explicadas por las ex-
periencias recientes del espiritismo, demuestran la supervivencia del ser bajo una
forma fluidica més perfecta. Esta forma indestructible, compafieray sirviente del d-
ma, testigo de sus luchas y de sus sufrimientos, participa en sus peregrinaciones, se
elevay se purifica con ella. Formado en lasregionesinferiores, el ser periespirital as-
ciende lentamente la escala de las existencias. Primeramente no es mas que un ser
rudimentario, un esbozo incompleto. Llegado a la humanidad, comienza a reflgjar
sentimientos mas elevados; e espiritu irradia con més fuerza, y el periespiritu se
ilumina con nuevas claridades. De vidas en vidas, a medida que las facultades se ex-
tienden, que las aspiraciones se depuran, que el campo de los conocimientos se acre-
cienta, € se enriguece con sentidos nuevos. Cada vez que una encarnacion se acaba,
como una mariposa sae de su crisdlida, el cuerpo espiritual se desprende de sus
harapos de carne. El alma se encuentra, entera y libre, y, al considerar este manto

! Apréslamort, pp. 167-168.

2 {El autor acaba de citar, como gjemplos de médiums «en relaciones con las altas personalidades
del espacio» (sic), a «las vestales romanas, las sibilas griegas, |as druidesas de laisla de Sein»,... y
Juana de Arco!
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fluidico que la recubre, en su aspecto espléndido o miserable, constata su propio
avance»'. He aqui 1o que se puede llamar «transformismo psiquico»; y agunos ei-
ritistas, S no todos, se adhieren a la creencia en el transformismo entendido en su
sentido més ordinario, aunque esta creencia no se concilia apenas con la teoria ense-
fiada por Allan Kardec, que dice que «os gérmenes de todos |0s seres vivos, conteni-
dos en latierra, permaneceran en ella en € estado latente e inerte hasta el momento
propicio para la eclosién de cada especie»”. Sea como sea, M. Gabriel Delanne, que
quiere ser e més «cientifico» de los espiritistas kardecistas, admite enteramente las
teorias transformistas; pero entiende completar la «evolucién corporal» con la «evo-
[ucién animica»: «Es el mismo principio inmortal el que anima a todas las criaturas
vivas. No manifestdndose primero sino bajo modos elementales en los Ultimos esta-
dios de lavida, va poco a poco perfeccionandose, a medida que se eleva sobre la es-
calade los seres; desarrolla en su larga evol ucion, |as facultades que estaban encerra-
das en € en el estado de gérmenes, y las manifiesta de una manera mas o menos ané&-
loga a la nuestra, a medida que se aproxima ala humanidad... Nosotros no podemos
concebir, en efecto, por qué Dios iba a crear seres sensibles a sufrimiento, sin acor-
darles a mismo tiempo la facultad de beneficiarse de los esfuerzos que hacen para
mejorarse. Si el principio inteligente que los anima estuviera condenado a ocupar
eternamente esta posicion inferior, Dios no seria justo a favorecer a hombre a ex-
pensas de las demas criaturas. Pero la razon nos dice que la cosa no podria ser asi, y
la observacion demuestra que hay identidad substancial entre el ama de las bestias y
la nuestra, que todo se encadenay se liga estrechamente en el Universo, desde €l in-
fimo &omo hasta el gigantesco sol perdido en la noche del espacio, desde la ménera
hasta el espiritu superior que planea en las regiones serenas de la erraticidad>’. La
[lamada a |la justicia divina era aqui inevitable; deciamos mas atras que seria absurdo
preguntarse por qué tal especie animal no es igual atal otra, pero es menester creer
no obstante que esta desigualdad, 0 més bien esta diversidad, hiere la sentimentalidad
de los espiritistas casi tanto como la de las condiciones humanas; jel «moralismo» es
verdaderamente una cosa admirable! Lo que es bien curioso tanbién, es la pagina si-
guiente, que reproducimos integralmente para mostrar hasta donde puede llegar, en
los espiritistas, €l espiritu «cientificista», con su acompafiamiento habitual, un odio

! Aprésla mort, pp. 229-230.
% Le Livre des Esprits, p. 18.
% L’ Evolution animique, pp. 102-103.
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feroz para todo lo que tiene un caracter religioso o tradicional: «¢Cémo se ha cum-
plido esta génesis del alma, por cuales metamorfosis ha pasado el principio inteligen-
te antes de llegar a la humanidad? Es lo que € transformismo nos ensefia con una
luminosa evidencia. Gracias a genio de Lamarck, de Dawin, de Wallace, de Haec-
kel y de todo un gjército de sabios naturdistas, nuestro pasado ha sido exhumado de
las entrafias del suelo. Los archivos de la tierra han conservado |as osamentas de las
razas desaparecidas, y la ciencia ha reconstituido nuestra linea ascendente, desde la
época actual, hasta periodos mil veces seculares donde la vida ha aparecido sobre
nuestro globo. El espiritu humano, liberado de los lazos de unareligion ignorante, ha
tomado su libre vuelo, y, desprendido de |os temores supersticiosos que dificultaban
las investigaciones de nuestros padres, se ha atrevido a abordar el problema de nues-
tros origenes y ha encontrado su solucién. Ese es un hecho capital cuyas consecuen-
cias moraesy filoséficas son incalculables. La tierra ya no es ese mundo misterioso
gue la varita de un encantador hace eclosionar un dia, todo poblado de animalesy de
plantas, presto a recibir al hombre que sera su rey; jla razén iluminada nos hace
comprender, hoy, de cuanta ignorancia y orgullo dan testimonio esas fabulas! El
hombre no es un angel caido, Ilorando un imaginario paraiso perdido, no debe incli-
narse servilmente bgjo la férula del representante de un Dios parcial, caprichoso y
vindicativo, no hay ninguin pecado original que le manche desde su nacimiento, y su
suerte no depende de otro. El dia de laliberacion intelectual hallegado; ha sonado la
hora de la renovacion para todos los seres a quienes doblaba todavia bajo su yugo €
despotismo del miedo y del dogma. El espiritismo hailuminado con su llama nuestro
porvenir, que se desarrolla en los cielos infinitos; sentimos palpitar el alma de nues-
tras hermanas, |as otras humanidades cel estes; remontamos a | as espesas tinieblas del
pasado para estudiar nuestra juventud espiritual, y, en ninguna parte, encontramos a
ese tirano caprichoso y terrible de quien la Biblia nos hace una descripcion tan espan-
tosa. En toda la creacidn, nada arbitrario o ilogico viene a destruir la armonia gran-
diosa de las leyes eternas»'. Estas declamaciones, enteramente semejantes alas de M.
Camille Flammarion, tienen por principal interés hacer sobresalir las afinidades del
espiritismo con todo lo que hay més detestable en el pensamiento moderno; los espi-
ritistas, temiendo sin duda no parecer jamés bastante «iluminados», se suman tam-
bién a las exageraciones de | os sabios, 0 supuestos tales, cuyos favores bien quisieran
conciliarse, y dan testimonio de una confianza sin limites a respecto de las hip6tesis

L’ Evolution animique, pp. 107-108.
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mas azarosas. «Si la doctrina evolucionista ha encontrado tantos adversarios, es por-
gue €l prejuicio religioso ha dejado huellas profundas en los espiritus, naturalmente
rebeldes, por o demas, a toda novedad... Lateoria transformista nos ha hecho com-
prender que los animales actuales no son mas que los tltimos productos de una larga
elaboracion de formas transitorias, las cuales han desaparecido en €l cuso de las
edades, para no dejar subsistir més que aguellos que existen actudmente. Los hallaz-
gos de la paléontologia hacen descubrir cada dia las osamentas de los animales pre-
histéricos, que forman los anillos de esta cadena sin fin, cuyo origen se confunde con
el delavida. Y como s no bastara mostrar esta filiacion por los fosles, la naturaleza
se ha encargado de proporcionarnos un gjemplo contundente de ello, en € nacimien-
to de cada ser. Todo animal que viene al mundo reproduce, en los primeros tiempos
de su vida, todos los tipos anteriores por |os cual es ha pasado laraza antes de llegar a
él. Es una historia sumaria 'y resumida de la evolucion de sus ancestros, y establece
irrevocablemente el parentesco animal del hombre, a pesar de todas las protestas mas
0 menos interesadas... La descendencia animal del hombre se impone con una lumi-
nosa evidencia a todo pensador sin partido tomado»™. Y, naturalmente, vemos apare-
cer después esta otra hipotesis que asimila los hombres primitivos a los salvajes ac-
tuales: «El ama humana no podria constituir excepcion a esta ley general y absoluta
(de la evolucion); constatamos sobre latierra que ella pasa por fases que abarcan las
manifestaciones mas diversas, desde las humildes y raquiticas concepciones del esta-
do savaje, hasta las magnificas eflorescencias del genio en las naciones civiliza-
das». Pero he ahi suficientes muestras de esta mentalidad «primaria»; 1o que quere-
mMos retener sobre todo, es la afirmacion de la estrecha solidaridad que existe, quiéra-
Se 0 no, entre todas las formas del evolucionismo.

Bien entendido, no es aqui donde podemos hacer una critica detallada del trars-
formismo, porque, ahi todavia, nos apartariamos mucho de la cuestion del espiritis-
mo; pero recordaremos al menos |o que hemos dicho més atras, que la consideracion
del desarrollo embrionario no prueba absolutamente nada. Las gentes que afirman
solemnemente que «a ontogenia es paralela a la filogenia» no tienen pinta de sospe-
char que toman por una ley lo que no es mas que e enunciado de una simple hipéte-
sis; cometen una verdadera usurpacion de principio, ya que seria menester probar
primero que hay una «filogenia», y, a buen seguro, no es la observacion la que ha

L’ Evolution animique, pp. 113-115
2bid., p. 117.
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mostrado jamas a una especie cambiandose en alguna otra. El desarrollo del indivi-
duo es €l unico constatable directamente, y, para nos, las diversas formas que atra-
viesa no tienen otra razén de ser que ésta: es que este individuo debe realizar, segin
modalidades conformes a su naturaleza propia, las diferentes posibilidades del estado
al que pertenece; para eso, |e basta por 10 demas con una sola existencia, y es menes-
ter que sea asi, puesto que no puede volver a pasar dos veces por € mismo estado.
Por lo demés, bajo el punto de vista metafisico, a cua debemos volver siempre, esla
simultaneidad |o que importa, y no la sucesion, que no representa mas que un aspecto
eminentemente relativo de las cosas, asi pues, uno podria desinteresarse enteramente
de la cuestion, si € transformismo, para quien comprende la verdadera naturaleza de
laespecie, no fuera unaimposibilidad, y no solo unainutilidad. Sea como sea, en eso
no hay otro interés en juego que el de la verdad; aquellos que hablan de «protestas in-
teresadas» prestan probablemente a sus adversarios sus propias preocupaciones, que
dependen sobre todo de ese sentimentalismo con mascara racional al cual hemos
hecho alusién, y que no son siquiera independientes de algunas maquinaciones poli-
ticas del orden mas bgjo, alas que muchos de entre ellos, por |o demas, pueden pres-
tarse de una manera muy inconsciente. Hoy dia, el transformismo parece que ya ha
cumplido su mision, y ha perdido ya mucho terreno, al menos en |os medios cientifi-
COS Un poco serios; pero todavia puede continuar contaminando el espiritu de las ma-
sas, a menos que se encuentre alguna otra maguina de guerra que sea capaz de reem-
plazarle; nos no creemos, en efecto, gque las teorias de este género se extiendan es-
pontaneamente, ni que aquellos que se encargan de propagarlas obedezcan en eso a
preocupaciones de orden intelectud, ya que ponen en ello demasiada pasion y ani-
mosidad.

Pero dejamos ahi estas historias de «descendencia», que no han adquirido una
importancia tan grande sino porgue son propias a sacudir vivamente la imaginacion
del vulgo, y volvamos de nuevo ala pretendida evolucion de un ser determinado, que
plantea cuestiones mas graves en el fondo. Recordaremos lo que hemos dicho prece-
dentemente a proposito de la hipoétesis segiin la cua € ser deberia pasar sucesiva
mente por todas las formas de vida: esta hipétesis, que no es otra cosa en sumaque la
«evolucién animica» de M. Delanne, es primeramente una imposibilidad como lo
hemos mostrado; después, es indtil, y 1o es incluso doblemente. Es indtil, en primer
lugar, porque € ser puede tener simultaneamente en é el auivalente de todas esas
formas de vida; y aqui no se trata més que del ser individual, puesto que todas esas



EL EVOLUCIONISMO ESPIRITISTA 222

formas pertenecen a un mismo estado de existencia, que es €l de la individualidad
humana; asi pues, son posibilidades comprendidas en €l dominio de ésta, a condicién
de que se considere en su integralidad. No es sino para la individualidad restringida
Unicamente ala modalidad corporal, como ya lo hemos hecho destacar, que lasimu-
taneidad es reemplazada por la sucesion, en € desarrollo embriol 6gico, pero esto no
concierne méas que a una parte bien débil de las posibilidades en cuestion; paralain-
dividualidad integral, €l punto de vista de la sucesién desaparece ya, y ho obstante no
se trata todavia més que un Unico estado del ser, entre la multiplicidad indefinida de
los demés estados; si se quiere hablar atoda costa de evolucion, con esto se ve cuan
estrechos son los limites en los que esta idea encontrara donde aplicarse. En segundo
lugar, la hipétesis de que hablamos es indtil en cuanto a té&mino final que el ser de-
be alcanzar, cualquiera que sea por lo demas la concepcion que uno se haga de él; y
creemos necesario explicarnos aqui sobre la palabra «pefeccion», que |los espiritistas
emplean de una manera tan abusiva. Evidentemente, para ellos no puede tratarse de
la Perfeccion metafisica, Unica que merece verdaderamente este nombre, y que es
idéntica al Infinito, es decir, ala Posibilidad universal en su total plenitud; eso les re-
basa inmensamente, y ni siquiera tienen ninguna idea al respecto; pero admitamos
gue se pueda hablar, anal6gicamente, de perfeccion en un sentido relativo, para un
ser cuaquiera: serd, para ese ser, la plena realizacion de todas sus posibilidades.
Ahora bien, basta que estas posibilidades sean indefinidas, en no importacual grado,
para que la perfeccion asi entendida no pueda ser alcanzada «gradual» y «progresi-
vamente», segun las expresiones de Allan Kardec; el ser que hubiera recorrido una a
una, en modo sucesivo, posibilidades particulares en un nimero cualquiera, no esta-
ria més avanzado por eso. Una comparaci n matemética puede ayudar a comprender
lo que queremos decir: si se debe hacer la adicién de una indefinidad de elementos,
jamas se llegara a ello tomando esos elementos uno a uno; la suma no podra obtene--
Se sino por una operacion Unica, que es laintegracion, y asi es menester que todos los
elementos sean tomados simultaneamente; esto es la refutacion de esa concepcion
falsa, tan extendida en occidente, segiin la cual no se podria llegar ala sintesis mas
que por el andlisis, mientras que, a contrario, si se trata de una verdadera sintesis, es
imposible llegar a ella de esta manera. Todavia se pueden presentar |as cosas asi: S
se tiene una serie indefinida de elementos, €l té&'mino final, o latotalizacion de la se-
rie, no es ninguno de estos elementos; ese término final no puede encontrarse en la
serie, de suerte que jamés se llegara a él recorriéndola analiticamente; por € contra-
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rio, se puede alcanzar esa meta de un solo golpe por laintegracién, pero para eso po-
co importa que se haya recorrido ya la serie hasta tal o cual de sus el ementos, puesto
que no hay ninguna comun medida entre no importa cudl resultado parcial y €l resul-
tado total. Incluso para el ser individual, este razonamiento es aplicable, puesto que
este ser conlleva posibilidades susceptibles de un desarrollo indefinido; no sirve de
nada hacer intervenir «un tiempo inmenso», ya que este desarrollo, si se quiere que
sea sucesivo, no se acabara jamas; pero, desde que puede ser simulténeo, ya no hay
ninguna dificultad; solamente, es entonces la negacion del evolucionismo. Ahora
bien, si se trata del ser total, y no ya solo del individuo, la cosa es todavia mas evi-
dente, primero porque ya no hay ningun lugar para la consideracion del tiempo o de
alguna otra condicion andloga (puesto que la totalizacion del ser es el estado incon-
dicionado), y después porgque entonces hay que considerar algo muy diferente de la
simple indefinidad de las posibilidades del individuo, puesto que éstas no son ya, en
su integralidad, mas que un elemento infinitesimal en la serie indefinida de los esta-
dos del ser. Llegados a este punto (pero, bien entendido, esto no se dirigeyaalos es-
piritistas, que son manifiestamente incapaces de concebirlo), podemos reintroducir la
idea de la Perfeccion metafisica, y decir esto: aunque se admitiera que un ser haya
recorrido distinta o analiticamente una indefinidad de posibilidades, toda esta evolu-
cién, si se quiere llamarla asi, jamés podria ser sino rigurosamente igual a cero en re-
lacién ala Perfeccion, ya que lo indefinido, puesto que procede de lo finito y es pro-
ducido por €ello (como lo muestra claramente, en particular, la generacion de los ni-
meros), y puesto que, por tanto, esta contenido en ello en potencia, no es en suma
més que el desarrollo de las potenciaidades de lo finito, y, por consiguiente, no pue-
de tener ninguna relacion con € Infinito, 10 que equivale a decir que, considerado
desde € Infinito, o desde la Perfeccion que le esidéntica, no puede ser més que cero.
La concepcion analitica que representa el evolucionismo, si se considera en o uni-
versal, equivale pues, no ya a agregar una a una cantidades infinitesimales, sino rigu-
rosamente a agregar indefinidamente cero a si mismo, por una indefinidad de adicio-
nes distintas y sucesivas, cuyo resultado final sera siempre cero; no se puede salir de
esta sucesion estéril de operaciones analiticas més que por la integracién (que debe-
ria ser aqui una integracién multiple, e inclusve indefinidamente maltiple), e insis-
timos en ello, ésta se efecttia de un sélo golpe, por una sintesis inmediata y transcen-
dente, gque no esta precedida | 6gicamente de ningun andlisis.
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Los evolucionistas, que no tienen ninguna idea de |la eternidad, como tampoco de
todo lo que es del orden metafisico, [laman de buena gana por este nombre a una du-
racion indefinida, es decir, a la perpetuidad, mientras que la eternidad es esencid-
mente la «no duracion»; este error es del mismo género que € que consiste en creer
gue € espacio es infinito, y por lo demés apenas se dan uno sin €l otro; la causa de
ello esta siempre en la confusion de lo concebible y de lo imaginable. En realidad, €
espacio es indefinido, pero, como toda otra posibilidad particular, es absolutamente
nulo en relacién a Infinito; del mismo modo, la duracion, incluso perpetua, no es
nada al respecto de la eternidad. Pero o méas singular, es esto: para aquellos que, a
ser evolucionistas de una manera o de otra, colocan toda realidad en el devenir, la
supuesta eternidad temporal, que se compone de duraciones sucesivas, y que es por
tanto divisible, parece partirse en dos mitades, una pasaday la otra futura. He agui, a
titulo de ggemplo (y podrian darse muchos otros), un curioso pasaje que sacamos de
una obra astronémica de M. Flammarion: «Si los mundos murieran para siempre, s
los soles una vez extinguidos no se reencendieran més, es probable que ya no hubiera
estrellas en e cielo. ¢Y por qué? Porgue la creacion es tan antigua, que podemos
considerarla como eterna en el pasado. Desde la época de su formacién, 1os innume-
rables soles del espacio han tenido ampliamente tiempo de extinguirse. Relativamen-
te a la eternidad pasada (sic), son Unicamente los nuevos soles los que brillan. Los
primeros estan extinguidos. Laidea de sucesion se impone pues por si misma a nues-
tro espiritu. Cuaquiera que sea la creencia intima que cada uno de nosotros haya ad-
quirido en su consciencia sobre la naturaleza del Universo, es imposible admitir la
antigua teoria de una creacién hecha de una vez por todas. ¢No es la idea de Dios
misma, sinbnima de la idea de Creador? Tan pronto como Dios existe, crea; s no
hubiera creado mas que una vez, no habria ya soles en lainmensidad, ni planetas s-
cando a su arededor la luz, €l calor, la electricidad y la vida. Es menester, de toda
necesidad, que la creacion sea perpetua. Y, s Dios no existiera, la antigiiedad, la
eternidad del Universo se impondria con més fuerza todavia»*. Es casi superfluo lla
mar |a atencién sobre la cantidad de puras hipotesis que hay acumuladas en estas po-
cas lineas, y que no son siquiera muy coherentes: es menester que haya nuevos soles
porque los primeros estan extinguidos, pero 10s nuevos no son mas que los antiguos
gue se han reencendido; es menester creer que las posibilidades se agotan pronto; ¢y
gué decir de esa «antigliedad» que equivale aproximativamente a la eternidad? Seria

! Astronomie populaire, pp. 380-381.
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pues igualmente légico hacer un razonamiento de esto género: si los hombres una
VEz muertos no se reencarnaran, es probable que ya no los hubiera sobre latierra, ya
que, desde que los hay, han tenido «ampliamente tiempo» de morir todos; he ahi un
argumento que ofrecemos de muy buena gana a |os reencarnacionistas, cuya tesis no
fortificara apenas. La palabra «evolucién» no esta en el pasgje que acabamos de citar,
pero es evidentemente esta concepciodn, exclusivamente basada sobre la «idea de su-
cesionx, la que debe reemplazar a «la antigua teoria de una creacién hecha de una vez
por todas», declarada imposible en virtud de una simple «creencia» (la palabra esta
ahi). Por lo demaés, para € autor, Dios mismo esta sometido a la sucesion o al tiem-
po; la creacidn es un acto temporal: «Tan pronto como Dios existe, crea»; se trata
pues de que tiene un comienzo, y probablemente también debe estar situado en el es-
pacio, pretendido infinito. Decir que «laidea de Dios es sinbnimade laidea de Crea-
dor», es emitir una afirmacion mas que contestable: ¢se atrevera a sostener que todos
los pueblos que no tienen la idea de creacion, es decir, en suma todos aquellos cuyas
concepciones no son de fuente judaca, no tienen por eso mismo ninguna idea que
corresponde a la de la Divinidad? Es manifiestamente absurdo; y destéquese bien
gue, cuando aqui se trata de creacidn, lo que se designa asi ho es hunca mas que €l
mundo corporal, es decir, e contenido del espado que la astronomia tiene la posibi-
lidad de explorar con su telescopio; jel Universo es verdaderamente bien pequefio
para estas gentes que ponen €l infinito y la eternidad por todas partes donde no po-
dria tratarse de ellos! Si ha sido menester toda la «eternidad pasada» para llegar a
producir e mundo corporal tal como le vemos hoy dia, con seres como los indivi-
duos humanos para representar la més alta expresion de la «vida universal y eterna»,
es menester convenir que se trata de un lastimoso resultado®; y, ciertamente, no sera
demasiado toda la «eternidad futura» parallegar ala «perfeccion», no obstante tan re-
lativa, con la que suefian nuestros evolucionistas. Eso nos recuerda la estrafal aria teo-
ria de no sabemos muy bien qué fil6sofo contemporaneo (si nuestros recuerdos son
exactos, debe ser Guyau), que se representaba la segunda «mitad de la eternidad»
como debiendo transcurrir reparando |os errores acumulados durante la primera mi-
tad; jHe aqui los «pensadores» que se creen «ilustrados», y que se permiten tomar a
irrision las concepciones religiosas!

1 M"® Marguerite Wolff, de quien ya hemos hablado, aseguraba que «Dios se habfa equivocado al
crear el mundo, porque era la primera vez y carecia de experiencia»; y agregaba que, «si tuviera que
recomenzar, lo haria ciertamente mucho mejor».
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Los evolucionistas, deciamos hace un momento, colocan toda realidad en el de-
venir; por eso es por |o que su concepcion es la negacion completa de la metafisica,
dado que ésta tiene esencialmente como dominio lo que es permanente e inmutable,
es decir, aguello cuya afirmaciéon es incompatible con el evolucionismo. La idea
misma de Dios, en estas condiciones, debe estar sometida a devenir como todo lo
demés, y ese es, en efecto, e pensamiento mas o menos confesado, si no de todos los
evolucionistas, a menos si de aquellos que quieren ser consecuentes consigo mis-
mos. Esta idea de un Dios que evoluciona (y que, habiendo comenzado en el mundo,
0 a menos con e mundo, no podria ser su principio, y que no representa asi mas que
una hipotesis perfectamente indtil) no es excepcional en nuestra época; se encuentra,
no solo en fildsofos del género de Renan, sino también en algunas sectas més o me-
nos extrafias cuyos comienzos, naturalmente, no remontan méas alla del dlitimo siglo.
He aqui, por gemplo, lo que los mormones ensefian sobre € tema de su Dios: «Su
origen fue la fusion de dos particulas de materia elemental, y, por un desarrollo pro-
gresivo, alcanzo la forma humana... Dios, eso no hay que decirlo (sic), ha comenza-
do siendo un hombre, y, por una via de continuada progresion, ha devenido lo que es,
y puede continuar progresando de la misma manera eterna e indefinidamente. Igud-
mente, el hombre puede crecer en conocimiento y en poder, tan lejos como le plazca
Asi pues, s e hombre esta dotado de una progresion eterna, vendra ciertamente un
tiempo donde sabra tanto como Dios sabe ahora»'. Y todavia: «El nifio més débil de
Dios que existe ahora sobre la tierra, poseerd a su tiempo mas dominacion, stbditos,
poder y gloria de la que posee hoy dia Jesucristo o su Padre, mientras que €l poder y
la elevacion de éstos habrén crecido en la misma proporciéns’. Estas absurdidades
no son mas fuertes que las que se encuentran en el espiritismo, del que no nos hemos
alejado més que en apariencia, y es bueno sefidlar algunas aproximaciones. la «pro-
gresion eterna» del hombre, de la que acabamos de tratar, es perfectamente idéntica a
la concepcidn de | os espiritistas sobre el mismo punto; y en cuanto ala evolucion de
la Divinidad, si no todos estan en eso, es no obstante una conclusion [6gica de sus
teorias, y hay efectivamente algunos que no retroceden ante semejantes consecuen-
cias, que las proclaman incluso de una manera tan explicita como extravagante. Es
asi como M. Jean Béziat, jefe de la secta «fraternistax, ha escrito hace algunos afios
un articulo destinado a demostrar que «Dios esta en perpetua evolucion» y a cua ha

L’ Etoile Millénaire, 6rgano del presidente Brigham Y oung, 1852.
2 Extracto de un sermén de Joseph Smith, fundador del Mormonismo.
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dado este titulo: «Dios no es inmutable; Satan, es Dios-Ayers; se tendra unaidea su-
ficiente al respecto por dgunos extractos. «Dios no nos parece todopoderoso en €l
momento considerado, puesto que hay la lucha del bieny del mal, y no bien absolu-
to... Del mismo modo que € frio no es més que un grado menor de calor, e mal no
es, é también, més que un grado menor del bien; y €l diablo o0 e mal no es més que
un grado menor de Dios. Es imposible contestar esta algumentacion. Asi pues, no
hay sino vibraciones caldricas, vibraciones benéficas o divinas més 0 menos activas,
simplemente. Dios es la Intencion evolutiva en incesante ascenso; ¢no resulta de eso
gue Dios estaba ayer menos avanzado que hoy, y DiosHoy menos avanzado que
Dios-Mariana? Aquellos que han salido del seno divino ayer son pues menos divinos
que aquellos que han salido del seno del Dios actual, y asi sucesivamente. Los sali-
dos de Dios-Ayer son menos buenos naturalmente gue los emanados del Dios
Momento, y es por ilusién, simplemente, por lo que se nombra Satén a lo que no es
todavia més que Dios, pero solamente Dios-Pasado y no Dios-Actual»". Semejantes
elucubraciones, ciertamente, no merecen que nadie se dedique arefutarlas en detalle;
pero conviene subrayar su punto de partida especificamente «moralista», puesto que
en todo eso no se trata més que de bien y de mal, y también hacer destacar que M.
Béziat argumenta contra una concepcion de Satén como literalmente opuesto a Dios,
lo que no es otra cosa que el «dualismo» que se atribuye de ordinario, y quizas equi-
vocadamente, a los maniqueos; en todo caso, es del todo gratuitamente como presta
esta concepcion a otros, a quienes es totalmente extrafia. Esto nos conduce directa-
mente a la cuestion del satanismo, cuestion tan delicada como compleja, que es toda-
viade esas que no pretendemos tratar completamente aqui, pero de la que, no obstan-
te, no podemos dispensarnos de indicar al menos algunos aspectos, aungque sea para
Nnos unatarea muy poco agradable.

! LeFraterniste, 27 de marzo de 1914.



