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El Camino del Psiconautamr 

 
Estados Holotrópicos, Psicología Transpersonal & Ciencias Duras 

Módulo 12 
 
Hola a todos, buenos días, buenas tardes,  buenas noches, dependiendo en 
donde estén  en el mundo, quisiera darles la bienvenida  a todos al doceavo 
Módulo de nuestro tele  curso "El Camino del Psiconauta", el tema  de hoy será 
la relación entre la Psicología  transpersonal y la investigación de Estados  
Holotrópicos de conciencia y las ciencias  duras.  Algo que es muy importante 
para la eventual  aceptación de la Psicología transpersonal  y también la 
aceptación de los psicodélicos.   
 
Estuve involucrado personalmente, estuve en  la cuna de la Psicología 
transpersonal, así  que les puedo dar la historia de este desarrollo  desde una 
visión personal, pero primero quisiera  crear un contexto histórico para esto, si  
retrocedemos a la mitad del siglo XX, la Psicología  americana estaba siendo 
dominada por dos escuelas,  una era de J.B Watson, el Conductismo, basado  
en el trabajo del fisiólogo ruso Iván Petrovich  Pavlov y luego desarrollado por 
B.F Skinner,  y la segunda escuela era el Psicoanálisis  Freudiano, pero cerca 
de los cincuentas empezó  a haber una oposición a estas dos escuelas  en 
cuanto a si eran representantes adecuadas  y apropiadas de la psiquis humana  
y la sensación de una necesidad de expansión  y la persona que hablo más 
sobre esta oposición  fue Abraham Maslow, el famoso psicólogo americano,  
quien presentó una muy precisa e incisiva  crítica de ambas escuelas.   
 
En términos del Conductismo,  su crítica principal  fue que los conductistas 
trabajan  exclusivamente con animales,  usualmente Palomas y Ratas, y si 
trabajas  con esos animales, todo lo que puedes descubrir  tiene relevancia 
para lo que compartimos solamente  con esos animales, pero no puede 
contribuir  nada a la comprensión de algunas cualidades  humanas muy 
específicas, como el amor, o  la moralidad, o el orgullo, o ciertamente  la 
ciencia, el arte, la filosofía, etc. y  también algunas características humanas  
negativas como la codicia o el deseo de poder,  o lo que Erich Fromm llamó la 
"agresión  maligna humana" que va más allá de cualquier  cosa que lo que 
vemos en la naturaleza.  La crítica de Maslow al psicoanálisis fue  
principalmente que ellos sacaban la información  de la psiquis humana 



	
	

www.respiracionholotropica.com				

2	

principalmente de pacientes  o sea no trabajaban con sujetos normales,  sanos 
yo diría.   
 
Entonces la segunda crítica mayor era el  reduccionismo biológico del 
psicoanálisis,  y también debería mencionar en relación  al Conductismo que 
había otra objeción que  era que ignoraban todo lo que tenía que ver  con la 
introspección,  ignorando la conciencia y creyendo que puedes  entender la 
psiquis humana solamente con la  observación de la conducta.   
 
 
Entonces luego de estas críticas Abraham  Maslow y Tony Sutich lanzaron otra 
escuela,  qué era lo que Maslow llamó "la tercera fuerza",  el Conductismo 
sería la primera  fuerza, el psicoanálisis la segunda fuerza,  y la Psicología 
humanista era la tercera  fuerza, ahora, la Psicología humanista se  centra 
específicamente en sujetos sanos,  en poblaciones sanas, e incluso más allá  
de eso en poblaciones que de cierta forma  eran supra normales lo que llamó  
"la punta de crecimiento de la población", también  estaban muy interesados en 
lo que había sido  descubierto a través de la introspección  y también querían 
que la Psicología fuera  sensible a las necesidades humanas, y a las  
necesidades de la sociedad más allá de una  observación y experimentación 
objetiva.  
 
Así  que lanzaron esta nueva escuela, la Psicología  humanista, que en corto 
tiempo se volvió  muy popular, tanto en círculos de personas  normales, como 
en círculos profesionales.  Hacían conferencias con bastante público  donde 
exploraban temas como la auto-actualización  o la auto-realización, el potencial 
humano,  el crecimiento humano, etcétera.  Pero Abe Maslow y Tony Sutich se 
volvieron  rápidamente insatisfechos con su propia escuela,  que era la 
Psicología humanista, porque se  dieron cuenta que habían dejado algunas 
dimensiones  importantes fuera. Esto ocurrió en los sesentas,  cuando había 
gran interés en los psicodélicos,  las experiencias místicas, en las filosofías  
espirituales de Oriente, por ejemplo el Sufismo,  y muchas personas estaban 
explorando el Chamanismo,  así que se dieron cuenta de que no solamente  las 
primeras dos fuerzas, sino también la  Psicología humanista no tenía mucha 
relevancia  para entender cosas como la espiritualidad,  la meditación,  los 
estados de trance,  estados místicos de conciencia, la creatividad,  la 
inspiración científica y creativa.   
 
Así que empezaron a trabajar en otro proyecto  que iría más allá de la 
Psicología humanista,  querían llamarla "Transhumanista", "que va  más allá de 
lo humanista" y al recoger un  círculo pequeño de personas que incluían  aparte 
de ellos dos a Jim Fadiman, Sonia Margulies  y Miles Vich. Y empezaron a 
hacer una tormenta  de ideas sobre este nuevo desarrollo en la  Psicología, y 
aquí es donde mi propio rol  en la Psicología transpersonal comienza,  en esa 
época trabajaba en el Instituto de  Investigación psiquiátrica en Maryland 
haciendo  investigación psicodélica en el último  proyecto que sobrevivió en 
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Estados Unidos,  y frecuentemente iba a hacer talleres de fin  de semana al 
instituto Esalen, y había un  participante frecuente en estos seminarios  que era 
Paul Herbert que hacía las crónicas  de Esalen, iba a la mayoría de los talleres  
y hacía grabaciones en video y luego todo  esto se volvió un archivo muy rico 
que se  llama "los videos Delfín", y él estaba escuchando  mi charla sobre las 
experiencias místicas  que había observado en mis pacientes que  recibían 
LSD y después de la sesión se  me acercó y me dijo " mira Stan lo que hablas  
es justo como lo que está hablando y escribiendo  Abe Maslow".   
 
 
 
Yo no tenía idea quién era Abraham Maslow,  había venido hace poco desde 
Checoslovaquia,  no teníamos ningún contacto con occidente,  no podíamos 
viajar a occidente, no teníamos  el dinero para poder comprar libros, incluso  
mandar correspondencia era difícil ya que  eso aparecía como sospechoso si 
tenías mucho  intercambio con occidente, así que yo no  sabía sobre su muy 
interesante trabajo e  investigación sobre las necesidades, tanto  las 
necesidades básicas como el hambre, la  sed, necesidades sexuales, etcétera, 
pero  luego lo que él también llamó "meta necesidades"  y "meta valores" y 
"meta motivaciones",  de acuerdo a Freud somos impulsados  básicamente por 
instintos de una base baja  y cualquier valor superior de alguna forma  serían 
formaciones reactivas o algún tipo  de sublimación o transformación de estos  
instintos básicos, entonces por ejemplo el  amor es visto como un interés 
desexualizado  hacia los padres, y la belleza es vista como  una formación 
reactiva a ciertos intereses  anales, y la compasión sería una formación  
reactiva de los deseos que realmente tenemos  hacia otras personas.  Mientras 
que Abraham Maslow acuñó la categoría  de "meta valores" refiriéndose a que 
además  de estos instintos inferiores que describía  Freud también acarreamos 
algunas ambiciones  genuinas y valores genuinos, como un verdadero  sentido 
de amor, verdadero sentido de justicia,  y también una genuina apreciación de 
la  belleza que no puede ser explicada como una  transformación de otra cosa.   
 
