CAPITULO V
LA FILOSOFIA DEL DEBER

1. LACASTAY LOS CUATRO ESTADIOS DE LA VIDA

En la India todo el mundo lleva las insignias de la clase de vida a la cual
pertenece. Se lo reconoce a primera vista por su vestido, sus adornos y las
marcas de su casta y gremio. Cada uno lleva pintado en su frente el simbolo
de su divinidad tutelar, que lo coloca y mantiene bajo la proteccion del

dios. Mujeres solteras, casadas y viudas, todas llevan ropas caracteristicas,
y a cada una le corresponde un conjunto bien definido de normas y tables
fijados precisamente y escrupulosamente seguidos. Los actos personales
estan minuciosamente regulados, con severos Yy rigurosos castigos para
guien cometa infracciones accidentales o intencionales. Se establece, por
ejemplo, qué es lo que se puede comer y qué no; a qué se puede uno
acercar y qué hay que evitar; con quién conversar, comer y casarse. El
propoésito de estas exigencias es conservar libre de mancha por contacto la
fuerza espiritual especifica de la cual depende la eficacia de uno como
miembro de una determinada categoria social.

En la medida en que el individuo funciona como componente del complejo
organismo social tiene que tratar de identificarse con las tareas e intereses
de su papel social, e inclusive conformar a €l su caracter publico y privado.
El grupo como totalidad tiene prioridad sobre cualquiera de sus miembros.
Por consiguiente toda auto-expresion, en el sentido en que nosotros la
conocemos y cuidamos, queda excluida, pues el requisito precioso para
participar en el grupo consiste no en cultivar sino en disolver las tendencias
e idionsincrasias personales. La virtud suprema es asimilarse —sincera e
integramente— a la mascara intemporal, inmemorable y absolutamente
impersonal correspondiente al papel clasico que a uno le ha tocado por
nacimiento jati). El individuo se ve asi obligado a hacerse anénimo.
Ademas, se considera que esto no es un proceso de autodisolucién sino de
autodescubrimiento, porgue la clave para realizar la encarnacion en que nos
encontramos reside en las virtudes de la casta a la cual pertenecemos.

Se considera que la casta forma parte del caracter innato de cada uno. El
divino orden moraldharmg que entreteje y conserva la estructura social

es el mismo que da continuidad a las vidas del individuo; y asi como debe
entenderse que el presente es una consecuencia natural del pasado, asi



también la casta a la que uno pertenecera en el futuro estara determinada
por la manera como uno desempefie su papel actual. Por otra parte, no solo
la casta y la profesion sino también todo lo que ocurre a uno (aunque
aparentemente se deba a pura casualidad) esta determinado por la propia
naturaleza y las exigencias profundas del individuo, a los cuales todo se
acomoda. El cambiante episodio vital de este momento se relaciona con
vidas anteriores; resulta de ellas como efecto natural de factores causales
pasados que operan en el plano de los valores éticos, las virtudes humanas
y las cualidades personales, segun leyes naturales universales que rigen la
atraccion electiva y la repulsion espontanea. Se considera que hay una
estricta conmensurabilidad entre lo que una persona es y lo que
experimenta, como las superficies interna y externa de una misma vasija.
En consecuencia, las leyethérmg de la castavarra) a la cual se

pertenece, y de la etapa de la vid@rama) que corresponde a la edad que
uno tiene, indican como se debe resolver todo problema que surja en la
propia existencia. No somos libres de elegir: pertenecemos a una categoria
gue en cada caso es una familia, un gremio u oficio, un grupo o una
confesion religiosa. Y como esta circunstancia no solo determina hasta el
ultimo detalle de la conducta publica y privada, sino que también
representa (de acuerdo con este esquema de integraciéon omnimodo,
penetrante e inexorable) el verdadero ideal del caracter que tenemos ahora
por naturaleza, entonces como jueces y como actores debemos limitarnos a
encarar cada problema que surja en la vida de la manera que corresponde al
papel que uno desempena. De este modo los dos aspectos del suceso
temporal —el subjetivo y el objetivo— quedaran exactamente unidos y el
individuo quedara eliminado como un tercer factor extrafio. Entonces el
individuo pondra de manifiesto no el accidente temporal de su propia
personalidad sino la vasta e impersonal ley cOsmica, y no sera un espejo
defectuoso sino un cristal perfecto que actia, anonimo, sin dejar huella. En
efecto, practicando con rigor las virtudes prescritas podemos llegar
realmente a hacer desaparecer nuestro yo, disolviendo el dltimo rastro de
impulso y resistencia personales; liberandonos asi del estrecho limite de la
individualidad y dejandonos absorber por la infinitud del ser universal. El
dharmaesta cargado de poder. Es el punto ardiente de todo presente,
pasado y futuro, y también el modo por el cual podemos pasar a la
conciencia y bienaventuranza trascendentes que caracterizan la pura
existencia espiritual del Yo.



Cada uno ocupa su lugava-dharmaen el fantasmagérico despliegue del
poder creador que es el mundo, porque asi lo determina su nacimiento, y su
primer deber es manifestarlo, vivir de acuerdo con él y hacer saber tanto
por su aspecto como por sus actos qué papel del espectaculo desempenia.
Toda mujer es una manifestacion terrenal de la Madre universal, que
personifica el aspecto productor y seductor del sagrado misterio que
sustenta y continuamente crea el mundo. La mujer casada ha de ser todo
decencia; la ramera ha de enorgullecerse de su habilidad para ejercer sus
atractivos y vender sus encantos. La madre y ama de casa tiene que criar
hijos varones sin cesar, y venerar a su marido como encarnacion humana de
todos los dioses. Marido y mujer deben aproximarse uno a otro como dos
divinidades, pues él, a través de ella, renace en sus hijos, asi como el
Creador se manifiesta en las formas y criaturas del mundo a través de los
efectos magicos de su propio podersakti, personificado en su diosa. Y

del mismo modo que el varén se relaciona con la comunidad mediante las
devociones y servicios religiosos correspondientes a su posicion social, su
mujer esta conectada a la sociedad comdakt de su esposo. La religion

de ella consiste en servirle, y la de él en servir 4Pagres” y a las
divinidades de su vocacion. De este modo toda la vida es vivida y
entendida como un servicio hacia Dios, pues todas las cosas son conocidas
como imagenes del Unico Sefior universal.

Cada profesion tiene su especial divinidad tutelar, que encarna y
personifica al oficio mismo, y maneja o exhibe sus herramientas como
atributos distintivos. Por ejemplo, la divinidad tutelar de escritores, poetas,
intelectuales y sacerdotes es la diosa Safdgieat la diosa del habla

fluida y abundante. La patrona de las practicas magicas de los sacerdotes
brahmanes, esa¥itri: no la princesa humana hija del re§vApati, que

segun la leyenda rescat6 a su marido, el principe Satyd® los dominios

del rey Muerte, sino su contraparte femenina y energia divisektiale
Brahn#-Savit, el creador del mundo; ella es el divino principio de la
creacion que todo lo inspira y todo lo muevemd, el Cupido hindd, es la
divinidad tutelar de las cortesanas, y de quienes necesitan lecciones del
kamasastra, el cddigo autorizado de la tradicional sabiduria revelada acerca
del saber erético y sexdaPor su parte, Wakarman, el divino “experto

en todos los oficios”, el carpintero, arquitecto y artesano principal de los
dioses, es la divinidad patrona de obreros, artesanos y artistas.

! Cf. supra, pags. 119-127.



Cada uno de ellos, como representante del principio y totalidad de una
rama muy especializada del saber y del arte, es un dios y maestro celoso y
exclusivo. La criatura humana cuyo nacimiento la ha destinado al servicio
de su divinidad tiene que dedicar todas sus fuerzas y devociones al culto; el
menor fracaso puede resultar desastroso. Como una amante, encantadora y
generosa si se la sirve fiel y exclusivamente, pero funesta, irritable y
terrible si no se cumple con todas sus exigencias, el dios se abre como una
flor, dando dulzura y fragancia y fruto en abundancia al devoto de la
concentracion perfecta; de lo contrario es quisquilloso y vengativo. En la
India, la jerarquia de los oficios y profesiones —estética, altamente
especializada y de mutua colaboracion— exige e inculca la mas extremada
unilateralidad. Nadie debe escoger por su cuenta, mariposear ni dar rienda
suelta a los impulsos juveniles. Desde el primer aliento de vida las energias
individuales son dominadas, encarriladas y coordinadas con respecto a la
obra general del superindividuo constituido por la sociedad, que tiene
caracter sagrado.

La subdivisidén en cuatro etapass¢ama) del camino de vida ideal del
individuo, lleva atn mas lejos el principio despersonalizador de la
especializacion. La primera etapa, la del discipabefzsin), esta

enteramente dominada por la sumision y la obediencia. El discipulo,
deseoso de recibir, bajo el magico hechizo de su maestro espiritual, toda la
carga y transferencia del conocimiento divino y del oficio magico de su
vocacion, trata de no ser mas que el caliz sagrado donde fluye esa preciosa
esencia. Simbdélicamente, por medio del corddn umbilical espiritual del

“hilo sagrado” con el que es investido muy solemnemente, esta atado a su
guru como a la unica, exclusiva, omnisuficiente encarnacion humana y
fuente (para €l) de sobrehumano alimento espiritual. Se le exige absoluta
castidad lfrahmacaryd; y si por tener alguna experiencia con el otro sexo
viola esta prohibicidon, quebrando asi la continuidad de la intimidad e
identificacion con su guru, se le aplican muy severos y complicados
castigos. Estos son los periodosideldhz (fe ciega en el maestro y

técnico que conoce el caminojwrizsa (la voluntad y deseo de “oirdru-

] y aprender de memoria; oir, obedecer y ajustarse). En este periodo, el
mero hombre natural, el animal humano, debe ser absolutamente
sacrificado, y la vida del hombre espiritual, la poderosa sabiduria
supranormal del “renacido”, debe hacerse efectiva en la carne.

Luego, de pronto —cuando el periodo de aprendizaje ha terminado, y sin
ninguna transicion—, el joven que ahora es un hombre, es transferido —



podria decirse: arrojado— a la vida matrital, la etapa en que debe ejercer las
funciones de duefio de cagah@astha.

Haciéndose cargo del oficio paterno, de su negocio o profesién, recibe una
esposa (que sus padres le han escogido), engendra hijos, sostiene a la
familia y hace cuanto puede por identificarse con todas las tareas y papeles
ideales del tradiciongdaterfamilias,miembro del gremio, etcétera. El

joven padre se identifica con los placeres y preocupaciones de la vida en
matrimonio kama), asi como con los clasicos intereses y problemas de
prosperidad y riquezaitha), a fin de poder disponer de los medios que
necesita no solo para sostener a su creciente familia de acuerdo con las
normas que corresponden a su hacimiento y a su categoria hy#tiana (

sino también para hacer frente a las exigencias mas o menos costosas del
ciclo ortodoxo de ritos sacramentales. En efecto: el sacerdote doméstico, el
brahmanguru a quien ahora debe emplear y atender —como Indra debe
emplear y atender al divinarBaspati— bendice y ayuda a la familia en

toda ocasion posible, combinando las funciones de confesor y consejero
espiritual, médico de la familia, psicélogo practico, exorcizador y mago. Y
estos profesionales cobran una tarifa, lo cual en parte es causa del éxito que
tienen sus santos y secretos procedimientos psicoterapéutic@sirios
plenamente entregados a los privilegios y deberes de sus papeles
inmemoriales (como lo hacen todos los demas miembros de la comunidad)
sirven de conductores de la sabiduria sobrenatural y del poder sagrado
(brahmar), como nervios de la conciencia que atraviesan todo el cuerpo
social.