CAPITULO X

LA CUESTION DEL SATANISMO

Se ha convenido que no se puede hablar del diablo sin provocar, por parte de to-
dos los que se jactan de ser mas 0 menos «modernos», es decir, por lainmensa mayo-
ria de nuestros contemporaneos, sonrisas desdefiosas 0 encogimientos de hombros
mas despectivos todavia; y hay gentes que, aunque tienen algunas convicciones reli-
giosas, no son los ultimos en tomar una semejante actitud, quizés por simple temor
de pasar por «atrasados», quizas también de una manera més sincera. Esos, en efecto,
estén bien obligados a admitir en principio la existencia del demonio, pero estarian
muy embarazados S tuvieran que constatar su accion efectiva; eso trastocaria enor-
memente el circulo restringido de ideas hechas en el gque tienen costumbre de mover-
se. Se trata de un ggemplo de ese «positivismo préactico» a que hemos hecho alusién
precedentemente: |as concepciones religiosas son una cosa, la «vida ardinaria» otra,
y, entre las dos, se tiene buen cuidado de establecer un tabique tan estanco como sea
posible; tanto da pues decir que uno se comportara de hecho como un verdadero in-
creyente, en lalégica al menos; ¢pero como hacer de otro modo, en una sociedad tan
«lustrada» y tan «tolerante» como la nuestra, sin hacerse tratar por |10 menos de «alu-
cinado»? Sin duda, una cierta prudencia es frecuentemente necesaria, pero prudencia
no quiere decir negacion «a priori» y sin discernimiento; no obstante, en descargo de
algunos medios catdlicos, se debe decir que € recuerdo de algunas mistificaciones
muy famosas, como las de Leo Taxil, no es ajeno a esta negacion: uno se ha arrojado
de un exceso en el exceso contrario; s todavia es una astucia del diablo hacerse ne-
gar, es menester convenir que no lo ha hecho demasiado mal. Si no abordamos esta
cuestion del satanismo sin alguna repugnancia, no es por razones del género de las
que acabamos de indicar, ya que un ridiculo de ese tipo, s es que |o es, nos toca muy
poco, y tomamos, bastante claramente, posicion contra el espiritu moderno bajo to-
das sus formas como para no tener que hacer uso de algunos miramientos; pero ape-
nas se puede tratar este tema sin tener que remover cosas que se querria mejor dejar
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en la sombra; no obstante, es menester resignarse a hacerlo en una cierta medida, ya
gue un silencio total a este respecto correriaé riesgo de ser muy mal comprendido.
No pensamos que |os satanistas conscientes, es decir, los verdaderos adoradores
del diablo, hayan sido jamas muy numerosos; se cita en efecto la sectade los Yézidis,
pero ese es un caso excepcional, y todavia no es seguro que sea correctamente inte-
pretado; por toda otra parte, apenas se encontrarian mas que aislados, que son brujos
de la més baja categoria, ya que seria menester no creer que todos los brujos o los
«Magos negros» mas o menos caracterizados responden igualmente a esta definicién,
y puede haber, entre ellos, quienes no creen de ninguna manera en la existencia del
diablo. Por otro lado, hay también la cuestion de los luciferinos: los ha habido, muy
ciertamente, fuera de los relatos fantasticos de Leo Taxil y de su colaborador €l Dr.
Hacks, y quizés los hay todavia, en América o en otras partes; si han constituido or-
ganizaciones, eso podria parecer ir contra lo que acabamos de decir; pero no hay re-
da de eso, yaque, s estas gentes invocan a Lucifer y le rinden un culto, es porque no
le consideran como €l diablo, es decir, es porque es verdaderamente a sus 0jos €
«portaluz»!, e inclusive hemos oido decir que |legaban hasta nombrarle «a Gran In-
teligencia Creadora». Sin duda, son satanistas de hecho, pero, por extrafio que eso
pueda parecer a aquellos que no van al fondo de las cosas, no son més que satanistas
inconscientes, puesto que se equivocan sobre la naturaleza de la entidad a la que di-
rigen su culto; y en lo que concierne a satanismo inconsciente, a diversos grados, es-
ta lgos de ser raro. A propoésito de los luciferinos, tenemos que sefiaar un singular
error: hemos oido afirmar que los primeros espiritistas americanos reconocian estar
en relacion con el diablo, al cual daban € nombre de Lucifer; en realidad, los lucife-
rinos no pueden ser de ninguna manera espiritistas, puesto que el espiritismo consiste
esencialmente en creerse en comunicacion con humanos «desencarnados», y puesto
que generalmente niega incluso la intervencion de otros seres que esos en la produc-
cion de los fendmenos. Incluso si ha ocurrido que algunos luciferinos emplean pro-
cedimientos analogos a los del espiritismo, tampoco son espiritistas por eso; la cosa
es posible, aungue €l uso de procedimientos propiamente magicos sea mas verosimil
en general. Si algunos espiritistas, por su lado, reciben un «mensaje» firmado por Lu-

1 M™ Blavatsky, que dio este nombre de Lucifer a una revista que fund6 en Inglaterra hacia el fi-
nal de su vida, afectaba tomarle igualmente en este sentido etimolégico de «portaluz», o, como ella
decia, de «portador de lallama de |a verdad»; pero ellano veia ahi mas que un puro simbol o, mientras
gue, paralos luciferinos, es un ser real.
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cifer o por Satén, no vacilan un solo instante en cargarle ala cuenta de alguin «espiri-

tista bromista», puesto que hacen profesion de no creer en el demonio, y puesto que
aportan incluso a esta negacion un verdadero apasionamiento; al hablarles del diablo,

uno se arriesga no solo a despertar en ellos desdén, sino més bien furor, 1o que es por
lo demas un signo bastante malo. Lo que los luciferinos tienen en comun con los es-

piritistas, es que son bastante limitados intel ectualmente, y parecidamente cerrados a
toda verdad de orden metafisico; pero estan limitados de una manera diferente, y hay
incompatibilidad entre las dos teorias; eso no quiere decir, naturalmente, que las mis-

mas fuerzas no puedan estar en juego en los dos casos, sino que laidea que se hacen
al respecto por una partey por otra es completamente diferente.

Es indtil reproducir las innumerables denegaciones de los espiritistas, asi como
de los ocultistas y de los teosofistas, relativamente a las existencia del diablo; se lle-
naria con €ellas facilmente todo un volumen, que seria por |o demds muy poco variado
y sin gran interés. Allan Kardec, ya lo hemos visto, ensefia que |os «malos espiritus»
se mejoran progresivamente; para é, angeles y demonios son igualmente seres
humanos, pero que se encuentran en las dos extremidades de la «escala espiritista»; y
agrega gue Satan no es més gue «a personificacion del mal bajo una forma alegori-
ca»’. Los ocultistas, por su lado, hacen llamada a un simbolismo que apenas com-
prenden y que acomodan a su fantasia; ademas, asimilan generalmente los demonios
a «el emental es» mas bien que a «desencarnados»; admiten al menos seres que no pa-
tenecen a la especie humana, y eso es ya algo. Pero he agui una opinién que se sale
un poco de lo ordinario, no en cuanto a fondo, sino por la apariencia de erudicién de
laque se envuelve: eslade M. Charles Lancelin, de quien ya hemos hablado; resume
en estos términos «€l resultado de sus investigaciones» sobre la cuestion de la exis-
tencia del diablo, ala que ha consagrado por lo demés dos obras especiales”: «El dia-
blo no es méas que un fantasmay un simbolo del mal. El judaismo primitivo le haig-
norado; por 1o demas, el Jehovah tiranico y sanguinario de los judios no tenia neces-
dad de ese repelente. La leyenda de la caida de los &ngeles se encuentra en el Libro
de Henoch, reconocido apocrifo desde hace mucho tiempo y escrito mucho més tar-
de. Durante la gran cautividad de Babilonia, € judaismo recibe de las religiones
orientales la impresion de divinidades malas, pero esta idea permanece entonces po-

! Le Livre des Esprits, pp. 54-56. —Sobre Satan y el infierno, cf. Léon Denis, Christianisme et
Siritisme, pp. 103-108; Dans |’ Invisible, pp. 395-405.
2 Histoire mythique de Shatan y Le Ternaire magique de Shatan.
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pular, sin penetrar en los dogmas. Y Lucifer es todavia entonces la estrella de la ma-

flana, y Satan un angel, una criatura de Dios. Més tarde, s Cristo habla del Malo y
del demonio, es por pura acomodacion a las ideas populares de su tiempo; pero para
él, e diablo no existe... En € cristianismo, el Jehovah vindicativo de los judios de-

viene un Padre de bondad: desde entonces, |as otras divinidades son, junto a é, divi-

nidades del mal. Al desarrollarse, e cristianismo entra en contacto con el helenismo

y recibe de é la concepcion de Plutdn 'y de las Furias, y sobre todo del Tértaro, que é

acomoda a sus propias ideas haciendo entrar en ellas confusamente todas las divini-

dades malas del paganismo grecorromano y de las diversas religiones con las cuales
se encontrd. Pero es en la Edad Media donde naci6 verdaderamente el diablo. En este
periodo de trastornos incesantes, sin ley, sin freno, €l clero, para contener a los pode-

rosos, fue llevado a hacer del diablo € gendarme de la sociedad; retomé la idea del

Malo y de las divinidades del mal, fundio € todo en la personalidad del diablo e hizo

de él €l espanto de los reyes y de los pueblos. Pero estaidea, de laque € clero erael

representante, le daba un poder incontestado; rapidamente también cay6 é mismo en

su propia trampa, y desde entonces existio € diablo; con el correr de los tiempos
modernos, su personalidad se afirmo, y en el siglo XV reinaba como sefior. Voltaire
y los enciclopedistas comenzaron la reaccion; laidea del demonio decling, y hoy dia
muchos sacerdotes ilustrados la consideran como un simple simbolo»'. No hay que
decir que esos sacerdotes «ilustrados» son simplemente modernistas, y que el espiritu

gue les anima es extrafiamente parecido a que se afirma en estas lineas; esta manera
més que fantastica de escribir la historia es bastante curiosa, pero, en resumidas
cuentas, vale tanto como la de los representantes oficiales de la pretendida «ciencia
de lasreligiones»: se inspira visiblemente en los mismos métodos «criticos», y los re-

sultados no difieren sensiblemente; es menester ser bien ingenuo para tomar en serio
a estas gentes que hacen decir a los textos todo lo que ellos quieren, y que siempre
encuentran medio de interpretarl os conformemente a sus propios prejuicios.

Pero volvamos a lo que llamamos € satanismo inconsciente, y, para evitar todo
error, digamos primeramente que un satanismo de este género puede ser puramente
mental y tedrico, sin implicar ninguna tentativa de entrar en relacion con entidades
cualesguiera, cuya existencia, en muchos casos, ni siquiera se considera. Es en este
sentido como se puede, por ejemplo, considerar como saténica, en una cierta medida,
toda teoria que desfigura notablemente laidea de la Divinidad; y seria menester aqui

! Le Monde Psychique, febrero de 1912.
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colocar en primer rango las concepciones de un Dios que evolucionay las de un Dios
limitado; por 1o demas, las unas no son mas que un caso particular de las otras, ya
gue, para suponer que un ser puede evolucionar, es menester evidentemente cance-
birle como limitado; decimos un ser, ya que Dios, en estas condiciones, no es el Ser
universal, sino un ser particular e individual, y eso no se da apenas sin un cierto «plu-
ralismo» donde el Ser, en el sentido metafisico, no podria encontrar lugar. Més o
menos abiertamente, todo «inmanentismo» somete a la Divinidad a devenir; eso
puede no ser visible en las formas mas antiguas, como el panteismo de Spinoza, y
guizés esta consecuencia es incluso contraria a las intenciones de éste (no hay siste-
ma filosofico que no contenga, @ menos en germen, alguna contradiccion interna);
pero, en todo caso, estd muy claro a partir de Hegel, es decir, en suma, desde que €l
evolucionismo ha hecho su aparicién, y, en nuestros dias, las concepciones de los
modernistas son particularmente significativas bajo esta relacion. En cuanto alaidea
de un Dios limitado, tiene también, en la éoca actual, muchos partidarios declara-
dos, ya sea en sectas como esas de las que hablamos al final del capitulo precedente
(los mormones llegan hasta sostener que Dios es un ser corporal, a quien asignan
como residencia un lugar definido, un planeta imaginario |lamado «Colob»), 0 ya sea
en algunas corrientes del pensamiento filosofico, desde el «personalismo» de Renou-
vier hasta las concepciones de William James, que el novelista Wells se esfuerza en
popularizar'. Renouvier negaba el Infinito metafisico porque le confundia con el
pseudoinfinito matematico; para James, la cosa es diferente, y su teoriatiene su pun-
to de partida en un «moralismo» muy anglosajon: es mas ventajoso, desde e punto
de vista sentimental, representarse a Dios ala manera de un individuo, que tiene cua-
lidades (en el sentido moral) comparables a las nuestras; asi pues, es esta concepcion
antropomorfica la que debe tenerse por verdadera, segin la actitud «pragmatista» que
consiste esencialmente en substituir la verdad por la utilidad (moral o material); y
por lo demés James, conformemente a las tendencias del espiritu protestante, con-
funde la religion con la simple religiosidad, es decir, que no ve en ella nada mas que
el elemento sentimental. Pero hay otra cosa mas grave todavia en €l caso de James, y
es sobre todo lo que nos hace pronunciar a su propésito esta palabra de «satanismo
inconsciente», que, parece, ha indignado tan vivamente a algunos de sus admirado-
res, particularmente en medios protestantes cuya mentalidad esta enteramente dis-

1Dieu, I'Invisible Roi.
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puesta a recibir semejantes concepciones’: es su teoria de la «experiencia religiosa»,
gue le hace ver en el «subconsciente» el medio para que e hombre se ponga en co-
municacion efectiva con lo Divino; de ahi a aprobar las précticas del espiritismo, a
conferirles un carécter eminentemente religioso, y a considerar a los médiums como
los instrumentos por excelencia de esta comunicacion, se convendra en ello, no habia
mas que un paso. Entre elementos bastante diversos, € «subconsciente» contiene in-
contestablemente todo lo que, en la individualidad humana, constituye los rastros o
los vestigios de |los estados inferiores del ser, y aquello con lo que pone a hombre en
comunicacion, es ciertamente todo lo que, en nuestro mundo, representa a esos mis-
mos estados inferiores. Asi, pretender que eso es una comunicacion con lo Divino, es
verdaderamente colocar a Dios en los estados inferiores del ser, in inferisen el senti-
do literal de esta expresion’; asi pues, se trata de una doctrina propiamente «infer-
nal», una inversion del orden universal, y eso es precisamente lo que llamamos «sa-
tanismo»; pero, como esta claro que no es querido expresamente y que los que emi-
ten o aceptan tales teorias no se dan cuenta de su enormidad, no es mas que satanis-
MO inconsciente.

Por |o demas, €l satanismo, incluso consciente, se caracteriza siempre por una in-
version del orden normal: toma a contrapie las doctrinas ortodoxas, invierte expre-
samente algunos simbol os o algunas férmulas; en muchos casos, |as précticas de los
brujos no son sino practicas religiosas cumplidas al revés. Habria que decir cosas
bien curiosas sobre la inversion de los simbolos, no podemos tratar esta cuestion
ahora, pero tenemos que indicar que ese es un signo gque engaria raramente; solamen-
te, segin que la inversion sea intencional o no, €l satanismo puede ser consciente o
inconsciente®. Asi, en la secta «carmeliana» fundada antafio por Vintras, el uso de

! Se nos ha reprochado también, por el mismo lado, 1o que se ha crefdo poder Ilamar un «prejuicio
antiprotestante»; nuestra actitud a este respecto es en realidad todo o contrario de un prejuicio, puesto
gue hemos llegado a ella de una manera perfectamente reflexionada, y como conclusion de varias con-
sideraciones que hemos indicado ya en diversos pasajes de nuestra Introduccion general al estudio de
las doctrinas hindues.

% Lo opuesto es in excelsis, en los estados superiores del ser, que son representados por |os cielos,
del mismo modo que latierrarepresenta el estado humano.

® Algunos han querido ver simbolos invertidos en lafigura de la «cepa de vifia dibujada por los es-
piritus» que Allan Kardec ha colocado, bajo orden suya, en la portada del Livre des Esprits; la dispo-
sicion de los detalles es en efecto |0 bastante extrafia como paradar lugar a unatal suposicion, pero no
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una cruz invertida es un signo que aparece a primera vista como eminentemente sos-
pechoso; es verdad gque este signo se interpretaba como indicando que el reino del
«Cristo doloroso» debia hacer sitio en adelante al del «Cristo glorioso»; asi pues, es
muy posible que Vintras mismo no haya sido més que un satanista perfectamente in-
consciente, a pesar de todos los fendmenos que se cumplian arededor de é y que
dependen claramente de la «mistica diabdlica»; pero quizés no se podria decir otro
tanto de alguno de sus discipulos y de sus sucesores mas 0 menos legitimos; por 1o
demés, esta cuestion regueriria un estudio especial, que contribuiria a aclarar singu-
larmente una muchedumbre de manifestaciones «preternaturales» constatadas duran-
te todo el curso del siglo X1X. Seacomo sea, hay ciertamente més que un matiz entre
«pseudoreligion» y «contrareligion»', y es menester guardarse contra al gunas asimi-
laciones injustificadas; pero, de la unaala otra, puede haber muchos grados por don-
de €l paso se efectlia casi insensiblemente y sin que uno se aperciba de ello: ese es
uno de los peligros especiales que son inherentes a toda intrusion, incluso involunta-
ria, en el dominio propiamente religioso; cuando uno se introduce en una pendiente
Como esa, apenas es posible saber con certeza dénde se detendra, y es muy dificil re-
cuperarse antes de que sea demasiado tarde.

Nuestra explicacion relativa a caracter satanico de algunas concepciones, que no
pasan habitualmente por tales, hace |lamada todavia a un complemento que estima-
mos indispensable, porque muchas gentes no saben hacer la distincion entre domi-
nios que, sin embargo, estan esencia y profundamente separados. En lo que hemos
dicho, hay naturalmente una alusién a la teoria metafisica de los estados multiples
del ser, y lo quejustifica el lenguaje que hemos empleado, es esto: todo |o que se di-
ce teol6gicamente de los angeles y de los demonios se puede decir también metafis-
camente de |los estados superiores e inferiores del ser. Eso es a menos muy destaca-
ble, y hay en ello una «clave», como dirian los ocultistas; pero los arcanos que abre
esta llave no son para uso. Se trata de un gemplo de lo que hemos dicho en otra pa-
te®, de que toda verdad teol 6gica puede ser transpuesta en términos metafisicos, pero

es de una nitidez suficiente como para que hagamos estado de ello, y no sefialamos esto més que a ti-
tulo puramente documental.

L En labrujeria, la «contrareligion» intencional viene a superponerse alamagia, pero siempre debe
ser distinguida de ésta, que, aunque es del orden mas inferior, no tiene este carécter por si misma; no
hay ningunarelacion directa entre el dominio delamagiay el delareligion.

2 Introduccion general al estudio de las doctrinas hindues, pp. 112-115, ed. francesa.
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sin que lareciproca sea verdad, ya que hay verdades metafisicas que no son suscepti-
bles de ser traducidas en términos teol6gicos. Por otra parte, jamas se trata mas que
de una correspondencia, y no de una identidad ni de una equivalencia; la diferencia
de lenguaje marca una diferencia real de punto de vista, y, desde que las cosas no se
consideran bajo el mismo aspecto, ya ho dependen del mismo dominio; la universa-
lidad, que caracteriza Unicamente ala metafisica, no se encuentra de ninguna manera
en lateologia. Lo que la metafisica tiene que considerar propiamente, son las posihi-
lidades del ser, y de todo ser, en todos |os estados; bien entendido, en los estados su-
periores e inferiores, asi como en el estado actual, puede haber seres no humanos, o,
més exactamente, seres en las posibilidades en las que no entra laindvidualidad es-
pecificamente humana; pero eso, que parece ser |0 que interesa mas particularmente
al tedlogo, no importa igualmente al metafisico, a quien le basta admitir que ello de-
be ser asi, desde que eso es efectivamente posible, y porgque ninguna limitacion arbi-
traria es compatible con la metafisica. Por lo demés, s hay una manifestacion cuyo
principio esta en un cierto estado, importa poco que esta manifestacion deba ser refe-
ridaatal ser mas bien que atal otro, entre aquellos que se Stlian en ese estado, e in-
clusive, a decir verdad, puede ocurrir que no haya lugar a referirla a ningin ser de-
terminado; es Unicamente el estado |o que conviene considerar, en la medida en que
percibimos, en este otro estado donde estamos, algo que es en suma como un reflgjo
0 un vestigio, seguin se trate de un estado superior o inferior al nuestro. Importa insis-
tir sobre este punto, de que unatal manifestacion, de cudquier naturaleza que sea, no
traduce nunca més que indirectamente lo que pertenece a otro estado; por eso es por
lo que decimos que ellatiene alli su principio mas bien que su causainmediata. Estas
precisiones permiten comprender |o que hemos dicho a propésito de las «influencias
errantes», algunas de las cuales pueden tenerse verdaderamente como «saténicas» 0
«demoniacas», ya sea que se las considere por lo demas como fuerzas purasy sim-
ples o como el medio de accién de algunos seres propiamente dichos': ambas pueden
ser verdaderas segun |os casos, y debemos dgjar el campo abierto a todas las posihi-
lidades; por lo demas, eso no cambia nada en la naturaleza intrinseca de las influen-
cias en cuestion. Se debe ver por esto hasta qué punto entendemos permanecer fuera
de toda discusion de orden teoldgico; nos abstenemos expresamente de colocarnos

! Diversos ocultistas pretenden que lo que se nos aparece como fuerzas, son en realidad seres indi-
viduales, mas 0 menos comparables a los seres humanos; en muchos casos, esta concepcion antropo-
morfica estodo lo contrario de la verdad.
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bajo ese punto de vista, lo que no quiere decir que no reconozcamos plenamente su
legitimidad; y, aunque empleamos algunos términos tomados a lenguaje teol dgico,
no hacemos en suma sino adoptar, basdndonos sobre correspondencias reales, los
medios de expresion que son propios para hacernos comprender més fécilmente, lo
gue es en efecto nuestro derecho. Dicho esto para poner las cosas a punto y para pre-
venir tanto como sea posible las confusiones de las gentes ignorantes o mal intencio-
nadas, por eso no es menos verdad que |os tedlogos podran, si 10 juzgan a propésito,
sacar partido, bajo su punto de vista, de las consideraciones que exponemos agui; en
lo que concierne alos demés, si hay quien tiene miedo de las palabras, no tendra mas
gue llamar de otra manera a lo que, en cuanto a nos, continuaremos [lamando diablo
0 demonio, porque no vemos en ello ningln inconveniente serio, y también porque
seremos probablemente mejor comprendido de esta manera que s introducimos una
terminologia mas 0 menos inusitada, que no seria mas que una complicacion perfec-
tamente indtil.

El diablo no es solo terrible, es frecuentemente grotesco; que cada quien tome eso
como lo entienda, seguin la idea que se haga de €ello; aquellos que podrian estar tenta-
dos de extrafiarse o incluso de escandalizarse por unatal afirmacion que se remitan a
los detalles estrafalarios que se encuentran inevitablemente en todo asunto de bruje-
ria, y que hagan después una aproximacion con todas esas manifestaciones ineptas
gue los espiritistas tienen la inconsciencia de atribuir a los «desencarnados». He aqui
una muestra tomada entre mil: «Se lee una plegaria a los espiritus, y todo e mundo
coloca sus manos sobre la mesa o sobre el velador mas proximo, después se hace la
obscuridad... La mesa oscila un poco, y Mathurin, por este hecho, anuncia su pre-
sencia... De repente, un rasponazo violento, como s una garra de acero arafiara la
mesa bajo nuestras manos, nos hace estremecer a todos. En adelante han comenzado
los fendbmenos. Golpes violentos son sacudidos sobre el piso junto a la ventana, en
un reducto inaccesible para nosotros, después un dedo materializado arrasca fuerte-
mente mi antebrazo; una mano helada viene sucesivamente a tocar mis dos manos.
Esta mano deviene caliente; palmotea mi mano derecha e intenta quitarme el anillo,
pero no llega aello... Me quita el manguito y le arroja sobre las rodillas de la perso-
na que esta en frente de mi; ya no le recuperaria més que a final de la sesion. Mi
mufieca esté cogida entre el pulgar y € indice de lamano invisible; mi chagueta es ti-
rada por abgjo, se juega en varias ocasiones al tambor con los dedos sobre mi muslo
derecho. Un dedo se introduce bajo mi mano derecha que reposa enteramente sobre



LA CUESTION DEL SATANISMO 237

la mesa, y encuentra medio, yo no s& cdmo, de arafiarme la palma de la mano... A
cada uno de estos atrevimientos, Mathurin, que parece encantado de si mismo, viene
a gjecutar sobre la mesa, contra nuestras manos, una serie de giros. En varias ocasio-
nes pide canto; explica incluso, por golpes sacudidos, los trozos que prefiere; se le
cantan... Un vaso de agua, azUcar, una jarra de agua, un vaso, un botellon de ron,
una cucharilla, han sido colocados, antes de la sesion, sobre la mesa del comedor,
cerca de la ventana. Oimos de maravilla a la entidad aproximarse a ella, poner agua,
después ron en el vaso, y abrir €l azucarero. Antes de poner azlcar en €l ponche en
preparacion, la entidad toma de é dos trozos produciendo curiosas chispas, y viene a
frotarlos en medio de nosotros. Luego retorna a ponche después de haber arrojado
sobre la mesa |os trozos frotados, y coge €l azucarero para poner azlcar en el vaso.
Oimos girar la cuchara, y golpes sacudidos anuncian que se me va a ofrecer a beber.
Para aumentar la dificultad, giro la cabeza, de suerte que Mathurin, si busca mi boca,
no encontrard mas que mi oreja. Pero no he contado con mi huésped: €l vaso viene a
buscar mi boca donde se encuentra sin una vacilacion, y e ponche me es enviado de
una manera mas bien brusca pero impecable, ya que no se pierde de é ni una sola go-
ta... Tales son los hechos que, desde hace casi quince afios, se reproducen todos los
sébados con algunas variaciones...»". Serfa dificil imaginar algo més pueril; para
creer que los muertos vuelven para librarse a estas necedades de mal gusto, es me-
nester ciertamente algo mas que ingenuidad; ¢y qué pensar de esta «plegariaalos es-
piritus» por la que comienza una tal sesiéon? Este caracter grotesco es evidentemente
la marca de algo de un orden muy inferior; aunque su fuente esta en el ser humano (y
comprendemos en este caso las «entidades» formadas artificialmente y mas o menos
persistentes), eso proviene ciertamente de las regiones mas bajas del «subconscien-
te»; y, en un grado més o menos acentuado, todo el espiritismo, englobando en €
précticasy teorias, estd marcado por este carécter. No hacemos excepcion paralo que
hay de méas «elevado», a decir de los espiritistas, en las «comunicaciones» que reci-
ben: las que tienen pretensiones de expresar ideas, son absurdas, o ininteligibles, o de
una banalidad que Unicamente gentes completamente incultas pueden no ver; en
cuanto a resto, es de la sentimentalidad més ridicula. Ciertamente, no hay necesidad

! Le Fraterniste, 26 de diciembre de 1913 (articulo de M. Eugéne Philippe, abogado de |a corte de
apelacion de Paris, vicepresidente de la Sociedad francesa de estudios de |os fendmenos psiquicos). —
El relato de una sesién casi semejante, con los mismos médiums (M™y M"® Vallée) y la misma «enti-
dad» (que ahi es calificado incluso de «guia espiritual»), hasido dadaen L’ Initiation, octubre de 1911.
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de hacer intervenir especialmente el diablo para explicar semejantes producciones,
gue estén enteramente a la altura de la «subconsciencia» humana; si consintiera en
mezclarse a ello, con toda seguridad no tendria que hacer mucho esfuerzo para hacer-
lo mucho mejor que eso. Se dice incluso que el diablo, cuando quiere, es muy buen
tedlogo; es verdad, sin embargo, que no puede impedirse dejar escapar siempre algu-
na necedad, que es como su firma; pero agregaremos que no hay méas que un dominio
que le esta rigurosamente prohibido, y es € de la metafisica pura; éste no es €l lugar
paraindicar las razones, aunque los que hayan comprendido |as explicaciones prea-
dentes puedan adivinar una parte de ellas sin demasiada dificultad. Pero volvamos a
las divagaciones de la «subconsciencia»: basta que ésta tenga en ella elementos «de-
moniacos», en el sentido que hemos dicho, y que sea capaz de poner a hombre en re-
lacién involuntaria con influencias que, incluso s no son més que simples fuerzas
inconscientes por si mismas, por eso N0 son Menos «demoniacas» también; eso basta,
decimos, para que el mismo carécter se exprese en algunas de las «comunicaciones»
de que se trata. Estas «comunicaciones» no son forzosamente las que, como las hay
frecuentemente, se distinguen por la groseria de su lenguaje; puede ocurrir que sean
también, a veces, aquellas ante las cuales |os espiritistas caen presas de admiracion:
bajo esta relacion, hay marcas que son bastante dificiles de distinguir a primera vista:
en esto, también, puede ser una simple firma, por asi decir, constituida por € tono
mismo del conjunto, o por dguna férmula especial, por una cierta fraseologia; y hay
términos y férmulas de éstas, en efecto, que se encuentran un poco por todas partes,
que rebasan la atmosfera de tal o de cual grupo particular, y que parecen ser impues-
tos por alguna voluntad que €jerce una accion més general. Constatamos simplemen-
te, sin querer sacar de ello una conclusion precisa; preferimos dejar disertar sobre
eso, con lailusion de que eso confirma su tesis, alos partidarios de la «tercera misti-
ca», de esa «mistica humana» que imagind el protestante mal convertido que era
Goerres (queremos decir que su sentimentalidad habia permanecido protestante y
«racionalista» por algunos lados); para nos, si tuviéramos que plantear la cuestion
sobre € terreno teoldgico, no se plantearia de esta manera, desde que se trata de ele-
mentos que son propiamente «infrahumanos», y por tanto representativos de otros es-
tados, incluso s estan incluidos en el ser humano; pero, todavia una vez mas, ese no
es de ninguna manera nuestro asunto.

Las cosas a las que acabamos de hacer alusion se encuentran sobre todo en las
«comunicaciones» que tienen un carécter especialmente moral, 1o que, por 1o demas,
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es € caso del mayor niUmero; muchas gentes no dejaran de indignarse de que se haga
intervenir en eso al diablo, por indirectamente que sea, y de que se piense que €l dia-
blo puede predicar la moral; eso es incluso un argumento que los espiritistas hacen
valer frecuentemente contra aquellos de sus adversarios que sostienen la teoria «de-
moniaca». He aqui, por gemplo, en qué términos se ha expresado sobre este punto
un espiritista que es a mismo tiempo un pastor protestante, y cuyas palabras, en ra-
z6n de esta doble cualidad, merecen alguna atencion: «Se dice en las iglesias. pero
esos espiritus que se manifiestan, son demonios, y es peligroso ponerse en relacion
con €l diablo. Al diablo, yo no he tenido e honor de conocerle (sic); pero, en fin, su-
pongamos que existe: 10 que yo sé de él, es que tiene una reputacion bien establecida,
la de ser muy inteligente, muy malo, y al mismo tiempo no ser un personaje esen-
cialmente bueno y caritativo. Ahora bien, si las comunicaciones nos vienen del dia-
blo, ¢como es que, muy frecuentemente, tienen un caracter tan elevado, tan hemoso,
tan sublime que podrian figurar muy ventajosamente en las catedrales y en la pred-
cacion de los oradores religiosos més elocuentes? ¢Como es que este diablo, que es
tan malhechor y tan inteligente, se aplica en tantas circunstancias a propacionar a
aquellos que comunican con é las directrices mas consoladoras y més moralizantes?
Asi pues, yo no puedo creer que estoy en comunicacion con € diablo»'. Este argu-
mento no nos hace ningunaimpresion, primero porque, si el diablo puede ser tedlogo
cuando encuentra ventgja en ello, también puede, y «a fortiori», ser moralista, o que
no requiere tanta inteligencia; se podria admitir incluso, con alguna apariencia de ra-
zdn, gque eso es un disfraz que toma para engafar a los hombres y hacerles aceptar
doctrinas falsas. Después, esas cosas «consoladoras» y «moralizantes» son precisa-
mente, a nuestros 0jos, del orden mas inferior, y es menester estar dego por algunos
prejuicios para encontrarlas «elevadas» y «sublimes»; poner la moral por encima de
todo, como lo hacen los protestantes y |os espiritistas, es todavia invertir e orden
normal de las cosas; eso mismo es pues «diabdlico», |0 que no quiere decir que todos
los que piensan asi estén por eso en comunicacion efectiva con €l diablo.