También hizo un trabajo muy interesante sobre  las experiencias cumbres en 
personas que tenían  experiencias cumbres espontáneas.  Así que me interesé 
mucho por lo que Herbert  me contó sobre Abe, y yo tenía un volumen  muy 
grueso que había escrito sobre mi investigación  en Praga y también los 
desafíos principales  al paradigma existente  en la Psicología y la Psiquiatría,  
se llamaba "Agonía y Éxtasis en el tratamiento  psiquiátrico", este volumen 
nunca fue publicado  y luego se convirtió en 5 libros pero el  volumen mismo se 
quemó en el fuego de nuestra  casa en el 2001.   
 
Así que tome este manuscrito y se lo mande  a Abe Maslow en la época en la 
que estaba  en Boston recuperándose de un ataque cardíaco,  y tuve una 
respuesta muy entusiasta con una  invitación a verlo para discutir nuestros  
descubrimientos, así que volé a Boston,  llegué a la casa donde vivía con su 
mujer  Berta, toqué el timbre y tuve una recepción  graciosa... se abrió la 
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puerta, Berta estaba  ahí, y cuando me presente ella básicamente  cubrió la 
entrada hacia la casa con su cuerpo  y parecía no querer dejarme entrar y yo 
no  tenía idea de qué se trataba esto ya que  nunca nos habíamos conocido y 
después de  un poco de duda finalmente me dejó entrar,  me llevó arriba donde 
Abe estaba acostado  en un sofá recuperándose de su ataque cardíaco  y 
tuvimos una maravillosa discusión que duró  varias horas, y luego nos 
reunimos en el comedor  a comer y supe de qué se trataba esto, Berta  me 
contó que cuando Abe había recibido el  manuscrito que le había enviado y 
había  visto los paralelos de largo alcance entre  las experiencias místicas que 
había visto  en las sesiones psicodélicas y el impacto  en los valores de las 
personas y los comportamientos. 
 
Él se había entusiasmado tanto con los paralelos  con su propia investigación, 
que ella estaba muy  preocupada de que si los dos nos reuníamos  y 
empezamos a discutir que él iba a entrar  en una situación tan emocional que 
podía  tener un infarto y de hecho ser dañado por  esta visita, así que cuando lo 
vio en buena  forma compartiendo la cena con nosotros ella  se calmó y de 
hecho luego nos volvimos muy  buenos amigos.   
 
Así que al poco tiempo Abe recibió una beca  muy generosa de la fundación 
Laughlin, y  se cumplió su sueño, pudo dejar su trabajo  dando clases en 
Boston y se mudó a Palo Alto  donde le dieron una casa muy hermosa con una  
piscina y ahí todo lo que tenía que hacer  era pensar y escribir. Y también armó 
estas  pequeñas conferencias en las que se discutían  el posible lanzamiento 
de esta cuarta fuerza  de la Psicología como le llamaba a Abe y  él estuvo muy 
entusiasmado con mi material  de hecho él lo llamó "Fat Berta" que es  el 
nombre de un cañón Howitzer de 42 cm.  que usaba Alemania en la Primera 
Guerra Mundial,  le llamó a mi trabajo el  "Big Bertha" del movimiento del 
potencial  humano, y dijo también que era una de las  más importantes 
contribuciones a la teoría  psicológica en varias décadas.  Así que él quería que 
yo participará también  de estas reuniones para discutir el futuro  de la 
Psicología transpersonal.   
 
En esa época aún le llamaba "transhumanista"  sin embargo di una charla que 
se llamaba "variedades  de experiencias transpersonales" en otro taller  en 
Esalen y Tony Sutich, el fundador de la  Psicología humanista estaba presente 
y cuando  él escuchó "transpersonal" dijo este será  nuestro nombre, lo vamos 
a llamar transpersonal.  Así que nos reuníamos regularmente a discutir  de qué 
debería tratar esta nueva Psicología,  hasta que se tomó una forma que nos 
dejó  satisfechos, y ésta era una Psicología que  trataba a las culturas con 
mucho respeto,  su vida ritual y su actividad espiritual en  diferentes culturas no 
era patologizada sino  vista como una expresión natural de la psiquis  humana, 
no hacíamos esquizofrénicos de los  fundadores de las religiones o apóstoles  
o profetas, ni tampoco hacíamos esquizofrénicos  de los chamanes, etcétera.   
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También integramos en esta nueva Psicología  todos los fenómenos que de 
otra forma eran  llamados "anómalos", cosas que emergían  es la investigación 
moderna de la conciencia,  por ejemplo experiencias cercanas a la muerte  en 
tanatología,  o las observaciones desafiantes de las sesiones  psicodélicas y 
también la Parapsicología.  Así que parecía que está Psicología hacía  mucho 
sentido, sin embargo teníamos grandes  problemas ya que no teníamos idea de 
cómo  podíamos hacer un puente para unir el espacio  entre la filosofía 
subyacente de esta Psicología  y lo que sabíamos como ciencias duras como  
ciencias tradicionales.  
 
Así que durante un  tiempo estábamos como en un limbo tratando  de pensar 
cómo podíamos lidiar con esto  y luego dos libros de filosofía aparecieron,  uno 
fue Philip Frank llamado "La Filosofía  de la Ciencia" en el que hace una 
distinción  muy interesante entre la teoría filosófica  y la teoría científica.  
La teoría científica  debe ser probable, el decía que las teorías  filosóficas no 
pueden ser testeadas, entonces  por ejemplo decir "que todo en el universo  es 
material y que no hay una realidad espiritual"  no es un dicho científico ya que 
esto no  puede ser probado, decir "qué la conciencia  es un producto del 
cerebro" también no es  algo que pueda ser probado científicamente,  tú 
puedes ver correlaciones pero no puedes  realmente ver una prueba de que la 
conciencia  emerge desde el cerebro.  
 
Así que este fue  un acercamiento muy interesante ya que si  podíamos 
estudiar las experiencias espirituales  y transpersonales utilizando una 
metodología  científica, tal vez podríamos defender hasta  cierto punto a la 
Psicología transpersonal.  Hablamos de las formas de  inducir la fenomenología 
pero también en  relación al impacto que estás tenían en  las personas, sobre 
su jerarquía de valores,  sus estrategias de vida, sobre su visión  de mundo, en 
la apertura de la espiritualidad,  la profundización de la intuición, la percepción  
extrasensorial, y todas estas son cosas que  pueden ser estudiadas 
científicamente.  
 