El guru tiende a ser convertido en un idolo —como cada uno tiende a
deshumanizarse, estabilizarse y perder su espontaneidad individual— en
proporcion con el grado de perfeccion que adquiere en la ejecucion de su
papel intemporal, intensamente estilizado. Por consiguiente, en la segunda
mitad del ciclo de su vida individual, habra de dejar a un lado estos fragiles
papeles. Habiéndose identificado totalmente con las funciones de su
personalidad social (su mascara de actor social, o persona), ahora tiene que
salir de ella radicalmente: desprenderse de todas sus propiedades y
preocupaciones por la riguezatha), abandonar los deseos y ansiedades

de su vida matrimoniakgma), que ya ha florecido y dado varios frutos,
alejarse inclusive de los deberes de la sociedlzaing que lo han atado a

la universal manifestacion del Ser imperecedero a través de los arquetipos

2 Cf. supra, pags. 71-72.



permanentes de la tragicomedia humana. Sus hijos ahora llevan las alegrias
y las cargas del mundo; él mismo, hacia el final de su madurez, puede
dejarlo, ingresando al terc&srama, el de la “partida al bosque”

(vanaprastha Porque no somos solo mascaras sociales y profesionales que
representan papeles inmemoriales en el mundo de las sombras temporales
sino también algo sustancial: un Yo. Pertenecemos al mundo y no podemos
dejar de pertenecer a €él, pero ni huestras marcas de casta ni nuestros
vestidos nos describen adecuadamente y las funciones morales y seculares
no consiguen sondear nuestra esencia. Nuestra esencia trasciende esta
naturaleza manifestada y todo cuanto le pertenece: nuestras propiedades y
placeres, derechos y deberes, y nuestras relaciones con los antepasados y
los dioses. Tratar de alcanzar esa esencia innominada significa ponerse en
camino de la busqueda del Yo, y éste es el fin y propdsito del tercero de los
cuatro estadios de la vida.

El marido y la mujer en el periodo del retiro al bosque dejan a un lado
todos los cuidados, deberes, goces e intereses que los ligaban al mundo y
comienzan la dificil bUsqueda interior. Sin embargo, ni siquiera este idilio
de la vida de santidad en el bosque pone fin a su aventura; pues, como el
primer periodo —el del estudiante—, es solo un preparativo. En el cuarto y
ultimo a’srama —el del santo mendigo erranteh{ksu)— ya no esta ligado

a ningun ejercicio ni a ningun lugar, sino que “sin preocuparse por el futuro
e indiferente ante el presehtel vagabundo sin hogar “vive identificado a

su Yo eterno y no contempla otra cséya no le importa que su cuerpo,
hilado con las fibras dé&arman,quedeo caiga, como a una vaca no le

importa qué le pase a la guirnalda que alguien ha colgado de su cuello:
porque las facultades de su mente ahora descansan en el Poder sagrado
(brahman), esencia de la beatittid

Originariamente los santos jaina iban “vestidos de espatigérobarg, es

decir, totalmente desnudos, como sefal de que no pertenecian a ningun
grupo, secta, oficio o comunidad reconocidos. Habian descartado todas las
marcas determinantes, porque la determinacién es una negacion por
especializaciéh En el mismo espiritu, a los monjes budistas vagabundos se

3 Sénkara,Vivekadidamani 432; cf.Lucas 12: 22-30.

*Ib. 457.

® Ib. 416.

® Mas tarde, como una concesion, los santos jaina vistieron el ropaje blanco y se convirtieron en
sveti’'mbara, “vestidos de blanco”, como la ropa menos comprometedora que pudieron encontrar. (Véase,
sin embargo, infra, pag. 1,12 nota del compilador.)



los aleccionaba para que fueran cubiertos de harapos, o con un vestido de
color ocre, que era tradicionalmente el atavio del criminal expulsado de la
sociedad y condenado a muerte. Los monjes se ponian estas vestiduras
deshonrosas en sefal de que ellos también estaban muertos a la jerarquia
social. Habian sido entregados a la muerte y estaban mas alla de las
fronteras de la vida. Habian salido de los limites del mundo, liberandose de
todas las esclavitudes de pertenecer a algo. Eran renegados. Del mismo
modo el brahman peregrino y mendicante ha sido siempre comparado al
ganso salvaje o al cisnegnisa), que carece de hogar fijo y deambula,
emigrando con las nubes de lluvia hacia el norte, hacia el Himalaya, y
volviendo luego al sur, tan en su casa en cualquier lago o estuario como en
la ilimitada, infinita extensién del espacio.

Se entiende que la religion, en dltima instancia, libera de los deseos y
temores, ambiciones y compromisos de la vida secular -los engafos de
nuestros intereses sociales, profesionales y familiares-, porgue la religion
pide el alma. Pero ademas la religion es necesariamente algo que pertenece
a la comunidad, y por ello mismo es un instrumento de opresiéon, que nos
ata mas sutilmente, con engafios menos burdos y por tanto mas penetrantes.
Quienqguiera trate de trascender las estrechas complacencias de su
comunidad tiene que romper con su congregacion religiosa. Una de las
maneras clasicas de realizarlo es hacerse monje, es decir, ingresar en otra
institucion, en este caso dedicada a aislar al hombre y asegurarlo contra las
esclavitudes humanas corrientes. Otra manera consiste en irse al bosque y
hacerse ermitafio, atAndose entonces al suave idilio de la ermita y a los
inocentes detalles de su primitiva vida ritual. ¢ Dénde puede estar uno
totalmente libre en este mundo?

¢, Qué es realmente un hombre, mas alla de todas las marcas, costumbres,
instrumentos y actividades que denotan su estado civil y religioso? ¢Qué
ser es el que subyace, sostiene y anima todos los estados y cambios del
devenir de su vida, que pasa como una sombra? Las anonimas fuerzas de la
naturaleza que actuan dentro de él, los actos de cuyo éxito o fracaso
depende su situacion social, el paisaje y la forma de vida correspondiente a
la época y lugar de su nacimiento, la materia que pasa por su cuerpo y que
por algun tiempo lo constituye, encanta su fantasia y anima su imaginacion:
ninguna de estas cosas puede decirse que sea el Yo.

Es posible que uno pueda satisfacer sus ansias de liberarse completamente
de las limitaciones —ansias que equivalen al anhelo de absoluto
anonimato— haciéndose mendigo sin hogar, sin lugar fijo de reposo, sin



camino regular, sin meta ni propiedades. Pero aun entonces seguimos
llevando con nosotros a nosotros mismos. Todavia siguen presentes y
activas todas las estratificaciones del cuerpo y de la psique que
corresponden a la oferta y la demanda del ambiente y nos ligan al mundo,
dondequiera que estemos. Para alcanzar el Hombre abgdiuieg)] que
buscamos tenemos que descartar éstas vestiduras y envolturas
oscurecedoras. Desde la piel, pasando por el intelecto y las emociones, la
memoria de las cosas del pasado, los habitos inveterados que condicionan
nuestras reacciones —las espontaneidades adquiridas, los automatismos
con que nos hemos aficionado a expresar nuestros agrados y desagrados
hondamente arraigados— todo esto debe ser lanzado por la borda, porque
no son el Yo sino “sobreimposiciones”, “colores”, “unturagijéng de su
intrinseco brillo y pureza. Por ello, antes de ingresar en el cifaaima, el

de la no entidad vagabunda, el hinda practica los ejercicios psicologicos del
tercero: el del idilio del bosque. Tiene que despojarse de si mismo para
llegar al Yo adamantino. Y ésta es la obraYimja Yoga el

descubrimiento del Yo, y luego la identificacién absolutamente
incondicional de uno mismo con el fundamento anénimo, ubicuo,
imperecedero de toda existencia, constituye el fin propio de la segunda
mitad del ciclo de la biografia ortodoxa. Es hora de que el actor se quite de
su cara los afeites que antes usaba en el teatro del mundo, es hora de
recoger y liberar la Persona viva que, impasible y desapegada, ha estado
siempre presente, sosteniendo y haciendo marchar el universo.

2. EL SATYA

Mejor es el propiaharmaaunque imperfectamente realizado, que el
dharmade otro bien realizado. Mejor es morir en el cumplimiento del

propio dharmazel dharmade otro esté cargado de peligrExiste en la

India una antigua creencia de que quien ha representado el papel
correspondiente a su proglbarmasin fallar jamas en toda su vida, puede
realizar actos de magia con solo citar este hecho como testimonio. A esto se
le llama “acto de verdad”. Elharmano tiene por qué ser el de la casta
brahmanica superior, ni siquiera el de las clases sociales respetables. En
tododharmaesta presentBrahman,el Poder sagrado.

" Bhagavad-@a 3. 35



Se cuenta, por ejemplo, un cuento de una época en que el bugokay A

el mas grande de la gran dinastia Maurya de la India septerftrestaba

en la ciudad de &aliputra, rodeado por la gente de la ciudad y del

campo, por sus ministros, su ejército y sus consejeros, con el Ganges que
corria a su lado, caudaloso por la creciente, al nivel de las riberas, casi
desbordante, de quinientas leguas de largo y una de ancho. Mirando al rio,
Asoka dijo a sus ministros: “¢Hay alguien capaz de hacer que el poderoso
Ganges retroceda y vuelva a remontar su propia corriente?” A lo cual los
ministros replicaron: “Esa es cosa dificil, Majestad.”

Ahora bien; en la misma orilla del rio estaba una vieja cortesana llamada
Bindumat, que al oir la pregunta del rey dijo: “Yo soy una cortesana de la
ciudad de Rraliputra. Vivo de mi belleza; mis medios de subsistencia son
los mas bajos. Que el rey contemple mi acto de verdad.” Y realizé un acto
de verdad. En el instante mismo en que lo cumplid, el poderoso Ganges
volvié a remontar su propia corriente dando un bramido, a vista de la
enorme multitud.

Cuando el rey oyo el bramido causado por el movimiento de los remolinos
y las olas del poderoso Ganges, quedd asombrado, lleno de sorpresay
maravilla, y dijo a sus ministros: “¢,Cémo es que el poderoso Ganges
remonta su propia corriente?” “Majestad, la cortesana Bindusnug

vuestras palabras y realizé un acto de verdad. Debido a este acto de
verdad, el poderoso Ganges remonta su propia cotriente”.