A este proposito, hay que hacer todavia otra precision: es que los medios donde
se siente la necesidad de predicar la moral en toda circunstancia son frecuentemente
los més inmorales en la préctica; expliquese eso como se quiera, pero es un hecho;
para nos, la simple explicacion, es que todo lo que toca a ese dominio pone en juego
inevitablemente lo que hay de més bajo en la naturaleza humana; no es por nada que

! Discurso del pastor Alfred Bénézech en e Congreso espiritista de Ginebra, en 1913.
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las nociones morales del bien y del mal son inseparables una de la otra 'y no pueden
existir sino por su oposicion. Pero que los admiradores de la moral, si no tienen los
ojos cerrados por una toma de partido demasiado incurable, quieran mirar bien al
menos si no habria, en los medios espiritistas, muchas de las cosas que podrian ali-
mentar esa indignacion que manifiestan tan facilmente; al decir de las gentes que han
frecuentado esos medios, hay ahi fondos muy indecorosos. Respondiendo a ataques
aparecidos en diversos 6rganos espiritistas’, F. K. Gaboriau, entonces director del
Lotus (y que debia abandonar la Sociedad Teosdfica un poco mas tarde), escribia es-
to: «Las obras espiritistas ensefian y provocan fatalmente la pasividad, es decir, la
ceguera, € debilitamiento moral y fisico de los pobres seres cuyo sistema nervioso y
psiquico se manosea y se muele en sesiones donde todas las pasiones malas y grose-
ras toman cuerpo... Habriamos podido por venganza, si la venganza fuera admitida
en teosofia, publicar una serie de articulos sobre el espiritismo, haciendo desfilar en
el Lotus todas las historias grotescas u horribles que conocemos (y que no se olvide
gue nosotros, |os fenomenalistas, hemos sido cas todos de la casa), mostrar a todos
los médiums célebres cogidos con las manos en la masa (lo que no les quita mas que
lasantidad y no la autenticidad), analizar cruelmente |as publicaciones de los Bérel s,
que son legidn, decir, explicandolo, todo o que hay en el libro de Hucher, La Spirite,
volver sobre la historia de los fondos del espiritismo, copiar de las revistas espiritis-
tas americanas anuncios espiritistas de casas de prostitucion, contar en detalle los
horrores de todo género que han pasado y que pasan todavia en las sesiones obscuras
con materializaciones, en América, en Inglaterra, en laIndiay en Francia, en una pe-
labra, hacer quizés una obra de saneamiento Util. Pero preferimos callarnos y no lle-
var la turbacion a espiritus ya suficientemente perturbadoss’. He aqui, a pesar de esa
reserva, un testimonio muy claro y que no se puede dudar: es el de un «neoespiritua-
lista», y que, al haber pasado por el espiritismo, estaba bien informado. Tenemos
otros del mismo género, y mas recientes, como € de M. Jolliver-Castelot, un ocultis-

! Concretamente en la Revue Spirite del 17 de septiembre de 1887.

2 Se trata de un médium Ilamado Jules-Edouard Bérel, gue se titulaba modestamente «el secretario
de Dios», y que acababa de hacer aparecer un enorme volumen lleno de las peores extravagancias. —
Otro caso patolégico andlogo, aunque fuera del espiritismo propiamente dicho, es €l de un cierto M.
Paul Auvard, que ha escrito, «bajo € dictado de Dios», un libro titulado Le Saint Dictamen, en € que
hay de todo excepto cosas sensatas.

3 Le Lotus, octubre de 1887.
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ta que se ha ocupado sobre todo de alquimia, pero también de psiquismo, y que por
lo demés se ha separado hace mucho tiempo de la escuela papusiana a la que habia
pertenecido primeramente. Era en el momento en que se hacia un cierto ruido, en la
prensa, arededor de los fraudes incontestables que habian sido descubiertos en las
experiencias de materializacion que M™ Juliette Alexandre-Bisson, la viuda del cé-
lebre vaudevillista, y € Dr. von Schrenck-Notzing proseguian con un médium a
quien no se designaba més que por la denominacion misteriosa de Eva C...; M. Jo-
[livet-Castelot levantd contra él la cdlera de los espiritistas a hacer conocer, en una
carta que fue publicada por La Mafiana, que esta Eva C... o Carriere, que también se
habia hecho |lamar Rosa Dupont, no era en definitiva sino Marthe Béraud, a quien
habia ya mistificado el Dr. Richet en la villa Carmen de Argel (y es también con la
misma persona con quien otros sabios oficiales quieren hoy experimentar en un labo-
ratorio de la Sorbonne)*. M. Chevreuiil, en particular, cubrié de injuriasa M. Jollivet-
Castelot?, que, llevado al extremo, develé bastante brutalmente |as costumbres incon-
fesables de algunos medios espiritistas, «el sadismo que se mezclaa fraude, alacre-
dulidad, a la necedad insondable, en muchos médiums... y experimentadores»; em-
pled incluso términos demasiado crudos para que los reproduzcamos, y citaremos so-
lamente estas lineas. «Es cierto que la fuente es frecuentemente impura. Esos mé-
diums desnudos, esos examenes de pequefios “escondrijos’, esos pal pamientos mi-
nuciosos de los fantasmas materializados, traducen mas bien el erotismo que un mi-
lagro del espiritismo y del psiquismo. jTengo laideade que si |0s espiritus volvieran,
se mostrarfan de una manera diferente!»*. Sobre esto, M. Chevretil exclamaba: «No
quiero pronunciar ya el nombre del autor que, Psiquizado por €l Odio (sic), acaba de
ahogarse en la basura; su nombre ya no existe para nosotros»*. Pero esta indignacion,
mas bien comica, no podia ocupar €l lugar de una refutacion; las acusaciones perme-
necen enteras, y hay lugar a creer que son fundadas. Durante este tiempo, se discutia,
entre los espiritistas, sobre la cuestion de saber si los nifios deben ser admitidos alas
sesiones. parece que, en el «Fraternista», son excluidos de las reuniones donde se
hacen experiencias, pero que, en revancha, se han instituido «cursos de bondad» (sic)

! Estas experiencias, terminadas después de que se escribié esto, han dado un resultado enteramen-
te negativo; es menester creer que esta vez se habian tomado precauciones mas eficaces.

? Le Fraterniste, 9 de enero, 1y 6 de febrero de 1914.

% Les Nouveaux Horizons de la Science et de la Pensée, febrero de 1914, p. 87.

4 Le Fraterniste, 13 de febrero de 1914.
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a su intencién'; por otra parte, en una conferencia hecha ante la «Sociedad francesa
de estudios de los fendmenos psiquicos», M. Paul Bodier declaraba claramente que
«hada seria quizas més dafino que hacer asistir alos nifios a las sesiones experimen-
tales que se hacen un poco por todas partes», y que «el espiritismo experimental no
debe ser abordado sino en la adolescencia?. Los espiritistas un poco razonables te-
men pues la influencia nefasta que sus practicas no podrian dejar de g ercer sobre €l
espiritu de los nifios; ¢pero no constituye esta confesion una verdadera condena de
esas précticas, cuyo efecto sobre los adultos apenas es menos deplorable? Los espiri-
tistas, en efecto, insisten siempre para que € estudio de los fendmenos, asi como
también la teoria por la que los explican, se ponga a a cance de todos indistintamen-
te; nada es mas contrario a su pensamiento que considerarlo como reservado a una
cierta élite, que podria estar mejor preparada contra sus peligros. Por otro lado, la ex-
clusion de los nifios, que puede sorprender a aquellos que conocen las tendencias
propagandistas del espiritismo, se explica bien cuando se piensa en todas esas cosas
mas que dudosas que pasan en algunas sesiones, y sobre las cuales acabamos de
aportar testimonios innegabl es.

Otra cuestion que arrojaria una luz extrafia sobre las costumbres de algunos me-
dios espiritistas y ocultistas, y que por o demas se relaciona mas directamente con la
del satanismo, es la cuestion del incubato y sucubato, a la que hemos hecho alusion
al hablar de un encuesta donde se la habia hecho intervenir, de una manera més bien
inesperada, a proposito del «sexo de los espiritus». Al publicar la respuesta de M.
Ernests Bosc sobre este punto, la redaccion del Fraternista agregaba en nota: «M.
Legrand, del Instituto n°® 4 de Amiens (es la designacién de una agrupacion «frater-
nista»), nos citaba, a comienzos de este marzo corriente (1914), el caso de una joven
virgen de dieciocho afios que, desde la edad de doce afios, sufrid todas las noches la
pasién de un incubo. Se le han hecho confidencias circunstanciadas y detalladas, que
llenan de &stupor»s. Desafortunadamente, no se nos dice si, contrariamente alaregla,
esta joven habia frecuentado las sesiones espiritistas; en todo caso, se encontraba evi-
dentemente en un medio favorable a tales manifestaciones; en cuanto a nos, no ded-
diremos si eso no es mas que trastorno y alucinacion, o si es menester ver en ello otra
cosa. Pero este caso no es aisado: M. Ernest Bosc, aunque afirma con razén que en

! LeFraterniste, 12 de diciembre de 1913.
% Revue Spirite, marzo de 1914, p. 178.
3 Le Fraterniste, 13 de marzo de 1914.
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€s0 no se trata de «desencarnados», aseguraba que «algunas viudas, asi como mucha-
chas jovenes, |le habian hecho confidencias absolutamente perturbadoras», a é tam-
bién; solamente, agregaba con prudencia: «Pero no podriamos hablar de ello aqui, ya
que esto constituye un verdadero secreto esotérico no comunicable». Esta Ultima
asercion es simplemente monstruosa: 1os secretos verdaderamente incomunicables,
aquellos que merecen llamarse «misterios» en el sentido propio de esta palabra, son
de una naturaleza completamente diferente, y no son tales sino porque toda palabra
es impotente para expresarlos; y e verdadero esoterismo no tiene absolutamente na-
da que ver con esas cosas indecorosas'. Hay otros ocultistas que, a este respecto, es-
tan lejos de ser tan reservados como M. Bosc, puesto que conocemos a uno de ellos
que ha llegado hasta publicar, bajo forma de folleto, un «método préctico para el in-
cubato y el sucubato», donde no se trata, es verdad, més que de autosugestion puray
simple; no insistimos mas, pero, si hubiera contradictores posibles que pretendieran
reclamarnos precisiones, les prevenimos caritativamente que podrian tener que arre-
pentirse de ello; sabemos mucho sobre algunos personajes que se las dan de «grandes
maestros» de tales o cuales organizaciones pseudoiniciéticas, y que harian mucho
mejor permaneciendo en la sombra. Los temas de este orden no son de aquell os sobre
los que uno se extiende de buena gana, pero no podemos dispensarnos de constatar
que hay gentes que sienten la necesidad enfermiza de mezclar esas cosas a estudios
ocultistas y supuestos misticos; es bueno decirlo, aunque no sea més que para hacer
conocer la mentalidad de esas gentes. Naturalmente, es menester no generalizar, pero
estos casos son muy numerosos en |os medios «neoespiritualistas» para que eso sea
puramente accidental; se trata pues de un peligro que hay que sfiaar, y parece ver-
daderamente que esos medios sean aptos para producir todos los géneros de trastor-
no; y, aunque no hubiera ahi méas que eso, ¢se encontrara que el epiteto de «satani-
co», tomado en un sentido figurado si se quiere, sea demasiado fuerte para caracteri-
zar algo tan masano?

Hay todavia otro asunto, particularmente grave, del que es necesario decir algu-
nas palabras. en 1912, €l caballero Le Clément de Saint-Marcg, entonces presidente
de la «Federation Spirite Belge» y del «Bureau international du Spiritisme», publicd,
bajo pretexto de «estudio histérico», un innoble folleto titulado L’ Eucharistie, que
dedicé a Emmanuel Vauchez, antiguo colaborador de Jean Macé en la «Ligue fran-

! Seria menester hablar también de algunos casos de «vampirismo», que dependen de la brujeria
més baja; incluso si en todo eso no interviene ninguna fuerza extrahumana, apenas vale mas por €llo.
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caise de L’ Enseignement». En una carta que fue insertada en la portada de este folle-
to, Emmanuel Vauchez afirmaba, «de parte de espiritus superiores», que «Jesls ho
esta del todo orgulloso del papel que los clérigos le hacen jugar»; se puede juzgar por
esto la mentalidad especial de estas gentes que, a mismo tiempo que espiritistas
eminentes, son dirigentes de asociaciones de libre pensamiento. El panfleto fue dis-
tribuido gratuitamente, a titulo de propaganda, en miles de gjemplares; el autor atri-
buia al clero catdlico, e incluso atodos los cleros, practicas cuya naturaleza es impo-
sible precisar, y que no pretendia censurar, pero en las que veia un secreto de la mas
alta importancia bajo el punto de vista religioso e incluso politico; eso puede parecer
completamente inverosimil, pero es asi. El escandalo fue enorme en Bélgicd; mu-
chos espiritistas se indignaron, y numerosos grupos abandonaron la Federacion; se
reclamé la dimisiéon del presidente, pero el comité declard que se solidarizaba con él.
En 1913, M. Le Clément de Saint-Marcq emprendio en los diferentes centros una g-
ra de conferencias en el curso de las cuales debia explicar todo su pensamiento, pero
gue no hicieron méas que envenenar las cosas; la cuestion fue sometida al Congreso
espiritista internacional de Ginebra, que condend formalmente el folleto y a su au-
tor?. Asi pues, éste debi6 dimitir, y, con los que |e siguieron en su retirada, formé una
nueva secta llamada «Sincerismo», cuyo programa formul6 en estos términos: «La
verdadera moral es el arte de apaciguar |os conflictos: paz religiosa, por la dvulga
cion de los misterios y la atenuacion del carécter dogmético de la ensefianza de las
iglesias; paz internacional, por la union federal de todas las naciones civilizadas del
mundo en una monarquia electiva; paz industrial, por la participacion en la direccion
de las empresas entre €l capital, el trabajo y los poderes publicos; paz social, por la
renuncia a lujo y la aplicacion del excedente de las rentas a las obras de bereficen-
cia; paz individual, por la proteccion de lamaternidad y la represion de toda manifes-
tacion de un sentimiento de envidia»®. El folleto sobre La Eucaristia ya habia hecho
ver suficientemente en qué sentido era menester entender la «divulgacion de los mis-
terios»; en cuanto a ultimo articulo del programa, estaba concebido en términos vo-

! Ha habido en ese pais otras cosas verdaderamente extraordinarias en este género, como las histo-
rias del Black Flag por gjemplo; esas no se refieren a espiritismo, pero hay entre todas estas sectas
més ramificaciones de las que se piensa.

2 Discurso pronunciado en el Congreso nacional espiritista belga de Namur por M. Fraikin, presi-
dente, el 23 de noviembre de 1913.

3 Le Fraterniste, 28 de noviembre de 1913.
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luntariamente equivocos, pero que se pueden comprender sin esfuerzo pensando en
las teorias de los partidarios de la «unién libre». Es en el «fraternismo» donde M. Le
Clément de Saint-Marcq encontré sus més ardientes defensores; sin atreverse no obs-
tante allegar hasta aprobar sus ideas, uno de los jefes de esta secta, M. Paul Fillault,
defendié la irresponsabilidad y encontrd esta excusa: «Debo declarar que siendo psi-
cosista, yo no creo en la responsabilidad de M. Le Clément de Saint-Marcq, instru-
mento muy accesible a las diversas psicosas como todo otro ser humano. Influencia-
do, debid escribir ese folleto y publicarle; es en otra parte que en la zona tangible y
visible donde es menester buscar la causa, donde es menester encontrar la accién
productiva del contenido del folleto incriminado»'. Es menester decir que e «frater-
nismo», que no es en el fondo més que un espiritismo de tendencias muy fuertemente
protestantes, da a su doctrina especial € nombre de «psicosia» 0 «filosofia psicos-
ca». Las «psicosas» son las «influencias invisibles» (se emplea también la palabra
bérbara de «influencismo»), las hay buenas y malas, y todas las sesiones comienzan
por una invocacion a la «Buena Psicosa»’; esta teoria se lleva tan lgjos que llega, de
hecho, a suprimir casi completamente €l libre dbedrio del hombre. Es cierto que la
libertad de un ser individual es algo relativo y limitado, como |o es este ser mismo,
pero, no obstante, es menester no exagerar; admitimos de muy buena gana, en una
cierta medida, y especialmente en casos como éste del que se trata, la accién de in-
fluencias que pueden ser de muchos tipos, y que, por lo demés, no son lo que piensan
los espiritistas; pero, en fin, M. Le Clément de Saint-Marcq no es médium, que se-
pamos, para no haber jugado ahi més que un papel de instrumento puramente pasivo
e inconsciente. Por 1o demas, o hemos visto, no todo el mundo, incluso entre los es-
piritistas, le excuso tan facilmente; por su lado, los teosofistas belgas, es menester
decirlo en honor suyo, estuvieron entre los primeros en hacer oir vehementes protes-
tas; desafortunadamente, esta actitud no era completamente desinteresada, ya que eso
pasaba en la época de los escandalosos procesos de Madras’, y M. Le Clément de
Saint-Marcq habia juzgado bueno invocar, como viniendo en apoyo de su tesis, las
teorias que se le reprochaban a M. Leadbeater; asi pues, era urgente repudiar unaso-
lidaridad tan comprometedora. Por el contrario, otro teosofista, M. Theodor Reuss,

I Le Fraterniste, 12 de diciembre de 1913.

? Resefia del primer Congreso de los Fraternales, tenido en Lille el 25 de diciembre de 1913: Le
Fraterniste, 9 de enero de 1914. —Cf. ibid., 21 de noviembre de 1913.

3 Ver El Teosofismo, pp. 207-211, ed. francesa.
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Gran Maestre de la «Orden de los Templarios Orientales», escribié a M. Le Clément
de Saint-Marcq estas lineas significativas (reproducimos escrupul osamente su jerga):
«Le envio dos folletos: Oriflammes, en los cuales encontrara que la Orden de los
Templarios Orientales tiene el mismo conocimiento como se encuentra en el folleto
Eucharistie». En la Oriflamme, encontramos efectivamente esto, que fue publicado
en 1912, y que aclara la cuestion: «Nuestra orden posee la clave que abre todos los
misterios masonicos y herméticos: es la doctrina de la magia sexual, y esta doctrina
explica, sin degjar nada obscuro, todos |os enigmas de la naturaleza, toda la simbdlica
masonica, todos los misterios religiosos». Debemos decir, a este propoésito, que M.
Le Clément de Saint-Marcq es un ato dignatario de la masoneria belga; y uno de sus
compatriotas, M. Herman Bouleuger, escribia en un 6rgano catdlico: «;Se ha can-
movido la masoneria hasta el presente de poseer en su Seno a un exegeta tan extraor-
dinario? Y 0 no sé. Pero como declara que su doctrina es también €l secreto de la sec-
ta (y afe mia, s yo no conociera sus procedimientos de documentacion, podria creer
que esta muy bien colocado para saberlo), su presencia en ella es terriblemente com-
prometedora, sobre todo para aquellos de sus miembros que se han elevado publica-
mente en contra de tales aberraciones»®. Apenas es (til decir que no hay absoluta-
mente nada de fundado en las pretensiones de M. Le Clément de Saint-Marcq y
Theodor Reuss; es verdaderamente lamentabl e que al gunos escritores cat6licos hayan
creido deber admitir unatesis andloga a la suya, ya sea en 1o que concierne ala ma-
soneria, ya sea a respecto de |os misterios antiguos, sin apercibirse de que asi no po-
dian mas que debilitar su posicion (del mismo modo que cuando aceptan la identifi-
cacion fantasiosa de lamagiay del espiritismo); era menester no ver en eso mas que
las divagaciones de algunos espiritus enfermos, y quizas mas 0 menos «psicosados»,
como dicen los «fraternistas» u «obsesos», como nos diriamos mas simplemente.
Acaba de hacerse alusion a los «procedimientos de documentacion» de M. Le Clé-
ment de Saint-Marcq; esos procedimientos, donde brilla la més insigne mala fe, le
valieron un cierto nimero de desmentidos por parte de aguellos a quienes habia
puesto en causa imprudentemente. Es asi como se habia prevalido de la adhesion de
«un sacerdote catélico todavia en gercicio», citando una frase que entresacaba de su

! La Oriflamme, pequefia revista redactada en aleméan, es el érgano oficial de los diversos agrupa-
mientos de masoneria «irregular» dirigidos por M. Theodor Reuss, y de los cuaes hemos hablado &
hacer la historia del teosofismo (pp. 39y 243-244, ed. francesa).

2 e Catholique, diciembre de 1913.
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contexto para darle una acepcién completamente diferente de la que implicaba, y lla-
maba a eso «una confirmacion formidablex'; el sacerdote en cuestion, que era el abad
J. A. Petit, del que hemos hablado precedentemente, se apresurd arectificar, y 1o hizo
en estos términos: «La frase es ésta: “Vuestra tesis reposa sobre una verdad primor-
dia que habéis sido el primero, a mi conocimiento, en sefialar al gran publico’. Asi
presentada, |a frase parecia aprobar la tesis sostenida por M. le chevalier de Saint
Marcq. Importa esencid mente que desaparezca todo equivoco. ¢Cud es esa verdad
primordial? Los catdlicos pretenden que, en la Eucaristia, esta el cuerpo mismo de
Cristo, nacido de la Virgen Maria y crucificado, que esta presente bgjo las aparien-
ciasdel pany del vino. M. le chevalier de Saint-Marcq dice: No, y en mi opinion tie-
ne razon. Cristo no podia pretender poner ahi su cuerpo, crucificado sobre todo,
puesto que la institucion del sacramento ha precedido a la crucifixion. Cristo esta
presente en la Eucaristia por € principio vital que se haencarnado en laVirgen: eslo
que M. le chevalier de Saint-Marcq ha sido e primero, ami conocimiento, en sefialar
al gran publico, y lo que yo Ilamo “una verdad primordial”. Sobre este punto, esta-
mos de acuerdo; pero ahi se limita la coincidencia de nuestras ideas. M. le chevalier
de Saint-Marcq hace intervenir un elemento humano, y yo un elemento espiritual con
todo e alcance que San Pablo atribuye a esta palabré, de suerte que estamos en los
antipodas uno del otro... Yo soy su adversario declarado, asi como lo testimonia la
refutacion que he hecho de su pequefio folletox®. Las interpretaciones personales del
abad Petit, en la ocurrencia, no nos parecen apenas menos heterodoxas que cuando
pretende que la «resurreccion de la carne» significa la reencarnacion; ¢y puede ser
enteramente de buena fe, & también, al introducir el término «crucificado», como lo
hace, a proposito del cuerpo de Cristo presente en la Eucaristia? En todo caso, pone
mucha buena voluntad en declararse de acuerdo, siquiera sobre un punto particular,
con M. Le Clément de Saint-Marcq, para quien Jesis no es mas que un hombre; pero
Su respuesta por eso no constituye menos un desmentido formal. Por otra parte, Mgr.
Ladeuze, rector de la universidad de Lovaina, dirigio a la Revue Spirite Belge, € 19
de abril de 1913, la carta siguiente: «Se me comunica su nimero del 1° de marzo de
1913, donde se hace alusién a un pasaje del folleto L’ Eucharistie lanzado por M. Le

! Le Catholique, octubre de 1913.

Z] Corintios, XV, 44.

% Le Catholique, diciembre de 1913. —La refutacion en cuestion habia aparecido en La Vie Nou-
velle, de Beauvais.
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Clément de Saint-Marcqg, en € que éste cita una de mis obras para probar la existen-
cia de las précticas inmundas que constituirian el sacramento eucaristico. Yo no me
rebajaria hasta entrar en discusion con M. Le Clement de Saint-Marcq sobre un tema
tan innoble; le ruego solamente que sefiadle a sus lectores... que, para interpretar mi
texto como €l 1o hace, es menester, o bien ser de malafe, o bien ignorar la lengua la-
tina hasta €l punto de no conocer nada de ella. El autor me hace decir, por giemplo
(escojo este gjemplo porgue es posible hablar de @ sn mancharse, puesto que el au-
tor no introduce aqui en mis palabras |a teoria nauseabunda en cuestion): “La mentira
jamas puede estar permitida, si no es para evitar |os mayores males temporaes’. Yo
he dicho, en realidad, en el pasaje apuntado: “La mentira jamas puede estar permiti-
da, ni siquiera para evitar los mayores males temporales’. He aqui e texto latin:
“Dicendum est illud nunquam, ne ad maxima quidem temporalia mala vitanda, fieri
posse licitum”. Un alumno de cuarto de latin no podria equivocarse sobre el sentido
de este texto». Después de eso, la denominacion de «sincerismo» aparece como mas
bien ironica, y podemos terminar aqui lo que M. Herman Boulenger hallamado «una
historia escabrosa donde el lector un poco al corriente de |os datos de la teologia mis-
tica ha podido reconocer, en las cosas que se le han revelado, |os caracteres tradicio-
nales de la accién diabdlica»'. Agregaremos solo que la desavenencia sobrevenida en
el espiritismo belga con ocasion de este asunto no fue de larga duracion: d 26 de
abril de 1914 tuvo lugar, en Bruselas, lainauguracion de la «Casa de los espiritistas»;
la «Liga Kardecista» y la «Federacion Sincerista» habian sido invitadas las dos; dos
discursos fueron pronunciados, € primero por M. Fraikin, el nuevo preddente de la
«Federacion Espiritista», y € segundo por M. Le Clément de Saint-Marcqg; asi pues,
la reconciliacion estaba operade’.

Hemos querido aportar agui algunos hechos, que cada uno serd libre de apreciar
como quiera; 1os tedlogos verén en ellos probablemente algo més que lo que podrian
encontrar |os simples «moralistas». En lo que nos concierne, no queremos llevar las
cosas al extremo, y no es a nos a quien pertenece plantear la cuestion de una accion
directa 'y «personal» de Satén; pero poco nos importa, ya que, cuando hablamos de
«satanismo», No es necesariamente asi como lo entendemos. En el fondo, las cuestio-
nes de «personificacion», si se puede expresar asi, son perfectamente indiferentes be-

! Le Catholique, diciembre de 1913.
2 M. Le Clément de Saint-Marcq jamés ha renunciado por eso a sus ideas especiales; incluso ha
publicado recientemente un nuevo folleto, en e que sostiene todavia las mismas teorias.
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jo nuestro punto de vista; o que queremos decir en realidad es completamente inde-
pendiente de esta interpretacion particular asi como de toda otra, y no entendemos
excluir ninguna, bajo la Unica condicién de que corresponda a una posibilidad. En
todo caso, 10 que vemos en todo eso, y mas generamente en el espiritismo y los de-
mas movimientos andlogos, son influencias que provienen incontestablemente de lo
gue algunos llaman la «esfera del Anticristo»; esta designacion puede tomarse tam-
bién simbdlicamente, pero eso no cambia nada la realidad y no hace menos nefastas
estas influencias. Ciertamente, aquellos que participan en tales movimientos, e inclu-
sive aguellos que creen dirigirlos, pueden no saber nada de estas cosas; y eso es en
efecto el mayor peligro, ya que muchos de entre ellos, muy ciertamente, se apartarian
con horror si pudieran darse cuenta de que se hacen los servidores de las «potencias
de las tinieblas»;, pero su ceguera es frecuentemente irremediable, y su buena fe
misma contribuye a atraer a otras victimas; ¢no autoriza eso a decir gque la suprema
habilidad del diablo, de cualquier manera que se le conciba, es hacer negar su exis-
tencia?



CAPITULO XI

VIDENTESY CURANDEROS

Se sabe que los espiritistas reconocen diferentes tipos de médiums, que clasifican
y designan segun la naturaleza especial de sus facultades y de las manifestaciones
gue producen; naturalmente, la enumeraciones que dan son bastante variables, ya que
se pueden dividir y subdividir casi indefinidamente. He aqui una de estas enumera-
ciones, que es bastante completa: «Hay |os médiums de efectos fisicos que provocan
fenémenos materiales, tales como ruidos o golpes en la paredes, apariciones, des-
plazamientos de objetos sin contacto, aportes, etc.?; los médiums sensitivos, que
sienten, por una vaga impresion, la presencia de los espiritus; 1os médiums auditivos,
gue oyen las voces de los “desencarnados’, ora claras, distintas, como las de las pe-
Sonas Vivas, ora como susurros fntimos en su fuero interior; los médiums habladores’®
y los médiums escritores, que transmiten, por la palabra o la escritura, y siempre con
una pasividad completa, absoluta, las comunicaciones de ultratumba; los médiums
videntes, que en el estado de vigilia, ven a los espiritus; los médiums musicos, |os
médiums dibujantes, los médiums poetas, |os médiums curanderos, etc., cuyos nom-
bres designan suficientemente la facultad dominantex’. Es menester agregar que va-
rios géneros de mediumnidad pueden encontrarse reunidos en un mismo individuo, y
también que la mediumnidad tipo es la que se llama «de efectos fisicos», con las di-
versas variedades que implica; casi todo el resto es asimilable a simples estados hip-
néticos, asi como ya lo hemos explicado, pero no obstante hay algunas categorias de
las cuales conviene hablar y poco mas especialmente, tanto més cuanto que algunos
les atribuyen una gran importancia.

! Este caso, que es el de los «médiums de materializaciones», se separa frecuentemente de los
otros, que se consideran como méas comunes'y como no exigiendo facultades tan desarrolladas.

? Seriamenester unir a esta lista los fenémenos de levitacion.

% Eslo que se llama més frecuentemente «médiums de encarnaciones».