Pero  luego el segundo libro filosófico que tuvo  mucho impacto en nosotros fue 
"La Estructura  de las Revoluciones Científicas" de Thomas  Kuhn,  el tenía el 
concepto de "paradigmas" después  de 15 años de estudiar la filosofía de la  
ciencia y la historia de la ciencia, se dio  cuenta que la ciencia no tiene un 
desarrollo  lineal acumulativo, de más y más observaciones  y luego una 
formulación cada vez más precisa  de teorías, sino que de hecho la ciencia  se 
desarrolla en periodos distintos, los cuales  tienen ciertas dinámicas que 
pueden ser predichas  y acuñó el término "Paradigma", qué son  un set de 
presunciones metafísicas, de creencias  que indican cómo hacer la 
investigación,  cómo evaluar la investigación, que dominan  el trabajo científico 
por cierto período  hasta que este paradigma entra en problemas,  hay 
observaciones que lo desafían, crean  una crisis que dura por cierto tiempo, y 
durante  estas crisis algunas alternativas más o menos  salvajes van 



	
	

www.respiracionholotropica.com				

6	

emergiendo hasta que hay un nuevo  paradigma que reemplaza al anterior y 
luego  gobierna el trabajo científico por el próximo  período.   
 
Así que miramos a las observaciones desde  las diferentes avenidas de 
investigación  de la conciencia y nos dimos cuenta que definitivamente  
estábamos entrando un tiempo de cambio paradigmático.   
 
Y al poco tiempo apareció la primera gran  contribución al concepto de cambio 
de paradigma,  que fue el libro de Fritjof Capra "El Tao  de la Física", donde 
muestra que hay una  convergencia creciente entre la visión de  mundo que 
emerge de la física cuántica relativista  y de la visión mística, particularmente  
las grandes filosofías espirituales orientales.   
 
 
 
 
Así que nos entusiasmamos mucho, yo realmente  quería conocer a Fritjof,  y 
ocurrió que Frances Vaughan una de las pioneras de la Psicología 
transpersonal invitó  a Fritjof a una fiesta en su casa en Tiburón e invito a un 
pequeño grupo de nosotros que estábamos desarrollando la Psicología 
transpersonal,  y estuvimos muy impresionados, muy inspirados  también por lo 
que tenía que Fritjof tenía  que decir, y particularmente Fritjof y yo nos  hicimos 
muy amigos y decidimos hacer un taller  juntos, y lo llamamos "Viajes más allá 
del  Espacio Tiempo". 
 
Y lo hicimos en varios lugares  en varias ciudades en Estados Unidos y luego  
también en Hawai en Onolulu, y estas estaban  estructuradas de tal forma que 
Fritjof tomaba  la mañana y le contaba a la gente que había  ocurrido en la 
Física en las primeras tres  décadas del siglo 20, cuando los físicos  tuvieron 
que moverse de la física Newtoniana,  primero a la teoría relativista de Einstein  
y luego de ahí a la física Cuántica, la  cual incluso Einstein mismo no pudo 
aceptar  hasta el día de su muerte, pese al hecho  de que él mismo la había 
inspirado con  sus papers.   
 
Así que lo que Fritjof les contaba era bastante  bastante salvaje,  por ejemplo 
describir lo que le ocurre a la  comprensión de la materia, ya que al final  del 
siglo había un concepto Newtoniano de  que la materia tenía bloques 
fundamentales  de construcción que eran los Átomos, "Átomo"  significa "que 
no se puede dividir más allá"  como pequeñas bolas de billar. Y luego apareció  
el descubrimiento de la Radioactividad y los  Rayos x y empezaron a disparar 
los Rayos x  a los átomos y se dieron cuenta de que de  hecho no eran para 
nada sólidos, y la idea  del átomo sólido fue reemplazada por el  modelo 
Planetario del átomo, y cuando Fritjof  lo describía decía "imagínate que el 
átomo  fuera del tamaño de una catedral,  ahora tendríamos un "núcleo" que 
sería  como la cabeza de un alfiler en la mitad de  la catedral, y los "electrones" 
estarían  dando vuelta por las paredes de la catedral  y toda la parte de adentro 
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del templo sería  lo que los físicos perdieron de materia sólo  en esos primeros 
pasos. Luego por supuesto  el núcleo tampoco era sólido, ya que se  descubrió 
que ahí estaban los neutrones  y protones, etcétera, y finalmente terminas  con 
varios cientos de partículas subatómicas  que llegan hasta los quarks, etcétera.  
 
Así  que hablaba también sobre el  "principio complementario" de Niels Bohr,  
en el que los "Fotones" podían ser vistos  en algunos experimentos como 
teniendo una  naturaleza corpuscular y en otros tenían cualidades como  de 
onda, entonces "complementariedad onda-partícula".  También estaba el 
principio de  "Indeterminación de Heisenberg",  donde en un nivel subatómico 
no puedes decir  realmente si algo está o no está ahí.  Solo puedes discutir las 
probabilidades  etc. La onda colapsa al ser observada, etc.   
 
 
 
 
 
Fritjof hablaba sobre el Big Bang y cómo  hace 13.8 billones de años atrás 
hubo una  "Singularidad", un punto adimensional durante  el Big Bang, desde 
ahí surgió todo el espacio  y el tiempo y toda la materia que hoy crea  billones 
de galaxias,  y también hablaba del hecho de que nada en  el universo es 
realmente sólido, ya que no  hay objetos, sino que sólo hay campos, 
vibraciones  electromagnéticas y condensaciones de campos,  etc, y 
mencionaba la idea de David Bohm de  que de hecho no deberíamos usar 
adjetivos,  ya que no hay objetos, sino sólo deberíamos  usar verbos, ya que 
todo está en proceso,  entonces yo estaría "Stan Grofeando"  o el micrófono 
estaría "microfoneando" etc,  San Francisco estaría  "San Francisqueando", 
etc.   
 
Así que cuando la gente volvía de almuerzo,  sus mentes estaban tan abiertas, 
que cuando  yo empezaba a hablar sobre mi material sobre  revivir el parto, 
tener experiencias prenatales,  o el potencial de alguna experiencia de vida  
pasada, porque hay experiencias muy convincentes  de vidas pasadas, o 
hablando del dominio arquetípico,  el inconsciente colectivo en sus 
dimensiones  históricas y arquetípicas, de alguna forma  casi parecía algo 
bastante aterrizado después  de lo que hablaba Fritjof y hablaba de cosas  que 
experimentas en ciertos estados no ordinarios  de conciencia mientras que 
Fritjof describía  la realidad material en la cual vivimos.   
 
Así que Fritjof mostró que habían paralelos  de alto alcance entre lo que 
encontramos en  las grandes filosofías espirituales de Oriente  y la visión de 
mundo que ahora estaba emergiendo  de la física relativista cuántica. Y por  
supuesto la visión de mundo que emergía  de la Psicología transpersonal era 
muy similar  también a la visión de las grandes filosofías  espirituales, así que si 
había una convergencia  entre la Física Cuántica relativista y esta  visión de 
mundo de la filosofías Orientales,  también sería una convergencia entre la  
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visión de mundo de la Psicología transpersonal  y el modelo científico moderno.  
Así que esto fue muy estimulante para nosotros.   
 