Con el corazon palpitante de excitacion, el rey mismo salio corriendo en
busca de la cortesana y le pregunté: “¢ Es verdad, como dicen, que tu por
un acto de verdad has hecho que el rio Ganges remonte su propia
corriente?” “Si, Majestad.” Entonces dijo el rey: “¢ Ta tienes poder de
hacer esto? ¢Quién, salvo alguien completamente loco, hara caso a lo que
dices? ¢,Con qué poder has conseguido, que el poderoso Ganges remonte
Su propia corriente?” Y contesto la cortesana: “Con el Poder de la verdad,
Majestad, he conseguido que el poderoso Ganges remonte su propia
corriente.”

Entonces dijo el rey: “¢ Asi que tu tienes el Poder de la verdad? jTa, que
eres una ladrona, una embaucadora, corrompida, deshecha, viciosa y
perversa pecadora, que has transgredido los limites de la moral y vives
saqueando a los tontos!” “Es verdad, Majestad; soy lo que vos decis. Pero
aun yo, perversa como soy, soy duefia de un acto de verdad por medio del

8 Cf. supra, pag. 39.



cual, si lo quisiera, podria poner cabeza abajo el mundo de los hombres y
el mundo de los dioses.” El rey dijo: “Pero, ¢qué es ese acto de verdad?
Por favor, enséiame.”

“Majestad, a quienquiera que me da dinero, se&ksatriya oun brahman,
unvaisya oun sudra ode cualquier otra casta, lo trato exactamente igual.

Si es urksatriya,no hago distingos en su favor. Si esstudra,no lo

desprecio. Igualmente libre de adulacion y de desprecio, sirvo al duefio del
dinero. Este, Majestad, es el acto de verdad por el cual he conseguido que
el poderoso Ganges remonte su propia corriehte

Asi como el dia y la noche se alternan sucesivamente cada uno de ellos
conservando su forma y con su oposicion mantienen el caracter de los
procesos temporales, asi también en la esfera del orden social cada uno
sostiene la totalidad adhiriéndose a su prdparma.El sol de la India

agosta la vegetacion, pero la luna la restaura, enviando el rocio vivificante;
de una manera similar, en todo el universo los multiples elementos
reciprocamente antagonicos colaboran al actuar unos contra otros. Las
reglas de las castas y de las profesiones se consideran como reflejos, en la
esfera humana, de las leyes de este orden natural; de aqui que al prestar su
adhesion a tales reglas las diversas clases en realidad colaboran, aun
cuando en apariencia estan en conflicto. Cada raza o estamento sigue su
propia virtud y todos juntos hacen la obra del cosmos. Mediante este
servicio, el individuo se eleva por encima de sus idiosincrasias personales y
se convierte en conducto vivo de la fuerza césmica.

El sustantivo sanscrittharma,de la raizdhr-, “sostener, portar, llevar” (en
latin: fero; cf. el anglosajonfaran, “viajar”) significa “lo que sostiene,

mantiene unido o levantatfh Como hemos. visto, elharmase refiere no

solo a todo el contexto de la ley y de la costumbre (religidon, usos, estatutos,
observancias de casta o de secta, maneras, modos de comportamiento,
deberes, ética, buenas obras, virtud, mérito moral o religioso, justicia,
piedad, imparcialidad), sino también a la cualidad, caracter o naturaleza
esencial, del individuo como resultado de lo cual su deber, funcidn social,

° Milindapafiha119.123 Citado y traducido por Eugene Watson Burlingame, “The Act of Truth
(Saccakiriyx A Hindu Spell and Its Employment as a Psychic Motif in Hindu Fictidotirnal of the
Royal Asiatic Society of Great Britain and Irelad®17 pags 439-441

19 E| sustantivodhar-z, “la que da a luz” designa la tierra; el sustanti@r-azam es“soporte,
apoyo, sostén”.



vocacion o norma moral son lo que sondBdrmadesaparecera en el

instante previo al fin del mundo, pero durara mientras dure el universo; y
cada uno participa en su poder mientras desemperie su papel. La palabra
dharmano solo implica una ley universal que gobierna y sostiene el
cosmos, sino también leyes particulares o inflexiones de “la ley”, que son
naturales a cada clase especial 0 modificacion de la existencia. La esencia
del sistema es, pues, la jerarquia, la especializacion, la unilateralidad, las
obligaciones tradicionales. Pero no hay luchas de clases, porque uno no
puede esforzarse por ser otra cosa que lo que es. Ossd) 6310 se esd-

sad, y eldharmade uno es la forma de la manifestacion en el tiempo; de lo
gue unces Eldharmaes la justicia ideal que ha cobrado vida. Un hombre

0 una cosa fuera de dharmaes algo contradictorio. Hay profesiones

limpias y profesiones sucias, pero todas participan del Poder sagrado. De
aqui que la “virtud” sea conmensurable con la perfeccidon que uno alcanza
en el ejercicio de su papel.

La reina del turbante —dice otro relato— deseando saludar al sabio,
hermano de su esposo, dijo adiés a su marido, y al caer la tarde hizo el
siguiente voto: “Mafiana por la mafiana, acompafiada de mi séquito,
saludaré al sabio Soma vy le proporcionaré comida y bebida; solo después
de hacerlo comeré.”

Pero entre la ciudad y el bosque habia un rio, y por la noche hubo una
creciente; el rio aumento su caudal y pasé con fuerza. Perturbada por este
acontecimiento, al llegar la mafana la reina pregunté a su querido esposo:
“¢,Como puedo cumplir mi deseo hoy?”

El rey le contesto: “Reina mia, no te aflijas, que es cosa sencilla. Ve, con el
animo tranquilo, acompafada de tu séquito, a la orilla. Cuando estés alli,
invoca primero a la diosa del rio, y luego, uniendo ambas manos, con
pureza de corazon pronuncia estas palabras: «jOh, Diosa del rio, si desde él
dia en que el hermano de mi esposo hizo su voto mi marido ha vivido
castamente, entonces déjame pasar en seguidal».”

Al oirlo, la reina quedd asombrada, y penso: “¢,Qué es esto? El rey esta
diciendo tonterias. Desde el dia en que su hermano hizo su voto el rey ha
engendrado sus hijos conmigo, y esto significa, que he cumplido ante él mi
voto como esposa. Pero después de todo, ¢por qué dudar? En este caso ¢es
el contacto fisico lo que tiene importancia? Ademas, las mujeres leales a
sus maridos no deben poner en duda las palabras de sus esposos. Porque se
ha dicho: «La mujer que titubea en obedecer la orden de su marido, el



soldado que titubea ante la orden de su rey, el alumno que titubea ante la
orden de su padre, tales quiebran su propio voto».”

Complacida por esta idea, la reina, acompafiada de su séquito y ataviada
con trajes de ceremonia, se acerco a la orilla del rio y parada en la ribera
rindié culto y con pureza de corazon pronuncio claramente la proclamacion
de la verdad recitada por su marido.

Y repentinamente el rio, arrojando sus aguas a izquierda y derecha, se hizo
poco profundo y dio paso. La reina lo cruz6 hasta la otra orilla y alli,
inclindndose ante el sabio segun las formas establecidas, recibié su
bendicion y se considerd una mujer feliz. El sabio le pregunt6é entonces
cémo habia podido cruzar el rio, y ella le conté toda la historia. Habiendo
concluido, pregunté al principe de los sabios: “¢Como es posible e
imaginable que mi marido viva castamente?”

El sabio replicé: “Escuchame, mujer de bien. Desde el momento en que
pronuncié mi voto, el alma del rey qued?é libre de ataduras y con gran
vehemencia dese6 tomar votos, porqgue un hombre como él no podia
soportar con paciencia el yugo de la soberania. Por consiguiente, ha
asumido el poder por un sentido del deber, pero su corazén no esta en lo
gue hace. Ademas, se ha dicho: «Una mujer que ama a otro hombre sigue a
su marido. Asi también woginapegado a la esencia de las cosas
permanece con la ronda de las existencias.» Precisamente de este modo es
posible la castidad del rey, aunque haga la vida de un padre de familia,
porque su corazon esta libre de pecado, como la pureza del loto sigue
inmaculada aunque crezca en el barro.”

La reina se incliné ante el sabio, y luego, con gran satisfaccion, se fue a un
lugar del bosque donde fij6 su morada. Habiendo hecho preparar comida
para su séquito, proveyo al sabio de comida y de bebida. Cumplido su voto,
ella también comid y bebio.

Cuando la reina fue a despedirse del sabio le preguntd nuevamente: “Y
ahora, ¢como podré cruzar el rio?” El sabio replico: “Mujer de hablar
tranquilo, tienes que dirigirte a la diosa del rio asi: «Si este sabio hasta el
final de su voto permanece en ayuno, concédeme que pueda pasar...» *
Asombrada una vez mas, la reina fue a la orilla del rio, proclamé las
palabras del sabio, cruzo la corriente y se volvié a su casa. Tras relatar toda
la historia al rey, le pregunto: “¢ Como puede el sabio hacer ayuno, si yo
misma le hice que lo rompiera?”

El rey contestd: “Reina mia, tu mente esta confusa; no entiendes en qué
consiste la verdadera religion. El sabio conserva su corazén tranquilo y su



mente se mantiene noble, comiendo o ayunando. Por tanto, aunque un sabio
coma, a causa de la religion, comida pura, que ni €l ha preparado ni ha
hecho preparar a otros, ese manjar se llama fruto del ayuno perpetuo. El
pensamiento es la raiz, las palabras el tronco, los hechos las ramas que
forman la copa del arbol de la religion. Si las raices son fuertes y firmes,
todo el &rbol producira frutds’

Las formas visibles de los cuerpos que son los vehiculos de la
manifestacion dedharmavan y vienen. Son como las gotas de la lluvia

gue cae y que, al pasar, hacen visible y conservan la presencia del arco iris.
Lo que “es” éad es el resplandor del ser que brilla a través del hombre o la
mujer que cumple perfectamente el papeldi@rma.Lo que “no es”

(asa) es lo que una vez fue y pronto no sera, es decir, el mero fenbmeno
gue a los 6rganos de los sentidos parece ser un cuerpo independiente y que
perturba nuestro reposo provocando reacciones —de temor, deseo,
compasion, celos, orgullo, sumision o agresion—, reacciones que no se
dirigen a lo que es manifestado, sino a su vehiculo. La palabra s&eicrita
es el participio presente de la raiz vedmal'ser, existir, vivir’; as

significa “pertenecer a, estar en posesion de, corresponder a”; también
significa “ocurrir o acaecerle a uno, surgas- significa “bastar” y

también “tender a, resultar ser; permanecer, residir, habitar, estar en una
relacion particular, ser afectado.” Por lo taséb, el participio presente,
significa literalmente “ente o existente” y también “verdadero, esencial,
real”. Con referencia a los seres humasassignifica “bueno, virtuoso,

casto, noble, digno; venerable, respetable; docto, s&atsignifica

también “justo, propio, mejor, excelente,” y también “bello, hermoso”.
Usado como sustantivo masculino, denota “hombre bueno o virtuoso, un
sabio”; como sustantivo neutro, “lo que realmente existe, el ser, la esencia,
la existencia; la realidad, la verdad realmente existente; el Bien”; y
“Brahman, el Poder sagrado, el Yo supremo”. La forma femenina del
sustantivosat, significa “esposa buena y virtuosa” y “mujer ascesat

fue el nombre adoptado por la Diosa universal al encarnarse como hija de
la vieja divinidad Daka a fin de convertirse en la esposa perfectsiae?.