4 Félix Fabart, Histoire philosophigue et politique de I’ Occulte, p. 133.
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Los médiums sensitivos, videntes y auditivos, que se pueden reunir en un solo
grupo, no son llamados médiums por los espiritistas mas que en virtud de sus ideas
preconcebidas. son individuos que se supone dotados de algunos “ sentidos hiperfisi-
cos’, para tomar una expresion que ha sido empleada por algunos; hay quienes lla-
man a eso €l «sexto sentido», sin hacer més distinciones, mientras que otros enume-
ran, como otros tantos sentidos diferentes, la «clarividencia», la «clariaudiencia», y
asi sucesivamente. Hay escuelas que pretenden que e hombre, ademas de sus cinco
sentidos externos, posee siete sentidos internos'; a decir verdad, son extensiones un
poco abusivas de |a palabra «sentido», y no vemos que se pueda considerar otro «sen-
tido interno» que lo que se llamaba antafio sensorium commune, es decir, en suma, la
«mente» en su funcion centralizadora y coordinadora de los datos sensibles. Admiti-
mos de buena gana que la individualidad humana posee algunas facultades extracor-
porales, que estan en todos en € estado latente, y que pueden estar mas 0 menos des-
arrolladas en algunos; pero estas facultades no constituyen verdaderamente sentidos,
y, S se habla de ellas por analogia con los sentidos corpdreos, es porque seria dificil
hablar de €ellas de otro modo; esta asimilacion, cuando se toma a pie de la letra, im-
plica una amplia parte de ilusién, que proviene de que aquellos que estédn dotados de
estas facultades, para expresar |0 que perciben asi, estan forzados a servirse de térmi-
nos gue estan hechos para designar normamente las cosas del orden corporal. Pero
hay todavia otra causa de ilusién més completa y méas grave: es que, en los medios
espiritistas y en otras escuelas «neoespiritualistas», se gercitan de buena gana para
adquirir o desarrollar facultades de este género; sin hablar de |os peligros que son in-
herentes a esos «entrenamientos psiquicos», muy propios para desequilibrar a aque-
llos que se libran a ellos, es evidente que, en estas condiciones, se esta expuesto a
tomar muy frecuentemente por una «clarividencia» real o que no es mas que €l efec-
to de una sugestion pura 'y simple. En algunas escuelas, como €l teosofismo, la ad-
quisicion de la «clarividencia» parece ser considerada en cierto modo como la meta
suprema; la importancia acordada a estas cosas prueba todavia que las escuelas en

! Hacemos alusién agui a algunas organizaciones que se pretenden «rosicrucianas», pero que no
tienen la menor relacion histérica o doctrinal con el rosicrucianismo auténtico; como hemos tenido la
ocasion de hacerlo destacar en otra parte (El Teosofismo, pp. 40 y 222, ed. francesa), esta denomina-
cién es una de esas de las que mas se abusa en nuestra época; los ocultistas de toda escuela no tienen
absolutamente ninguin derecho a reclamarse del rosicrucianismo, como tampoco de todo lo que pre-
senta, bajo cualquier relacion que sea, un caracter verdaderamente tradicional, esotérico o iniciético.
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cuestion no tienen absolutamente nada de «iniciético», a pesar de sus pretensiones, ya
gue en eso no se trata méas que de contingencias que aparecen como muy desdefiables
a todos aquellos que tienen conocimientos de un orden méas profundo; todo o més es
un «resultado colateral» que se guardan bien de buscar especialmente, y que, en la
mayor parte de los casos, representa mas bien un obstéculo que una ventgja. Los es-

piritistas que cultivan estas facultades se imaginan que lo que ven y oyen, son los
«espiritus», y es por eso por lo que consideran eso como una mediumnidad; en las
demés escuelas, se piensa lo més frecuentemente en ver y oir cosas completamente
diferentes, pero cuyo caracter no es apenas menos fantasioso; en suma, es siempre
una representacion de las teorias de la escuela donde se producen estos hechos, y esa
es una razon suficiente para que se pueda afirmar, sin temor a equivocarse, que la su-

gestion juega ahi un papel preponderante, cuando no exclusivo. Se puede tener més
confianza en lo que cuentan los «videntes» aislados y espontaneos, 10s que no perte-

necen a ninguna escuela y que jamés se han sometido a ningin entrenamiento; pero,
aqui todavia, hay muchas causas de error: esta primeramente laimperfeccion inevita-

ble del modo de expresiéon que emplean; estan también |as interpretaciones que mez-

clan a sus visiones, involuntariamente y sin darse cuenta de €ello, ya que eso no ocu-

rre jamas sin tener al menos algunas vagas ideas preconcebidas; y es menester agre-

gar que estos «videntes» no tienen generalmente ninguno de |os datos de orden teori-

co y doctrinal que les permitirian reconocerse a si mismos y que les impedirian de-

formar las cosas al degjar intervenir en ellas laimaginacion, que, desaf ortunadamente
tienen frecuentemente muy desarrollada. Cuando los «videntes» son misticos orto-

doxos, sus tendencias naturales a la divagacion se encuentran en cierto modo com-

primidas y reducidas a minimo; a excepcion de éstos, se dan libre curso, y € resul-

tado de ello es frecuentemente un revoltijo casi inextricable; los «videntes» més in-

contestables y mas célebres como Swedenborg por g emplo, estan lejos de estar ex-

entos de este defecto, y no se podrian tomar demasiadas precauciones si se quiere
desprender |o que sus obras pueden contener de realmente interesante; asi pues, vale
mas recurrir a fuentes mas puras, ya que, después de todo, no hay nada en ellos que
no pueda encontrarse en otra parte, en un estado menos cadtico y bajo formas més in-

teligibles.

Los defectos que acabamos de indicar alcanzan su grado mas alto en los «viden-
tes» iletrados y librados a si mismos, sin lamenor direccién, como ese campesino del
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Var, Louis Michel de Figaniéres, cuyos escritos' causan la admiracion de los ocultis-
tas franceses. Estos ven en ellos las «revelaciones» més extraordinarias, y es en eso
donde es menester buscar, en una buena parte, el origen de la «ciencia viva», una de
sus principales idess fijas; ahora bien, esas pretendidas «revelaciones» expresan, en
una jerga tremebunda, las concepciones 0 més bien las representaciones méas grose-
ramente antropomorficas y materializadas que jamés se haya hecho nadie de Dios, a
quien se llama el «gran hombre infinito» y el «presidente de lavida» (sic), y del Uni-
verso, que se ha juzgado bueno denominar «omniverso»?; en todo eso no se trata méas
gue de «vertederos», de «taleres», de «digestiones», de «aromas», de «fluidos», y asi
sucesivamente. He ahi lo que los ocultistas nos alaban como una cosmogonia subli-
me; entre otras cosas maravillosas, hay una historia de la formacién de la tierra que
Papus ha adoptado y difundido o mejor que ha sabido; puesto que no queremos en-
tretenernos en este tema, pero teniendo que dar no obstante una idea de esas el uau-
braciones, citaremos solo el resumen que ha hecho de ello e espiritista belga Jo-
bard®, donde e lenguaje especial del original ha sido conservado cuidadosamente:
«Nuestro globo es relativamente nuevo; esta construido con viejos materiales reame-
sados en € gran vertedero del omniverso, de vig os restos de planetas reunidos por la
atraccion, laincrustacion, la anexién en un solo todo de cuatro satélites de un planeta
anterior, que, al haber llegado al estado de madurez, fue cortado por el gran Jardinero
para ser conservado en sus graneros y servir para su alimentacion material. Ya que,
asi como el hombre cosecha los frutos maduros de su jardin terrestre, el gran hombre
infinito cosecha los frutos maduros de su jardin omniversal, que sirven igualmente a
su alimentacion. Es lo que explica ladesaparicion de un cierto nimero de astros del
gran parterre de los cielos, observado desde hace dos siglos. ¢Qué es la digestion de
un fruto maduro en e estémago del deiculo terrestre®, sino el despertar y la partida
de las poblaciones hominiculares caidas en catalepsia o éxtasis de felicidad sobre los
mondiculos que €llos (sic) han formado y conducido en armonia por sus trabajos in-

1 Clédela Vie Vieuniversele; Réveil des peuples.

? Las diferentes parte del «omniverso» son llamadas «universo, biniverso, triniverso, cuadriverso»,
etc.

% Este resumen se encuentra en uno de los articulos que han sido reproducidos en cabeza de la Clé
delaVie.

* Es decir, del hombre: si Dios es un «gran hombre, el hombre es un «deiculo»; si se encuentran
expresiones del mismo género en otras partes, en Swedenborg por ejemplo, al menos pueden enten-
derse simbdlicamente, mientras que aqui todo debe tomarse a pie de laletra.



VIDENTESY CURANDEROS 254

teligentes?... Volvamos de nuevo a la formacion de nuestro planeta incrustativo por
la anexién simultanea de |os cuatro antiguos satélites: Asia, Africa, Europay Améri-
ca, puestos en catalepsia magnética por € alma colectiva celeste de nuestra tierra en-
cargada de esta operacion, tan dificil como la unién de varios pequefios reinos en uno
solo, de pequefias explotaciones en una grande. No fue sin largas conversaciones con
las almas col ectivas espirituales caidas de los cuatro satélites en cuestion como la fu-
sion pudo cumplirse. Unicamente la luna, quinto satélite y el més fuerte tanto como
el més malo, resistié atodas las solicitaciones, e hizo asi @ mismo tiempo su desdi-
chay la de la aglomeracion terrestre, donde su sitio permaneci6 reservado en € cen-
tro del Océano Pacifico’. Pero las almas de astros, buenas o malas, tienen como la
unidad humana su libre albedrio y disponen de su destino en bien o en mal... Para
hacer esta sublime y sensible operacion de laincrustacion menos penosa, € alma ce-
leste de latierra, 0 buen germen fluidico del injerto incrustativo, comenzo, digamos,
por cataleptizar magnéticamente el mobiliario (sic) delos cuatro antiguos satélites de
buena voluntad. De este injerto, el Asia era la buena planta material mucho mas
avanzada gue los otros tres, puesto que habia vivido ya buen nimero de siglos con su
mobiliario todo despertado, cuando |os otros dormian todavia en parte. Los hombres,
los animales y todos |os gérmenes vivos fueron puestos en estado de anestesia com-
pleta durante esta sublime operacién de cuatro globos confundidos bajo la presion de
las manos de Dios, de sus grandes Mensgjeros, sus entrafias, su corteza, sus caras,
sus aguas, sus atmdsferas, sus almas colectivas». Podemos detenernos aqui; pero esta
cita no era inttil para mostrar dénde van a beber |os ocultistas su pseudotradicion y
su esoterismo de pacotilla. Agregamos que a Louis Miguel no debe hacérsele €l Uni-
co responsable de las divagaciones que se han publicado bajo su nombre: é no escri-
bia, sino que dictaba lo que le inspiraba un «espiritu superior», y sus «revelaciones»
eran recogidas y arregladas por sus discipulos, e principal de los cuales era un cierto
Charles Sardou; naturalmente, el medio donde todo eso fue elaborado estaba fuerte-
mente imbuido de espiritismo®.

! jOtros han insistido todavia sobre esta historia pretendiendo que la luna, después de haber ocu-
pado primeramente su sitio como los demés satélites, se habia escapado un poco més tarde, pero no
habia podido huir completamente de la atraccion de la tierra, a cuyo arededor fue condenada a girar
en castigo de su rebelidn!

2 Los delirios de Louis Michel han sido desarrollados abundantemente también, en numerosas
obras, por Arthur de Anglemont.
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Los «videntes» tienen tendencia frecuentemente a formar escuelas, o inclusive las
mismas se forman a veces alrededor suyo sin gue su voluntad intervenga en ello para
nada; en este Ultimo caso, ocurre que sean verdaderas victimas de su entorno, que les
explota consciente o inconscientemente, como lo hacen los espiritistas con todos
aquellos en quienes descubren algunas facultades mediumnicas, cuando hablamos
aqui de explotacion, eso debe entenderse sobre todo en €l sentido psiquico, pero las
consecuencias no son por ello menos desastrosas. Para que el «vidente» pueda insti-
tuirse como «efe de escuela» en realidad, y no solo en apariencia, no basta con que
tenga el deseo de ello; es menester también que tenga, sobre sus «discipulos», alguna
otra superioridad que la que le confieren sus facultades anormales; no era ese el caso
de Louis Miguel, pero eso se ha visto algunas veces en el espiritismo. Asi, hubo an-
tafio en Francia una escuela espiritista de un carécter bastante especial, que fue fun-
dada y dirigida por una «vidente», M"® Lucie Grange, que se designaba bajo € nom-
bre «mistico» de Habimélah, o Hab por abreviacion; este nombre le habia sido dado,
parece, por Moisés en persona. En esta escuela, se tenia una veneracién particular
por e famoso Vintras, que era caificado alli de «profeta»’; y el érgano del grupo, La
Luz, que comenz6 a aparecer en 1882, contd entre sus colaboradores, en su mayor
parte ocultos bajo seuddnimos, con més de un personaje sospechoso. M lle Grange se
ocupaba mucho de «profecias», y consideraba como tales las «comunicaciones» que
recibia; reunié en un volumen? un gran niimero de esas «producciones psicogréficas,
psicofdnicas y de clarividencia natural», asi como las nombra para indicar los dive-
sos géneros de mediumnidad que ella poseia (escritura, audicion y vision). Esas
«comunicaciones» estén firmadas por Cristo, por la Virgen Maria, por los arcangeles
Miguel y Gabriel®, por los principales santos del Antiguo y del Nuevo Testamento,
por hombres ilustres de |a historia antigua y moderna; algunas firmas son més curio-
sas todavia, como la de «a sibila Pasipea, de la Gruta del Creciente», o la de «Rafa-
na, aima del planeta Japiter». En una «comunicacion», San Luis nos ensefia que é
fue @ rey David reencarnado, y que Juana de Arco fue Thamar, hija de David; y Hab

L Ver unfolleto titulado Le Prophéte de Tilly.

2 Prophétes et Prophéties.

3 M"® Couédon, la «vidente» de la calle de Paradis, gue tuvo su hora de celebridad, se creia inspi-
rada por el arcangel Gabriel; su facultad habia tenido como origen la frecuentacidn de sesiones espiri-
tistas habidas en casa de una cierta M™ Orsat; naturalmente, los puros espiritistas consideraban al su-
puesto arcangel Gabriel como un simple «desencarnado», y a su intérprete como un «médium de en-
carnaciones».
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agrega esta nota: «Una aproximacion significativa: David ha sido la cepa de una fa-
milia predestinada, y fue la de nuestros Ultimos reyes. San Luis ha presidido en las
primeras enseflanzas espiritistas y se ha hecho, en nombre de Dios, Padre del cristia-
nismo regenerado, por su proteccion especial sobre Allan Kardec». Tales aproxima-
ciones son sobre todo «significativas» en cuanto ala mentalidad de los que | as hacen,
pero tienen un sentido bastante claro para quien conoce |los fondos politico religiosos
de algunos medios: en ellos se preocupaban mucho de la cuestion de la «superviven-
cia» de Luis XVII; por otra parte, también se anunciaba, como més o menos inmi-
nente, una segunda venida de Cristo; ¢se queria pues indnuar que éste se reencarna-
ria en la nueva «raza de David», y que seria quizés el «Gran Monarca» anunciado por
la «profecia de Orval» y algunas otras predicciones mas 0 menos auténticas? No que-
remos decir, por lo demas, que esas predicciones estén, en si mimas, totalmente des-
provistas de valor; pero, como estan formuladas en términos poco comprehensibles,
cada uno las interpreta a su manera, y hay cosas muy extrafas en el partido que algu-
nos pretenden sacar de ellas. Més tarde, M™ Grange fue «guiada» por un supuesto
«espiritu» egipcio, que se presentaba bajo el nombre compuesto de Salem-Hermes, y
gue le dict6 todo un volumen de «revel aciones»; pero eso es mucho menos interesan-
te que las manifestaciones que tienen un lazo més o menos directo con € asunto de
Luis XVII, y cuya lista, que comienza desde |os primeros afios del siglo XI1X, seria
demasiado larga, pero también muy instructiva para aquellos que tienen la curiosidad
bien legitima de investigar |as realidades disimuladas bajo ciertas fantasmagorias.
Después de haber hablado de los «videntes», debemos decir también algunas pa-
labras de los «médiums curanderos»: si es menester creer a los espiritistas, ésta es
una de las formas maés altas de la mediumnidad; he agui, por ejemplo, 1o que escribe
M. Léon Denis, después de haber afirmado que los grandes escritores y 10s grandes
artistas han sido casi todos «inspirados» y «médiums auditivos»: «El poder de curar
por lamirada, el tacto, laimposicion de las manos, es también una de las formas por
las que la accion espiritual se gerce sobre el mundo. Dios, fuente de vida, es €l prin-
cipio de la salud fisica, como es el de la perfeccion moral y la suprema belleza. Al-
gunos hombres, por la plegariay el impulso magnético, atraen a ellos este influjo, es-
ta irradiacion de la fuerza divina que arroja los fluidos impuros, causas de tantos su-
frimientos. El espiritu de caridad, 1a devocion llevada hasta el sacrificio, el dvido de
si mismo, son las condiciones necesarias para adquirir y conservar este poder, uno de
los més maravillosos que Dios haya acordado a hombre... Hoy dia todavia, numero-
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sos curanderos, mas 0 menos afortunados, cuidan con la ayuda de los espiritus... Por
encima de todas las iglesias humanas, a margen de todos los ritos, de todas las sec-
tas, de todas las formulas, hay un foco supremo que el alma puede alcanzar por los
impulsos de lafe... En realidad, |a curacion magnética no exige ni pasos ni férmulas
especiales, sino solo el deseo ardiente de aliviar a otro, lallamada sinceray profunda
del aima a Dios, principio y fuente de todas las fuerzas»-. Este entusiasmo se explica
facilmente si se piensa en las tendencias humanitarias de los espiritistas; y el mismo
autor dice todavia: «Como Cristo y los Apdstoles, como los santos, los profetasy los
magos, cada uno de nosotros puede imponer las manos y curar si tiene amor por sus
semejantes y la ardiente voluntad de aliviarlos... Recogeos en silencio, solo con €l
paciente; haced Ilamada a los espiritus benefactores que planean sobre los dolores
humanos. Entonces, desde arriba, sentiréis descender 1os influjos en vosotros y desde
ahi ganar a sujeto. Una onda regeneradora penetrara por si misma hasta la causa del
mal, y, prolongando, renovando vuestra accion, habréis contribuido a aigerar el fa-
do de las miserias terrestres»”. Aqui se parece asimilar la accion de los «médiums cu-
randeros» al magnetismo propiamente dicho; hay no obstante una diferencia que es
menester tener en cuenta: es que el magnetizador ordinario actla por su propia vo-
luntad, y sin solicitar laintervencién de un «espiritu» cualquiera; pero los espiritistas
dirédn que es médium sin saberlo, y que la intencion de curar equivale en @ a una
suerte de evocaciéon implicita, incluso si no cree en los «espiritus». De hecho, es
exactamente la inversa la que es verdad: es el «curandero» espiritista € gque es un
magnetizador inconsciente; ya sea que sus facultades le hayan venido espontanes-
mente 0 ya sea que hayan sido desarrolladas por € gercicio, no son nada més que fa-
cultades magnéticas; pero, en virtud de sus concepciones especiales, € se imagina
gue debe hacer llamada a | os «espiritus» y que son éstos quienes actlan por él, mien-
tras que, en realidad, es Unicamente de él mismo de donde provienen todos los efec-
tos producidos. Este género de pretendida mediumnidad es menos dafiino que los
otros para aquellos que estén dotados de él, porque, al no implicar el mismo grado de
pasividad (e incluso la pasividad es ahi mas bien ilusoria), tampoco entrafia un des-
equilibrio parecido; no obstante, seria excesivo creer que la préactica del magnetismo,
en estas condiciones o en las condiciones ordinarias (la diferenciaestdmés bien en la
interpretacion que en los hechos), esté exenta de todo peligro para € que se libra a

! Dans !’ Invisible, pp. 453-455.
2Dans!’Invisible, p. 199.
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ella, sobre todo s |0 hace de una manera habitual, «profesional» en cierto modo. En
lo que concierne alos efectos del magnetismo, son muy reales en algunos casos, pero
es menester no exagerar su eficacia: Nos No pensamos gue pueda curar y ni siquiera
dliviar todas las enfermedades indistintamente, y hay temperamentos que le son
completamente refractarios; ademés, algunas curaciones deben ponerse en la cuenta
de la sugestioén, o incluso de la autosugestién, mucho mas que en la del magnetismo.
En cuanto a valor relativo de tal o cual manera de operar, eso puede discutirse (y las
diferentes escuelas magnéticas no se privan de €llo, sin hablar de los hipnotizadores
que apenas estan mas de acuerdo)!, pero no es quizas tan totalmente indiferente co-
mo lo pretende M. Léon Denis, a menos de que no sea e caso de un magnetizador
que posea facultades particularmente poderosas y que constituyan una especie de don
natural; este caso, que da precisamente la ilusién de la mediumnidad (suponiendo
gue se conozcan y que se acepten las teorias espiritistas) porque no dalugar a ningln
esfuerzo voluntario, es probablemente € de los «curanderos» mas célebres, salvo,
bien entendido, cuando su reputacion es usurpaday cuando a ello se mezcla el char-
latanismo, ya que eso se ha visto algunas veces. En fin, en cuanto a la explicacion de
los fendmenos magnéticos, no vamos a ocuparnos aqui de ella; pero no hay que decir
que la teoria «fluidica», que es la de la mayor parte de los magnetizadores, es inad-
misible; hemos hecho destacar ya que es de ahi de donde ha venido, en € espiritis-
mo, la concepcion de los «fluidos» de todo tipo: no es mas que unaimagen muy gro-
sera, y laintervencion de los «espiritus», que agregan a eso |0s espiritistas, es una ab-
surdidad.

Relativamente a los «médiums curanderos», la concepcidn espiritista esta parti cu-
larmente clara en el «fraternismo», donde los médiums de esta categoria ocupan €
primer lugar; parece incluso gque esta secta les deba su origen, si se aee lo que escri-

! No queremos abordar la cuestion controvertida de las relaciones del hipnotismo y del magnetis-
mo: histéricamente, el primero ha derivado del segundo, pero los médicos, que habian negado el mag-
netismo, no podian adoptarle decentemente sin imponerle un nombre nuevo; por otra parte, el magne-
tismo es més extenso que el hipnotismo, en el sentido de que opera frecuentemente sobre sujetos en €l
estado de vigilia, y usa menos la sugestion. Como ejemplos de las discusiones a las que hacemos alu-
sion, podemos citar, en |os magnetizadores, |as disputas entre partidarios y adversarios de la «polari-
dad»; en los hipnotizadores, |a querella de las escuelas de la Salpétriere y de Nancy; por unay otra
parte, 10s resultados obtenidos por |os experimentadores sobre sus sujetos concuerdan siempre con las
teorias de cada uno, lo que prueba que la sugestion juega ahi un papel capital, aunque frecuentemente
involuntario.
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bia al respecto en 1913 M. Paul Pillault: «Apenas hace cinco afios, ensayaba en casa,
en Auby, en mi pequefia oficinay a veces en mi domicilio, sobre las cualidades de
curador que nuestro buen hermano del espacio (sic), Jules Meudon, me habia descu-
bierto, y que me comprometio a practicar. Logré numerosisimas curas de las més va-
riadas, desde la cegueraa simple dolor de dientes. Feliz de los resultados obtenidos,
resolvi hacer aprovechar de ello a mayor nimero posible de mis semejantes. Es en-
tonces cuando nuestro director Jean Béziat se asocio a mi para fundar en Sin-le-
Noble (cercade Douai) € Instituto general psicosico, del cua salié e Instituto de las
Fuerzas psicosicas n° 1, y del cual nacié (en 1910) nuestro 6rgano El Fraternista»’.
Sin dejar de ocuparse de curaciones, pronto se llegd a tener preocupaciones més ex-
tensas (no decimos més elevadas, puesto que no se trata més que de «moralismo»
humanitario), como lo muestra esta declaracion de M. Béziat: «Incitamos ala ciencia
a intentar investigaciones en el orden espiritista, y, si determinamos findmente a la
ciencia a ocuparse de este orden, ella encontrard Y cuando haya encontrado y proba-
do, es la humanidad toda entera la que habra encontrado la felicidad. Asi, €l Frater-
nista no solo es el diario mas interesante, sino el mas Util del mundo. Es de € de
guien es menester esperar la quietud y la alegria de la humanidad. Cuando se haya
demostrado el buen fundamento del espiritismo, la cuestion social estaré casi resud-
ta»>. Si es sincero, es de una inconsciencia verdaderamente desconcertante; pero vol-
vamos de nuevo a la teoria de las «curaciones fluidicas psicosicas»: fue expuesta en
el tribuna de Béthune, €l 17 de enero de 1914, en ocasion de un proceso por eerci-
cioilega de la medicina incoado a dos «curanderos» de esta escuela, MM. Lesage y
Lecomte, que fueron absueltos porque no prescribian medicamentos; he aqui lo esen-
cial de sus declaraciones: «Cuidan a los enfermos por imposicion de las manos, pa-
sos, e invocacion mental simultanea a las fuerzas buenas de |o astral®. No dan ningtn
remedio, ni prescripcion: no hay tratamiento en el sentido médico del término, ni
masaje, sino cuidados por medio de una fuerza fluidica que no es el empleo del mag-
netismo ordinario, sino de lo que se podria llamar magnetismo espiritista (psicosis-
mo), es decir, captacion por el curandero de fuerzas aportadas por 10s buenos espiri-

! Le Fraterniste, 26 de diciembre de 1913.

2 |bid., 19 de diciembre de 1913. —Sefialamos que el pacifismo y el feminismo estan especialmen-
teinscritos en el programa de este diario.

% Se destacara que | os «fraternistas», que son bastante «eclécticos», a veces hacen apropiaciones a
laterminologia ocultista.
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tus, y transmision de estas fuerzas a enfermo que siente una gran mejoria, u obtiene
su curaciéon completa, segun el caso, y en un lapso de tiempo igualmente muy varia-
ble... En el curso de los interrogatorios, €l Sr. Presidente pidid explicaciones sobre €l
punto del laboratorio, donde se encuentran las cubetas de agua magnetizada, prepa-
rada por los curanderos... El agua magnetizada no tiene, bajo € punto de vista de la
curacién, més gque un valor relativo: no es ella la que aura; ayuda a la evacuacion de
los fluidos malos, pero son los cuidados espiritistas los que arrojan e mal». Por o
demés, se busca persuadir alos médicos mismos de que, Si les ocurre curar a sus en-
fermos, ello se debe sin duda también a las «psicosas»; la cosa se |les declara solem-
nemente en estos términos: «Es la psicosa la que cura, sefores; e curandero es sim-
plemente su instrumento. Ustedes también, son el objeto de las psicosas; solamente,
hay utilidad para ustedes en que las buenas vayan por €l lado de ustedes, como han
venido por el nuestro»’. Notemos todavia esta curiosa explicacion de M. Béziat:
«Podemos afirmar que una enfermedad, cualquiera que sea, es una de las numerosas
variedades del Mal, con una M mayuscula. Ahora bien, el curandero, por su fluido,
gue infunde a paciente, por sus buenas intenciones, mata o ahoga al Mal en general.
Asi pues, resulta de ello que, por la misma ocasién, ahoga la variedad, es decir, laen-
fermedad. He ahf todo el secreto»®. Es muy simple en efecto, al menos en apariencia,
0 mas bien muy «simplista»; pero hay otros «curanderos» que encuentran més simple
todavia negar el mal: es e caso de las sectas americanas tales como los «Mental
Scientists» y l0s «Christian Scientists», y esta opinién es también la de los antonistas,
de quienes hablaremos més adelante. Los «fraternistas» llegan hasta hacer intervenir
la «fuerza divina» en sus curaciones, y estodavia M. Béziat quien proclama «la posi-
bilidad de curar las enfermedades por €l empleo de las energias astrales invisibles,
por lallamada a la Gran Fuerza Dispensadora Universal que es Dios»*; si la cosa fue-
ra asi, se les podria preguntar por qué sienten la necesidad de hacer llamada a los
«espiritus» y alas «fuerzas de o astral», en lugar de dirigirse a Dios directa 'y exclu-
sivamente. Pero ya se havisto lo que es el Dios en evolucién en €l que creen los «fra-
ternistas»; hay todavia, a este propdsito, una cosa muy significativa quetenemos que
contar: € 9 de febrero de 1914, Sebastian Faure dio en Arras la conferencia sobre

1 Le Fraterniste, 23 de enero de 1914.
2 |bid., 19 de diciembre de 1913.

% Ibid., 19 de diciembre de 1913.

# Ibid., 10 de abril de 1914.
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«das doce pruebas de la inexistencia de Dios» que repetia un poco por todas parte; M.
Béziat tomo la palabra después de é, declarando «perseguir la misma meta en cuanto
al fondo», dirigiéndole «sus més sinceras felicitaciones», y comprometiendo a todos
los asistentes a «asociarse sinceramente a é en la realizacidén de su programa tan
humanitario». A continuacion de la resefia que su diario dio de esta reunién, M. Bé-
Ziat agrego estas reflexiones. «Aquellos que, como Sebastian Faure, niegan €l Dios
Creador de laIglesia, se aproximan tanto més, seglin nosotros, a verdadero Dios que
es la Fuerza Universal impulsiva de los mundos... Asi, ho tememos avanzar esta pe-
radoja de que si 10s Sebastian Faure no creen ya en el Dios de los clérigos, es porque
creen mas que los demas en € Dios real. Decimos que en € estado actual de la evo-
lucidn social, estas negaciones son mas divinas que otras, puesto que quieren mas
justiciay felicidad paratodos... Concluyo pues que si Sebastian Faure ya no cree en
Dios, es Unicamente porgue ha llegado a conocerle més, o en todo caso a sentirle
més, puesto que quiere practicar sus virtudes»'. Desde entonces, le han ocurrido a
Sebastian Faure desventuras que muestran muy bien cdmo entendia «practicar sus
virtudes»; los «fraternistas», defensores de M. le Clément de Saint-Marcq, tienen de-
cididamente amistades singulares.

Hubo muchas otras escuel as espiritistas més o menos independientes, que fueron
fundadas o dirigidas por «médiums curanderos»: Citaremos por gemplo a M. A.
Bouvier, de Lyon, que unia en sus teorias €l magnetismo'y el kardecismo, y que tenia
un érgano titulado La Paz Universal, donde fue lanzado ese extravagante proyecto
del «Congreso de la Humanidad» del que hemos hablado en otra parte’. A la cabeza
de esta revista figuraban las dos méximas siguientes: «El conocimiento exacto de si
mismo engendra € amor de su semejante. No hay en el mundo culto més elevado
gue € de la verdad». No carece de interés destacar que la segunda no es mas que la
transcripcion casi textua (salvo que la palabra «religion» esta reemplazado ahi por
«culto») de la divisa de la Sociedad Teosdfica. Por otra parte, M. Bouvier, que acabd
por ligarse al «fraternismo», estaba, contrariamente a lo que tiene lugar mas ordina-
riamente, en muy buenos términos con los ocultistas; es verdad que éstos tienen
hacia los «curanderos» una veneracion al menos tan excesiva como la de |os espiritis-
tas. EI famoso «Maestro desconocido» de la escuela papusiana, a que ya hemos
hecho alusién, no era en suma nada més gque un «curandero», y no tenia ningun co-

! LeFraterniste, 20 de febrero de 1914.
2 E| Teosofismo, pp. 171-173, ed. francesa
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nocimiento de orden doctrinal; pero ese aparecia sobre todo como una victima del
papel que se le impuso: la verdad es que Papus tenia necesidad de un «Maestro», no
paraé, yaque é no le queria, sino de alguno que pudiera presentar como tal para dar
a sus organizaciones la apariencia de una base seria, para hacer creer que tenia detras
de él «potencias superiores» cuyo representante autorizado era él; toda esa fantastica
historia de los «enviados del Padre» y de los «espiritus del apartamento de Cristo» no
ha tenido jamés, en el fondo, otra razon de ser que esa. En estas condiciones, nada
hay de sorprendente en que los ingenuos, que son muy numerosos en el ocultismo,
hayan creido poder contar, en € nimero de los «doce Grandes Maestros desconod-
dos de la Rosa-Cruz», a otros «curanderos» tan completamente desprovistos de inte-
lectualidad como e «Padre Antonio» y €l Alsaciano Francis Schlater; ya hemos
hablado de ellos en otra ocasion®. Hay otros todavia que, sin colocarlos tan alto, se
les alaba mucho en la misma escuela; tal es ese a propésito del cua Papus ha desli-
zado esta nota en una de sus obras. «Al lado del espiritismo, debemos saialar a los
adeptos de la teurgiay sobre todo a Saltzman como propagadores de la idea de reen-
carnacién. En su hermoso libro, Magnetismo espiritual, Saltzman abre atodo espiritu
buscador magnificos horizontess’. Saltzman no es en realidad méas que un espiritista
cualquiera un poco disidente, que no tiene nada de un «adepto» en el verdadero sen-
tido de esta palabra; y lo que llama «teurgia» no tiene el menor punto comin con lo
gue los antiguos entendian por €l mismo término, y que él ignora totalmente. Eso nos
hace pensar en un personaje mas bien ridiculo que fue antafio una celebridad pari-
siense, ese a quien se llamaba el zuavo Jacob: é también habia creido bueno dar este
nombre de «teurgia» a una vulgar mezcla de magnetismo y de espiritismo. En 1888,
publico una suerte de revista cuyo titulo, a pesar de su longitud inusitada, merece ser
transcrito integralmente: «Revista telrgica, cientifica, psicolégica y filosofica, que
trata especialmente de la higiene y de la curacion por los fluidos y de los peligros de
las précticas médicas, clericales, magnéticas, hipndticas, etc., bajo la direccion del

L El Teosofismo, p. 260, ed. francesa.