Fritjof hablaba del hecho de que los físicos  muestran que todo es un reflejo de 
una "unidad",  de que todo está interconectado, que el universo  es Dinámico,  
un sistema vibratorio, que de cierta forma  lo que percibimos no es lo que los 
físicos  están encontrando, que viene a ser una confirmación  directa del 
concepto Hindú de "Maya", de  que la realidad material como la percibimos  no 
es realmente lo que es, sino que hay una  verdad más profunda detrás de ella, 
y de  que el universo de hecho pueda ser creado  por una conciencia cósmica.   
 
Esto fue una contribución muy, muy excitante  a estos esfuerzos de poder unir 
la Psicología  transpersonal con la ciencia, y luego emergió  otra ola que fue 
también igual de estimulante,  que tuvo que ver con el descubrimiento de  la 
"Holografía Óptica", no voy a hablar  de esto en términos técnicos ya que ya lo  
hice en uno de los módulos previos, así  que solamente diremos que fue algo 
que se  basó en la matemática de Dennis Gabor, un  científico Británico 
Húngaro que desarrolló  la matemática que luego se volvió la base  de la 
holografía óptica, en un momento en  el que la holografía óptica no era posible,  
ya que era previo al descubrimiento del láser.   
Discutimos cómo el holograma se crea y hablamos  de las importantes 
implicancias de su gran  capacidad de almacenamiento, en cómo esto  une 
elegantemente la relación  entre la totalidad y la parte.  Hablamos del hecho de 
que puedes imitar ciertas  experiencias Psicodélicas u Holotrópicas  con esto y 
podemos modelar ciertas cosas  relacionadas al dominio arquetípico etc.   
 
Así que esto fue muy excitante y tenía implicancias  para la comprensión del 
cerebro, esto tiene  algo que ver con el trabajo de Karl Pribram,  el famoso 
Neurocirujano, investigador del  cerebro, quién siguió construyendo sobre  el 
trabajo de su maestro Karl Lashley quién  hacía experimentos con ratones y les 
removía  parte del cerebro tras enseñarles ciertas  tareas específicas; él quería 
saber cuando  estas memorias desaparecerían, y lo que encontró  fue de 
hecho que la persistencia de la memoria  no dependía de una locación 
específica  sino más bien de cuánta masa cerebral se  removía o se mantenía 
en su lugar, lo que  fue muy sorprendente.   
 
Karl Pribram luego continuó esta investigación  y descubrió los hologramas y se 
dio cuenta  que esto era el modelo perfecto que podría  explicar lo que él 
estaba encontrando.  Más allá de lo que Karl Lashley había descubierto,  él 
también se impresiono por el hecho de  que cuando aprendemos algo, lo que 
aprendemos  inmediatamente irradia en el cerebro, o sea  por ejemplo si 
aprendemos a escribir la letra  "a", con nuestro dedo una vez que la 
aprendemos  lo podemos hacer con la mano izquierda,  derecha, con el dedo 
del pie, o podemos hacer  una "a" con la nariz, los hombres podrían  hacer pipí 
y escribir una "a" en la nieve,  entonces este nuevo conocimiento no solo se  
aplica a lo que fue aprendido, como el movimiento  con la mano derecha con el 
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dedo índice conectando  luego con la letra "a" sino que también de  pronto esto 
se puede aplicar a muchas otras  situaciones, entonces sería como una 
memoria  distributiva, qué es algo también bastante  típico para la holografía.   
 
Entonces en su libro "Lenguajes del Cerebro"  de 1971, Karl Pribram describe 
su modelo holográfico  del cerebro, y el principio básico era que  en el cerebro 
no tenemos solamente el tipo  de actividades que pueden ser modeladas por  
un computador, como una transmisión lineal,  tipo "+/-" en la actividad de la 
sinapsis,  sino que hay algo también llamado "procesamiento  paralelo" y que 
es de alguna forma realizado  por una red de "Glía" qué son las terminaciones  
de las células que crean la masa del cerebro  pero que no son las neuronas.  
Así que él tuvo la idea de que el procesamiento  paralelo qué es realizado por 
estas masas  gliáles complementaba de cierta forma el  procesamiento lineal 
del computador, entonces  el computador luego estaría modelando esta  
actividad lineal del cerebro que estaría  relacionada con nuestra percepción del 
mundo  externo, y de acuerdo a Karl Pribram entonces  el procesamiento 
paralelo sería usar el principio  holográfico que tenía todas las características  
que describimos para los hologramas.   
 
 
Ahora un gran amigo de Karl Pribram era David  Bohm, un físico brillante,  co 
trabajador de Albert Einstein, y autor  de algunos de los libros clásicos de las  
teorías de la relatividad  y física cuántica relativista.   
 
David Bohm quería solucionar algunas de las  paradojas de la física cuántica 
relativista  y llegó a la conclusión de que tendría  que usar lo que ha sido 
referido como "variables  escondidas", este concepto antes había sido  
rechazado por John Von Neumann quién luego  volvió a este concepto, y creó 
un sistema  del Universo en el que habrían dos órdenes:  Uno era el orden 
"explicado" o "explícito"  o "desplegado" y sería básicamente la realidad  
material que experimentamos en nuestra vida  cotidiana y luego la variable 
oculta entonces  sería el orden "implicado" o "no desplegado",  que sería la 
matriz generadora.  Cuando hablamos de hologramas se dice que  "el 
holograma no se puede sostener en sí mismo",  para tener un holograma tienes 
que  tener más, necesitas una matriz creativa,  entonces de acuerdo a David 
Bohm la matriz  creativa de este orden desplegado sería el  orden implicado no 
desplegado.   
 
Esto tiene consecuencias enormes, por ejemplo  resolver el problema entre la 
conciencia y  la materia, la conciencia y la materia serían  manifestaciones de 
una matriz del orden implicado  en donde no estarían separados.   
 
También fenómenos parapsicológicos de cierto  tipo podrían ser comprendidos 
de tal forma  en que la conexión no sería en el mundo material  sino a través de 
este orden implicado, por ejemplo  si en el primer paso tenemos Sincronicidad,  
no podemos encontrar una causa significativa  en este nivel, la causalidad 
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horizontal,  la idea sería de que ambos polos de la Sincronicidad  serían 
informados desde el orden implicado.  De forma similar en algo como los 
fenómenos  psicoides donde ocurren cosas que involucran  a la psiquis y 
ciertos cambios en el mundo  material estos también podrían tener a la  matriz 
en el orden implicado.  Así que el concepto de David Bohm del orden  
implicado y explicado era también otra grande  contribución para poder unir la 
Psicología  transpersonal y las ciencias duras.   
 