Y sat, ademas, es la forma sanscrita original de la palabra irgldsa

gue denota el autosacrificio de la viuda hindu en la pira funeraria de su
marido, acto que consuma la perfecta identificacion del individuo femenino

" parsvanmitha-céritra 3. 255-283 Burlingame, loc. cit., pags. 442-443
12 Cf. Zimmer,The King and the Corpspags. 264-285



con su papel social, imagen viva del ideal romantico hindu de lo que debe
ser la esposa. Ella es la diosa &@sma, reencarnada; dakti o energia

vital proyectada de su esposo. Habiendo fallecido su sefior y principio
vivificante, el cuerpo de ella sélo puede &evat,no-sat “irreal,

inexistente, falso, mendaz, impropio; inadecuado; malo; perverso, vil”.
Asatcomo sustantivo significa “no existencia, inexistencia; no verdad,
falsedad; el mal” y su forma femenirdsat, quiere decir “esposa incasta”.

El cuento de la reina, el santo y el rey ensefia que la Vesalad (
ya=essentia) tiene que arraigar en el corazon. El acto de verdad tiene que
surgir desde alli. Y en consecuencia, aunqada&ama —el cumplimiento

del papel que uno por herencia debe desempenar en la vida— es la base
tradicional de esta proeza hindud de la virtud, cualquier clase de verdad
sincera tiene su fuerza. Aun una verdad vergonzosa es mejor que una
falsedad decente; asi nos lo ensefia el ingenioso cuento budista que damos a
continuacion.

El joven Yaffadatta habia sido mordido por una serpiente venenosa. Sus
padres lo llevaron a los pies de un asceta y lo depositaron en el suelo
diciendo: “Reverendo sefior, los monjes conocen hierbas medicinales y
encantamientos; cura a nuestro hijo.” “No conozco hierbas, no soy
médico.” “Pero eres un monje; por caridad haz un acto de verdad para que
se cure este nifio.” El asceta replico: “Muy bien, haré un acto de verdad”.
Puso la mano sobre la cabeza de Yafifiadatta y recito los siguientes versos:

Solounasemana vivi la vida santa
el corazontranquilo, en buscael mérito

La vida que he vivido por cincuenta afos
desde entonces, contna voluntad ha sido.

Por esta verdad, jla salud!
iEl veneno es vencido! jque viYannadatta

Inmediatamente el veneno salio del pecho de Yaffadatta y se hundi6 en la
tierra.

El padre entonces puso su mano sobre el pecho de Yaffadatta y recitd los
siguientes versos:

Nunca me gustder queun extrafio



vinieraa quedarse. Nunca me gusto dar.

Pero mi disgusto, ni monjes ni brahmanes
jamas supieron, por doctos que fueran.

Por esta verdad, jla salud!
iEl veneno es vencido! jque viva Yainfiadatta!

Inmediatamente el veneno salio de la espalda del pequefio Yafifiadatta y se
hundio en la tierra.

El padre pidio a la madre que hiciera un acto de verdad, pero la madre
replico: “Yo tengo una verdad, pero no puedo recitarla en tu Presencia.”

El padre replicé: “iHaz que mi hijo sea sano de cualquier modo!” Asi, la
madre recito los siguientes versos:

A esta maligna serpiente que salio de la grieta para
morderte

no la odio mas, hijo mio, de lo que a tu padre odio.

Por esta verdad, jla salud!

iEl veneno es vencido! jque viva Yafnfiadatta!

Inmediatamente el resto del veneno se hundio en la tierra y Yafifiadatta se
levant6 y comenz6 a retoZar

Este cuento podria utilizarse como un texto de psicoanalisis. La revelacion
de la verdad reprimida, profundamente oculta bajo aflos de mentiras y actos
falsos que han matado al nifio (es decir, que han matado el futuro, la vida,
de esta familia miserable, hipdcrita, que vive engafiandose), basta, como la
magia, para sacar el veneno del pobre cuerpo paralizado, y entonces todo lo
gue hay de falsedadga), “inexistencia”, se torna realmente inexistente.

La vida rebrota con fuerza, y lo vivo se redne con lo que estaba vivo, La
noche de la inexistencia intermedia queda atras.

3. SATYA’'GRAHA

13 Ja'taka 44. Burlingame, loc. cit., pags. 447-448



Este principio del poder de la verdad, que todos reconocemos en nuestra
historia personal asi como en lo que hayamos podido ver de las vidas de
nuestros amigos, es el que el Mam Gindh aplica en la India actual al
campo de la politica internaciolfalEl programa del Maitma Gindh

consiste en ébatyi’graha, “el atenersed’graha) a la verdadqatyg”; en

un intento de hacer jugar esta antigua idea indoaria contra lo que, a la vista,
parecen ser las potencias, muy superiores, de la maquinaria del imperio
universal anglosajon, altamente mecanizado, dotado de apoyo industrial y
equipos militares y politicos. Al estallar la primera guerra mundial, Gran
Bretafia prometio a la India su libertad si colaboraba en la guerra europea
para impedir que Alemania y Austria quebraran el anillo de hierro de sus
maéaundala; pero, cuando paso el momento de su angustia, Gran Bretafia dejo
a un lado su compromiso, considerandolo inconveniente para su propia
prosperidad. Al no cumplir con la verdad, el gobierno de la India
inmediatamente se hiZpsat,“inexistente, malo, inadecuado, nulo”; en

otras palabras: tirAnico, monstruoso, antinatiraleste modo el dominio

inglés en la India quedo separado de las divinas fuentes vitales del
verdadero ser que sustenta todos los fendmenos terrenos, y estaba
practicamente muerto. Era algo grande que todavia podia seguir adherido,
Ccomo una cascara sin vida, pero que un principio superior podria
desprénder y arrojar.

El principio superior es la Verdad, tal como se manifiesta énagma,“la

ley, lo que sostiene, mantiene unido o levantado”. EI gobierno, el

“derecho”, basado en una “falsedad”, es una anomalia, segun el arcaico
punto de vista del Maktma Gndh, que proviene de la época de los

nativos indoarios prepersas. Las perennes agresiones punitivas organizadas
por Gran Bretafia para poner fin a la “ilegalidad” de quienes desafiaban la
jurisdiccion de las “leyes” britanicas basadas en la ilegalidad, no debian ser
resistidas con las mismas armas, segun el programandiéiGsino con la

fuerza espiritual que actuaria automaticamente como resultado del acto por
el cual la comunidad decide atene@@iaha) a la verdadgatyg. La garra

de la nacidn tiranica tendria que aflojarse. El ejercicio de su propia
ilegalidad a través de todo el mundo llegaria a ser su propia ruina; no habria
MAas que esperar a que se deshiciera. Entre tanto, la India debe permanecer
con sus pasiones de violencia justamente contenidas, con piedad, decencia

14 Nota del compiladorEsta conferencia fue pronunciada en la primavera de 1943.



y la préactica infalible de su prop@tharmaancestral, con feiadda), firme

en ese poder que es madre del poder: la Verdad.

En elArthasastra de Kauilya leemos que “todo soberano, aun aquel cuyos
dominios se extienden hasta los confines de la tierra, de caracter perverso y
de sentidos incontrolados, tiene que perecer rapidamente. Toda esta ciencia
tiene que ver con la victoria sobre las facultades de percepcion y de
accion™ Esto constituye el otro lado, el aspecto secretondébya-ngya,

la ley de los peces. Para nosotros los occidentales, semejante afirmacion en
una obra como la que hemos tratado en nuestras primeras conferencias,
puede parecer una insincera simulacion de “idealismo” politico. Pero la

obra de Katilya esta enteramente libre de tales pretensiones. La hipocresia
se ensefla como un procedimiento politico pero no se la utiliza como excusa
para ensefiar. Al lector occidental quiza le cueste creer que un hombre tan
realista como lo fue el primer canciller de la dinastia Maurya haya

pretendido que aquel juicio suyo fuera tomado en serio; pero debe tenerse
en cuenta que en la India siempre ha sido tomado en serio el Poder sagrado.
Los bralunanes, capaces de controlarlo y desplegarlo mediante sus férmulas
magicas, fueron consejeros y asistentes indispensables de los reyes. El
Poder sagrado podia ser un arma secreta en sus manos. No pensaban que la
ley de los peces fuera algo contrario a la ley del autodominio espiritual.
Sabian que el poder vence y que la fuerza hace el derecho. Pero de acuerdo
con su concepcién, hay muchas clases de poder, y el mas fuerte es el Poder
sagrado. Ademas, éste es también “justo”, porque es nada menos que la
esencia y manifestacion de la Verdad mi€mza ahirisa, “la no violencia,

el no matar”, es el primer principio d#ftarmadel santo y del sabio: el

primer paso hacia el autodominio por el cual los grapdgs se elevan

por encima del plano de la accion humana normal. Mediante €l alcanzan un
estado de poder de modo que si el santo vuelve al mundo es, literalmente,
un superhombre. También se ha proclamado este ideal en Octjdente

aun no hemos visto que todo un continente trate de practicarlo, seriamente,

15 Arthasastral. 6.

6 “Por lo que atafie a la Injusticia, puede decirse que, aunque sea grande, es incapaz de tocar a la
justicia, que esté siempre protegida por el Tiempo, y brilla como un fuego ardibfdbzbla'rata 13.

164.7.)

7 “Mas yo os digo que no hagais frente al malvado; antes, si uno te abofetea en la mejilla derecha,
vuélvele también la otra, y al que quiere ponerte pleito y quitarte la tdnica, entrégale también el manto; y
si uno te forzare a caminar una milla, anda con él dos; y a quien te pidiere, da; y a quien quisiere tomarte
dinero prestado, no lo esquives.” (San Mateo 5: 39-42.)



en el mundo; es decir, en el mundo que a nosotros nos parece ser el mundo
realmente serio: el de la politica internacional. El idealady’graha

seguido por @ndh, su prédica nacional de “atenerse firmemente a la
verdad” adhiriéndose estrictamente al primer principio del dominio del
Yogaindio, laahimsa, “la no violencia, el no matar”, es un experimento
moderno serio, muy valiente y potencialmente muy poderoso, de la antigua
ciencia hindu de trascender la esfera de los poderes inferiores entrando en
la esfera de los poderes mas altomdhb hace frente a la mentiragatyg

de Gran Bretafa con la verdaatlyyg de la India; al compromiso britanico,

con el santaharmahindu. Es una batalla del sacerdote mago que se libra
en una escala moderna, colosal, y de acuerdo con principios derivados de
manuales que no provienen del Real Colegio Militar, sin@cEiman.