Z La Réincarnation, p. 173. —Podriamos hablar también de un agrupamiento instituido bastante
recientemente por un ocultista que pretende encerrarse en un misticismo «cristico», como é dice, y
donde el supuesto tratamiento «telrgico» de los enfermos parece ser igualmente una de las preocupa-
ciones dominantes. Hay todavia, en el mismo orden de ideas, una organizacion auxiliar del martinis-
mo, creada en Alemania por € Dr. Theodor Krauss (Saturnus), bajo la denominacion de «Orden tera
péutica, alquimicay filantropica de los Samaritanos Desconocidos»; y recordaremos, en fin, que existe
una «Orden de los Curanderos» entre las numerosas filiales de la Sociedad Teosofica.
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zuavo Jacoby; eso da ya una idea bastante clara de su mentalidad. Ademas, nos limi-
taremos a reproducir, sobre este persongje, la apreciacion de un autor enteramente
favorable al espiritismo: «El zuavo curandero estaba en boga. Entré en relacion con
é, pero no tuve que felicitarme de ello por mucho tiempo. Pretendia operar por lain-
fluencia de los espiritus, y, cuando yo arriesgaba alguna objecion, se precipitaba en
insultos y en groserias dignas de un batelero de pro; pobres argumentos en la boca de
un apostol. jEscribo “apdstol”, ya que se decia el enviado de Dios para “curar alos
hombres fisicamente, como Cristo habia sido enviado para curarlos moralmente”!
Muchas personas se acordarén de estafrasetipica. Yo fui, es verdad, testigo de mejo-
rias sorprendentes sobrevenidas instantaneamente en algunos enfermos desahuciados
por los médicos. He visto, entre otros casos, un paralitico que se trajo a hombros de
un comisionario porgue ya no podia mover ni los brazos ni las piernas, ponerse a
caminar solo, sin sostén ni muletas,... justo e tiempo de abandonar la sala del cu-
randero, es decir, mientras permanecié en su presencia. Franqueada la puerta, el des-
dichado recay6 inerte y debid ser vuelto allevar como habia venido. A oir decir, tan-
to como a ver, las curas del famoso zuavo no eran méas que pseudocuraciones, y sus
clientes recobraban invariablemente, a volver a su casa, todas las enfermedades de
las cuales les habia desembarazado en la suya, con una mas: el desaliento. En todo
caso, no llegd a curarme de lo que él llamaba mi “ceguera moral”, y, en la hora pre-
sente, persisto en creer que € secreto de su influencia sobre las enfermedades residia,
no en la asistencia de los espiritus, como |o pretendia, sino en la educacion deplora-
ble de la que hacia muestra. Espantaba a sus clientes con miradas furibundas, a las
cuales agregaba, en ocasiones, epitetos salaces. Era domador, quizas, pero no taume-
turgo»’. En suma, habia en todo eso, con un cierto poder de sugestion, una fuerte do-
sis de charlataneria; encontraremos algo bastante andlogo en la historia del antonis-
mo, a la que pensamos que es bueno consagrar un capitulo especial, en razon de la
[lamativa expansion de esta secta, y también porque es ese un caso verdaderamente
tipico, muy propio para hacer juzgar sobre € estado mental de algunos de nuestros
contemporaneos. No gqueremos decir que todos los «curanderos» estén en eso: los
hay, muy ciertamente, cuya sinceridad es muy respetable, y cuyas facultades reales
no contestamos, aunque si deploramos que casi todos busgquen explicarlas por teorias
mas gue sospechosas; es bastante curioso constatar también gque estas facultades se
encuentran desarrolladas sobre todo en gentes poco inteligentes. En fin, aquellos que

! Félix Fabart, Histoire philosophique et politique de I’ Occulte, pp. 173-174.



VIDENTESY CURANDEROS 264

Nno son Mas que «sugestionadores» pueden obtener, en algunos casos, resultados mas
durables que las curas del zuavo Jacob, y no hay puesta en escena apropiada que no
sea susceptible de actuar efectivamente sobre dgunos enfermos; uno puede inclusive
preguntarse si 10s charlatanes més manifiestamente tales no acaban por sugestionarse
ellos asi mismosy por creer mas o menos en |os poderes extraordinarios que se atri-
buyen. Sea como sea, tenemos que repetir todavia una vez més que todo lo que es
«fendmeno» no prueba absolutamente nada bajo €l punto de vista tedrico: es perfec-
tamente vano invocar, en favor de una doctrina, curaciones obtenidas por gentes que
la profesan, y, por 1o demés, se podrian apoyar asi |as opiniones mas contradictorias,
lo que muestra suficientemente que esos argumentos carecen de valor; cuando se tra-
ta de laverdad o de la falsedad de las ideas, toda condderacion extraintelectual debe
ser tenida por nulay sin valor.



CAPITULO XII

EL ANTONISMO

Louis Antoine naci6 en 1846 en la provincia de Ligja, de una familia de mineros,
fue primero minero é mismo, después se hizo obrero metalUrgico; después de una
estancia de algunos afios en Alemania'y en Polonia, volvié de nuevo a Bélgicay se
instal6 en Jemeppe-sur-Meuse. Al perder a su Unico hijo, Antonio y su mujer se pu-
sieron a hacer espiritismo; pronto, € antiguo minero, aunque casi iletrado, se encon-
tr6 ala cabeza de un agrupamiento llamado de los «Vifiadores del Sefior», en € que
funcionaba una verdadera oficina de comunicacién con los muertos (veremos que es-
tainstitucion no es Unica en su género); editd también una suerte de catecismo espifi-
tista, hecho por lo demas enteramente de apropiaciones tomadas a las obras de Allan
Kardec. Un poco mas tarde, Antonio agregaba a su empresa, cuyo caracter no parece
haber sido absolutamente desinteresado, un gabinete de consultas «para €l aivio de
todas |las enfermedades y aflicciones morales y fisicas», colocado bajo la direccion de
un «espiritu» gue se hacia llamar € Dr. Carita. Al cabo de algin tiempo después, se
descubrio facultades de «curandero» que le permitian suprimir toda evocacion y
«operar» directamente por si mismo; este cambio fue seguido de cerca por una des-
avenencia con los espiritistas, cuyos motivos no estdn muy claros. Es de este cisma
de donde iba a salir € antonismo; en el Congreso de Namur, en noviembre de 1913,
M. Fraikin, presidente de la «Federacion Espiritista Belga», declard textudmente:
«El antonismo, por razones poco confesables, se niega a marchar ya con nosotros»;
esté permitido suponer que esas «razones poco confesables» eran sobre todo de orden
comercial, s se puede decir, y que Antonio encontraba més ventagjoso actuar entera-
mente a su guisa, fuera de todo control més o menos molesto. Para los enfermos que
no podian venir avisitarle a Jemeppe, Antonio fabricaba un medicamento que desig-
naba bajo el nombre de «icor Coune» y al cual atribuia el poder de curar indistinta-
mente todas las afecciones; eso le valié un proceso por gercicio ilegal de la medici-
na, y fue condenado a una ligera multa; reemplazd entonces su licor por € agua
magnetizada, que no podia ser calificada de medicamento, y después por e papel
magnetizado, més fécil de transportar. Sin embargo, los pacientes que acudian a Je-
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meppe devinieron tan numerosos que fue menester renunciar a tratarlos individual-
mente por pases o0 inclusive por una simple imposiciéon de las manos, e instituir la
préctica de las «operaciones» colectivas. Es en este momento cuando Antonio, que
no habia hablado hasta entonces més que de «fluidos», hizo intervenir la «fe», como
un factor esencial, en las curaciones que cumplia, y cuando comenzé a ensefiar que la
imaginacion es la Unica causa de todos los males fisicos; como consecuencia, prohi-
bi6 a sus discipulos (ya que se present6 desde entonces como fundador de secta) re-
currir a los cuidados de un médico. En el libro que ha titulado Revelacién, supone
gue un discipulo le dirige esta pregunta: «Alguien que habia tenido €l pensamiento
de consultar a un médico viene a su casa diciendo: “Si ho mejoro después de esta vi-
Sita, iré a casa de tal médico”. Usted constata sus intenciones y le aconsgja que siga
su pensamiento. ¢Por qué actla usted asi? Yo he visto enfermos que, después de
haber gjecutado este consgjo, han debido volver a usted». Antonio responde en estos
términos. «Algunos enfermos, en efecto, pueden haber tenido el pensamiento deir a
casa del médico antes de consultarme. Si yo siento que tienen més confianza en el
médico, es mi deber enviarles a é. Si no encuentran ali la curacion, es porgque su
pensamiento de venir a mi casa, ha puesto un obstéculo en e trabajo del médico,
como €l deir a casa del médico ha podido oponer un obstaculo en e mio. Otros en-
fermos preguntan también si tal remedio no podria ayudarles. Este pensamiento fals-
ficaen un abrir y cerrar de ojos toda mi operacién: es la prueba de que no tienen lafe
suficiente, la certeza de que, sin medicamentos, yo puedo darlos lo que reclaman...
El médico no puede dar més que e resultado de sus estudios, y éstos tienen como ba-
selamateria. Asi pues, la causa permanece, y €l mal reaparecera, porque todo lo que
es materia no podria curar sino temporalmente». En otros pasajes, se lee todavia: «ES
por la fe en e curandero como & enfermo encuentra su auraciéon. El doctor puede
creer en la eficacia de las drogas, mientras que éstas no sirven de nada para el que
tienelafe... Lafeesel Unicoy universal remedio, penetraa quien se quiere proteger,
aunque esté alejado a miles de leguas». Todas las «operaciones» (es el término con-
sagrado) se terminan por esta formula: «Las personas que tienen la fe son curadas o
aliviadas». Todo eso recuerda mucho las teorias de la «Christian Science», fundada
en América, desde 1866, por M™ Baker Eddy; los antonistas, como los «Christian
Scientists», han tenido a veces problemas con la justicia por haber dejado morir en-
fermos sin hacer nada para cuidarlos; en Jemeppe mismo, la municipalidad neg6 en
varias ocasiones permisos para enterrar. Los fracasos no descorazonaron a los anto-
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nistas y no impidieron a la secta prosperar y extenderse, no solo en Bélgica, sino
también en el Norte de Francia. El «Padre Antonio» murié en 1912, degjando su suce-
sién a su viuda, que se llamaba la «Madre», y a uno de sus discipulos, el «Hermano»
Deregnaucourt (que ya ha muerto también); ambos vinieron a Paris, hacia el final de
1913, para inaugurar un templo antonista, y después fueron a inaugurar otro en Mo-
naco. En e momento de estallar la guerra, el «cuto antonista» estaba a punto de ser
reconocido legalmente en Bégica, 1o que debia tener por efecto poner los tratamien-
tos de sus ministros a cargo del estado; la peticidn que habia sido depositada a este
efecto estaba apoyada muy especialmente por el patido socialistay por dosdelosje-
fes de la masoneria belga, los senadores Charles Magnette y Goblet de Alviella. Es
curioso notar 1os apoyos que, motivados sobre todo por razones politicas, ha encon-
trado € antonismo, cuyos adherentes se reclutan casi exclusivamente en los medios
obreros; por lo demés, hemos citado en otra parte' una prueba de la simpatia que le
testimonian los teosofistas, mientras que los espiritistas «ortodoxos» parecen encon-
trar ahi mas bien un elemento de perturbacién y de division. Agregamos todavia que,
durante la guerra, se contaron cosas singulares sobre la manera en que los alemanes
respetaron |os templos antonistas; naturalmente, los miembros de la secta atribuyeron
estos hechos a la protecciéon péstuma del «Padre», tanto més cuanto que éste habia
declarado solemnemente: «La muerte, es la vida; no puede alejarme de vosotros, no
me impedird aproximarme a todos aquell os que tienen confianza en mi, a contrario.
Lo que es destacable en el caso de Antonio, no es su carrera de «curandero», que
presenta méas de una semejanza con ladel zuavo Jacob: hubo casi tanta charlataneria
en uno como en €l otro, y, si obtuvieron algunas curas reales, se debieron muy pro-
bablemente a la sugestidn, més bien que a facultades especiales; sin duda es por eso
por lo que era tan necesario tener la «fe». Lo que es més digno de atencidn, es que
Antonio se haya presentado como fundador de religion, y que haya triunfado a este
respecto de una manera verdaderamente extraordinaria, a pesar de la nulidad de sus
«ensefianzas», que No son Mas que una vaga mezcla de teorias espiritistas y de «mo-
ralismo» protestante, y que, ademés, estan redactadas frecuentemente en una jerga
cas ininteligible. Uno de los trozos més caracteristicos, es una suerte de decalogo
que se titula «diez fragmentos en prosa de |la ensefianza revelada por Antonio el Cu-
randero»; aunque se pone cuidado en advertirnos que este texto esta «en prosa», esta
dispuesto como los «versos libres» de algunos poetas «decadentes», y se pueden des-

! El Teosofismo, pp. 259-260, ed. francesa.
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cubrir incluso algunas rimas; vale la pena que sea reproducido™: «Dios hablas —
Primer principio: Si me amais, — no lo ensefiaréis a nadie, — puesto que sabéis que
yo no resido — més que en el seno del hombre. — Vosotros no podéis testimoniar
que existe — una suprema bondad — mientras que me aislais del prgjimo. — Se-
gundo principio: No creéis en € que os habla de mi, — cuya intencién seria conver-
tiros. — Si respetais toda creencia— Yy al que no tiene ninguna, — sabéi's, a pesar de
vuestra ignorancia, — més de lo que podria deciros. — Tercer principio: Vosotros
no podéis hacer moral a nadie, — seria probar — que no hacéis bien, — porque ella
no se ensefia por la palabra, — sino por e gemplo, — y no ver & mal en nada. —
Cuarto principio: No digéis jamas que hacéis caridad — a alguien que os parece en
la miseria, — seria hacer entender — que yo carezco de miras, que no soy bueno, —
gue soy un mal padre, — un avaro, que deja tener hambre a su retofio. — Si actuéis
hacia vuestro semejante — como un verdadero hermano, — no hacéis caridad més
que a vosotros mismos, — debé's saberlo. — Puesto que nada esté bien si no es soli-
dario, — no habéis hecho hacia @ — mas que desempefiar vuestro deber. — Quinto
principio: Tratad siempre de amar a que decis— «vuestro enemigo»: — es para en-
sefiaros a conoceros — que yo le coloco en vuestro camino. — Pero ved el mal més
bien en vosotros que en él: — sera su remedio soberano. — Sexto principio: Cuando
querdis conocer la causa — de vuestros sufrimientos, — que padecéis siempre con
razon, — la encontraréis en laincompatibilidad de— la inteligencia con la concien-
cia, — que establece entre €ellas los términos de comparacion. Vosotros no podéis
sentir el menor sufrimiento — que no sea para haceros observar — que la inteligen-
cia es opuesta a la conciencia; — es |o que es menester no ignorar. — Séptimo prin-
cipio: Tratad de penetraros, — ya que €l menor sufrimiento es debido a vuestra—
inteligencia que quiere siempre poseer mas;, — se hace un pedestal de la clemencia,
— a querer que todo le esté subordinado. — Octavo principio: No os dejéis dominar
por vuestra inteligencia— gue no busca mas que elevarse siempre — cada vez més;
— ella pisotea a la conciencia, — sosteniendo gue es la materia la que da las virtu-
des, — mientras que ella no encierra méas que la miseria— de las almas que vosotros
decis — «abandonadas», — que han actuado solo para satisfacer — su inteligencia
que les ha extraviado. — Noveno principio: Todo lo que os es Util, para el presente
— como para €l porvenir, — s no dudéis nada, — os sera dado por afiadidura. —
Cultivaos, vosotros os recordaréis €l pasado, — tendréis el recuerdo — de que se 0s

! Paraevitar los cortes de parrafos, indicamos |os cortes del texto por simples trazos.
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ha dicho: “Llamad, yo os abriré. — Y o estoy en el conécete’ ... — Décimo principio:
No penséis hacer siempre un bien — cuando llevéis asistencia a un hermano; — po-
driais hacer lo contrario, — poner trabas a su progreso. — Sabed que una gran prue-
ba— seré vuestrarecompensa, — si le humillédisy le imponéis e respeto. — Cuando
guerais actuar, — no 0S apoyéis jaméas sobre vuestra creencia, — porque ella puede
extraviaros también; — basaos siempre sobre la conciencia— que quiere dirigiros,
ella no puede engafiaros». Estas pretendidas «revel aciones» se parecen completamen-
te a las «comunicaciones» espiritistas, tanto por el estilo como por el contenido; es
ciertamente inGtil buscar darles un comentario seguido 0 una explicacion detallada;
Nno es siquiera muy seguro que €l «Padre Antonio» se haya comprendido siempre a si
mismo, y su obscuridad es quizas una de las razones de su éxito. Lo que conviene
destacar sobre todo, es la oposicidn que quiere establecer entre la inteligenciay la
conciencia (este ultimo término debe tomarse verosimilmente en e sentido moral), y
la manera en la que pretende asociar la inteligencia a la materia; en esto habria con
qué regocijar alos partidarios de M. Bergson, aunque una tal aproximacion sea bas-
tante poco halagadora en el fondo. Sea como sea, se comprende bastante bien que €
antonismo haga profesion de despreciar la inteligencia, y que la denuncie incluso
como la causa de todos los males: ella representa el demonio en el hombre, como la
conciencia representa a Dios; pero, gracias a la evolucion, todo acabara por arregla-
se: «Por nuestro progreso, encontraremos en e demonio el verdadero Dios, y en la
inteligencia la lucidez de la conciencia». En efecto, €l mal no existe realmente; lo
que existe, es solo la «vision del mal», es decir que es la inteligencia la que crea €
mal ali donde lo ve; el Unico simbolo del culto antonista es una suerte de &rbol que
se llama «el arbol de la ciencia de la visién del mal». He aqui por qué es menester
«no ver el mal en nada», puesto que desde entonces cesa de existir; en particular, uno
no debe verle en la conducta de su préjimo, y es asi cOmo es menester entender la
prohibicién de «hacer moral a nadie», tomando esta expresién en su sentido comple-
tamente popular; es evidente gue Antonio no podiaimpedir predicar la moral, puesto
gue é mismo apenas hizo otra cosa. Le agregaba preceptos de higiene, lo que estaba
por lo demas en su papel de «curandero»; recordamos a este propésito que los anto-
nistas son vegetarianos, como |0s teosofistas y os miembros de otras diversas sectas
de tendencias humanitarias; sin embargo, no pueden ser considerados como «zodfi-
los», ya que les est4 severamente prohibido tener animales en sus casas. «Debemos
saber que el animal no existe méas que en apariencia; no es mas que e excremento de
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nuestra imperfeccion (sic)... Cuan inmersos en € error estamos apegandonos al ani-
mal; es un gran pecado (en € dialecto walon que hablaba habitualmente, Antonio de-
cia «una duda»), porque e animal no es digno de tener su casa donde residen los
humanos». La materia misma no existe mas que en apariencia, no es méas que una
ilusién producida por la inteligencia: «Decimos que la materia no existe porque
hemos rebasado su imaginacion»; ella seidentificaasi a mal: «Un &omo de materia
nos es un sufrimiento»; y Antonio llega hasta declarar: «Si |a materia existe, Dios no
puede existir». He aqui como explica la creacion de latierra: «Ningan otro que la in-
dividualidad de Adan ha creado este mundo (sic). Adan hasido llevado a constituirse
una atmasferay a construir su habitacion, el globo, tal como queria tenerlex». Citamos
todavia algunos aforismos relativos a la inteligencia: «L.os conocimientos no son sa-
ber, no razonan més gque la materia... La inteligencia, considerada por la humanidad
como lafacultad més envidiable bajo todos |0s puntos de vista, no es més que la sede
de nuestra imperfeccion... Yo os he revelado que hay en nosotros dos individualida-
des, €l yo concienciay €l yo inteligencia; unoreal, el otro aparente... Lainteligencia
no es otra que € haz de moléculas que [lamamaos cerebro... A medida que progresa-
mos, demolemos del yo inteligencia para reconstruir sobre el yo conciencia». Todo
eso es pasablemente incoherente; |a Unica idea que se desprende de €ello, s se puede
[lamar a eso una idea, podria formularse asi: es menester eliminar la inteligencia en
provecho de la «conciencia», es decir, de la sentimentalidad. Los ocultistas franceses,
en su ultimo periodo, han llegado a una actitud casi semejante; todavia no tenian, en
Su mayor parte, la excusa de ser iletrados, pero conviene notar que la influencia de
otro «curandero» estuvo sin duda ahi paraalgo.

Para ser consecuente consigo mismo, Antonio habria debido atenerse a enuncia-
do de preceptos morales del género de éstos, que estan inscritos en sus templos: «Un
solo remedio puede curar ala humanidad: lafe. Es de lafe de donde nace el amor: es
el amor el gue nos muestra en nuestros enemigos a Dios mismo. No amar a los ene-
migos, es no amar a Dios, ya que es el amor que tenemos por nuestros enemigos €l
gue nos hace dignos de servirle; es solo € amor & que nos hace amar verdaderamen-
te, porque es puro y de verdad». Esta aqui, parece, o esencial de la moral antonista;
paralo demas, parece mas bien elastica: «Sois libres, actuad como bien os parezca, €l
gue hace bien encontrara bien. En efecto, juzgamos desde un tal punto de nuestro li-
bre abedrio, que Dios nos deja hacer de él |o que queramos». Pero Antonio ha creido
deber formular también algunas teorias de un orden diferente, y es ahi sobre todo
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donde acanza €l colmo del ridiculo; he aqui un gemplo de €ello, sacado de un folleto
titulado La Aureola de la Conciencia: «Os voy a decir como debemos comprender
las leyes divinas y de qué manera ellas pueden actuar sobre nosotros. Vosotros sabéis
gue se reconoce que la vida esta por todas partes; si €l vacio existiera, la nada tendria
también su razén de ser. Una cosa que puedo afirmar también, es que el amor existe
también por todas partes, y del mismo modo que hay amor, hay inteligencia 'y con-
ciencia. Amor, inteligencia y conciencia reunidos constituyen una unidad, € gran
misterio, Dios. Para haceros comprender lo que son las leyes, debo volver de nuevo a
lo que ya os he repetido concerniente a los fluidos: existen tantos como pensamien-
tos; tenemos la facultad de manegjarlos y de establecer sus leyes, por €l pensamiento,
seglin nuestro deseo de actuar. Aquellas que imponemos a nuestros semejantes nos
imponen del mismo modo. Tales son las leyes de interior, |lamadas ordinariamente
leyes de Dios. En cuanto a las leyes de exterior, dichas leyes de la naturaleza, son €l
instinto de la vida que se manifiesta en la materia, se reviste de todos los matices,
toma formas numerosas, incalculables, seglin la naturaleza del germen de los fluidos
ambientes. Es asi paratodas las cosas, todas tienen su instinto, |0s astros mismos que
planean en € espacio infinito se dirigen por € contacto de los fluidos y describen
instintivamente su orbita. Si Dios hubiera establecido leyes para ir a él, ellas serian
una traba a nuestro libre abedrio; ya fuesen relativas o ya fuesen absolutas, serian
obligatorias, puesto que no podriamos dispensarnos de €llas para llegar ala meta. Pe-
ro Dios dgja a cada uno la facultad de establecer sus leyes, segun la necesidad; es to-
davia una prueba de su amor. Toda ley no debe tener més que la conciencia por base.
Asi pues, no decimos “leyes de Dios’, sino mas bien “leyes de la consciencia’. Esta
revelacion brota de los principios mismos del amor, de ese amor que desborda por
todas partes, que se encuentra tanto en € centro de los astros como en € fondo de los
océanos, de ese amor cuyo perfume se manifiesta por todas partes, que alimenta a to-
dos los reinos de la naturaleza y que mantienen e equilibrio y la armonia en todo el
Universo». A esta cuestion: «¢De donde viene la vida?», Antonio responde a conti-
nuacion: «La vida es eterna, esta por todas partes. Los fluidos existen también en €l
infinito y por toda eternidad. Nos bafiamos en la vida y en los fluidos como €l pez en
el agua. Los fluidos se encadenan y son cada vez més etéreos; se distinguen por el
amor; por todas partes donde éste existe, hay vida, ya que sin la vida e amor ya ho
tiene su razén de ser. Basta que dos fluidos estén en contacto por un cierto grado de
calor solar, para que sus dos gérmenes de vida se dispongan a entrar en relacion. Es
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asi como lavida se crea unaindividualidad y deviene actuante». Si se hubiera pedido
al autor de estas elucubraciones se explicara de una maneraun poco més inteligible,
sin duda habria respondido con esta frase que repetia a todo proposito: «V osotros no
veis mas que € efecto, buscad la causa». No olvidamos agregar que Antonio habia
conservado cuidadosamente, del espiritismo kardecista por € que habia comenzado,
no solo esta teoria de los «fluidos» que acabamos verle expresar a su manera, Sino
también, laidea del progreso, y la de la reencarnacion: «El alma imperfecta perma-
nece encarnada hasta que haya rebasado su imperfeccion... Antes de abandona el
cuerpo que se muere, el alma se ha preparado otro para reencarnarse... Nuestros -
res queridos supuestamente desaparecidos no 1o estdn mas que en apariencia, no de-
jamos un instante de verlos y de hablar con ellos. La vida corporal ho es mas que una
ilusién.

A los ojos de los antonistas, 10 que més importa en |a «ensefianza» de su «Padre»,
es el lado «moralista»; todo lo demas no es més que accesorio. Tenemos la prueba de
ello en una hoja de propaganda que lleva este titulo: «Revelacion por el Padre Anto-
nio, el gran curandero de la Humanidad, para € que tiene lafe», y que transciibimos
textualmente: «La Ensefianza del Padre tiene por base el amor, revelalaley moral, la
conciencia de la humanidad; recuerda al hombre los deberes que tienen que desem-
pefiar hacia sus semejantes; aunque esté atrasado incluso hasta no poder comprender-
la, podrg, a contacto de aquellos que la extienden, penetrarse del amor que se des-
prende de €llos; éste le inspirara mejores intenciones y hara germinar en é senti-
mientos més nobles. Lareligion, dice €l Padre, esla expresién del amor bebido en el
seno de Dios, que nos hace amar atodo e mundo indistintamente. No perdemos ja-
mas de vistalaley moral, ya que es por ella como presentimos la necesidad de mejo-
rarnos. Nosotros no hemos llegado todos a mismo grado de desarrollo intelectual y
moral, y Dios coloca siempre a los débiles en nuestro camino para darnos la ocasion
de aproximarnos a El. Se encuentran entre nosotros seres que estan desprovistos de
toda facultad y que tienen necesidad de nuestro apoyo; el deber nos impone venir en
su ayuda en la medida en que creemos en un Dios bueno y misericordioso. Su desa-
rrollo no les permite practicar una religion cuya ensefianza esté por encima del alcan-
ce de su comprehension, pero nuestra manera de actuar a su respecto les recordaréa el
respeto que le es debido y les conducira a buscar el medio mas ventajoso para su
progreso. Si queremos atraerlos a nosotros por una moral que reposa sobre leyes in-
accesibles a su entendimiento, los perturbaremos, |os desmoralizaremos, y la menor
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instruccion sobre ésta les serd insoportable; acabaran por no comprender ya nada;
dudando asi de la religion, entonces recurrirdn a materialismo. He aqui la raz6n por
la cual nuestra humanidad pierde todos los dias la verdadera creencia en Dios en fa-
vor de la materia. El Padre ha revelado que antafio era tan raro encontrar un materia-
lista como hoy dia un verdadero creyente'. Mientras ignoremos la ley moral, por la
cua nos dirigimos, la transgrediremos. La Ensefianza del Padre razona esta ley mo-
ral, inspiradora de todos |os corazones dedicados a regenerar ala Humanidad; no in-
teresa solo a aquellos que tienen fe en Dios, sino a todos los hombres indistintamen-
te, creyentesy no creyentes, en cualquier escalon a cual se pertenezca. No credis que
el Padre pide e establecimiento de una religion que restringe a sus adeptos en un cir-
culo, los obliga a practicar su doctrina, a observar un cierto rito, a respetar cierta
forma, a seguir una opinion cualquiera, adejar su religion paravenir aEl. No, lacosa
No es asi: nosotros instruimos a quienes se dirigen a nosotros en lo que hemos com-
prendido de la Ensefianza del Padre y los exhortamos a la préctica sincera de la reli-
gion en la que tienen fe, a fin de que puedan adquirir los d ementos morales en rela-
cion con su comprehension. Sabemos que la creencia no puede estar basada sino en
el amor; pero debemos esforzarnos siempre en amar y no en hacernos amar, ya que
esto es la mayor de las plagas. Cuando estemos penetrados de la Enseiianza del Pa-
dre, ya no habréa disension entre las religiones porgque no habra més indiferencia, nos
amaremos todos porgue habremos comprendido al fin laley del progreso, tendremos
las mismas consideraciones paratodas las religiones e incluso paralaincreencia, per-
suadidos de que nadie podria hacernos el menor mal y de que, si queremos ser Utiles
a nuestros semejantes, debemos demostrarles que nosotros profesamos una buena re-
ligidn que respeta la suya y que quiere su bien. Entonces estaremos convencidos de
gue el amor nace de la fe que es la verdad; pero no la poseeremos sino cuando no
pretendamos tenerla». Y este documento se termina por esta frase impresa en gruesos
caracteres. «La Ensefianza del Padre, es |la Ensefianza de Cristo revelado a esta época
por lafex». Estambién por esta asimilacion increible como acababa el articulo, sacado
de un 6rgano teosofista, que hemos citado en otra parte: «El Padre no pretende més
que renovar la ensefianza de JesUs de Nazaret, demasiado materializada en nuestra
época por |as religiones que se reclaman a este gran Ser»?. Esta pretension es de una

! No habia verdaderamente necesidad de una «revel acién» para eso; pero |os antonistas ignoran na-
turalmente que el materialismo no data mas que del siglo XVIII.
2 e Théosophe, 1° de diciembre de 1913.
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audacia que Unicamente la inconsciencia puede excusar; dado el estado de espiritu
gue pone de manifiesto en los antonistas, no hay lugar a extrafarse de que hayan lle-
gado a una verdadera deificacion de su fundador, y eso incluso en vida; no exagera-
mos nada, y tenemos el testimonio de ello en este extracto de una de sus publicacio-
nes. «¢Hacer de M. Antonio un gran sefior, no seria mas bien rebgjarle? Admitirés,
supongo, que Nosotros, sus adeptos, que estamos al corriente de su trabajo, tengamos
a su respecto otros pensamientos. Vosotros interpretéis demasiado intelectualmente,
es decir, demasiado materialmente, nuestra manera de ver, y, a juzgar asi sin cono-
cimiento de causa, no podéis comprender el sentimiento que nos anima. Pero quien-
quiera que tiene fe en nuestro buen Padre aprecia lo que El es en su justo valor par-
que le considera moralmente. Nosotros podemos pedir-Le todo lo que queremos, El
nos lo da con desinterés. No obstante, nos es licito actuar a nuestra guisa, sin recurrir
en modo alguno a El, ya que El tiene e mayor respeto por € libre abedrio; jamés
nos impone nada. Si tenemos que pedir-Le consgjo, es porgque estamos convencidos
de que El sabe todo aquello de lo que tenemos necesidad, y que nosotros lo ignora-
mos. ¢No seria pues infinitamente preferible darse cuenta de su poder antes de querer
desacreditar nuestra manera de actuar a su respecto? Como un buen padre, El vigila
sobre nosotros. Cuando debilitados por la enfermedad, vamos a El, llenos de con-
fianza, El nos alivia, nos cura. Que caemos aniquilados bajo el golpe de las més te-
rribles penas morales, El nos levanta y nos conduce a la esperanza en nuestros cora-
zones doloridos. Que la pérdida de un ser querido degja en nuestras amas un vacio
inmenso, su amor lo llenay nos llama de nuevo al deber. El posee el bélsamo por ex-
celencia, el amor verdadero que allana toda diferencia, que rebasa todo obstaculo,
que cura toda llaga, y El le prodiga a toda la humanidad, ya que es més bien médico
del alma que del cuerpo. No, nosotros no queremos hacer de Antonio e Curandero
un gran sefior, hacemos de El nuestro salvador. El es méas bien nuestro Dios, porque
El no quiere ser més que nuestro servidor».