Luego apareció una contribución muy interesante  que fue el trabajo de Rupert 
Sheldrake, un  biólogo Inglés especializado en plantas.  Descubrimos a Rupert 
Sheldrake en 1982 cuando  estábamos haciendo una conferencia 
transpersonal  internacional en Bombay, India, el en esa  época estaba 
viviendo en Shantivana en un  ashram dirigido por el padre Bede Griffiths  y 
estaba haciendo su práctica espiritual  ahí y también estaba trabajando en un 
volumen  muy interesante y revolucionario que se llamaba  "La Nueva Ciencia 
de la Vida", de hecho la  primera presentación de Rupert sobre esta  teoría fue 
en esta conferencia transpersonal  mucho antes de que lo trajera a Europa.  Y 
cuando él volvió a Inglaterra, el libro  fue publicado y creo mucha sensación y 
también  gran escándalo, gran conmoción, el editor  de la revista Science,  un 
periódico científico Ingles muy respetable,  escribió que si aún se quemaran 
libros el  libro de Rupert Sheldrake "La Nueva Ciencia  de la Vida" sería el 
primer libro en ser  quemado.  
Ahora Rupert presentaba una crítica  muy aguda sobre la ciencia mecanicista, 
una  de las cosas que él mostraba era que la ciencia  está realmente 
interesada sólo en cosas  cuantitativas o sea "de qué está hecho el universo",  
en los bloques constituyentes, etc.  pero nunca  respondía preguntas 
importantes como ¿de  dónde surge la forma?, cuando vemos alrededor  nos 
damos cuenta que hay un número sorprendente  de especies botánicas, 
animales, incluso  hay una belleza artística si vemos las plantas,  las orquídeas, 
las rosas, etcétera,  y la belleza de los animales, y esto no ha  sido atendido 
por la ciencia mecanicista,  ya que solamente habla de los átomos, las  
moléculas, las sustancias que componen estas  formas orgánicas.  
 
Tampoco responden la pregunta  del "orden", ¿de dónde surge el orden? ¿de  
dónde surge el sentido, el significado?,  si el universo mismo no tiene ningún 
significado  ¿cómo puede ser que nos podamos comunicar  entre nosotros, que 
nos podamos entender?,  entonces forma, orden y significado no han  sido 
atendidos en absoluto.  
 
Rupert también  discute la idea de que la conciencia surge  del cerebro, creo 
que él fue el primero en  utilizar el paralelo con la televisión, en  el sentido de 
que todo lo que sabemos sobre  el cerebro y la conciencia es que hay 
correlaciones  significativas entre la anatomía, fisiología  y bioquímica del 
cerebro y estados de conciencia,  pero esto de ninguna forma es una prueba 
de  que la conciencia sea de hecho generada por  el cerebro, y Rupert dio este 
ejemplo de la  televisión, dónde tenemos algo similar,  la cualidad del sonido, la 
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cualidad de la  imagen críticamente dependen del funcionamiento  del televisor, 
cuando algunos componentes  no funcionan tenemos algunos cambios 
específicos  en el programa pero de ninguna forma esto  es una prueba de que 
la conciencia  emerge desde el cerebro.  El tenía la misma idea en relación al 
ADN,  la idea de que el ADN sea la respuesta completa  para la genética.  
 
El ADN es una molécula  extremadamente larga, pero es básicamente  una 
repetición de secuencias de 4 sustancias  bastante simples, las bases 
Piriminídicas.  Así que la idea de que el ADN mismo pueda  determinar qué 
huevo será un Loro, o cuál  será una Ballena, o cual se convertirá en  un Mono 
o un ser Humano y no sólo eso sino  que pudiera gobernar de alguna forma 
todo  el proceso desde el huevo fertilizado hasta  el embrión final a través de 
todas las etapas  de la embriogénesis sería una propuesta  realmente increíble 
y fantástica.   
 
Así que la idea de Rupert, nuevamente, era  similar a lo que hablaba en 
relación al cerebro,  que obviamente hay correlaciones, pero no  incluye la 
posibilidad de que haya un campo  morfogenético y que la complejidad del 
ADN,  de las repeticiones de las secuencias sea  suficiente para determinar a 
qué campo morfogenético  se dirigirá un huevo en particular. Sin embargo  el 
desarrollo mismo es luego guiado desde  el campo morfogenético, no por el 
ADN mismo.  Tenemos un estimado de  14 millones de especies vivas, en 
existencia,  y el número de especies estimadas en toda  la evolución alcanza 
los 5 billones.  
Esto  es demasiado para ser logrado por el ADN,  crear todas estas formas 
diferentes de animales  o plantas y guiar la evolución de cada una  de ellas a 
través de la embriogénesis.  
 
Rupert  tiene esta idea muy interesante de los campos  morfogenéticos y de la 
resonancia mórfica,  que aplica a la memoria y a otros fenómenos  incluyendo 
fenómenos psicológicos y parapsicológicos,  de tal forma que lo primero que él 
escribe  es que hay una observación de que cuando  los animales aprenden 
cierto truco, animales  de la misma especie que no tienen conexión  con este 
grupo original, aprenderían ese truco  más rápidamente, y esto de hecho ha 
sido documentado   y probado por experimentos.  
 
Desafortunadamente  había un concepto muy excitante sobre   "el mono 
número 100",  sin embargo esto resultó no ser cierto y  aparece en el libro de 
Lyall Watson llamado  "Lifetide",  donde él escribe una situación en unas islas  
donde cierto tipo de monos vivían de las  papas, y uno de los monos jóvenes 
aprendió  como lavar las papas para que tuviesen mejor  sabor, y luego cuando 
un cierto número de  monos adquirieron este hábito, instantáneamente  esto 
fue visto también en otras islas, pese  a que no había ninguna conexión directa.  
Esto desafortunadamente resultó ser solamente  una descripción hipotética, 
que sería una  consecuencia del concepto de la resonancia  mórfica, en vez de 
observación real.  Por un momento esto creo gran entusiasmo porque  todos 
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pensamos que si un número suficiente  de personas hacia trabajo interno y 
atravesaba  una transformación espiritual, de alguna forma  esto 
automáticamente se expandirá a otras  personas que no hubieran estado 
involucradas  en esta autoexploración o transformación.   
 
Ahora el mismo Rupert hizo   algunos experimentos muy interesantes.  Uno de 
esos experimentos de hecho ocurrió  en conexión con un evento de la 
Asociación  Transpersonal Internacional donde él tenía  algunas imágenes que 
habían sido modificadas  gráficamente intensificando las diferencias  entre la 
luz y la oscuridad, hasta un punto  en el que era prácticamente imposible 
distinguir  lo que era, era casi como un test de Rorschach,  y su idea era que si 
un número de personas  lograba ver la imagen y reconocerla, luego  otras 
personas en otros lugares serían capaces  de descifrarla más rápidamente, 
serían  capaces de ver esas figuras ocultas en esas  imágenes de tipo 
Rorschach, así que se las  presentó a no me acuerdo cuantos cientos  de 
personas y luego los probó en otros lugares  tratando de averiguar si esto de 
hecho ayudaba.  También hizo experimentos similares con ciertas  rimas 
infantiles en Japonés, la idea de que  incluso si no tenemos ninguna idea de 
qué  es lo que se dice en Japonés, cuando la escuchamos  en Japonés el 
hecho de que millones de personas  estén aprendiendo esta rimas debería 
ayudar  a aprender estas rimas más rápidamente.  
 
  
 
 
Luego Rupert hizo una serie de experimentos  interesantes con fenómenos 
psíquicos en  animales, por ejemplo mostraba en Inglaterra  programas donde 
había una pantalla dividida  donde en una se filmaba a la mascota por ejemplo  
un perro y en la otra pantalla estaba el dueño  de aquel perro al mismo tiempo 
yéndose de  la oficina, y tú puedes ver como el perro  en ese momento 
empieza a mostrar expectación  y como en el momento correcto va a recibirlo.   
 