4. EL PALACIO DE LA SABIDURIA

El poder animico puesto en accién por el sistema y técnica de identificacion
anonima que caracteriza y sostiene la forma de vida ortodoxa hindu, deriva
de planos del inconsciente profundo que normalmente permanecen
inaccesibles al individuo consciente de si mismo gque acttia de acuerdo con
valores racionales, conscientemente calculados. La inflacién psicolégica, el
sentimiento de una significacion supranormal y suprapersonal, que a veces
podemos sentir en el mundo moderno cuando, en momentos de especial
solemnidad, nos encontramos representando uno de aquellos grandes
papeles arquetipicos que la humanidad ha tenido por destino mantener en
juego a través de los milenios (la noviamadonnagl .guerrero, el juez, el
sabio maestro), se han convertido en algo permanente y normal en la
civilizacion de la India. Sistematicamente pasan por alto los accidentes de
la personalidad individual: al individuo siempre se le pide que se

identifique con alguno de los papeles intemporales y permanentes que
constituyen la totalidad de la estructura social. Desde luego, quedan rasgos
personales y se los puede percibir facilmente, pero siempre en estricta
subordinaciéon con respecto a las exigencias de la parte. En consecuencia,
toda la vida, todo el tiempo, tiene las cualidades de una gran obra
dramatica, muy conocida y querida, con sus clasicos momentos de alegria y
de tragedia, por los cuales los individuos pasan como actores y
espectadores. Todo resplandece con la poesia de la intemporalidad épica.
Pero la otra cara del cuadro —de este estado de animo maravilloso y de
inflacion general— es, naturalmente, la deflacién, el infierno: la total



desesperacion y naufragio de quien, por cualquier falta, se sale del camino.
La esposa que no ha sabido mantener inmaculada su representacion del
papel de Sati; el mariscal de campo notoriamente incompetente en sus
deberes para con el rey; el brahman que ha sido incapaz de resistir una
atraccion amorosa mas alla de las barreras del tabld impuesto por su casta:
todos estos fracasos representan amenazas contra la estabilidad de la
estructura. Si estos actos se generalizaran, el conjunto se desintegraria. Y
asi a estos meros individuos, como grupo, se los arroja a las tinieblas
exteriores, donde hay llanto y crujir de dientes. Son ragaiy

descartados. Fueron duefios de sus actos, yahora son duefios de su tragedia.
Nadie sabe en qué estado estan; a nadie le importa. Estos son los fracasos
gue en Japon constituyen causa suficiente pdraraikiri. La antitesis del
suefio general de la vida es, pues, el naufragio personal (ni siquiera se lo
puede llamar tragedia) del individuo que ha fracasado en el desempeiio de
Su parte.

“El camino del exceso —escribe William Blake— conduce al palacio de la
sabidurid®. Solo cuando es apurado hasta el exceso, algo engendra su
opuesto. Y asi encontramos que en la India, donde el esquema de la
identificacion con los papeles sociales se lleva el extremo de que todo el
contenido del inconsciente colectivo es vaciado en la esfera de la accion
durante la primera mitad de la vida individual, al cumplirse el periodo de

los dos primerogsramaun violento movimiento contrario de la psique
transporta al individuo al polo opuesto, y €l queda an6nimo como siempre,
pero ahora en el antartico de la absoluta no-identificacién. Todos, tanto en
Occidente como en Oriente, para poder participar en la vida social, el curso
de la historia y la marcha general del mundo hemos de identificarnos;
siempre tenemos que ser algo: estudiante, padre, madre, ingeniero. Pero en
el sistema hindu el respeto por esta necesidad ha sido llevado a tal exceso,
gue la totalidad de la vida se ha petrificado en una rigida imagen basada en
un principio. Mas alla de ella, fuera del marco social, esta el vacio de lo no
manifestado, al cual se puede pasar so6lo cuando se ha aprendido la leccion
de la primera mitad de la vida —la leccion de los dioses—, y al cual uno
pasa automaticamente, compulsivamente, como impulsado por todo el peso
de una reaccién de sentido contrario y de la misma fuerza. “jOjala fueras
frio, o caliente! Mas porqgue eres tibio, y no frio ni caliente, te vomitaré de

18 El matrimonio del Cielo y del InfiernProverbios del Infierno”.



mi bocd™. Solo porque todo ha sido dado, el individuo es libre de ingresar
finalmente en la esfera que esta mas alla de la posesion y de la creencia.
Todos tenemos que identificarnos con algo y “pertenecer”; pero no
podemos ni debemos tratar de realizarnos completamente en esta actitud,
porgue el reconocer distinciones entre las cosas, diferenciar esto de aquello
—actos implicitos y fundamentales del esfuerzo natural— pertenece a la
esfera de la mera apariencia, el reino del nacimiento y de la muerte
(samsara). La tendencia popular india a deificarlo todo, a convertir en
divinidad cualquier clase de ente, en dltima instancia no es menos absurda
gue la irreligiosidad cientifica de Occidente, la cual, con su “nada mas
gue”, pretende reducirlo todo a la esfera del entendimiento racional y
relativo: tanto el poder del sol como el impetu del amor. Tanto el
relativismo como el absolutismo, cuando son totales, resultan perversos,
precisamente porque son convenientes. Simplifican exageradamente para
servir a los fines de la accion eficaz. No les preocupa la verdad sino los
resultados. Mientras uno no comprenda que todo incluye todo lo demas, o
por lo menos que es también diferente de lo que parece, y que antinomias
como las de los opuestos —el bien y el mal, lo verdadero y lo falso, esto y
aquello, lo profano y lo sagrado— pueden extenderse tanto como las
fronteras del pensamiento, pero no van mas alla de él, estamos todavia
condenados al basural d@izsara, sujetos a la ignorancia que retiene a la
conciencia dentro de los mundos de los renacimientos. Mientras hagamos
distingos y exclusiones 0 excomuniones, seremos siervos y agentes del
error.

iOh! Yo soy la Conciencia misma. El mundo es como la funcion de un
prestidigitador. ¢ Como y donde podria haber en mi idea alguna de aceptar
o rechazar?

Desde Brahia hasta el matorral, lo soy todo: el que lo sabe con seguridad
se libera de conflictos, puro, pacifico, e independiente de lo conseguido y
de lo no conseguido.

Abandona por completo distinciones como “Yo soy EI” y “Yo no soy esto”.
Considera a todo como el Yo, y sé feliz, sin dé%eos

19 Apocalipsis3: 15-16.
20 Astavakra Sauhita 7.5; 11.7; 15.15.



Excluir, rechazar algo, es pecado y autoengafio, es someter el todo a la
parte, es hacer violencia contra la esencia y la virtud omnipresentes: lo
finito se pone a si mismo por encima de lo infinito. Y quienquiera que
pretenda hacerlo (es decir, quienquiera que aun se comporte como un ser
humano civilizado) mutila y abrevia la realidad revelada, y, con ello, a si
mismo. Su castigo es adecuado arsmen; el pecado mismo es su propia
pena: cometer el delito es al mismo tiempo pena y expresion de la propia
incapacidad del pecador. De aqui que se nos haya dicho sabiamente:
“Cuando, pues, hagas limosna, no hagas tocar la trompeta delante de ti,
como hacen los hipécritas en las sinagogas y en las plazas, para ser
estimados por los hombres: de cierto os digo, que ya tienen su
recompensd‘. Aqui esta la secreta burla de la realidad, que se desarrolla
como una reaccion en cadena, como un mundo sin fin, que daba motivo a
la.risa de los dioses olimpicos.

Pero por otra parte, quienquiera que, para no cerrarse a nada, acepta todo
sin distincion, es igualmente engafado y tiene igual culpa, porque entonces
pasa por alto la distincidon entre las cosas y la jerarquia de los valores. La
embriagadora y devastadora afirmacion de que “Todo es Dios”, que
encontramos en Bhagavad @&a, aungque reconoce que hay diferencia

entre los grados de la manifestacion divina, insiste tanto en el hecho colosal
de la divinidad de todas las cosas que, por contraste, las distinciones
facilmente pueden parecer despreciables.

A este dilema universal nunca se le ha encontrado una solucién teorica
general y definitiva que pueda servirnos de base segura; la verdad, la
validez, la actualidad, subsisten swl@ctu: en el incesante juego que la
conciencia iluminada realiza con los hechos de la vida diaria, los que se
expresan en las decisiones que tomamos momento tras momento; los
criticos actos por los cuales tomamos posesion o renunciamos a algo; los
actos de afirmacién o de negacion; es decir, solo en actos cumplidos por un
ser en el cual la lluminacion esta continuamente viva como una fuerza
present&. El primer paso para alcanzar esa vigilia redentora es dejar atras,
con decision irrevocable, el camino, los dioses, y los idealethdaha
ortodoxo e institucionalizado.

% Mateo 6: 2.

22 En el budismdMahayana esta idea esta representada por el ideaBadahisattva ‘aquel cuyo ser
intimo es lluminacion”, y en el hinduismo porJatanmukta,‘el liberado en vida”. (Cf. infra, pags. 346-
356, 414-432.)



Asi Jesus, al recorrer las tierras de Palestina, parecia un salvador impulsivo
y caprichoso en su violento repudio de la beateria petrificada, el ritualismo
empedernido y la insensibilidad intelectual de los fariseos. Hoy los fieles
congregados en una de nuestras solemnes iglesias encontrarian igualmente
chocantes las ardientes palabras de jesus conservadas por el evangelio de
San Mateo: “De cierto os digo, que los publicanos y las rameras os van
delante en el reino de Did% Sin embargo, en la India no se veria el punto
esencial de este reproche, porque en ese pais la prostitucion es
estrictamente institucional y los dioses y los santos del cielo, lo mismo que
las cortesanas, se consideran ligados a la vidtuak(ng, losplaceres

(kama) y los éxitos &rtha) de la prodigiosa ronda del mundo creado. Alli,

Si uno quiere escapar del terrible empalago de la comunidad
autocomplaciente y santificada, el Unico recurso consiste en hundirse por
debajo de lo méas bajo, en ir mas alla de lo mas alejado, rompiendo la
mascara aun del dios supremo. Tal es la obra de la “liberacnaka), la

tarea del sabio desnudo.