He aqui suficiente sobre un tema tan totalmente desprovisto de interés en si mis-
mo; pero lo que esterrible, eslafacilidad con la cual estas insensateces se extienden
en nuestra época: en agunos afios, e antonismo ha juntado adherentes por millares.
En e fondo, la razon de este éxito, como el de todas las cosas similares, es que co-
rresponden a algunas de las tendencias que son lo propio del espiritu modeno; pero
son precisamente estas tendencias las que son inquietantes, porque son la negacién
misma de toda intelectualidad, y nadie puede disimularse que ganan terreno actual-
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mente. El caso del antonismo, o hemos dicho, es enteramente tipico; entre las multi-
ples sectas pseudoreligiosas que se han formado desde hace alrededor de medio s-
glo, las hay andlogas, pero ésta presenta la particulaidad de haber tomado nacimien-
to en Europa, mientras que la mayoria de las demas, de aguellas a menos que han
triunfado, son originarias de América. Por lo demés, las hay que, como la «Christian
Science», han llegado a implantarse en Europa, e incluso en Francia en estos Ultimos
afios'; se trata todavia de un sintoma de la agravacion del desequilibrio mental cuyo
punto de partida marca en cierto modo la aparicion del espiritismo; y, aunque estas
sectas no se derivan directamente del espiritismo como e antonismo, las tendencias
que se manifiestan en ellas son ciertamente las mismas en una amplia med da.

L El Teosofismo, p. 259, ed. francesa.



CAPITULO XIlI1

LA PROPAGANDA ESPIRITISTA

Ya hemos sefidlado las tendencias propagandistas de los espiritistas; es indtil
aportar pruebas, ya que estas tendencias, siempre intimamente ligadas a las preocu-
paciones «moralistas», se despliegan en todas sus publicaciones. Por lo demés, lo
hemos dicho, esta actitud se comprende mucho mejor en los espiritistas que en las
demés escuelas «neoespiritualistas» que tienen pretensiones a esoterismo: proseli-
tismo y esoterismo son evidentemente contradi ctorios; pero los espiritistas, que estan
imbuidos del mas puro espiritu democréatico, son mucho mas |égicos en eso. No que-
remos volver més sobre este tema; pero es bueno notar algunos caracteres especiales
de la propaganda espiritista, y mostrar como esta propaganda sabe, en la ocasion,
hacerse tan insinuante como la de las sectas de inspiracion protestante mas o menos
directa: en el fondo, todo eso procede de una misma mentalidad.

Los espiritistas creen poder invocar la expansion de su doctrina como una prueba
de su verdad; Allan Kardec escribiaya: «Aquellos gue dicen que las creencias espiri-
tistas amenazan invadir el mundo, proclaman por eso mismo su fuerza, ya que una
idea sin fundamento y desprovista de |égica no podria devenir universal; asi pues, s
el espiritismo se implanta por todas partes, si se recluta sobre todo en las clases ilus-
tradas, asi como cada quien lo reconoce, es porque tiene un fondo de verdad>'. La
[lamada a un pretendido «consentimiento universal» para probar la verdad de una
idea, es un argumento querido por algunos fildsofos modernos; nada podria ser més
insignificante: primero, la unanimidad sin duda no se realiza jamas, y, s lo fuera, no
se tendria ninglin medio de constatarla; asi pues, de hecho, eso equivale simplemente
a pretender que la mayoria debe tener razdn; ahora bien, en € orden intelectual, hay
muchas probabilidades para que sea precisamente lo contrario lo que tenga lugar 1o
mas frecuentemente, ya que los hombres de inteligencia mediocre son cietamente
los méas numerosos, y por o demas, sobre no importa cua cuestién, los incompeten-

! LeLivre des Esprits, p. 454.
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tes forman lainmensa mayoria. Asi pues, temer lainvasion del espiritismo, no es re-
conocerle otra fuerza que la de la multitud, es decir, una fuerza ciega y brutal; para
que algunas ideas se extiendan tan facilmente, es menester que sean de una cualidad
muy inferior, y, si se hacen aceptar, no es porque tengan la menor fuerza logica, es
Unicamente porque se pone en ellas algun interés sentimental. En cuanto a pretender
gue el espiritismo «se recluta sobre todo en las clases ilustradas», eso es ciertamente
falso; es verdad que seria menester saber justamente o que se entiende por eso, y que
las gentes |lamadas «lustradas» pueden serlo de una manera completamente relativa;
nada es més lamentable gque los resultados de una instruccién a medias. Por lo de-
més, ya hemos dicho que la adhesion misma de algunos sabios mas 0 menos «espe-
cialistas» no prueba tampoco mucho a nuestros ojos, porgue, en las cosas donde les
falta competencia, pueden encontrarse exactamente sobre el mismo plano que el vu-
go; Yy todavia, esos no son mas que casos excepcionales, puesto que la gran mayoria
de la clientela espiritista es incontestablemente de un nivel mental extremadamente
bajo. Ciertamente, las teorias del espiritismo estan al a cance de todo el mundo, y hay
guienes quieren ver en este caracter una marca de superioridad; he aqui, por ejemplo,
lo gue leemos en un articulo a que hemos hecho alusion precedentemente: «Poned
ante un obrero que no hatenido la fortuna de hacer estudios profundos un capitulo de
un tratado metafisico sobre la existencia de Dios, con todo el cortejo de las pruebas
ontolégicas, fisicas, morales y estéticas'. ¢Qué comprendera de ello? Nada de nada.
Con semejantes resefias, estara condenado sin remisién a permanecer en la ignoran-
ciamas completa... Por el contrario, si se le hace asistir a una sesion de espiritismo,
incluso s se le cuenta, si lee en una revista lo que pasa en €lla, captara en seguida,
sin ninguna dificultad, sin necesidad de explicacion... Gracias a su simplicidad que
le permite extenderse por todas partes, € espiritismo cosechara admiradores numero-
sos... El bien progresard siempre, si todo el mundo comprende la veracidad de la
doctrina espiritista»’. A esta «simplicidad» que se nos alaba y que se encuentra admi-
rable, la llamamos, por nuestra parte, mediocridad e indgenciaintelectual; en cuanto
al obrero que se juzga bueno poner en escena, a falta de una instruccién religiosa

! Todo eso, naturalmente, no tiene la menor relacién con la metafisica verdadera; lo que el autor
[lama por este nombre, no son mas que las banalidades de lafilosofia universitaria, y es facil ver hasta
donde llegan para él algunos «estudios profundos»: jun manual de bachillerato representa a sus ojos la
més ataintelectualidad concebible!

2 gpiritisme et Métaphysique, por J. Rapicault: Le Monde Psychique, enero de 1912.
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elemental cuya posibilidad se guarda prudentemente de considerar, pensamos incluso
gue «la ignorancia mas completa» valdria para é mucho mas que las ilusionesy las
locuras del espiritismo: €l que no sabe nada de una cuestion y d que no tiene de ella
més que ideas falsas son igud mente ignorantes, pero la situacion del primero es muy
preferible aladel segundo, sin hablar siquiera de los peligros especiales en e caso de
que setrata.

Los espiritistas, en su delirio de proselitismo, emiten a veces pretensiones absolu-
tamente estuporizantes. «Larevelacion nueva, proclama M. Léon Denis, se manifies-
ta fuera'y por encima de las Iglesias. Su ensefianza se dirige a todas las razas de la
tierra. Por todas partes, |0s espiritus proclaman los principios sobre |os que se apoya.
Sobre todas las regiones del globo pasa la gran voz que recuerda al hombre el pen-
samiento de Dios y de lavida futura»’. jQue |os espiritistas vayan pues a predicar sus
teorias a los orientales: veran cdmo son acogidos! La verdad es que el espiritismo se
dirige exclusivamente a los occidentales modernos, y que no es sino entre ellos Uni-
camente donde puede hacerse aceptar, porque es un producto de su mentalidad, y
porque las tendencias que traduce son precisamente aquellas por las que esta menta-
lidad se diferencia de toda otra: busqueda del «fenémeno», creencia en el progreso,
sentimentalismo y «moralismo» humanitario, ausencia de toda intel ectualidad verda-
dera; esa es toda la razon de su éxito, y es su necedad misma la que constituye su
mayor fuerza (en € sentido de esa fuerza brutal de la que hemos hablado hace un
momento) y la que le granjea un nimero tan grande de adherentes. Por |o demas, los
apostoles de la «revelacion nuevax insisten sobre todo sobre su caracter sentimental,
«consolador» y «moralizador»: «Esta ensefianza puede dar satisfaccion a todos, dice
M. Léon Denis, tanto alos espiritus mas refinados como alos més modestos, pero se
dirige sobre todo a aquellos que sufren, a aguellos que se inclinan bajo unapesada ta-
rea 0 penosas pruebas, a todos aquellos que tienen necesidad de una fe viril que les
sostenga en su marcha, en sus trabajos, en sus dolores. Se dirige a la muchedumbre
de los humanos. La muchedumbre ha devenido incrédula y desconfiada hacia todo
dogma y toda creencia religiosa, ya que siente que se ha abusado de ella durante g-
glos. No obstante, subsisten siempre en ella aspiraciones confusas hacia el bien, una
necesidad innata de progreso, de libertad y de luz, que facilitardla eclosion de laidea
nuevay su accion regeneradora’. Los espiritus supuestamente «refinados» que pue-

! Christianisme et Spiritisme, pp. 277-278.
2 |bid., pp. 319-320.
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de satisfacer €l espiritismo no son verdaderamente muy dificiles; pero retengamos
gue es sobre todo a la muchedumbre a quien entiende dirigirse, y notemos tanbién
de paso esta fraseol ogia pomposa: «progreso, libertad, luz», que es comin atodas las
sectas del mismo género, y que es en cierto modo una de esas «firmas» sospechosas
de las que hemos hablado. Citamos todavia este otro pasaje del mismo autor: «El es-
piritismo nos revela la ley moral, traza nuestra linea de conducta y tiende a aproxi-
mar alos hombres por la fraternidad, la solidaridad y la comunidad de pareceres. In-
dica a todos una meta méas digna y mas elevada que la que se perseguia hasta enton-
ces. Aporta con é un sentimiento nuevo de la plegaria, una necesidad de amar, de
trabajar paralos demés, de enriquecer nuestrainteligenciay nuestro corazon... Venid
a saciaros a esta fuente celeste, todos vosotros que sufris, todos vosotros que tenéis
sed de la verdad. Ella hard correr en vuestras amas una onda refrescante y regenera-
dora. Vivificados por ella, sostendréis mas aegremente los combates de la existen-
cia; sabréis vivir y morir dignamente»™. No, no es de |la verdad de lo que tienen sed
las gentes a quienes se dirigen llamadas como ésta, es sed de «consolaciones»; si en-
cuentran que algo es «consolador», 0 si se les persuade de €ello, se apresuran a creerlo
asi, y su inteligencia no tiene en ello la menor parte; el espiritismo explota la debili-
dad humana, se aprovecha de que, en nuestra época, se encuentra muy frecuentemen-
te privada de toda direccion superior, y funda sus conquistas sobre la peor de todas
las decadencias. En estas condiciones, no vemos muy bien o que autoriza a los espi-
ritistas a declamar, como lo hacen de tan buena gana, contra cosas tales como €l al-
coholismo por gjemplo: hay también gentes que encuentran en la ebriedad €l aivioy
el olvido de sus sufrimientos; si los «moralistas», con sus grandes frases huecas sobre
la «dignidad humana», se indignan por unatal comparacion, les emplazamos a hacer
el censo de los casos de locura debidos a acoholismo por una parte y a espiritismo
por la otra; teniendo en cuenta el nimero total respectivo de los acohdlicosy de los
espiritistas y estableciendo la proporcion, no sabemos muy bien de qué lado estari la
ventaja.

El caracter democratico del espiritismo se afirma por su propaganda en los me-
dios obreros, a quienes su «simplicidad» le hace particularmente accesible: es ahi
donde sectas tales como el «fraternismo» reclutan casi todos sus adherentes, y el caso
del antonismo es muy destacabl e también bajo este aspecto. Es menester creer, por 1o
demés, que los mineros de Bélgicay del Norte de Francia constituyen un terreno més

! Apréslamort, pp. 417-420.
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favorable que ningun otro; reproducimos todavia, a este proposito, €l relato siguiente
gue encontramos en una obra de M. Léon Denis. «Es un espectaculo reconfortante
ver todos los domingos afluir a Jumet (Bélgica), de todos los puntos de la cuenca de
Charleroi, numerosas familias de mineros espiritistas. Se agrupan en una vasta sala
donde, después de los preliminares de uso, escuchan con recogimiento las instruc-

ciones que sus guias invisibles les hacen oir por la boca de |los médiums dormidos.
Es por uno de ellos, simple obrero minero, poco letrado, y que se expresa habitua -

mente en dialecto walon, como se manifiesta el espiritu del canonigo Xavier Mouls,
sacerdote de gran valor y de ata virtud, a quien se debe la vulgarizacion del magne-

tismo y del espiritismo en los «caserios mineros» de la cuenca. Mouls, después de
crueles pruebas y de duras persecuciones, ha degjado la tierra, pero su espiritu vigila
siempre sobre sus queridos mineros. Todos los domingos, toma posesion de los 6r-

ganos de su médium favorito y, después de una cita de los textos sagrados, con una
el ocuencia completamente sacerdotal, desarrolla ante ellos, en puro francés, durante
una hora, el tema escogido, hablando al corazén y a la inteligencia de sus auditores,

exhortandoles al deber, ala sumision alas leyes divinas. La impred 6n producida so-

bre estas bravas gentes es muy grande; es la misma cosa en todos los medios donde
se practica el espiritismo de una manera seria por los humildes de este mundo». Ca-

receria de interés proseguir esta cita, a propdsito de la cual no haremos més que una
simple precision: se sabe cuan violento es el anticlericalismo de |os espiritistas; pero
basta que un sacerdote esté en rebelidén més o menos abierta contra la autoridad ecle-

siastica para que se apresuren a celebrar su «gran valor», su «alta virtud», y asi suce-

sivamente. Es asi como M. Jean Beziat tomé antafio la defensa del abad Lemire’; y
habria que hacer curiosas investigaciones sobre las relaciones mas que cordiales que
todos los emprendedores de cismas contemporaneos han mantenido con los «neoes-

piritualistas» de diversas escuel as.

Por otro lado, los espiritistas, como |os teosofistas buscan extender su propagan-
da hasta lainfancia; sin duda, como lo hemos visto, muchos de entre ellos no se atre-
ven aadmitir alos nifios en las sesiones experimentales, pero por eso no se esfuerzan
menos en inculcarles sus teorias, que, en suma, son lo que constituye el espiritismo
mismo. Y a hemos sefialado |os «cursos de bondad» instituidos por |os «fraternistas»;

! Christianisme et Spiritisme, pp. 329-330.
2 e Fraterniste, 8 de mayo de 1914.
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este titulo huele incontestablemente a humanitarismo protestante’; en el érgano de la
misma secta, leemos todavia lo que sigue: «Sabemos que la idea de las secciones in-
fantiles hace camino, y no hemos descuidado la educacion fraternista de los nifios.
Educar a nifio, como tan frecuentemente se ha dicho y escrito, es preparar e frater-
nismo de mafiana. El nifio mismo se muestra un excelente propagandista en la escue-
lay en su medio, puede hacer mucho por nuestra obra. Asi pues, sepamos dirigirle en
esta buena via y animemos sus buenas disposiciones”. Comparemos estas palabras
con las que han sido pronunciadas en otra circunstancia por € director del mismo pe-
riddico, M. Jean Béziat: «;No es intolerable ver en nuestros dias inculcar a los nifios
concepciones religiosas, y sobre todo, o que es mucho més grave, imponerles el

cumplimiento de actos religiosos antes de que tengan entera consciencia de lo que
hacen, actos que lamentardn profundamente més tarde?s’. Asi, es menester no dar
instruccion religiosa a los nifios, pero es menester darles una instruccion espiritista:

el espiritu de concurrencia que anima a estas sectas pseudoreligiosas no podria marni-
festarse de una manera mas evidente. Ademas, sabemos que hay espiritistas que, a
pesar de los avisos que se les han dado, hacen participar a los nifios en sus experien-
cias, Yy que, no contentos con eso, llegan incluso hasta desarrollar en ellos la me-
diumnidad y sobre todo la «videncia»; se adivina sin esfuerzo cuéles pueden ser los
efectos de semejantes practicas. Por o demas, las «escuelas de médiums», incluso
para los adultos, constituyen un verdadero peligro publico; esas instituciones, que
funcionan frecuentemente bajo la cubierta de «sociedades de estudios», no son tan ra-
ras como podriacreerse, y, si € espiritismo contintia extendiendo sus estragos, se nos
hacen entrever a este respecto perspectivas poco tranquilizadoras: «Una organizacion
précticadel espiritismo, dice M. Léon Denis, conllevara en el porvenir la creacion de
asilos especiaes, donde los médiums encontrarén reunidos, con los medios materia-

les de existencia, las satisfacciones del espiritu y del corazdn, las inspiraciones del

arte'y de la naturaleza, todo lo que puede imprimir a sus facultades un carécter de pu-

reza, de elevacion, haciendo reinar alrededor de ellos una atmésfera de paz y de can-

! Hemos mencionado en otra parte (El Teosofismo, p. 230, ed. francesa) las «Ligas de Bondad»,
gue son de inspiracion claramente protestante, y que los teosofistas apoyan cal urosamente.

Z Le Fraterniste, 19 de junio de 1914 (discurso del delegado del grupo de Anzin ala Asambleage-
neral delosfraternaes, € 21 de mayo de 1914).

3 Le Fraterniste, 27 de marzo de 1914 (conferencia dada en Sallaumines, el 15 de marzo de 1914).
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fianza»'. Sabemos muy bien lo que los espiritistas entienden por «pureza» y por
«€levacion», y esos «asilos especiales» corren un gran riesgo de parecerse a asilos de
alienados; desafortunadamente, sus pensionarios no estaran en ellos indefinidamente
encerrados, y, pronto o tarde, se irén extendiendo a exterior con su locura eminen-
temente contagiosa. Tales empresas de trastorno colectivo ya se han redlizado en
Américal, y existen desde hace poco en Alemania; en Francia, no hay todavia més
gue dos ensayos de proporciones mas modestas, pero eso |legaratambién si no se vi-
gilaal respecto cuidadosamente.

Hemos dicho que € espiritismo explota todos los sufrimientos y saca provecho
de ellos para ganar adherentes a sus doctrinas; eso es verdad incluso para el sufri-
miento fisico, gracias a las hazafias de los «curanderos»: Los «fraternistas», concre-
tamente, estiman que «las curaciones son un poderoso medio de propagandas’. Se ve
como puede producirse eso: un enfermo, que ya no sabe a quien dirigirse, va a en-
cuentro de un «curandero» espiritista; el estado de espiritu en el que esté entonces le
predispone naturalmente a recibir sin resistencia las «ensefianzas» con las que no de-
jaran de gratificarle, y que se le presentaran, segin necesidad, como propias para fa-
cilitar su curacion. En efecto, en € proceso de Béthune, del que ya hemos hablado, se
declar6 esto: «Aunque facilita considerablemente las curaciones, porque eso les hace
comprender su mecanismo, los enfermos no estén obligados a abonarse a periddico
El Fraternista»*; pero, si no se les obliga a ello, se puede al menos aconsgjarles que
lo hagan, y por lo demas la propaganda oral es todavia mas eficaz. Si no se produce
ninguna mejoria, se le dird a enfermo que vuelva, y se llegara a persuadirle de que,
s la cosa es asi, es porque no tiene «fe»; quizas llegara a «convertirse» por simple
deseo de curarse, y llegara a ello mas seguramente todavia si siente el menor alivio
gue, con razén o sin ella, le parecerd que debe ser atribuido a la accion del «curande-
ro». Publicando las curaciones obtenidas (y se encuentran siempre algunas, tanto mas
cuanto gue se es poco exigente en hechos de control), se atraen otros enfermos, e in-
cluso, entre las gentes gque tienen buena salud, hay quienes son impresionadas por
semejantes relatos, y que, por poca simpatia que tengan ya por €l espiritismo, creen

! Dans!’Invisible, p. 59.

2 No hablamos solo de los Estados Unidos, sino también de Brasil, donde en 1902 se ha fundado
una «escuela de médiums».

% Le Fraterniste, 22 de mayo de 1914.

* Ibid., 23 de enero de 1914.
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encontrar en eso una prueba de su verdad. Eso es €l efecto de una extrafia confusion:
suponiendo un hombre que posee facultades de «curandero» tan incontestables y tan
poderosas como se quiera, eso no tiene ninguna relacion con las ideas que profesa
ese hombre, y la explicacion que da @ mismo de sus propias facultades puede ser
completamente errénea; para que uno esté obligado a insistir obre cosas tan eviden-
tes, es menester la singular mentalidad de nuestra época, que, llevada Unicamente
hacia el exterior, querria encontrar en las manifestaciones sendbles € criterio de toda
verdad.

Pero 1o que atrae a mas gentes a espiritismo, y de una manera mas directa, es €l
dolor causado por la pérdidade un familiar o de un amigo: ¢cuantos se dejan seducir
asi por la idea de que podran comunicar con los desaparecidos? Recordaremos los
casos, ya citados, de dos individualidades tan diferentes como es posible bagjo toda
otrarelacion, Sir Oliver Lodge y € «Padre Antonio»: fue después de haber perdido a
un hijo como uno y €l otro devinieron espiritistas; a pesar de las apariencias, la san-
timentalidad era pues predominante tanto en el sabio como en el ignorante, como lo
es en la gran mayoria de los occidentales actuales. Por lo demas, la incapacidad de
darse cuenta de la absurdidad de la teoria espiritista prueba suficientemente que la in-
telectualidad del sabio no es mas que una pseudointel ectualidad; nos excusamos de
volver tan frecuentemente sobre esto, pero esta insistencia es necesaria para reaccio-
nar contra la supersticion de la ciencia. Ahora bien, que nadie venga a alabarnos los
beneficios de la pretendida comunicacion con los muertos. primero, nos hegamos a
admitir que una ilusién cualquiera sea, en § misma, es preferible a la verdad; des-
pueés, s estailusion viene a ser destruida, 1o que es siempre posible, se corre e riesgo
de que no deje lugar en algunos sino a una verdadera desesperacion; en fin, antes de
gue el espiritismo existiera, las aspiraciones sentimental es encontraban con qué satis-
facerse en una esperanza derivada de las concepciones religiosas, y, a este respecto,
no habia ninguna necesidad de imaginar otra cosa. La idea de entrar en relacion con
los difuntos, sobre todo por procedimientos como los que emplean |os espiritistas, no
es de ninguna manera natural al hombre; ella no puede venir méas que a aquellos que
sufren lainfluencia del espiritismo, cuyos adherentes no dejan de gjecer en este sen-
tido, por escrito y de palabra, la propaganda més indiscreta. El ejemplo mas tipico de
laingeniosidad especial que despliegan |os espiritistas, es lainstitucion de esas ofici-
nas de comunicacion donde cada quien puede dirigirse para obtener noticias de los
muertos en los que seinteresa; ya hemos hablado de la de los «Vifiadores del Sefior»,
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gue fue e punto de partida del movimiento antonista, pero hay otra mucho més -
nocida, que funciond en Londres, durante tres afios, bajo el nombre de «Oficina Ju-
lia». El fundador de esta Gltima fue e periodistainglés W. T. Stead, antiguo director
de la Pall Mall Gazette y de la Review of Reviews, que debia morir en 1912 en €l
naufragio del Titanic; pero, segun é, la idea de esta creacién venia de un «espiritu»
[lamado Julia. He agui los informes que encontramos en un Grgano que se pretende
«psiquico», pero que es sobre todo espiritista en e fondo: «Julia era el nombre de
Miss Julia A. Ames; ella habia formado parte de la redaccion de la Union Sgnal de
Chicago, 6rgano de la Women's Christian Temperance Union, Sociedad de temple
cristiano (es decir, protestante) y femenina. Nacida en Illinois en 1861, era de pura
cepa angloamericana. En 1890, en el curso de un viaje en Europa, fue a ver a M.
Stead; devinieron excelentes amigos. El otofio del afio dguiente, retornd a América,
cay6 enferma en Boston y murié en el hospital de esta ciudad. Como muchas otras
almas piadosas, Miss Ames habia hecho un pacto con su megjor amiga, que fue para
ella una hermana durante afios. Fue convenido que volveria del més alay se haria
ver para dar una prueba de la sobrevida del alma después de la muerte, y de laposili-
lidad para los difuntos de comunicar con los supervivientes. Muchos han hecho este
compromiso, muy pocos lo han mantenido; Miss Ames, en opinion de M. Stead, fue
una de éstas Ultimas'. Fue poco tiempo después de la muerte de Miss Ames cuando
la personalidad de “Julia” propuso abrir una Oficina de comunicacién entre este
mundo donde estamos y € otro... Durante doce afios 0 més, M. Stead se encontré
completamente incapaz de poner en gjecucion esta sugesti6n»?. Parece que son sobre
todo los «mensajes» de su hijo muerto los que le determinaron a abrir finalmente la
«Oficina Julia», en abril de 1909, con la ayuda de algunas personas entre las cuales
citaremos solamente al teosofista Robert King, que est4 hoy dia a la cabeza de la ra-
ma escocesa de la «Iglesia vigja catélicas’. Tomamos a otro érgano espiritista estos
pocos detalles, que muestran el carécter puramente protestante del ceremonial del
gue estaban rodeadas las sesiones. «Segun las disposiciones que Julia misma habia
hecho, cada uno tomaba por turno el “servicio”, que consistia en plegarias primero,

! Recordamos a este propésito la promesa andloga hecha por William James; en cuanto a Stead
mismo, apenas hubo muerto cuando diversos médiums comenzaron a recibir sus «comunicaciones»
(Le Monde Psychique, junio de 1912).

2 Le Monde Psychique, febrero de 1912.

3 Ver El Teosofismo, pp. 237-238, ed. francesa.
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seguidas de lalectura del proceso verbal de lavigilia, después por las peticiones diri-
gidas ala Oficina, que afluian de todoslos puntos del globo. Después de una semana
0 dos de funcionamiento, Julia pidié que la plegaria, a comienzo de las sesiones,
fuera seguida por una corta lectura biblica. M. Stead leia algunos parrafos del Anti-
guo o del Nuevo Testamento. Otros se inspiraban de las comunicaciones de Julia o
de Stainton Moses', otros todavia de Feneldn o de otros autores... Las sesiones de la
mafiana estaban reservadas exclusivamente a pequefio circulo que formaba la Ofici-
na. Los extranios no eran admitidos en ellas, excepto en casos muy raros. La meta era
formar un cenaculo que, asi como lo explicaba Julia, a estar compuesto por un grupo
de personas simpatizantes las unas con las otras, escogidas por ella misma, debia
producir un foco cuya fuerza psiquica iria siempre aumentando. Debia, decia €ella,
formar un céliz o una copa de inspiracion (sic), una pura luz, vibrante entre los siete
rayos (haciendo alusion alas siete personas que le componian) que formaban las reu-
niones misticas»>. Y he aqui todavia otra cosa que es muy significativa en cuanto al
carécter pseudoreligioso de estas manifestaciones. «En sus cartas, Julia recomienda
el uso del Rosario, pero del Rosario modernizado. He aqui cémo lo entiende €ella
Notad los nombres de todos agquellos, muertos o vivos, con los cuales habéis estado
en relacion. Cada uno de estos nombres representa un grano del Rosario. Recorredle
todos los dias, enviando a cada uno de los nombres un pensamiento afectuoso. Esta
irradiacion extenderia una corriente considerable de simpatia 'y de amor, que son co-
mo la esencia divina de la humanidad, como las pulsaciones de la vida, y un pensa-
miento de amor es como un &ngel de Dios aportando a las almas una bendiciéns,
Retomamos ahora la continuacion de nuestra primera cita: «M. Stead declara que -
lia misma ha emprendido dirigir las operaciones del dia a dia: es ella quien tendrala
invisible direccion de la Oficina... Quienquiera que haya perdido un amigo, un fami-
liar amado, podré recurrir a la Oficina, que le hara saber en qué condiciones Unica-
mente podra hacerse |a tentativa de comunicacion. En caso de adhesion, deberd obte-
nerse el consentimiento de la direccién (Julia). Este consentimiento les sera negado a
todos aquellos que no vengan para oir alos seres amados y perdidos. Sobre este pun-

! Ya hemos hablado en otra parte del Rev. Stainton Moses, conocido también bajo el seudénimo
de M. A. Oxon, y de sus relaciones con |os fundadores de la Sociedad Teosofica.