Él también creía que la conciencia crea  un campo que no está contenido 
dentro de  la piel y él lo probó haciendo experimentos  por ejemplo de personas 
que podían reconocer  cuando estaban siendo miradas desde atrás,  entonces 
una serie de experimentos realmente  interesantes mirando a la resonancia 
mórfica  y a los campos morfogenéticos.  También es bien conocido por sus 
debates  fascinantes con Richard Dawkins un biólogo  ultra-mecanicista que 
escribió el libro   "El relojero Ciego" y "el Gen egoísta" y otro  que escribió que 
se llama "la falacia de  Dios" y Rupert escribió como respuesta un  libro que en 
Gran Bretaña se llamó "la falacia  de la ciencia" y la edición americana se  
llamó "la Ciencia liberada". Así que la  contribución de Rupert fue muy 
importante,  así que ya teníamos la contribución de  Fritjof Capra qué mostraba 
la convergencia  de la filosofía espiritual Oriental y la  física relativista cuántica, 
teníamos todo  este periodo de excitación sobre el movimiento  holográfico 
tanto en el modelo holográfico  del universo de David Bohm y el modelo 
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holográfico  del cerebro de Karl Pribram y ahora el concepto  revolucionario en 
Biología de la resonancia  mórfica y campos morfogenéticos.   
 
Ahora había otro físico que de hecho continúa  el trabajo que comenzó Fritjof, 
sin embargo  introdujeron elementos nuevos, por ejemplo  Deepak Chopra que 
dio una serie de charlas  y libros en las que trata de reconciliar la  ciencia 
occidental, particularmente la medicina  con la cosmología Hindú, con un gran 
énfasis  en la conciencia, sobre qué es la conciencia  y que puede hacer la 
conciencia. 
 
 Y luego otro  paso en esta dirección fue realizado por  Amit Goswami qué es 
un profesor emérito  de la Universidad de Oregón  quién comenzó algo que él 
llama "ciencia  de la conciencia", el dice que la conciencia debería  ser algo que 
debería tener una primacía  en la exploración científica, o sea por  ejemplo lo 
que ya sabemos es lo que experimentamos,  si las cosas están realmente ahí y 
que son  realmente es una pregunta abierta, entonces  en términos estrictos la 
ciencia debería  probar que lo que percibimos a través de  los sentidos 
realmente está ahí y no debería  ser al revés en el sentido que hay una 
presunción  metafísica básica de que todo es material  y que la conciencia y la 
experiencia deben  ser derivadas.  
 
 
 
 
 
 
Entonces por ejemplo la Astronomía  no sería una ciencia sobre las estrellas,  
sería una ciencia sobre nuestra experiencia  de lo que llamamos estrellas, si las 
estrellas  están allá o no y que son exactamente ya  es otra pregunta filosófica 
bastante compleja,  sabemos que muchas de las cosas que están  involucradas 
en la experiencia de las estrellas  o de cualquier otra cosa son adiciones de  la 
conciencia incluso desde la visión más  materialista, no hay colores en el 
mundo,  sólo hay frecuencias electromagnéticas y  radiación donde cierto rango 
es percibido  como colores, no hay sonidos tampoco,  los sonidos son algo que 
es creado también  por nuestra conciencia, así que si tenemos  la sinfonía 
número 9 de Beethoven presentada  como la verían los físicos, como 
frecuencias,  etc, ya no sería la sinfonía de Beethoven. 
 
Ciertamente no hay sabores ni olores en el  mundo, así que todo esto en la 
visión más  materialista del mundo es agregado por la  conciencia, entonces 
creo que es una idea  bastante razonable deberíamos comenzar desde  lo que 
experimentamos, y luego ver hasta que  medida realmente podemos probar 
que lo que  percibimos esta realmente ahí.  Y esto fue un descubrimiento muy 
chockeante  de la física cuántica, que si empiezas a  penetrar en la materia 
cuando llegas al nivel  subatómico todo lo que aún puedes llamar  "materia" 
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desaparece, y lo que permanece se  relaciona más con la conciencia, es 
matemática,  estadística, relaciones, etcétera.   
 
También Amit Goswami introdujo la física  cuántica y ahora está escribiendo 
libros  que unen conceptos psicológicos relacionados  a la conciencia con la 
física cuántica relativista,  incluyendo problemas como la reencarnación,  y hay 
varios otros físicos que han contribuido  a esto, no tengo tiempo para cubrirlos 
pero  Nick Herbert, Jack Sarfatti, científicos  que incluso en los años tempranos   
contribuyeron mucho, hay personas   que experimentaron con psicodélicos  y 
luego usaron esos insights para escribir  sobre la física cuántica relativista.   
 
Así que lo que vimos en las últimas décadas  ...de hecho podemos retroceder 
aún más,   hacia las tres primeras décadas del siglo 20, el  desarrollo de la 
física relativista cuántica  y luego un número de áreas en las que hay  
paradojas que empezaron a emerger, lo que  ha sido llamado "hallazgos 
anómalos", entonces  en la física cuántica relativista hay muchos  hallazgos 
paradójicos donde hay muchas teorías  pero ningún acuerdo sobre con lo que 
estamos  lidiando, hay paradojas por ejemplo, las que  Rupert Sheldrake 
apunta en Biología, aquí  hay una gran cantidad de fenómenos alrededor  de 
las experiencias psicodélicas lo que yo  llamo "experiencias Holotrópicas en 
general",  cosas que ocurren ahí que no deberían ocurrir  si la visión de mundo 
creada por la ciencia  mecanicista-materialista fuera correcta.   
 
 
 
 
 
 
Así que hay personas en diferentes disciplinas  que intentan corregir esto,  
entonces David Bohm y otras personas que han  creado conceptos en la física 
cuántica,  está Rupert que trató de corregir algunos  de los errores de la 
biología, hay para psicólogos  que están tratando de traer algunos conceptos  
nuevos, hay ciertas observaciones que fueron  hechas en la Química por Ilya 
Prigogine sobre  las "estructuras disipativas", así que han  habido personas que 
han tratado de crear conceptos  que puedan lidiar con estas   observaciones 
anómalas,  con estas paradojas, pero éstas parecieran  ser intentos aislados,  
no había una cohesión, o una visión de  mundo comprensiva que hubiera 
emergido de  todo esto, hasta que el trabajo muy fascinante  de Ervin Lazlo 
empezó a dirigirse a estas paradojas.    
 