23 Mateo 21: 31.
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CAPITULO VI
JAINISMO
1. PARSA

Basta mencionar el nombre del Seiar#a para que cesen las
perturbaciones; ante su vis(dakana)se destruye el temor de los
renacimientos y su culto aleja la culpa del pecddo

Debemos hacer imagenes deskPa y rendirle homenaje por el efecto de su
darsana,no porque tengamos alguna esperanza de que el gran ser mismo
condescienda a auxiliar al devoto. En efecto, los salvadores jaina —los
“Autores del cruce del riotgthasikara), como se les llama— moran en

una zona elevada, en el techo del universo, allende el alcance de la
plegaria; no es posible que su auxilio baje de ese lugar alto y luminoso a la
nublada esfera del esfuerzo humano. En las fases populares del culto
doméstico jaina se implora a los dioses hindues usuales para que concedan
pequeios favores (prosperidad, larga vida, descendencia masculina,
etcétera), pero los objetos supremos de la contemplacioén jaina, los
Tirthankara, han pasado mas alla de los divinos regentes del orden natural.
En una palabra: el jainismo no es ateo sino transteistaiitbéskara —

gue representan la meta propia de todos los seres humanos, mas aun, la
meta de todos los seres vivos que pueblan este universo de nomadas que se
reencarnan— han quedado “aisladds®v@alg con respecto a las provincias

de la creacion, conservacion y destruccion, que son el campo propio y
esfera de accion de los dioses. Los “Autores del cruce del rio” estan mas
alla del suceso cosmico, asi como de los problemas biograficos; son
trascendentes, limpios de temporalidad, omniscientes, desprovistos de
accion y estan absolutamente en paz. La contemplacion de su estado, tal
como lo representan sus curiosas e interesantes imagenes, unida a los
graduales ejercicios de la disciplina ascética jaina, rigurosamente
progresivos, hace que el individuo, a través de mucha vidas, vaya dejando
gradualmente atras las necesidades y ansiedades de la plegaria humana e
inclusive las divinidades que responden a la plegaria, y pase mas alla de los
bienaventurados cielos en los cuales se alojan esos dioses y sus devotos,
hasta llegar a la remota zona trascendente y “aislada” de la existencia pura

% Nota del compiladorMe ha sido imposible localizar el texto empleado por Zimmer en su version
de la vida de &svaratha, y por lo tanto no puedo indicar referencias para las citas del presente capitulo.
La version de la Vida que se encuentra en la obra deaBbvasri. Parsvanitha Céritra (editado por
Shravak Pandit Hargonvinddas y Shravak Pandit Bechardas, Benarés 1912; resumido por Maurice
Bloomfield, The Life and Stories of the Jaina Savoifr¢g¥anztha, Baltimore, 1919, coincide en lo
principal, pero difiere en muchos detalles.
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e inafectada, para la cual los autores del cruc@jitgikara, han abierto

el camino.

Los historiadores occidentales consideran que Varaimaialavira,
contemporaneo de Buddha, que murié cerca del afio 526 a. C., fue el
fundador del jainismo. Pero los jaina estiman que elaMedn no fue el

primero sino el dltimo de una larga serieTaghésikara, cuyo niumero
tradicional es veinticuatro, y que su linaje proviene, secularmente, de los
tiempos prehistéricda Sin duda, los primeros de ellos son mitolégicos y

la mitologia se ha introducido en abundancia en las biografias de los otros;
pero cada vez resulta mas evidente que debe haber algo de verdad en la
tradicion jaina que sostiene que su religion es muy antigua. Por lo menos
con respecto aaiva, elTirtharkara que precede al Mafkira, tenemos

motivo para creer que efectivamente vivio y ensefio y fue un jaina.
Parsvaratha, “el Sefior Rréva”, se dice que alcanzé la liberacion unos
doscientos cuarenta y seis afos antes que elvitahel fundador

“historico” de la religidn jaina. Si se toma 526 a. C. como el afio en que el
Sefior Mahvira alcanzé ehirvara®®, puede considerarse que 772 a. C. es

el afio de Révaratha. Segun la leyenda, vivié en el mundo exactamente
cien afos, habiendo dejado su casa a la edad de treinta para hacerse asceta.
De aqui podemos concluir que naci6 alrededor de 872 a. C. y dejo su
palacio alrededor de 842 A Far¢varitha se lo cuenta como el vigésimo
tercero de la legendaria serie deTashasikara, habiendo ingresado en el
mundo ochenta y cuatro afios despuésitdetrza de Bhagavan Asianemi,
vigesimosegundo de esta larga linea espiritual. Su vida, o, mejor dicho, sus
vidas, que siguen el paradigma tipico de las biografias ortodoxas de los
santos jaina, nos serviran de introduccion a las pruebas y victorias de la
ultima y suprema de las cuatro metas de la vida india: la de la liberacién
espiritual Moksa). La biografia del Santo se ofrece de modelo para todos
aquellos que desean desembarazarse de la pesada carga del nacimiento
terrenal.

25 Cf. supra, pag. 58a nota del compilador, y Apéndice B

% El términonirvara de ningin modo pertenece exclusivamente a la tradicién budista. La metafora
deriva de la imagen de la llamidir-va significa “apagar de un soplapagarse; dejar de tomar aire”.
Nirvana es “apagado”; es decir: el fuego del deseo, por falta de combustible, queda extinguido y
apaciguado.

2" Seconsidera que la duracion idealldeida es la de cien afibsiares. Ekanto sin tacha y hombre
virtuoso esta dotado de perfecta samdrazén de su conducta pura y ascética, y en razén de sus
meritorios actos de sus vidas anteriores esté favorecido paromanbrillante que le proporciona una
constitucion bien equilibrada, de fuerza insuperable. Aunque cien afios puede ser una exagetsaion, P
probablemente alcanzé una ancianidad muy notable, lo mismo que el Buddha y muchos otros famosos
ascetas indios. Por lo tanto, puede ser que la tradicion jaina de sus cien afios de edad no esté muy lejos de
los hechos.
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Parsvaratha habia estado viviendo y reinando como Indra en el

decimotercer ciefd cuando llegé su hora de reingresar al mundo de los
hombres, y descendio a la matriz de la reiamd/ la hermosa consorte del

rey Asvasena. Todos los que vieron al niflo hacerse hombre quedaron
asombrados por su belleza y su fuerza, pero sobre todo por su indiferencia
ante los intereses, placeres y tentaciones del palacio. Ni el noble trono de su
padre, ni los encantos femeninos podian retener su atencion. De mala gana,
la familia consintid en que el principe partiera, y en ese momento los dioses
descendieron para celebrar el “Gran renunciamiento”. Lo transportaron en
un palanquin celestial al bosque, donde tomé su vadarmegsa: el

completo renunciamiento al mundo, signo de su irrevocable decisién de
aniquilar su naturaleza mortal. Pasaron los afos, y los dioses volvieron a
descender, porqueaRvaratha entonces habia logrado la omnisciencia,
habiendo anulado dtarman.Desde entonces ensefid y anduvo entre los
hombres como umirthaskara, salvador viviente. Y cuando hubo cumplido

su misién en la tierra, a la edad de cien afios, su ménada vital se separo de
Su cuerpo terreno y se elevo al techo del universo, donde ahora vive para
siempre.

Tal es, en pocas palabras, el relato de la vida probable de este antiguo
maestro, adornado con algunos detalles mitolégicos. Pero en la India, patria
de la reencarnacion, una biografia no basta: a las vidas de los santos y de
los salvadores se les ponen preludios —que pueden ampliarse al infinito—
referentes a anteriores existencias de santidad, que, en general, siguen un
paradigma coherente. Primero muestran al héroe espiritual en planos de
existencia y de experiencia inferiores, aun animales, donde representan el
papel caracteristico del ser magnanimo; luego siguen gradualmente su
progreso (con sus periodos de bienaventuranza entre sus vidas, pasados en
alguno de los cielos tradicionales, cosechando las recompensas de la virtud
terrena), hasta que, habiendo progresado a traveés de muchos niveles de

% Nota del compilador:Los arios védicos, como los griegos homéricos, ofrecian sacrificios a
divinidades con forma humana pero de orden sobrehumano. Indra, como Zeus, era el sefior de la lluvia, el
que arroja el rayo, el rey de los dioses; ningin ser humano podia pretender convertirse en Zeus o Indra.
Los pueblos no arios, dravidicos, de la India, por otra parte (cf. supra, pag. 58, la nota del compilador) ,
para quienes la reencarnacion era una ley fundamental, consideraban a las divinidades como simples seres
anteriormente humanos o animales que habian merecido la beatitud. Cuando su mérito tocaba a su fin, sus
altas sedes quedaban vacantes y eran ocupadas por otros candidatos, y nuevamente descendian a formas
humanas, animales o demoniacas.

Después del periodo védico, una sintesis de estas dos creencias —la aria y la no aria— produjo un
sistema indio que obtuvo el reconocimiento general (reconocido por el budismo y el jainismo asi como
por el hinduismo ortodoxo) en el cual los nombres y papeles de los dioses védicos ocupaban una posicién
elevada, que las almas virtuosas llegaban a alcanzar. Ademas, como en el universo no ario habia multitud
de cielos, los Indra (es decir, los reyes de los diversos reinos divinos) se acumulaban unos encima de
otros, en pisos superpuestos. De aqui que se diga que el aa@ntoakha “habia estado viviendo. y
gobernando como un Indra en el décimotercer cielo”.
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experiencia, finalmente llegan al supremo estado de espiritualidad
encarnada que distingue a su biografia historica, real. La tradicion atribuye
al Buddha narraciones de tales nacimientos anteriores que ocupan varios
volumenes, y la piedad legendaria ha inventado también una larga serie
para Rrsvaritha.

Una de las caracteristicas mas notables de estas narraciones relativas a las
vidas anteriores deaRvaritha es la importancia que atribuyen a la
despiadada oposicion de un oscuro hermano del salvador, que es su
verdadera antitesis. A medida quesRaratha aumenta su virtud, su

oscuro hermano aumenta su maldad, hasta que el principio de la luz,
representado en @lrthésikara, finalmente triunfa, y aun el hermano es
salvadd®. La enemistad entre ambos se supone que comenzé en la novena
encarnacion anterior a la ultima. Entonces habian nacido como hijos de
Visvabhiti, primer ministro de cierto rey prehistorico llamado Aravinda. Y
ocurrié que su padre un dia pensoé: “Este mundo sin duda es transitorio”, y
se marcho por el camino de la emancipacion, dejando tras de si a su mujer
con los dos hijos y una gran fortuna. El hijo mayor, Kifiaaera

apasionado y ladino, mientras que el menor, Mattijodra eminentemente
virtuoso (desde luego, éste, en el Ultimo nacimiento, se convertira en
Parsvaratha)®. Asi, cuando el rey una vez tuvo que abandonar su reino en
una campafa contra un enemigo distante, no encargé al hermano mayor
sino al menor, Maruhitti, que velara por la seguridad del palacio; y el

mayor, dominado por culpable célera, sedujo a la mujer de su hermano.
Habiéndose descubierto el adulterio, cuando el rey regreso le pregunt6 a
Marubhiti cual tendria que ser el castigo. El futlifdhaszkararecomendo

29 Nota del compiladorsSi la opinién de Zimmer acerca de la antigiiedad de la tradicién jaina es
correcta, este tajante dualismo arroja nuevas luces sobre el problema de los origenes y la naturaleza de las
“reformas” del profeta persa Zoroastro. Ha sido corriente considerarlas, con su vigoroso acento moral y
su dualismo estrictamente sistematizado, como una innovacidn espiritual de una sola y grande
personalidad profética. Pero, si la opinion de Zimmer es correcta, la religion dravidica prearia era
rigurosamente moral y sistematicamente dualista muchos afios antes de que naciera Zoroastro. Esto
induce a creer que el zoroastrismo representa un resurgimiento de factores prearios en el Iran, después de
un periodo de supremacia aria, comparable al resurgimiento dravidico en la India bajo las formas del
jainismo y del budismo. En este sentido es importante el hecho de que el “hermano negro” persa —el
tirano Dahhak (0 Azhi Dalaka)— es representado, comarfaratha {ide lam. V), con serpientes que
brotan de sus hombros.