2 Echo de la Doctrine spirite (6rgano de la Asociacion de los Estudios espiritistas), noviembre de
1916.

3 bid., enero-febrero de 1917.
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to, Julia se explica muy positivamente... La Oficina de Julia, como ella misma jamas
deja de repetirlo, debe atenerse a su objeto propio, que es poner en comunicacion a
personas queridas después de que han sido separadas por el cambio [lamado muerte».
Y se reproducen las explicaciones dadas por Julia sobre la meta de su fundacion: «El
objeto de la Oficina, dice ella, es venir en ayuda de aguellos que quieren encontrarse
después del cambio que se [lama la muerte. Es una suerte de oficina postal de cartas
de sufrimiento, donde se seleccionan, con un nuevo examen, las correspondencias,
para hacer su redistribucion. Alli donde no hay mensajes de amistad, ni de deseo, por
una u otra parte, para mantener una correspondencia, no hay lugar a dirigirse a la
Oficina. El empleado encargado del trabajo puede compararse a un bravo sargento de
ciudad que pone todo en accidn para recuperar a un nifio perdido en la muchedumbre
y le devuelve a su madre en llanto. Una vez que los hareunido, su tarea ha termina
do. Se estara, es verdad, constantemente tentado de ir més lgjos y hacer de la Oficina
un centro de exploracién del mas alla. Pero ceder a esta tentacion no podria ser sino
prematuro. No es que yo tenga al guna objecion que oponer a esta exploraciéon. Es una
consecuencia completamente natural, necesaria y de las mas importantes, de vuestro
trabajo. Pero la Oficina, mi Oficina, no debe encargarse de eso. Debe limitarse a su
primer deber, que es tender el puente, renovar |os lazos rotos, restablecer la comuni-
cacion entre aquellos que estan privados de ella»'. Se trata en efecto de espiritismo
exclusivamente sentimental y «pietista»; ¢pero es tan facil como eso establecer cla-
ramente una linea de demarcacion entre este espiritismo y el espiritismo con preten-
siones «cientificas», 0, como dicen algunos, entre el «espiritismo-religion»y el «espi-
ritismo-ciencia», y no es el segundo frecuentemente una simple méscara del primero?
A comienzos de 1912, € «Instituto de investigaciones psiquicas» dirigido por MM.
Lefranc y Lancelin, y cuyo 6rgano nos ha proporcionado la mayor parte de las indi-
caciones precedentes, quiso congtituir en Paris una «Oficina Julia» (eso devino pues
una denominacidn genérica), pero organizada sobre bases mas «cientificas» que la de
Londres; a este efecto, se hizo «una eleccion definitiva de procedimientos de identi-
ficacion espiritista», entre los cuales figuraba, en primer lugar, «la antropometria di-
gital de la materializacion parcia del fallecido», e incluso se llegd a dar un modelo
de «ficha signal ética», con cuadros reservados alas fotografias y a las huellas de los
«espiritus»®: ¢no son pues |os espiritistas que quieren jugar a sabios a menos tan ri-

! Le Monde Psychique, febrero de 1912. —Cf. L’ Initiation, octubre de 1909 y marzo de 1910.
2 e Monde Psychique, marzo de 1912.
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diculos como los otros? Al mismo tiempo, se abria «una escuela de médiums que te-
nia por cometido: 1° instruir y dirigir en la préctica a los médiums de los dos sexos;
2° desarrollar las facultades especiales de los sujetos mejor dotados en la meta de
ayudar en las investigaciones de identificaciones espiritistas de la “Oficina Julia’ de
Paris»; y se agregaba: «Cada sujeto recibira las instrucciones tedricas y practicas ne-
cesarias a desarrollo de su mediumnidad particular. Los sujetos seran reunidos dos
Veces por semana a horas determinadas, para su desarrollo. Estos cursos son gratu-
tos»'. Se trataba verdaderamente de una de esas empresas de trastorno colectivo de
gue hemos hablado mas atras; no creemos gque haya tenido mucho éxito, pero es me-
nester decir que el espiritismo, en Francia, no tenia entonces la importancia que ha
tomado en estos (ltimos afios’.

Estos ultimos hechos hacen llamada a algunos comentarios: no hay en realidad
dos espiritismos, no hay mas gue uno; pero este espiritismo tiene dos aspectos, uno
pseudoreligioso y € otro pseudocientifico, y, segin el temperamento de las gentes a
quienes se dirija, se podra insistir con preferencia sobre uno o sobre el otro. En los
paises anglosajones, e lado pseudoreligioso parece estar més desarrollado que por
cualquier otra parte; en los paises latinos, parece a veces que €l lado pseudocientifico
triunfa mejor; por lo demés, eso no es verdad mas que de una manera general, y la
habilidad de los espiritistas consiste sobre todo en adaptar su propaganda a los diver-
sos medios a los que quieren llegar; de esta manera, cada quien encuentra en qué
emplearse segun sus preferencias personales, y las divergencias son mucho més apa-
rentes que reales; todo se reduce, en suma, a una cuestion de oportunidad. Es asi -
mo, en ocasiones, algunos espiritistas pueden disfrazarse de psiquistas, y no pensa-
MOS que sea menester ver otra cosa en ese «Instituto de investigaciones psiquicas»
cuyas actuaciones ya hemos rastreado; |0 que viene bien para animar esta tactica, es
que los sabios que han llegado al espiritismo han comenzado por €l psiquismo; esto
ultimo es pues susceptible de constituir un medio de propaganda que es Util explotar.
No se trata, por nuestra parte, de simples suposiciones: como prueba en su apoyo, te-
nemos los consegjos dirigidos a los espiritistas por M. Albert Jounet; éste es un ocul-
tista, pero de un «eclecticismo» inverosimil, que cred, en 1900, una «Alianza Espiri-

! Le Monde Psychique, febrero de 1912.
2 Por su parte, Papus tuvo también laidea de organizar otra «Oficina Julia», pero no llegé a poner-
laen gjecucion.
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tualista» en la que sofiaba unir todas las escuelas «neoespiritualistas» sin excepcion'.
En ese mismo afio de 1910, M. Jounet asistio a Congreso espiritistainternacional de
Bruselas, y pronunci6 alli un discurso del que extraemoslo que sigue: «A faltade or-
ganizacion, el espiritismo no tiene, sobre e mundo, la influencia que merece... Es-
bocemos esa organizacion que le falta. Ella debe ser doctrinal y social. Es menester
gue las verdades espiritistas se agrupen y se presenten para devenir més admisibles
para el pensamiento. Y es menester que los espiritistas mismos se agrupen y se pre-
senten para devenir més invencibles en la humanidad... Para los espiritistas, es
amargo, humillante, lo confieso, €l hecho de ver que cuando se descubrieron y pro-
pagaron verdades por €l espiritismo, no fueron bien recibidas por los medios oficia-
lesy por el publico burgués sino después de pasadas por €l psiquismo. No obstante,
s los espiritistas aceptaban esta humillacién, ella les aseguraba su exaltacion. Este
retraso aparente desencadenaria el triunfo. Pero entonces, ¢os indignéis, es menester
cambiar de nombre, dejar de ser espiritistas, disfrazarnos de psiquistas, abandonar a
nuestros maestros, a aquellos que, en el origen del movimiento, han sufrido y descu-
bierto? No es eso o que os aconsegjo. La humildad no es laxitud. No os invito a can-
biar de nombre. Yo no os digo: “Abandonad el espiritismo por €l psquismo”. No se
trata de una substitucion, sino de un orden de presentacion. Yo os digo: “Presentad el
psiquismo antes que el espiritismo”. Habéis soportado |0 mas duro de la campafiay
de lalucha. Ahoraya no queda mas gue terminar la conquista. Y 0 0s aconsejo enviar
como vanguardia, para terminarla més répidamente, a algunos habitantes del pais li-
gados a vosotros, pero que hablan la lengua del pais. La maniobra es muy simple y
capital. En la propaganda y la polémica, en las discusiones con los incrédulos y los
adversarios, en lugar de declarar que, desde hace mucho tiempo, los espiritistas ense-
fian tal verdad y que hoy finalmente algunos sabios psiquistas la confirman, declarad
que algunos sabios psiquistas prueban tal verdad y, solamente después, mostrad que,
desde hace mucho tiempo, los espiritistas la han descubierto y que la ensefian. Por
tanto, la férmula dominante de la organizacién doctrinal es: primero € psiquismo, v,
después, €l espiritismo». Después de haber entrado en €l detalle del «orden de pre-
sentacionx» que proponia para las diferentes clases de fendémenos, el orador continud
en estos términos. «Una tal organizacion seria capaz de conferir a la sobrevida expe-
rimental (sic) toda laintensidad de invasién que una certeza tan apasionante, y de tan

! Precedentemente, M. P. E. Heidet (Paul Nord) ya habia tenido laidea de una «Sociedad Ecléctica
Universalista», que apenas tuvo existencia efectiva, y que acabo por fusionarse con € «fraterni smo.
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formidables consecuencias, deberia tener. Clasificadas y ofertadas de esta guisa, las
verdades espiritistas se haran luz a través de las espesuras de los prejuicios, la resis-
tencia de las vigjas mentalidades. Sera una transformacion colosal del pensamiento
humano. Las més grandes agitaciones de la historia, pueblos engullidos por otros
pueblos, migracién de razas, advenimiento de las religiones, titanico desbordamiento
de las libertades, parecerdn poca cosa junto a esta toma de posesion de los hombres
por el ama (sic). A la organizacion doctrinal se agregard la organizacion socid. Ya
que, tanto como las verdades espiritistas, es urgente clasificar y agrupar a los espiri-
tistas mismos. Ahi todavia, yo haria intervenir la formula: psiquismo primero, espiri-
tismo después. Elaborad una Federacion espiritista universal. Y o apruebo enteramen-
te esta obra. Pero desearia que la Federacion espiritista tuviera una seccidn psiquista
donde se podria entrar primero. Ella serviria de antecamara. No 0s equivoquéis sobre
mi proyecto. El titulo de la sociedad mismano cambiaria. Seguiria siendo Federacion
espiritista. Pero habria una seccion psiquista, ala vez anexay preliminar. Y o estimo
que en el dominio social, no menos que en el doctrinal, esta disposicion contribuiria
alavictoria. Un arreglo analogo se repetiria en las Sociedades nacionales, miembros
de la Federacion espiritista universal»'. Se comprendera toda la importancia de este
texto, que es € Unico, a nuestro conocimiento, donde se haya atrevido a preconizar
tan abiertamente una semejante «maniobra» (la palabra es de M. Jounet mismo); se
trata de una tactica que es indispensable denunciar, ya que esta lgjos de ser inofens-
va, y puede permitir alos espiritistas anexarse, sin que se den cuenta de €ello, a todos
aquellos a quienes el atractivo de los fendmenos les acerca a ellos, y a quienes no
obstante les repugnaria llamarse espiritistas: sin hacerles ninguna concesion real, se
har4 sin espantarles, y, a continuacion, se hara el esfuerzo de ganarlos insensiblemen-
te ala «causa», como se dice en esos medios. Lo gque constituye sobre todo el peligro
de una tentativa de este género, es la fuerza del espiritu «cientificista» en nuestra
época: es a este espiritu al que se entiende que se hace llamada; en este mismo dis-
curso, que fue calurosamente aplaudido por todos los miembros del Congreso, M.
Jounet dijo también: «La proclamacién de la inmortalidad, en estas condiciones (es
decir, como consecuencia de |os trabajos de | os psiquistas), es un hecho revoluciona-
rio, uno de esos golpes poderosos que obligan a cambiar de camino a género huma-
no. ¢Por qué? Porque aqui lainmortalidad del alma no se establece por lafe o € ra-
zonamiento abstracto, sino por la experienciay la observacion, es decir, por la cien-

1L Alliance Spiritualiste, noviembre de 1910.
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cia. Y no la ciencia manejada por espiritistas, sino por sabios de profesion... Pode-
mos gritar a los incrédulos: “No queréis fe, no queréis filosofia abstracta. He aqui
experiencia y observacion rigurosas, he aqui ciencia’. Y podemos gritarles también:
“No queréis espiritistas. He aqui sabios’. Los incrédulos estaran bien impedidos de
responder. La obra de Myers y de su escuela (la «Sociedad de las investigaciones
psiquicas» de Londres), es lainmortalidad entrando en €l corazon de lo mas moderno
que existe en e mundo moderno, de lo més positivo de lo positivo. Es el almaancla-
daen el método de lacienciaoficial y en el sabio de profesion. Es el espiritismo ven-
cedor y sefior, incluso fuera del espiritismo. Reconoced que no es una mala téctica
presentar primero el psiquismo». Hemos visto o que era menester pensar de una pre-
tendida demostracion experimental de lainmortalidad, peo los incrédulos de los que
habla M. Jounet no son muy dificiles de convencer; jbasta invocar la «ciencia» y la
«experiencia» para que estén «bien impedidos de responder»! El espiritismo cose-
chando los frutos del positivismo, he aqui una cosa que Augusto Comte ciertamente
no habia previsto; y sin embargo, después de todo, se ve bastante bien alos «curan-
deros» y demas médiums que forman el sacerdocio de la «religiéon de la Humani-
dad»... Repetiremos aqui una vez mas lo gue ya hemos dicho: € psiquismo, si fuera
bien comprendido, deberia ser totalmente independiente del espiritismo; pero los es-
piritistas sacan partido de las tendencias que algunos psiquistas tienen en comuin con
ellos, y también de las confusiones que tienen curso en el gran publico. Deseamos
gue los psiquistas serios comprendan finalmente todo € dafio que les hacen tales
acercamientos, y que encuentren el medio de reaccionar eficazmente; para eso, no les
basta con protestar que no son espiritistas, es menester que se den cuenta de la absur-
didad del espiritismo, y que se atrevan a decirlo. Que no se nos vaya a objetar que
conviene guardar a este respecto unaimparcialidad que se pretende cientifica: vacilar
en rechazar una hipétesis cuando se tiene la certeza de que es falsa, es una actitud
que no tiene nada de cientifico en el verdadero sentido de esta palabra; y les ocurre a
los sabios, en muchas otras circunstancias, que descartan o que niegan teorias que,
sin embargo, son al menos posibles, mientras que esano lo es. Si los psiquistas no 1o
comprenden, tanto peor para ellos; la neutralidad, frente a algunos errores, esta muy
cercade lacomplicidad; y, si entienden solidarizarse |0 més minimo con |os espiritis-
tas, seria mas leal que lo reconocieran, aportando incluso todas las reservas que les
plazca; al menos se sabria de qué se esté tratando. De todas maneras, en |0 que nos
concierne, tomariamos de bastante buena gana nuestro partido, por un descrédito que
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abarque a todas las investigaciones psiquicas, ya que su vulgarizacion es probable-
mente més peligrosa que Util; no obstante, s hay quienes quieren retomarlas sobre
bases mas sdlidas, que se guarden cuidadosamente de toda intrusion espiritista u
ocultista, que desconfien de sus sujetos bajo todos los aspectos, y que encuentren
métodos de experimentacién méas adecuados que los de |los médicos y los fisicos; pe-
ro aquellos que poseen las cudlificaciones requeridas para saber verdaderamente |o
que hacen en un tal dominio no son MUy NUMerosos, y, en general, los fenébmenos no
les interesan sino mediocremente.

Es cuando invocan argumentos sentimentales cuando los espiritistas, en su pro-
paganda, muestran mejor sus tendencias esenciales; pero, como pretenden apoyar sus
teorias sobre los fendmenos, |os dos aspectos que hemos sefial ado, 1ejos de oponerse,
son en realidad complementarios. Por 10 demas, la blsqueda de los fendmenos y €l
sentimentalismo se ensamblan muy bien, y eso no tiene nada de extrafio, ya que €
orden sensible y el orden sentimental estan muy cerca uno del otro; en e ocddente
moderno, se unen estrechamente para asfixiar toda intelectualidad. Uno de los temas
preferidos por la propaganda propiamente sentimental, es la concepcion reencarna-
cionista; a aguellos que hacen valer que esta concepcion ayuda a algunas personas a
soportar con resignacion una situacion penosa, podriamos responder repitiendo casi
todo lo que hemos dicho hace un momento sobre |os pretendidos beneficios de una
comunicacion con los «desaparecidos», y les remitimos a capitulo donde hemos con-
tado algunas de las extravagancias a las que da lugar esta idea, que aterroriza a mas
gentes de las que consuela. En todo caso, solo e hecho de que se insista sobre todo
en inculcar estas teorias a «los que sufrenx» prueba bien que se trata de una verdadera
explotacion de la debilidad humana: parece que se cuenta con un estado de depresion
mental o fisica para hacerlas aceptar, y eso, ciertamente, no dice nada bueno en su
favor. Actualmente, la teoria de la reencarnacion es la que parece que se quiere e-
tender mas entre la muchedumbre, y, para llegar a ello, todos los medios son buenos;
se harecurrido a los artificios de la literatura, y esta idea se despliega hoy dia en las
producciones de algunos novelistas. El resultado, es que muchas de las gentes que se
creen muy alejadas del espiritismo y del «neoespiritualismo» estén no obstante con-
taminados por las absurdidades que emanan de esos medios; esta propaganda indire-
cta es quizas la més nociva de todas, porgue es la que asegurala mayor difusion alas
teorias en cuestion, al presentarlas bajo una forma agradable y seductora, y porgue no
despierta apenas la desconfianza del gran publico, que no va a fondo de las cosas y
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gue no sospecha que, detrés de lo que ve, hay todo un «mundo subterraneo» cuyas
ramificaciones se extienden por todas partes enredandose de mil maneras diversas.
Todo eso puede ayudar a comprender que €l nimero de los adherentes del espiri-
tismo vaya acrecenténdose de una manera que espanta verdaderamente; y todavia s
ria menester agregar, a sus adherentes propiamente dichos, todos los que sufren su
influencia 0 su sugestion mas 0 menos indirecta, y todos los que se encaminan a ello
por grados insensibles, ya sea que hayan comenzado por €l psiquismo o de otra ma-
nera. Seria muy dificil establecer una estadistica, incluso solo para los espiritistas
confesos; la multiplicidad de los grupos, sin hablar de los ailados, es €l principal
obstaculo que se opone a una evaluacion un poco precisa. En 1886, e Dr. Gibier es-
cribia ya «gue no creia exagerar diciendo que en Paris los espiritistas eran cerca de
cien mil»'; en la misma fecha, M™ Blavatsky evaluaba en veinte millones el niimero
de los espiritistas extendidos en el mundo entero?, y los Estados Unidos debian con-
tar ellos solos més de la mitad de este nimero, ya que Russell Wallace hahablado de
once millones para aquel pais. Estas cifras deberian considerarse hoy enormemente
aumentadas; Francia, donde € espiritismo tenia mucha menos extension que en
Américay en Inglaterra, es quizés €l pais donde ha ganado més terreno en estos Uiti-
mos afios, gracias al estado de perturbacion y de desequilibrio general que ha sido
causado por la guerra; por lo demas, parece que se pueda decir otro tanto en lo que
concierne a Alemania. El peligro deviene cada dia més amenazador; para descono-
cerle, es menester estar compl etamente ciego e ignorarlo todo del ambiente mental de
nuestra época, 0 bien estar uno mismo sugestionado, y tanto mas irremediablemente
cuanto mas lejos se esté de sospecharlo. Para remediar un tal estado de cosas, no
creemos apenas en la eficacia de unaintervencion de los poderes publicos, admitien-
do gque quieran mezclarse en eso, 1o que muchas de las complicidades y de las afini-
dades ocultas hacen aparecer como muy dudoso; una tal intervencioén no podria d-
canzar més que a algunas manifestaciones exteriores, y careceria de accion sobre el
estado de espiritu que es su verdadera causa; le corresponde mas bien a cada uno re-

! Le Spiritisme, p. 35.
2 Carta a Solovioff, febrero de 1886.
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accionar por si mismo y en la medida de sus medios, desde que haya comprendido la
necesidad de ello.



CAPITULO XIV

LOSPELIGROSDEL ESPIRITISMO

Y a hemos sefidlado suficientemente, a medida que se nos presentaba la ocasion,
los multiples peligros del espiritismo, y podriamos dispensarnos de volver de nuevo
a ello especialmente, si no tuviéramos que registrar algunos testimonios y algunas
confesiones. Y, primero, notamos que hay peligros incluso puramente fisicos, que, s
no son los mas graves ni 1os mas habituales, no obstante no son siempre desdefiables;
daremos como prueba de ello este hecho que ha sido contado por €l Dr. Gibier: «Tres
gentlemen, con el proposito de asegurarse de si algunas alegaciones espiritistas eran
exactas, se encerraron unatarde sin luz en la habitacién de una casa deshabitada, no
sin haberse comprometido por un juramento solemne a ser absolutamente seriosy de
buena fe. La habitacion estaba completamente vacia e intencionadamente, no habian
introducido en ella més que tres sillas y una mesa alrededor de la cual tomaron sitio
sentandose. Se convino que tan pronto como pasara algo insdlito, el primero dariala
luz con una bujia de la que cada uno se habia provisto. Estaban inmovilesy silencio-
sos desde hacia un cierto tiempo, atentos a los menores ruidos, a los més ligeros es-
tremecimientos de la mesa sobre la cual habian puesto sus manos entrelazadas. Nin-
gun sonido se hacia oir; la obscuridad era profunda, y quizas |os tres evocadores im-
provisados iban a cansarse y a perder la paciencia, cuando repentinamente un grito
estridente y desgarrado estallé en medio del silencio de la noche. Inmediatamente se
produjo un ruido espantoso y una granizada de proyectiles se puso a llover sobre la
mesa, €l velador y los operadores. Lleno de terror, uno de los asistentes encendi6é una
bujia asi como estaba convenido, y cuando la luz hubo disipado las tinieblas, Unica-
mente dos de ellos se encontraban presentes y se apercibieron con espanto de que fd-
taba su compafiero; su silla estaba vuelta hacia una extremidad de la habitacion. Pa-
sado el primer momento de turbacion, le encontraron debajo de la mesa, inanimado y
la cabeza asi como la cara cubiertas de sangre. ¢Qué habia ocurrido? Se constaté que
la cubierta de marmol de la chimenea habia sido desencajada primero y que habia s-
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do proyectada después sobre la cabeza del desdichado hombre y quebrada en mil pe-
dazos. La victima de este accidente permanecio cerca de diez dias sin conocimiento,
entre laviday lamuerte, y no se repuso sino lentamente de la terrible conmocion ce-
rebral que habia recibido»". Papus, que reproduce este relato, reconoce que «la préc-
tica espiritista conduce a los médiums a la neurastenia pasando por la histeria», que
«esas experiencias son tanto mas peligrosas cuanto mas incornsciente y desarmado se
esté», y que «nada impide las obsesiones, las anemias nerviosas y |os accidentes mas
graves todavia»; y agrega: «Personalmente, poseemos una serie de cartas muy ins-
tructivas, emanadas de desdichados médiums que se han librado con toda su fuerza a
la experimentacion y que hoy dia estan obsesionados peligrosamente por los seres
gue se han presentado a ellos bajo fal sos nombres y acaparando |as personalidades de
familiares fallecidos»’. Eliphas Lévi ya habia sefialado estos peligros y prevenido que
aquellos que se libran a estos estudios, incluso por simple curiosidad, se exponen ala
locura 0 alamuerte®; y un ocultista de la escuela papusiana, Marius Decrespe, ha es-
crito igualmente: «El peligro es cierto; varios han devenido locos, en horribles condi-
ciones, por haber querido llevar demasiado lejos sus experiencias... No es solo su
buen sentido el que corre riesgo, es su razon toda entera, su salud, su vida, y a veces
inclusive su honor... La pendiente es reshaladiza: de un fenébmeno se pasa a otro y,
pronto, ya no se es capaz de detenerse. No es pues sin motivo que, antafio, la lglesia
prohibfa todas estas diablerias»’. Del mismo modo, el espiritista Barthe ha dicho:
«No olvidemos que por estas comunicaciones nos ponemos bajo lainfluencia directa
de seres desconocidos entre los cuales los hay tan astutos, tan perversos, que no se
podria desconfiar demasiado de ellos... Tenemos varios gemplos de graves enfer-
medades, de trastornos del cerebro, de muertes slbitas causadas por revelaciones
mentirosas que no devinieron verdaderas sino por la debilidad y la credulidad de
aquéllos alos cuales se les hacian».

A propésito de esta Ultima cita, debemos atraer la atencion sobre el peligro espe-
cial de las predicciones contenidas en algunas «comunicaciones», y que actlian como
una verdadera sugestién sobre aquellos que son su objeto; por 1o demas, este peligro

! Analyse des choses, p. 185.

% Traité élémentaire de Magie pratique, pp. 505-507.

% La Clef des Grands Mystéres,

* La Main et ses mystéres, t. |1, p. 174.

SLelLivredes Esprits; citado por Mgr Méric, L'autrevie, t. 11, p. 425.
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existe también para aquellos que, fuera del espiritismo, han recurrido alas «artes adi-
vinatorias»;, pero estas practicas, por poco recomendables que sean, no pueden ser
gjercidas de una manera tan constante como las de los espiritistas, y asi corren menos
riesgo de girar hacialaideafijay la obsesion. Hay desdichados, méas numerosos de lo
gue podria creerse, que no emprenderian nada sin haber consultado su mesa, y eso
incluso para las cosas més insignificantes, para saber qué caballo ganara en las carre-
ras, qué nimero saldra en laloterfa, y asi sucesivamente'. Si las predicciones no se
realizan, el «espiritu» encuentra siempre alguna excusa: las cosas debian pasar como
él lo habia dicho, pero ha sobrevenido tal o cual circunstancia que era imposble de
prever, y que lo ha cambiado todo; la confianza de las pobres gentes por eso no se
guiebra en modo alguno, y recomienzan hasta que se encuentran finalmente arruire-
dos, reducidos a la miseria, o llevados a transacciones deshonestas que el «espiritu»
no deja de sugerirles; y todo eso desemboca ordinariamente en la locura completa o
en el suicidio. A veces, también ocurre que las cosas se complican de una manera d-
ferente, y que las victimas, en lugar de consultar ellas mismas al pretendido «espiri-
tu» por e que se degjan dirigir ciegamente, se dirigen a un médium que estara fuerte-
mente tentado de explotar su credulidad; Dunglas Home mismo narra un destacable
gjemplo de ello, que ha pasado en Ginebra, y cuenta la conversacion que tuvo, € cin-
co de octubre de 1876, con una pobre mujer cuyo marido habia devenido loco a con-
secuencia de estos acontecimientos: «Fue en 1853, dice ella, cuando una noticia bas-
tante singular vino a distraernos de nuestras ocupaciones ordinarias. Se trataba de a-
gunas jovenes que, en casa de un amigo comun, habian desarrollado la facultad ex-
trafia de médiums escritores. El padre también, se decia, tenia €l don de ponerse en
relacion con los espiritus, por medio de unamesa... Yo fui auna sesion, y, como to-
do lo que se hacia alli me parecié de buena ley, comprometi a mi marido a venir
conmigo... Por tanto, fuimos a casa del médium, que nos dijo que el espiritu de Dios
hablaba por su mesa... La mesa acabd por darnos a entender que debiamos sin més
tardar instalar en nuestra casa a médium y a su familia, y compartir con elloslafor-
tuna que habia placido a Dios darnos. Las comunicaciones hechas por la mesa se te-
nian como viniendo directamente de Nuestro Salvador Jesucristo. Yo dije ami mari-
do: “Démosles més bien una suma de dinero; sus gustos y los nuestros son diferen-
tes, y yo no podria vivir feliz con ellos’. Mi marido entonces me contesté, diciendo:

1 M. Léon Denis reconocia estos hechos y protesta contra tales «abusos», que provocan lo que é
[lama «mistificaciones de ultratumba» (Dans |’ Invisible, p. 410).
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“Lavidade Aquel que adoramos fue una vida de abnegacion, y debemos buscar imi-

tarle en todas las cosas. Repasa tus prejuicios, y este sacrificio probara al Maestro la
buena voluntad que tienes de servirle”. Yo consenti, y una familia de siete personas
se agregd a nuestra casa. Pronto comenzo para nosotros una vida de gastos y de pro-

digalidades. Se tiraba el dinero por las ventanas. La mesa nos mand6 expresamente
comprar otro coche, cuatro caballos més, después un barco de vapor. Teniamos nue-

ve domésticas. Vinieron pintores a decorar la casa de arriba a abajo. Se cambiaron
varias veces |os muebles por un mobiliario cada vez més suntuoso. Eso con el prop6-

sito de recibir lo mas dignamente posible a Aquel que venia a vernos, y de atraer la
atencion de las gentes de afuera. Todo o que se nos pedia, 10 haciamos. Era costoso,
teniamos mesa abierta. Poco a poco, personas convencidas llegaron en gran nimero,
jovenes de los dos sexos la mayor parte, a los cuales la mesa prescribia € matrimo-

nio, que se hacia entonces a nuestras expensas, y S la pareja venia a tener nifios, se
nos confiaban para ensefiarlos. Hemos tenido hasta once nifios en la casa. EI médium
se casO a su vez, y los miembros de su familia se acrecentaron, de suerte que no tar-

damos en contar treinta personas a la mesa. Eso durd tres o cuatro afos. Estdbamos
yacas al borde de nuestros recursos. Entonces lamesa nos dijo deir a Paris, y que €

Sefior tendria cuidado de nosotros. Partimos. Tan pronto como lleg6 alagran capital,
mi marido recibi6 la orden de especular en la bdsa. Perdio alli lo poco que nos que-
daba. Esta vez erala miseria, la miseria negra, pero nosotros siempre teniamos la fe.
Vivimos no sé como. Muchos dias me he visto sin otro alimento que un mendrugo de
pan y un vaso de agua. Olvidaba deciros que en Ginebra se nos habia prescrito admi-
nistrar el sagrado sacramento a los fieles. Ahora bien, a veces habia hasta cuatrocien-
tos comulgantes. Un monje de Argovie dgé su convento, donde era superior, y abju-
ré e catolicismo para juntarse a nosotros. Asi pues, nosotros no estdbamos solos en
nuestra ceguera. Finalmente, pudimos abandonar Paris y volver de nuevo a Ginebra.
Fue entonces cuando nos dimos cuenta de toda la extension de nuestra desdicha.
Aquéllos con quienes habiamos compartido nuestra fortuna fueron los primeros en
darnos la espalda». Y Home agrega a manera de comentario: «He aqui pues un hom-
bre que, ante una mesa, suelta una serie de blasfemias en la llamada lentay dificil al

alfabeto, y es suficiente para arrojar a una familia piadosa y honesta en un delirio de
extravagancia del que no vuelve sino cuando estd arruinada. E incluso cuando estén
arruinados, estas pobres gentes por eso N0 permanecen menos ciegos. En cuanto al

que ha causado su ruina, no es el Unico que yo haya encontrado. Estos seres extrafos,



LOS PELIGROS DEL ESPIRITISMO 298

mitad trapaceros mitad convencidos, que se encuentran en todas las épocas, a ilusio-
nar alos demas hombres, acaban por tomar en serio su papel fingido y devienen més
fanéticos que |as personas de quienes abusan»'.