Ervin Lazlo es una persona asombrosa,  es un poli-historiador, una persona 
extremadamente  educada, sofisticada en un número de disciplinas,  él 
comenzó su carrera como un concertista  de piano, era un prodigio y alrededor 
de los  20 años de edad decidió que se iba a mover  completamente a la 
ciencia,  a estudiar y tratar de comprender la naturaleza  de la realidad.  
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El produjo un gran número  de libros, uno de los tempranos fueron   " El 
Cosmos Creativo",  que fue una entrega más popular de sus ideas  que "el 
Cosmos Interconectado",  donde presentaba todas las matemáticas y  la física 
subyacente, y luego comenzó con  este concepto del "campo Psi" qué sería  
como un campo sub-cuántico que de alguna  forma "grabaría" todo lo que está 
ocurriendo  en el mundo material, entonces habría como  un registro de toda la 
historia del planeta  que ha sido grabado en este campo Psi, para  mí eso fue 
muy estimulante porque estaba  muy intrigado con muchas de las 
observaciones  de las sesiones psicodélicas, por ejemplo  mis clientes y yo 
teníamos experiencias muy  convincentes de viajes en el tiempo, que nos  
llevaron a lugares como  los Sumerios, Asiria, Babilonia, Francia del  
renacimiento o la revolución Francesa, con  percepciones muy detallistas del 
medio y también  recibiendo información nueva, en algunas  situaciones de 
hecho pudimos validar descripciones  históricas de ciertas situaciones en estas  
experiencias que eran vistas como memorias  de vidas pasadas. Y en muchas 
instancias esta  excursión histórica de hecho llegaba  más allá del origen de los 
Homo Sapiens,  hacia la historia geológica del planeta,  e incluso eventos 
astrofísicos.   
 
Entonces estos fueron los primeros intentos  científicos de poder dar 
explicación a este  tipo de experiencias y que fue algo que Ervin  Laszlo 
descubrió independientemente de nuestras  observaciones, o sea él habló de 
esta posibilidad  de que hubiera este campo Psi que grabará  todo lo que 
ocurre en el mundo material y  de hecho simplemente eso se correlacionó  con 
nuestras observaciones y la de nuestros  pacientes de maneras totalmente 
independientes.  Luego Ervin desarrollo esto más allá, y  en su último libro que 
se llama  "Qué es la realidad" de hecho habla sobre  lo que llama "campo 
Holo", o lo que sería  un reino que está más allá del espacio tiempo,   y esto no 
estaba realmente muy claro  en el concepto original del campo Psi, si  era algo 
que debía ser visto como un reino  sub- cuántico dentro del mundo material.   
Pero ahora se volvió claramente algo que  está más allá del espacio tiempo. El 
miró  el problema de la conciencia,  muy similar a lo que hizo Rupert Sheldrake,  
y presentó tres teorías diferentes sobre  la conciencia, o modelos de la 
conciencia,  y mostró los problemas con los primeros dos  modelos, el primero 
es el "modelo turbina  de la conciencia" en el que la idea es que  la conciencia 
es generada por el cerebro de  una forma similar a como un generador 
eléctrico,  una turbina, genera un flujo de electrones,  en este modelo 
obviamente la producción de  este continuo de electrones depende del 
funcionamiento  del motor, entonces cuando el motor se detiene  o es destruido 
la producción de esta corriente  se detiene también. Ahora si aplicamos este  
modelo turbina al cerebro humano, esto sería  desafiado por observaciones en 
las que la  conciencia pareciera bajo ciertas circunstancias  poder operar sin la 
conexión al cerebro,  entonces por ejemplo todas las experiencias  cercanas a 
la muerte en las que las personas  están no solamente muertas por un paro 
cardíaco,  sino que también tienen un electroencefalograma  plano, o sea que 
su cerebro no esta funcionando.   
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Sin embargo la experiencia verídica extra corpórea más poderosa que 
conocemos, de  un paciente de Michael Sabom, tenía electrocardiograma  y 
electroencefalograma planos y pese a eso  él dio una descripción muy 
detallada de  una operación muy compleja que fue realizada  en ella, que fue el 
remover un tumor en la  base de su cerebro, en una condición en la  que ella 
estaba completamente congelada, y  pese a esto pudo describir perfectamente  
lo que le estaban haciendo y de dibujar  los elementos que ellos utilizaron.   Así 
que la idea de que la conciencia puede operar  fuera del cerebro, sin conexión 
al cerebro  es un desafío importante   de este modelo turbina del cerebro.   
 
El segundo lo llama "el modelo nube del cerebro"  en el que la conciencia o las 
memorias son  grabadas fuera del cerebro. Lo que significaría  que podrían 
persistir después de la muerte.  En el -modelo turbina- tendría que haber algo  
así como una "red", o sea uno debería estar  conectado a una red de tal forma 
que la energía  producida pudiera persistir más allá de  que se detuviera o se 
destruyese este artefacto.  También hay objeciones en relación a esto.  En 
algún instante tenemos la descripción de  la conciencia desencarnada que 
puede operar  independientemente.   
 
Es posible comunicarse con esa conciencia.  El ejemplo sería -el espíritu guía- 
qué  experimento Carl Gustav Jung, en lo que yo  llamaría "su emergencia 
espiritual", que  serían estados Holotrópicos espontáneos,  guía que se llamaba 
a sí mismo "Filemón"  y Jung tenía conversaciones con él. Hacía  preguntas 
que incluían preguntas sobre Psicología  y Filemón tenía acceso a información 
que  el mismo Jung no tenía.   
 
Jung dijo que la experiencia con Filemón  le enseñó  ciertos aspectos de su 
propia Psicología.   
 
 
Ahora, yo experimenté lo mismo con Roberto  Assagioli, cuando lo visité en 
Florencia  poco antes de su muerte, él me contó que  él había experimentado 
un espíritu guía  que se llamaba "el tibetano", quien supuestamente  era el 
mismo que había canalizado Alice Bailey  y él le daba el crédito a este tibetano  
de algunos aspectos muy importantes de la  Psicosíntesis que es él sistema 
psicológico  que el desarrollo.  Entonces la idea era que ideas similares habían  
sido canalizadas en un lenguaje metafísico  a través de Alice Bailey y en un 
lenguaje  psicológico a través de Roberto Assagioli.   
 
Otro ejemplo muy conocido de canalización  es el de Helen Schucman, quien 
canalizó el  "Curso en Milagros".  La idea de que parte de esta conciencia 
desencarnada  pueda operar independientemente sería un  argumento en 
contra de este modelo de nube,  ya que implicaría que la memoria podría  
sobrevivir la muerte del cerebro,  sin embargo no podría mostrar ningún tipo  de 
actividad autónoma o funcionamiento autónomo.  Luego Ervin Lazlo siguió al 
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próximo modelo  al que llamó "el modelo holográfico del  cerebro" y el concluye 
este análisis de la  relación entre el cerebro y la conciencia,  con que la 
conciencia se origina en el espacio-tiempo,  más allá del dominio del espacio 
tiempo  y estaría siendo proyectada holográficamente  al mundo material, de tal 
forma que la conciencia  de las entidades tridimensionales en nuestro  mundo 
serían una proyección holográfica  del reino más allá del espacio tiempo.   
 
El Espacio-tiempo sería entonces responsable  también por la creación de la 
experiencia  del mundo material mismo. Esto explicaría  entonces muchas de 
las observaciones tanto  de las sesiones psicodélicas como la respiración  
Holotrópica y de las emergencias espirituales,  en las que las personas de 
hecho pueden identificarse  experiencialmente con miembros de otras 
especies,  pueden tener una identificación experiencial  con otras personas, o 
con plantas.   
 