En el folklore y en la mitologia de las antiguas civilizaciones prearias del Viejo Mundo, el motivo de
los hermanos contrarios no es de ningln modo raro. Recordemos simplemente, en el Antiguo Testamento,
las leyendas de Cain y Abel, Esal y Jacob, y entre los cuentos mas antiguos de Egipto que han llegado a
nosotros figura “La historia de los dos hermanos” (cf. G. Masfapular Stories of Ancient Egypt,

Nueva York y Londres, 1915, pags. 1-20) donde encontramos no solo una estricta oposicién del bien y el
mal, sino también una asombrosa serie de renacimientos magicos.

30 También en las leyendas biblicas de Cain y Abel, y de Esau y Jacob, asi como en la “Historia de
los dos hermanos” egipcia (cf. nota del compilador, supra), el hermano malo es el mayor, y el bueno el
menor.
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perddn; pero el rey ordend que pintaran de negro la cara del adultero, lo
hizo sentar al revés sobre un asno que fue llevado por toda la capital y lo
expulso del reino.

Privado de honor, hogar, propiedades y familia, Kamaé dedicé en el
desierto a las mas extremas austeridades, pero no con un espiritu humilde
de renunciamiento o de contricién, sino con intenciones de lograr poderes
sobrehumanos, demoniacos, con los cuales pudiera vengarse. Cuando
Marubhiti se enterd de estas penitencias, pensé que su hermano finalmente
se habia purificado y por lo tanto, no obstante las advertencias del rey, le
hizo una visita, pensando invitarlo a su casa. Descubri6 atama pie
—como solia estar noche y dia— sosteniendo con las manos levantadas
una gran losa de piedra; con este doloroso ejercicio superaba los estados
normales de la debilidad humana. Pero cuando el fiiitttthrikara se

inclind obedientemente a sus pies, el terrible ermitafio, al ver este gesto de
reconciliacion sintié tanta rabia que arrojo la enorme piedra a la cabeza de
Marubhaiti, matandolo en el momento en que hacia la reverencia. Los
ascetas del bosquecillo de la penitencia, de quienes el monstruo habia
aprendido sus técnicas de autotormento, inmediatamente lo expulsaron de
su compalfiia y Kantha entonces buscé refugio entre los miembros de una
tribu salvaje de los bhil. Se hizo salteador y homicida, y a su tiempo,

murio, tras una vida de crimenes.

Esta extrafa historia prepara una larga y complicada serie de encuentros,
llenos de sorpresas: situaciones tipicamente indias de muertes y
reapariciones, que ilustran la teoria moral del renacimiento. EI maligno
Kamaha pasa por cierto numero de formas paralelas a las de su virtuoso
hermano, el que madura progresivamente, y reaparece una y otra vez para
repetir su pecado de agresion, en tanto Mantiybdl futuroTirthasnkara, va
cobrando cada vez mas armonia interior y llega a ser capaz de aceptar con
ecuanimidad su repetida muerte. Asi el oscuro hermano de esta leyenda
jaina en realidad esta al servicio de la luz, como el mismo Judas, en el
relato cristiano, sirve a la causa de J&sifsasi como el legendario

suicidio de Judas, que se ahorca, es un paralelo de la crucifixion de su
Sefor, asi también los descensos de Kldana los diferentes infiernos
subterraneos indios son un paralelo de los complementarios ascensos de su
futuro salvador a los diversos pisos del cielo. Debe notarse, sin embargo,
gue en la India los conceptos de infierno y de cielo difieren de los del
cristianismo, porque el individuo no reside en ellos eternamente. Son mas
bien estaciones de purgatorio, que representan grados de realizacion
alcanzados en el camino hacia la trascendencia final de toda existencia
cualitativa. De aqui que el hermano oscuro no sea, como Judas, condenado

31 Judas, en verdad, aparece en muchas leyendas medievales representado como el hermano mayor de
Jesus.
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eternamente por lo que hizo al Sefor, sino que a la postre es redimido de su
esclavitud en las esferas de la ignorancia y el pecado.

De acuerdo, pues, con nuestra serie de relatos, aunque tantih&&orao
Marubhiti han muerto, su muerte no pone fin a su aventura. El buen rey,
Aravinda, a quien Maruliti habia servido de ministro, a la muerte de su

fiel servidor se sintié impelido, a abandonar el mundo y a adoptar la vida

de un ermitafio. La causa de esta decision fue un accidente
comparativamente insignificante. Siempre piadoso, hacia planes para
construir un santuario jaina, cuando un buen dia vio flotando en el cielo

una nube que parecia un templo majestuoso que se movia lentamente.
Observandolo con extatica atencion, le inspird la idea de dar justamente esa
forma al lugar de culto que pensaba edificar. Y asi mandd buscar pinceles y
pinturas para copiarlo; pero cuando volvié a mirarlo, la forma ya habia
cambiado. Entonces se le ocurrié una ominosa idea: “¢,Es el mundo —
pensé— solo una serie de estados pasajeros? ¢Por qué voy a decir que algo
es mio? ¢De qué me sirve continuar en este cargo de rey?” Llamé a su hijo,
lo puso en el trono,:se hizo mendicante sin rumbo fijo y vagé por los
desiertos.

Y asi ocurrié que un dia se encontrd en las espesuras de un bosque con una
gran reunion de santos que estaban sumidos en diversas formas de
meditacion. Se unio a ellos; y no habia estado mucho tiempo en su
compafia cuando un poderoso elefante enfurecido entré en el bosquecillo.
Ante el peligro, la mayor parte de los ermitafios huyeron en todas
direcciones. Aravinda, en cambio, permanecio rigidamente de pie, en un
profundo estado de contemplacién. El elefante, que corria de un lado para
otro, en seguida marché directamente hacia el rey meditabundo, pero, en
lugar de pisotearlo, de pronto se calmoé al percibir su absoluta inmovilidad.
Bajando la trompa, flexiond las grandes rodillas delanteras en signo de
obediencia. Entonces se oy6 la voz de Aravinda que inquiria: “¢ Por qué
sigues haciendo dafio? Tu encarnacién en esta forma es el resultado de los
deméritos adquiridos en el momento de tu muerte violenta. Abandona estos
actos de pecado; comienza a practicar votos; entonces tendras por delante
un estado feliz”.

La clara vision del contemplativo habia percibido que el elefante era su
anterior ministro, Marultti. Debido a la violencia de la muerte y a los
penosos pensamientos que habia albergado en el instante de dolor, el
hombre que habia sido piadoso se hallaba ahora en una encarnacion de
animal rabioso, inferior. Su nombre era VajraghdVoz tonante del rayo”

y su compafera era la que habia sido esposa de su hermano adultero.
Escuchando la voz del rey a quien habia servido, recordd su reciente vida
humana, tomd los votos de ermitafio, recibio instruccion religiosa a los pies
de Aravinda y decidié no cometer mas actos dafinos. Desde entonces la
bestia comié nada mas que una pequeiia cantidad de pasto, solo lo
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suficiente para mantener unidos su cuerpo y su alma; y, esta santa dieta,
junto con un programa de austeridades, le hizo bajar de peso al punto de
gue se volvié muy delgado y tranquilo. Sin embargo, en ningln momento
dejo de contemplar con devocién a Taghéarikara, los “elevados”
(paramerhin), ahora serenos en el cenit del universo.

De vez en cuando Vajragémiba a la orilla del rio cercano a apagar su sed,
y en una de estas ocasiones fue muerto por una enorme serpiente. Esta no
era otra que su hermano, el perenne antagonista de su vida, quien, después
de morir en profunda iniquidad, se habia reencarnado en esta forma
maligna. El solo ver al santo paquidermo que se acercaba piadosamente al
rio agitd el viejo espiritu de venganza, y la serpiente lo atacé. El mortal
veneno pasé como un fuego a través de la piel suelta y pesada. Pero, no
obstante el terrible dolor, Vajragi@ono olvidd sus votos de ermitafio.

Murio la muerte llamada “la pacifica muerte del absoluto renunciamiento”,
e inmediatamente nacié en el duodécimo cielo en la forma dedatios

prabh, “Esplendor de la Luna”.

Asi se completa un pequefio ciclo de tres vidas de santidad (humana,
animal y celestial), comparables a las tres del antagonista (humana, animal
e infernal). Todo, en la vida de los hermanos, ha sido contraste, aun su
ascetismo. En efecto, el vengativo Kéinaano habia adoptado las practicas
rigurosas para trascender, sino para garantizar los proyectos del ego,
mientras que las del piadoso Vajraginoepresentaban un espiritu de
absoluta antoabnegacion. Debe observarse que Vajeagtoaqui el

modelo del pio devoto de las primeras etapas de la experiencia religiosa: lo
que en el cristianismo se llamaria “una oveja del Sefior”. En cambio, en la
India el ideal consiste en comenzar pero no en quedarse en este sencillo
plano de la devocidn, y asi las vidas del fuflirthaskara siguen su

marcha.

“Esplendor de la Luna”, divinidad feliz, vivio entre los abundantes placeres
de su cielo durante dieciséis océarsggérg de tiempo, pero ni siquiera

alli dejo de cumplir regularmente actos piadosos. Renacio, por lo tanto,
como un afortunado principe llamado Agnivega (“Fuerza de Fuego”) el
cual, a la muerte de su padre, ascendio al trono de sus dominios.

Un dia aparecié un sabio sin hogar pidiendo conversar con el joven rey, y
discurrio acerca del camino de liberacion. De pronto, Agnivega sintio que
despertaba en él un sentimiento religioso y de golpe el mundo perdio para
él todo su encanto. Se unid a la vida monastica de su maestro y, siguiendo
regularmente la practica de progresivas penitencias, consiguié que
disminuyeran en su interior tanto su apego como su aversion por las cosas
terrenales, hasta que finalmente alcanzo6 una sublime indiferencia. Se retird
luego a una caverna en las alturas del Himalaya y alli, sumido en la mas
profunda contemplacién, perdio toda conciencia del mundo exterior; pero,
encontrandose en este estado, nuevamente fue mordido por una vibora. El
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veneno ardia, pero él no perdio su pacifico equilibrio. Dio la bienvenida a

la muerte y expird en una actitud espiritual de sublime sumisién.

Desde luego, la serpiente era una vez mas su enemigo usual que, después
de la muerte del elefante, habia descendido al quinto infierno, donde sus
sufrimientos, durante un periodo de dieciséis océanos, habian sido
indescriptibles. Luego habia regresado a la tierra, aun en forma de
serpiente, y al ver a Agnivega volvidé a cometer su caracteristico pecado. El
rey ermitafio, en el momento de morir, fue elevado a la categoria de dios;
pero esta vez por un periodo de veintidds océanos de afios. En cambio, la
serpiente descendio al sexto infierno, donde sus tormentos fueron aln
mayores que en el quinto.