Se dir4 sin duda que parecidas desventuras no pueden ocurrir més que a espiritis-
tas débiles, y que aguéllos a quienes el espiritismo trastorna debian estar ya predis-
puestos a ello; eso puede ser verdad hasta un cierto punto, pero, en condiciones méas
normales, esas predisposiciones hubieran podido no desarrollarse jamas; las gentes
que devienen locos a consecuencia de un accidente cualquiera tenian también tales
predisposiciones, y no obstante, S ese accidente no hubiera sobrevenido, no habrian
perdido la razdn; no es pues una excusa vélida. Por lo demés las personas que estan
suficientemente bien equilibrados como para estar seguros de no tener nada que te-
mer en ninguna circunstancia no son quizads muy numerosos; diriamos incluso de
buena gana que nadie puede tener una tal seguridad, a menos de estar garantizado
contra agunos peligros por un conocimiento doctrinal que haga imposible toda ilu-
siény todo vértigo mental; y éste no es el caso de |os experimentadores, donde, ordi-
nariamente, no se encuentra un tal conocimiento. Hemos hablado de los sabios a
guienes las experiencias psiquicas han conducido a aceptar mas o menos compl eta-
mente las teorias espiritistas, 10 que, a nuestros 0jos, es ya en ellos e indicio de un
desequilibrio parcial; uno de ellos, Lombroso, declar6é a unos amigos después de una
sesion de Eusapia Paladino: «Ahora es menester que me vaya de agui, porgque siento
que me volverialoco; tengo necesidad de reposarme el espiritus?. El Dr. Lapponi, ci-
tando esta frase significativa, hace destacar con razén que «algunos fenémenos pro-
digiosos, cuando son observados por espiritus no preparados para dgunas sorpresas,
pueden tener por resultado un trastorno del sistema nervioso, incluso en sujetos sufi-
cientemente sanos»°. El mismo autor escribe todavia esto: «El espiritismo presenta
parala sociedad y para el individuo todos |os peligros, asi como todas las consecuen-
cias funestas del hipnotismo; y presenta mil otros més deplorables todavia... Enlos
individuos que desempefian €l papel de médium, y en aguéllos que asisten a sus ope-
raciones, € espiritismo produce ya sea obnubilacion o ya sea exdtacién morbida de
las facultades mentales; provoca las neurosis mas graves, |las més graves neuropatias
orgénicas. Es cosa notoria que la mayor parte de los médiums famosos, y buen nime-

! Les Lumiéres et les Ombres du Spiritualisme, pp. 103-110.
2 Osservatore Cattolico, 23-24 de septiembre de 1892.
3 L’ Hypnotisme et le Spiritisme, p. 209.
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ro de aquéllos que han seguido asiduamente las précticas espiritistas, han muerto lo-

cos 0 tocados por trastornos nerviosos profundos. Pero ademés de estos peligrosy de
estos males, que son comunes a hipnotismo y a espiritismo, éste presenta otros infi-

nitamente mas penosos... Y no se vaya a pretender que el espiritismo pueda presen-

tar a menos, a cambio, algunas ventajas, tales como la de ayudar a reconocimiento y
ala curacion de algunas enfermedades. La verdad es que, si a veces las indicaciones
asi obtenidas se han encontrado exactas y eficaces, cas siempre, por € contrario, las
mismas no han hecho més que agravar el estado de los enfermos. Los espiritistas nos
dicen que eso se debe a la intervencion de espiritus bufones o mentirosos; ¢pero ob-

mo podriamos estar prevenidos contra la intervencion y la accidn de esos espiritus
mal hechores? Jamés pues €l espiritismo, en la practica, podria estar justificado, bajo
cualquier pretexto que sea»™. Por otra parte, un antiguo miembro de la «Sociedad de
investigaciones psiquicas» de Londres, M. J. Godfrey Raupert, después de haber ex-

perimentado durante largos afios, ha declarado que «a impresion que ha sacado de
estos estudios es disgusto, y la experiencia le ha mostrado su deber, que es poner en
guardia a los espiritistas, particularmente a los que piden a los seres del otro mundo
consolaciones, consgjos, 0 incluso ensefianzas... Esas experiencias, dice, desembo-

can enviando a centenares de gentes alos sanatorios o alos asilos de alienados. Y sin
embargo, a pesar del terrible peligro para la nacion, no se hace nada para detener la
propaganda de los espiritistas. Estos estan quizas inspirados por motivos elevados,

por ideales cientificos, pero, en definitiva, ponen alos hombresy alas mujeres en un
estado de pasividad que abre las puertas misticas del ama a espiritus malévolos;

desde entonces, esos espiritus viven a expensas de esos hombres, de esas mujeres de
alma débil, les impulsan al vicio, alalocura, ala muerte moral»>. En lugar de hablar
de «espiritus» como lo hace M. Raupert (que no parece creer que se trate de «desan-

carnados»), nos hablariamos simplemente de «influencias», sin precisar su origen,

puesto que las hay muy diversas, y que, en todo caso, no tienen nada de «espiritual »;
pero eso no cambia de ninguna manera las terribles consecuencias que sefiaa, y que
son muy reales.

! L' Hypnotisme et le Spiritisme, pp. 270-272. —Este autor comete e error de creer que e espiri-
tismo esidéntico alamagia (ibid., pp. 256-257); hemos indicado cuan diferente de ella es en realidad.
2Dai ly Chronicle, 15 de noviembre de 1913.
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Hemos citado en otra parte € testimonio de M™ Blavatsky y de otros jefes del
teosofismo, que denuncian especialmente los peligros de la mediumnidad®; no obs-
tante, reproducimos aqui este pasgje de M™ Blavatsky, que entonces solo habiamos
resumido: «Los mejores, |os mas poderosos médiums, han sufrido todos en su cuerpo
y en su ama. Recordad € fin deplorable de Charles Foster, que ha muerto de locura
furiosa, en un asilo de alienados; acordaos de Slade, que es epiléptico, de Eglinton, €l
primer médium de Inglaterra en este momento, que sufre del mismo mal. Ved toda-
via cud ha sido la vida de Dunglas Home, un hombre cuyo corazon estaba lleno de
amargura, que jamas ha dicho una palabra en favor de aguéllos que creia dotados de
poderes psiquicos, y que ha calumniado atodos los demés médiums hasta el fin. Este
Calvino del espiritismo ha sufrido, durante afios, de una terrible enfermedad de espi-
na dorsal, que habia cogido en sus relaciones con los “espiritus’; no era mas que una
ruina cuando murid. Pensad después en la triste suerte de ese pobre Washintong Ir-
ving Bishop. Yo le he conocido en Nueva York, cuando no tenia més que catorce
afios; no hay la menor duda de que era médium. Es verdad que el pobre hombre jugd
una faena a sus “espiritus’, que bautizoé con el nombre de “accion muscular incors-
ciente”, para gran alegria de todas las corporaciones de sabios y eruditcs, y para gran
beneficio de su bolsa que Ilen6 de esta manera. Pero... jde mortuis nil nisi bonum!
Su fin fue bien infortunado. Habia logrado ocultar cuidadosamente sus ataques de
epilepsia (el primero y mas seguro sintoma de la verdadera mediumnidad), ¢y quién
sabe s estaba muerto o s estaba en «rance», cuando tuvo lugar la autopsia de su
cuerpo? Sus padres dicen que vivia todavia, a juzgar por las sefides telegréficas de
Reuter. En fin, he ahi alas hermanas Fox, las médiums més antiguas, las fundadoras
del espiritismo moderno; jdespués de mas de cuarenta afios de relaciones con los
“Angeles’, han devenido, gracias a éstos Ultimos, locas incurables, que declaran al
presente, en sus conferencias publicas, que la obray la filosofia de su vida entera no
han sido mas que una mentiral Os pregunto de qué género son los espiritus que les
inspiran una conducta semejante... Si los mejores alumnos de una escuela de canto
Ilegan todos a perder la voz, a consecuencia de gjercicios forzados, ¢no se estaria
obligado a concluir de ello que siguen un mal método? Me parece que se puede con-
cluir otro tanto por las informaciones que obtenemos del espiritismo, desde el mo-
mento en que sus mejores médiums son victimas de una misma suerte»’

L El Teosofismo, pp. 127-129, ed. francesa.
2 La Clef dela Théosophie, pp. 272-274 de la traducién francesa.
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Pero hay todavia mas: algunos espiritistas eminentes confiesan ellos mismos es-
tos peligros, aunque buscan atenuarlos, y explicarlos naturalmente a su manera. He
aqui concretamente lo que dice M. Léon Denis. «Los espiritus inferiores, incapaces
de aspiraciones elevadas, se complacen en nuestra atmdsfera. Se mezclan en nuestra
vida, y, preocupados Unicamente por lo que cautivaba su pensamiento durante la
existencia corporal, participan en los placeres o en los trabajos de los hombres a los
gue se sienten unidos por analogias de caracter o de habitos A veces incluso, domi-
nan y subyugan alas personas débiles que no saben resistir a su influencia. En algu-
Nos casos, su imperio deviene tal, que pueden llevar a sus victimas hasta €l crimen'y
a la locura. Estos casos de obsesion y de posesion son méas comunes de |os que se
piensa»’. En otra obra del mismo autor, leemos esto: «El médium es un ser neurético,
sensible, impresionable;... La accion fluidica prolongada de los espiritus inferiores
puede serle funesta, arruinar su salud, provocando |os fendmenos de obsesion y de
posesion... Estos casos son numerosos; algunos llegan hasta lalocura... El médium
Philippe Randone, llamado la Medianita, de Roma® esta en la picota por los malos
procedimientos de un espiritu, llamado por e nombre de uomo fui, que se ha esfor-
zado, varias veces, en asfixiarle de noche bajo una pirdmide de muebles que le di-
vierte transportar sobre su cama. En plena sesion, se apodera violentamente de Ran-
dony learrojaatierra, con riesgo de matarle. Hasta ahora, nadie ha podido desemba-
razar al médium de ese huésped peligroso. En revancha, la revista Luz y Union, de
Barcelona (diciembre de 1902), relata que una desdichada madre de familia, llevada
al crimen sobre su marido y sus hijos por una influencia oculta, presa de unos acoe-
sos de furor contra los que los medios ordinarios habian resultado impotentes, fue
curada en dos meses a consecuencia de la evocacion y de la conversion del espiritu
obsesor, por medio de la persuasion y de la plegarias’. Estainterpretacion de la cura-
cién es més bien divertida; sabemos que a los espiritistas les gusta echar discursos
«moralizadores» a los pretendidos «espiritus inferiores», pero eso es verdaderamente
«predicar en € desierto», y no creemos que eso pueda tener la menor eficacia; de
hecho, las obsesiones cesan alguna vez por si mismas, pero también ocurre que los
impul sos criminales como estos de |os que acabamos de tratar sean seguidos de efec-
to. A veces también, se toma por una obsesion verdadera lo que no es més que una

! Apréslamort, p. 239.
2 Reproducido por e Spiritualisme Moderne, abril de 1903.
% Dans|’Invisible, pp. 382-384.
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autosugestion; en este caso, es posible combatirla por una sugestion contraria, y este
papel puede ser desempefiado por las exhortaciones dirigidas a «espiritu», que en-
tonces no constituye més que uno con el «subconsciente» de su victima; es proba-
blemente lo que ha debido pasar en el Ultimo hecho que hemos contado, a menos de
gue haya habido simplemente coincidencia, y no relacién causal, entre el tratamiento
y la curacién. Sea como sea, es increible que gentes que reconocen lareaidad y la
gravedad de estos peligros se atrevan todavia a recomendar las practicas espiritistas,
y es menester ser verdaderamente inconsciente para pretender que la «moralidad»
constituye un arma suficiente para preservarse de todo accidente de este género, lo
que es cas tan sensato como atribuirle e poder de proteger del rayo o de asegurar la
inmunidad contra las epidemias; la verdad es que los espiritistas no tienen absoluta-
mente ningun medio de defensa a su disposicion, y la cosa no podria ser de otro mo-
do, desde que lo ignoran todo de |a naturaleza de | as fuerzas con las que tratan.
Podria ser, s no muy interesante, a menos Util, juntar los casos de locura, de ob-
sesion y de accidentes de todo tipo que han sido causados por |as précticas del espiri-
tismo; sin duda no seria muy dificil obtener un buen nimero de testimonios seria-
mente controlados, y, como acabamos de verlo, |as publicaciones espiritistas mismas
podrian proporcionar su contingente; un tal compendio produciria sobre muchas gen-
tes una impresion salutaria. Pero eso no es |o que nos hemos propuesto: si hemos ci-
tado algunos hechos, es Unicamente a titulo de gemplos, y se destacard que los
hemos tomado preferentemente, en su mayor parte, de autores espiritistas o que tie-
nen al menos algunas afinidades con el espiritismo, autores a quienes, por cons-
guiente, no se podria acusar de parcialidad o de exageracién en un sentido desfavo-
rable. A esas citas, habriamos podido agregar sin duda muchas otras del mismo géne-
ro; pero seria bastante monotono, ya que todo eso es muy semejante, y las que hemos
dado nos parecen suficientes. Para resumir diremos que los peligros del espiritismo
son de varios 6rdenes y que se podria clasificarlos en fisicos, psiquicos e intelectua-
les; los peligros fisicos son los accidentes tales como el gque cuenta €l Dr. Gibier, y
son también, de una manera més frecuente y més habitual, las enfermedades provo-
cadas o desarrolladas en los médiums sobre todo, y a veces en algunos asistentes de
sus sesiones. Estas enfermedades, que afectan principalmente a sistema nervioso, se
acomparian o mas frecuentemente de perturbaciones psiquicas; las mujeres parecen
estar més particularmente expuestas a ellas, pero seria un error creer que los hombres
estén exentos; por lo demas, para establecer una proporcion exacta, es menester tener
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en cuenta el hecho de que el elemento femenino es con mucho el mas numeroso en la
mayor parte de los medios espiritistas. Los peligros psiquicos no pueden separarse
enteramente de los peligros fisicos, pero aparecen como mucho méas constantes y mas
graves todavia; recordamos aqui, una vez mas, las obsesiones de carécter variado, las
ideas fijas, los impulsos criminales, las disociaciones y alteraciones de la consciencia
0 delamemoria, las manias, lalocura en todos sus grados; si se quisiera establ ecer al
respecto una lista completa, casi todas |as variedades conocidas por los alienistas es-
tarian representadas en €ella, sin contar otras varias que ignoran, y que son |os casos
propiamente dichos de obsesién y de posesion, es decir, 10s que corresponden a lo
gue hay de més horrible en las manifestaciones espiritistas. En suma, todo eso tiende
puray simplemente a la desagregacion de la individualidad humana, y a veces la d-
canza; las diferentes formas de desequilibrio mental mismas no son en eso més que
etapas o fases preliminares, y, por deplorables que sean ya, jaméas se puede estar s
guro de que no irdn més lgos; por lo demas, esto escapa en gran parte, si no totd-
mente a las investigaciones de los médicos y de los psicélogos. Finalmente, |os peli-
gros intelectuales resultan de que las teorias espiritistas constituyen, sobre todos los
puntos a los que se refieren, un error completo, y que no se limitan como los otros
Unicamente a los experimentadores; hemos sefialado |a difusién de estos errores, por
la propaganda directa e indirecta, entre gentes que no hacen ningan espiritismo préc-
tico, y que pueden creerse incluso muy alejados del espiritismo; asi pues, estos peli-
gros intelectuales son los que tienen el alcance més general. Por o demés, es sobre
este lado de la cuestion donde més hemos insistido en todo e curso de nuestro estu-
dio; lo que hemos querido mostrar sobre todo y ante todo, es la falsedad de la doctri-
na espiritista, y, en nuestra opinién, es primero porque es falsa por o que debe ser
combatida. En efecto, puede haber también verdades que seria peligroso difundir, pe-
ro, s unatal cosa viniera a producirse, ese peligro mismo no podria impedirnos re-
conocer que son verdades; por 1o demas, eso apenas hay que temerlo, ya que las -
sas de este género son de las que no se prestan apenas a la vulgarizacion. Bien enten-
dido, en eso se trata de verdades gque tienen consecuencias préacticas, y no del orden
puramente doctrinal, donde, en suma, jamas se corre € riesgo de otros inconvenien-
tes que los que resultan de la incomprehension a la que se expone uno inevitable-
mente desde que se expresan ideas que rebasan € nivel de la mentalidad coman, in-
convenientes de los que uno no tiene porgue preocuparse demasiado. Pero, para vd-
ver de nuevo a espiritismo, diremos que sus peligros especiales, al agregarse a su ca
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récter de error, hacen mas imperiosa la necesidad de combatirle; se trata de una can-
sideracion secundariay contingente en si misma, pero por eso no es menos una razon
de oportunidad que, en las circunstancias actuales, no es posible tener por desdefia-
ble.



CONCLUSION

Algunos estaran quizas tentados de reprocharnos haber discutido muy seriamente
teorias que son poco serias en e fondo; a decir verdad, nos mismo, hace algunos
anos, éramos un poco de esa opinidn, y, ciertamente, hubiésemos vacilado entonces
emprender un trabajo de este género. Unicamente, la situacion ha cambiado, se ha
agravado considerablemente; se trata de un hecho que no se puede disimular, y que
nos ha dado que reflexionar: si e espiritismo deviene cada dia més invasor, si ame-
naza desembocar en un verdadero envenenamiento de la mentalidad publica, es me-
nester resolverse a tomarle en consideracion y a combatirle por otros medios que s
no fuera més que una aberracién de algunas individualidades aisladas y sin influen-
cia. Ciertamente, es una necedad; pero lo que es terrible, es que esta necedad haya
Ilegado a gjercer una accién tan extraordinariamente extensa, 10 que prueba que res-
ponde a unas tendencias bastante generales, y es por eso por o que deciamos hace un
momento que no se puede desdefiar la cuestion de oportunidad: como no es posible
atacar a todos los errores sin excepcion, ya que son innumerables, vale més dgjar a
un lado los que son relativamente inofensivos y que no tienen ninguna posibilidad de
éxito; pero el espiritismo, desafortunadamente, no es de esos. Es muy fécil, ciata-
mente, mofarse de |os «giradores de mesas» y de |os «exhibidores de espiritus», hacer
reir a las gentes sensatas a sus expensas poniendo en candel ero todas sus extravagan-
cias (y hemos sefialado algunas en la ocasion), denunciar las supercherias de los fd-
sos médiums, describir |0s persongjes grotescos que se encuentran en los medios es-
piritistas; pero todo eso no es suficiente, se necesitan otras armas que €l ridiculo, y
por o demas se trata ahi de una cosa que es demasiado malévola para ser francamen-
te cdmica, aungue lo sea ciertamente por mas de un lado.

Sin duda se dira también que los argumentos que hemos expuesto son muy difici-
les de entender, que tienen el defecto de no estar a alcance de todo el mundo; eso
puede ser verdad en una cierta medida, y sin embargo nos hemos esforzado en ser
siempre tan claro como es posible; pero no somos de aquellos que piensan que es
bueno disimular algunas dificultades, o simplificar las cosas en detrimento de la ver-
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dad. Por |o demés, creemos que es menester no exagerar, gue se cometeriaun error si
uno se deja desalentar por la apariencia un poco arida de algunas demostraciones, y
que cada uno puede comprender suficiente al respecto para convencersede la false-
dad del espiritismo; en € fondo, todo eso es més simple de lo que puede parecer a
primera vista a quienes no tienen el habito de estas cosas. Por o demés, sobre no im-
porta cua cuestion, nadie puede exigir que todo sea igualmente comprehensible para
todo e mundo sin excepcion, puesto que hay necesariamente diferencias intel ectua-
les entre los hombres; aquellos que no comprenden més que parcial mente estén pues
forzados a remitirse, para lo demas, a la competencia de los que comprenden mas.
No es unallamada a |la «autoridad», puesto que se trata solamente de suplir unainsu-
ficiencia natural, y puesto que deseamos que cada quien se esfuerce en llegar por si
mismo tan lejos como le sea posible; no es mas que la constatacién de una desigud-
dad contra la cual nadie puede nada, y que no se manifiesta Gnicamente en lo que
concierne al dominio metafisico.

En todo caso, al terminar, tenemos que repetir que es colocandose Unicamente en
el punto de vista puramente metafisico como se puede establecer absolutanente la
falsedad del espiritismo; no hay ningin otro medio de demostrar que sus teorias son
absurdas, es decir, que no representan mas que imposibilidades. Todo lo demas no
SON M&s que aproximaciones, mas que razones més o menos plausibles, pero que no
son jamés rigurosas ni plenamente suficientes, y que siempre pueden prestarse a dis-
cusion; por el contrario, en € orden metafisico, la comprehension entrafia necesaria-
mente, de una manera inmediata, €l asentimiento y la certeza. Cuando hablamos de
aproximaciones, pensamos en |os pretendidos argumentos sentimentales, que no son
nada en absoluto, y no podemos comprender que algunos adversarios del espiritismo
se obstinen en desarrollar tales pobrezas; esos, a actuar asi, corren € riesgo de pro-
bar sobre todo que les falta laintelectualidad verdadera casi tan completamente como
a aguellos que quieren combatir. Queremos hablar de los argumentos cientificos y fi-
loséficos; si los hay que tienen algun valor, ese valor no es todavia sino muy relativo,
y nada de todo eso puede ocupar €l lugar de una refutacion definitiva; es menester
tomar las cosas desde més arriba. Asi pues, podemos pretender, sin temer ningln
desmentido, que no solo hemos hecho otra cosa, sino mucho mas que todo lo que
habia sido hecho hasta aqui en el mismo sentido; y estamos tanto més cierto a decir-
lo cuanto que el mérito, en suma, no recae en nos personalmente, sino en la doctrina
de la que nos inspiramos, doctrina a cuyo respecto las individualidades no cuentan;
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lo que debe atribuirse anos, por €l contrario, son las imperfecciones de nuestra expo-
sicion, yague las hay ciertamente, apesar de todo el cuidado que le hemos aportado.

Por otra parte, la refutacion del espiritismo, fuera del interés que presenta por si
misma, nos ha permitido, como lo habiamos anunciado al comienzo, expresar algu-
nas verdades importantes; las verdades metafisicas sobre todo, aungue se formulen a
propésito de un error, 0 para responder a objeciones, por eso no tienen menos un d-
cance eminentemente positivo. Ciertamente, por nuestra parte, prefeririamos mucho
més no tener que exponer mas que la verdad puray simplemente, sin preocuparnos
del error, y sin enredarnos en todas las complicaciones accesorias que solo suscitala
incomprehension, pero, también a este respecto, es menester tener en cuenta la opor-
tunidad. Por lo demés, en cuanto a los resultados, eso puede tener algunas ventgjas,
en efecto, el hecho mismo de que se presente la verdad en ocasion de tal o de cual
cosa contingente puede [lamar la atencidn de personas que no son incapaces de com-
prenderla, pero que, a no tener estudios especiales, se imaginaban quizas sin razon
que no estaba a su alcance, y no habrian tenido laidea de ir a buscarla en tratados de
un aspecto demasiado didactico. Nunca insistiremos bastente sobre este punto, de
gue la metafisica verdadera no es cosa de «especialistas», que la comprehension pro-
piamente intelectual no tiene nada en comin con un saber puramente «ibresco», que
difiere totamente de la erudicion, e incluso de la ciencia ordinaria. Lo que hemos
llamado en otra parte la «élite intelectual »* no nos parece que deba estar compuesta
de sabios y de fil6sofos, y pensamos incluso que muy pocos de éstos tendrian las
cualificaciones requeridas para formar parte de ella; para eso, es menester estar mu-
cho més desprovisto de prejuicios de o que lo estan ordinariamente, y hay frecuen-
temente mas recursos con un ignorante, que puede instruirse y desarrollarse, que con
aquél en quien agunos habitos mentales han impreso ya una deformacién irremedia-
ble.

Ademés de las verdades de orden metafisico que han servido de principio a nues-
tra refutacion, hemos indicado también algunas otras, concretamente a proposito de
la explicacion de los fendmenos; ésas solo son secundarias a nuestros 0jos, pero tie-
nen no obstante alguin interés. Esperamos que nadie se detenga en la aparente extra-
fieza de algunas de estas consideraciones, que no deben chocar més que a aquellos
gue estan animados del més deplorable espiritu de sistema, y no es a ésos a quienes
nos dirigimos, ya que seria un esfuerzo perdido; por lo demas, temeriamos més bien

Y Ver laconclusién de nuestra Introduccion general al estudio de las doctrinas hindues.
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gue se dé a estas cosas una importancia exagerada, ya sea a causa de su carécter des-
acostumbrado, ya sea sobre todo porque se refieren a orden fenoménico; en todo ca-
so, no tendremos que reprocharnos haber descuidado a este respecto |as precauciones
y las advertencias, y tenemos la conviccion de no haber dicho més de lo que era me-
nester estrictamente para disipar las confusiones y los malentendidos y cortar de raiz
las falsas interpretaciones. Al margen de las reservas que se imponen sobre algunos
puntos, no hemos tenido la pretension de tratar completamente todos los temas que
hemos sido llevado a abordar; hay cuestiones que podremos tener la ocasién de re-
tomar mas tarde; las hay también sobre las que nuestras indicaciones, como o de-
ciamos a comienzo, abrirén quizas a otros vias de investigaciones que no sospecha-
ban. La Unica cosa que no podamos aentar, es la experimentacion, cuyos resultados
no valen jamas lo suficiente como para compensar algunos inconvenientes, incluso
algunos peligros en muchos de los casos; no obstante, si hay gentes que quieren ex-
perimentar a toda costa, es preferible, ciertamente, que lo hagan sobre bases serias,
antes bien que partiendo de datos absurdos o0 a menos erréneos; pero, todavia una
vez més, estamos persuadido de que no hay nada, en lo que hemos expuesto, de lo
gue se pueda sacar partido para lanzarse en aventuras mas 0 menos enojosas, y cree-
mos a contrario que seria mas bien de naturaleza de apartar de €ellas a los impruden-
tes, al hacerles entrever todo lo que les falta para triunfar en tales empresas.

No agregaremos més gue una Ultima reflexion: a nuestros ojos, la historia del es-
piritismo no constituye més que un episodio de la formidable desviacién mental que
caracteriza a occidente moderno; convendria pues, para comprenderla enteramente,
colocarla en este conjunto del que forma parte; pero es evidente que para eso seria
menester remontar mucho més lgjos, afin de aprehender 1os origenes y las causss de
esta desviacion, y después seguir su curso con sus peripecias multiples. Se trata de un
trabajo inmenso, que jamas ha sido hecho en ninguna de sus partes; la historia, tal
como se ensefia oficialmente, se queda en |os acontecimientos exteriores, que no son
sino efectos de algo mas profundo, y que se expone por 1o demas de una manera ten-
denciosa, donde se encuentra claramente la influencia de todos |os prejuicios moder-
nos. Hay incluso més que eso: hay una verdadera apropiacion de |os estudios histori-
cos en provecho de algunos intereses de partido, a la vez politicos y religiosos; que-
rriamos que alguien particularmente competente tuviera e coraje de denunciar can-
cretamente, con pruebas en su apoyo, las maniobras por las que |os historiadores pro-
testantes han logrado asegurarse un monopolio de hecho, y han Ilegado a imponer,
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como una suerte de sugestion, su manera de ver y sus conclusiones hasta en los me-
dios catdlicos mismos; seria una tarea muy instructiva, y que prestaria servicios can-
siderables. Esta contrahechura de la historia parece haberse llevado a cabo segiin un
plan determinado; pero, s la cosa es asi, como tiene por cometido esencial mente
hacer pasar por un «progreso», ante la opinién publica, la desviacion de la gue hemos
hablado, todo parece indicar que ésta debe ser, ella misma, como la obra de una vo-
luntad directriz. Por el momento a menos, no queremos ser més afirmativo sobre
es0; no podria tratarse, en todo caso, sino de una voluntad colectiva, ya que en eso
hay algo que rebasa manifiestamente el campo de accion de los individuos conside-
rados cada uno aparte; y todavia esta manera de hablar de una voluntad colectiva no
€S quizas mas que una representacion mas o menos defectuosa. Sea como sea, Si Uno
no cree en e azar, se esta hien forzado a admitir la existencia de algo que sea €
equivalente de un plan establecido de una manera cualquiera, pero que, evidentemen-
te, no tiene necesidad de haber sido formulado jaméas en ninglin documento; ¢no seria
el temor de algunos descubrimientos de este orden una de las razones que han hecho
de la supersticion del documento escrito la base exclusiva del «método historico»?
Partiendo de ahi, todo lo esencial escapa necesariamente a las investigaciones, y, a
aquellos que quieren ir més lejos, se les objeta rpidamente que eso no es ya «cienti-
fico», o que dispensa de toda otra discusion; no hay nada como el abuso de la erud-
cion para limitar estrechamente el «horizonte intelectual» de un hombre e impedirle
ver claro algunas cosas; ¢no permite eso comprender por qué los métodos que hacen
de la erudicion un fin en si misma son rigurosamente impuestos por las autoridades
universitarias? Pero volvamos de nuevo a la cuestion que considerabamos: admitido
un plan, bajo no importa qué forma, seria menester ver como cada elemento puede
concurrir a su realizacion, y cémo tales o cuales individualidades han podido, a este
efecto, servir de instrumentos conscientes o inconscientes; recuérdese agui que
hemos declarado, a proposito de los origenes del espiritismo, que nos es imposible
creer en la produccién espontanea de movimientos de alguna importancia. En reali-
dad, las cosas son todavia més complejas de o que acabamos de indicar: en lugar de
una voluntad Unica, seria menester considerar varias voluntades diversas, asi como
sus resultantes; en eso habria incluso toda una «dinémica» especial cuyas leyes serian
bien curiosas de establecer. Lo que decimos a este respecto no es mas gque para maos-
trar cuan lgjos esta la verdad de ser generalmente conocida o incluso simplemente
sospechada, en este dominio como en muchos otros; en suma, habria que rehacer cas
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toda la historia sobre bases enteramente diferentes, pero, desafortunadamente, hay
demasiados intereses en juego como para gue aquellos que quieran intentarlo no ten-
gan que vencer temibles resistencias. Eso no podria ser nuestra tarea, ya que ese do-
minio no es propiamente el nuestro; a este respecto, en 1o que nos concierne, solo
podemos dar algunas indicaciones y apercepciones, y por o demés una tal obra solo
podria ser colectiva En todo caso, hay en eso todo un orden de investigaciones que,
en nuestra opinién, es mucho més interesante y provechoso que la experimentacion
psiquica; eso requiere evidentemente aptitudes que no todo el mundo tiene, pero no
obstante queremos creer que hay a menos algunos que las poseen, y que podrian gi-
rar ventajosamente su actividad hacia ese lado. El dia en que se obtenga un resultado
apreciable en este sentido, muchas de las sugestiones se tornaran en adelante imposi -
bles; quizas es ese uno de los medios que podran contribuir, en un tiempo méas o me-
nos lgjano, a reconducir la mentalidad occidental alas vias normales de las que se ha
apartado tan enormemente desde hace varios siglos.
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