Ervin Lazlo me pidió escribir un prólogo  en su libro "Que es la realidad" y ahí 
hago  toda una lista compleja y complicada de todas  estas diferentes 
experiencias que hemos visto,  experiencias transpersonales en sesiones 
psicodélicas,  y muchas de ellas harían sentido si aplicáramos  el modelo de 
Ervin, de que básicamente la  realidad es creada desde más allá del espacio  
tiempo, el más allá del espacio tiempo tiene  todas las leyes, todas las reglas 
para este  mundo y es la matriz generadora, muy similar  al -orden implicado- 
de David Bohm, que operaría  desde el más allá del espacio tiempo, de  tal 
forma que si tenemos una identificación  experiencial con otras personas o con 
animales,  esta conexión no estaría ocurriendo a través  del espacio-tiempo 
sino que sería a través  de este dominio que está más allá del espacio  tiempo, 
que sería la matriz común de todos  estos fenómenos.  Sería posible incluso 
explicar algunas cosas  qué estarían en el límite de lo que los  Hindues llaman 
"Sidhis" o "la mente sobre  la materia", donde la intervención de hecho  no 
ocurriría como una causación lineal dentro  del espacio tiempo, sino que la 
conexión sería  a través de la representación más allá  del espacio tiempo.   
 
Así que los quiero referir al trabajo de  Ervin y a sus libros, es muy complejo 
para mí  comunicarlo en un tiempo tan breve, pero lo  encuentro muy 
fascinante, y algo que pareciera  responder muchas preguntas en torno a 
algunos  fenómenos sorprendentes que he encontrado  en mis clientes y en mi 
mismo y en personas  también en la formación, tanto en sesiones  psicodélicas 
como en respiración Holotrópica,  y también en personas en emergencias   
espirituales con las que he trabajado.   
 
Para resumir y concluir, me gustaría decir  qué el modelo del universo y de la 
realidad  que pareciera haber emergido de estas contribuciones  que estaba 
describiendo hoy y muchas otras  de un tipo similar, necesitarían un modelo  
del universo que tuviera un orden implicado  y un orden explicado, el 
desplegado sería  el que podemos experimentar en la conciencia  ordinaria y el 
implicado o plegado que podría  ser el dominio que está más allá del espacio  
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tiempo, y esto sería algo a lo que pudiéramos  acceder en estados Holotrópicos 
de conciencia,  entonces habría una complementariedad similar  en el nivel de 
los seres humanos, en el que  nosotros mostraríamos una interesante imagen  
complementaria, en la que en ciertos momentos  somos o tenemos la forma de 
un objeto newtoniano,  material, viviendo en un mundo newtoniano,  tres 
dimensiones en tiempo lineal, pero habría  otras situaciones en las que sería 
mejor  pensar sobre nosotros mismos como "campos de  conciencia", que no 
están limitados por el  espacio y el tiempo, esto sería lo que experimentamos  
en estados Holotrópicos de conciencia de  varios tipos, cuando podemos 
trascender los  límites del ego del cuerpo, e ir mucho más  allá de los límites 
físicos de los órganos  sensoriales, y luego llevaríamos esto al cerebro,  dónde 
lo que sabemos hasta ahora es que este  procesamiento lineal que está 
relacionado  con nuestra percepción del mundo material  y luego la posibilidad 
de que el cerebro pudiera  usar principios holográficos, donde la representación  
en el cerebro, para el procesamiento paralelo  sería la masa Glial.   
 
Así que voy a concluir acá, pero quisiera  mostrar algunas imágenes, la primera 
imagen  es J B Watson, quien formuló los principios  básicos del Conductismo, 
y luego la foto  número 3 qué es Iván Petróvich Pavlov  el Fisiólogo ruso que 
recibió un premio  Nobel trabajando con perros que salivan, y  luego tenemos a 
B.F Skinner quien desarrollo  el Condicionamiento Operante.  
 
Luego el número  5 es Freud lo vimos antes, así que vemos  acá los 
representantes de las dos primeras  Escuelas de Psicología que gobernaron en  
Estados Unidos durante la primera parte del  siglo 20.  
 
Luego la 6 es Abraham Maslow, joven,  y la número 7 lo muestra en su casa 
preciosa  que le dio la fundación Laughlin, con la  piscina donde él estaba 
pensando y escribiendo  luego de sus ataques al corazón cuando dejó  su 
profesión de profesor.  
 
 
 
La número 8 es  una foto muy rara, que es la única que tengo  de Tony Zutich, 
el co fundador de la Psicología  Humanista y la Psicología Transpersonal,  él 
sólo tenía control de tres dedos, estaba  paralizado en todo su cuerpo, y vivía 
en  una estructura con ruedas, donde tenía un  espejo detrás de su cabeza a 
45 grados, de  tal forma que cuando hablábamos con el mirábamos  hacia este 
espejo y el podía operar también  un teléfono con tres dedos, él estuvo 
profundamente  involucrado y fue muy instrumental en poder  crear la red 
temprana de la Psicología Transpersonal,  involucrado con Abraham Maslow, 
en la fundación  de la Psicología Transpersonal y el Diario  de Psicología 
Transpersonal.   
 
La número 9 es Sonja Margulies que fue otro  miembro de este círculo, en la 10 
aparecemos  juntos Sonja y yo, en Esalen, y luego tenemos  dos fotos de Jim 
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Fadiman, que fue otro miembro  de este pequeño grupo, no tengo las fotos  de 
Miles Vich, lamentablemente.  
 
Numero 11  es Jim Fadiman, y la próxima lo muestra ahí  reclinado, su 
contribución más reciente  en los últimos tiempos es el concepto de  las 
"Microdosis" que hoy en día es frecuentemente  usado en lugares como Silicon 
Valley, y la  número 13 es Fritjof Cabra de quienes les  hable, el autor de El 
Tao de la Física, y  la 14 es otra imagen de Fritjof Capra, y la  15 es Dennis 
Gabor quién inventó la matemática  que hizo posible la Holografía óptica, y  
luego la número 16 es David Bohm, el autor  de este modelo del universo que 
tiene el orden  implicado y el orden explicado, y la 17 es  Karl Pribram el 
Neurocirujano, investigador  del cerebro, autor del modelo holográfico  del 
cerebro, y la número 18 es Rupert Sheldrake  con sus conceptos de 
Resonancia Mórfica,  Campos Morfogenéticos y también su crítica  muy 
brillante de la ciencia mecanicista, tanto  en sus conversaciones como en sus 
intercambios  escritos con Richard Dawkins, y finalmente  la número 19 es 
Ervin Lazlo, quién tiene  la teoría más elaborada y el modelo más  interesante 
que yo conozco que hace posible  unir de alguna forma la ciencia y la 
Psicología  Transpersonal, lo que también significa la  ciencia y los estados 
Holotrópicos de conciencia,  dando un marco conceptual que podría hacer  de 
los psicodélicos una herramienta muy lógica,  en vez de algo que se mantiene 
extrañamente  en la periferia, sin ser comprendido por muchos  psicólogos y 
psiquiatras tradicionales ya  que los psicodélicos inducen muchas experiencias  
perinatales y transpersonales que no son incluidas  en el modelo actual, y si 
aparecen de forma  espontánea son atribuidas a algún proceso  patológico 
desconocido que afecta el cerebro.   
 
Así que esta fue una excursión rápida y  espero que si no han leído algunos de 
los  libros que les mencionaba, realmente los invito  a leerlos.  
 
Así que muchas gracias por su  atención y conectamos de nuevo el próximo  
Martes, Chao.    