Una vez mas se habia completado un ciclo, que ahora comprendia una vida
terrena y un periodo intermedio celestial e infernal. El esquema tripartito
del primer ciclo hacia resaltar la transformacion terrenal de un individuo
cuyo centro de gravedad espiritual acababa de trasladarse de lo material a
lo espiritual. En efecto, Marubt, el virtuoso hermano y ministro de
confianza del rey, era un hombre de noble disposicién al servicio del
Estado, en tanto que Vajraghacomenzaba una vida especificamente

santa. Aunque aparentemente en un plano inferior al del ministro del rey, el
elefante estaba en realidad en el primer peldafio de una serie superior. La
repentina muerte del hombre politico y el nacimiento del infantil y décil
elefante oveja del Sefior simbolizan precisamente la crisis de quien ha
experimentado una conversion religiosa. Esta crisis comienza la serie de los
poderosos pasos gque da el alma en su marcha ascendente; el primer paso es
el de la realizacion espiritual, como ocurre en la vida —recién relatada—
del rey ermitafio Agnivega,; el segundo es eCdkravartin,el que trae la

paz sobre la tierra; el tercero, toda una vida de milagrosa santidad; y el
ultimo es el peldafio détrthaskara, que se abre camino hacia el techo del
mundo.

Y, asi, este relato de transformaciones refiere luego, cambiando de pronto
las circunstancias, como la reina kak'vati, la pura y amante esposa de
cierto rey llamado Vajrawa (“El que tiene el heroico poder del rayo”),

tuvo una noche cinco auspiciosos suefios, de los cuales su marido dedujo
gue algun dios estaba por descender para ser su hijo. Dentro del mismo afio
la reina dio a luz un varén en cuyo hermoso cuerpecito se hallaron los
sesenta y cuatro signos auspiciosoCaddravartin.Fue llamado

Vajrarabha (“Ombligo de diamante”), se destaco6 en todas las ramas del
saber y a su tiempo comenzd a gobernar el reino. La rueda del mundo
(cakra)®** se encontraba entre las armas de su tesoro real, en forma de un
disco de irresistible fuerza; y con ella el principe conquisto las cuatro
regiones de la tierra, obligando a otros reyes a inclinar sus cabezas ante su

32 Cf. supra, pags. 109-111.
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trono. El principe adquirié también las catorce joyas sobrenaturales que son
signo de la gloria deCakravartin Y, aunque estaba rodeado de supremo
esplendor, no olvid6 ni un dia los preceptos de la moralidad y continué en
su culto de: loFirthasnkaray de los preceptores jaina aun vivos, realizando
ayunos, oraciones, votos e innumerables actos de misericordia. Entonces un
ermitafio llamado keméakara vino a la corte, y €akravartin,al oir las
deleitables palabras del santo, fue liberado de su ultimo apego al mundo.
Renuncio a su trono y a su fortuna y partié a practicar las santas penitencias
en el desierto, sin temer en absoluto el aullido de los elefantes, chacales y
duendes del bosque.

Pero su viejo enemigo habia vuelto al mundo, esta vez como un bhil,
salvaje de la jungla. En cierto momento, el salvaje cazador llego
accidentalmente al lugar donde meditaba el que habi€aktavartin. Al

ver al santo entregado a la meditacion, se le despert6 su antiguo odio. El
bhil, recordando su ultima encarnacion humana, sintié arder en su pecho la
pasion de la venganza, calzé su flecha mas aguda en la cuerda del arco,
apunté y dispard. Vajrabha murio pacificamente, en completa calma. Asi
ascendié a una de las mas altas esferas celestiales, el cielo llamado
Madhyagraivéyakasituado en el mediar(adhya del cuello griva) del
organismo césmico con forma huméhag alli se convirtié en un

Ahamindra (“Yo soy Indra®; mientras que el bhil, al morir lleno de viles

y pecaminosos pensamientos, descendio al séptimo infierno, nuevamente
por un periodo de indescriptible dolor.

La siguiente aparicion del futufigrthaskaratuvo lugar como persona de

un principe de la familia Bvaku (casa reinante de Ayodi)yy su nombre
eraAnandakurira. Siendo siempre un jaina perfecto y ferviente adorador

de losTirtharikara, llegd a ser Rey de reyes en un extenso imperio. Los

afios pasaron. Estando un dia ante el espejo, advirtié que tenia una cana.
Inmediatamente hizo los arreglos necesarios para que su hijo asumiera el
trono y él se inicio en la orden de los ascetas jaina, abandonando el mundo.
Esta vez su preceptor fue un gran sabio llamadarddatta, bajo cuyas
orientaciones (y gracias a la persistente practica de todas las austeridades
prescritas) se hizo duefio de poderes sobrehumanos. Por donde él iba, los
arboles se inclinaban con el peso de sus frutos, no habia pesares ni dolores,
los estanques estaban llenos de lotos en flor y de agua cristalina, y los
leones retozaban con sus cachorros, inofenshdmesndakurira pasaba el
tiempo meditabundo: por leguas a la redonda lo rodeaba una atmdsfera de
paz. Los pajaros y los animales se congregaban en torno de él sin temor.
Pero un dia, el santo de estirpe real fue asaltado por un le6n indomito (el
viejo enemigo) que lo hizo trizas y lo devoro. El santo, sin embargo, hizo

3 Esto seré tratado infra, pags. 195-201.
34 Cf. supra, pag, 153, la nota del compilador.
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frente a la muerte con una calma perfecta. Renacié en el decimotercer cielo
como su Indra, supremo rey de los dioses.

El futuro salvador permanecio alli durante veinte océanos de afios, muy
alto entre las moradas celestiales, pero siempre conteniéndose como un
verdadero jaina, practicando actos morales con ininterrumpida
concentracion. Su desapego de los sentidos y los placeres habia alcanzado
tal madurez que era capaz de soportar hasta la tentacién de los mas sutiles
deleites celestiales. Rendia culto aTio¢hérikara, que todavia estaban

muy por encima de él, y daba a los dioses ejemplo de la luz de la verdadera
fe. En realidad, era mas bien su maestro espiritual y salvador que su rey.
Asi era evidente que ahora se hallaba listo para desempefar el papel
supremo de salvador de los dioses y de los hombres. Solo una vez mas
tenia que descender a la tierra; esta vez para la encarnacién final que debia
sefalar la culminacién de su progreso a través de la ronda de los
nacimientos y las muertes.

Se dice que el Indra del palacio Sudharma (el plano celeste mas proximo a
la tierra) se dirigié a Kubera, sefior de los duendes, que controla todos los
tesoros y piedras preciosas ocultas en las montaias, y le dijo: “El Indra del
decimotercer cielo, que estd muy por encima de mi, pronto bajara a la tierra
y se encarnard como hijo del rey de Benarés. Sera el vigesimotercer
Tirthanikarade la India. Dignate, pues, hacer llover las Cinco Maravillas
sobre el reino de Benarés y sobre el piadoso monarca y la fiel reina que han
de ser los padres dEirthaskara’.

Asi fue anunciado el comienzo de la encarnacion (en su mayor parte quiza
histérica) que consideramos brevemente al comienzo de este capitulo.
Kubera, el rey de los duendes, se prepard para cumplir la orden, y como
resultado de sus actividades todos los dias caian del cielo, durante los seis
meses que precedieron el descenso del salvadmaRitha al vientre de la
reina, no menos de treinta y cinco millones de diamantes, flores de los
arboles que hacen cumplir los deseos en los jardines celestiales de los
dioses, aguaceros de agua clara de dulcisima fragancia, divinos sonidos de
los grandes tambores —las muy auspiciosas nubes de lluvia— y la dulce
musica cantada por las divinidades del cielo. El esplendor de Benarés
aumentd mil veces y el gozo de la gente no tuvo limites, porque estos
portentos son siempre sefial de que comienzan las santas ceremonias
césmicas que celebran la aparicion ddathaskara sobre la tierra. Todo

el mundo se regocija y participa, con los dioses, haciendo coro,

glorificando cada sublime suceso de esta gran culminacion de la vida de la
modnada en su carrera hacia la perfeccion, la omnisciencia y la liberacion.
En una noche superlativamente auspiciosa, la reina Yuvo catorce
auspiciosos suefios, y apenas el réya8ena fue informado de ellos
comprendid que su hijo seria un salvadorCakravartino un

Tirthdnikara. La pura ménada bajé al vientre real de su ultima madre
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terrestre en el auspicioso mes primaveral llamadiakha®; descendié en
medio de celebraciones celestiales e inmediatamente impartié vida al
embrién que ya habia estado tres meses en la matriz, pues en ese momento
recibia su propia vida. Los tronos de todos los Indra temblaron en los cielos
y la futura madre sintié6 moverse a su nifio por primera vez. Las divinidades
bajaron en aéreos carruajes palaciegos y entrando en la ciudad real,
celebraron el primeKalyana, “el saludable suceso del descenso de la
mobnada vital a su cuerpo material para dar vida al embmg@ambiia-

kalyarna). Sentando en tronos al rey y a la reina, alegremente vertieron
sobre ellos agua bendita de un jarro de oro ofreciendo plegarias al gran ser
gue ocupaba el Oriente. Benarés resonaba con la musica divina. Las mas
eminentes diosas del cielo fueron enviadas para que cuidaran de la dama
encinta, y para distraerla le conversaban sobre los temas mas entretenidos.
Por ejemplo, jugaban a los acertijos haciéndole preguntas dificiles; pero la
reina contestaba siempre al momento, porque dentro de ella estaba nada
menos que el personaje que habia conquistado la omnisciencia. Ademas,
durante todo el periodo de su bienaventurado embarazo no sufrié ningan
dolor.

Cuando su hijo nacié, temblaron los tronos de todos los Indra y los dioses
comprendieron que el Sefior habia visto la luz del dia. Con pompa
descendieron a celebrar el segui@dyara, “el saludable suceso del
nacimiento del Salvadorjgnma-kalyiza). El chico era de una hermosa

piel azul-negr® y pronto aumenté su fuerza y su belleza. De nifio le
gustaba viajar a caballo y sobre los fuertes lomos de los grandes elefantes
reales. Frecuentemente jugaba en el agua con los dioses acuéaticos, y en el
bosque, con los dioses de arboles y colinas. Pero en todos estos juegos
infantiles, aunque se entregaba a ellos con toda su alma, ya se manifestaba
la dulce pureza moral de su extraordinaria naturaleza. Adoptoé y comenzé a
practicar los doce votos fundamentales del duefio de casa jaina cuando
cumplié ocho afios, aunque eso era cosa de atultos

Ahora bien, el abuelo materno da&rfa era un rey llamado Mafala, que

al morir su mujer quedo tan desconsolado que renuncié a su trono y se
retird al desierto a practicar las mas severas disciplinas conocidas en los
bosques penitenciales. Pero este hombre apasionado en realidad carecia de

% Mes lunar que corresponde parcialmente a abril y mayo.

3 Es decir, era un descendiente del tronco no ario, aborigen de la India.

37 El duefio de casa jaina: 1. no debe destruir la vida; 2. no debe mentir; 3. no debe usar sin permiso la
propiedad ajena; 4. debe ser casto; 5. debe limitar sus posesiones; 6. debe hacer un voto perpetuo y un
voto diario de marchar soélo en ciertas direcciones y hasta cierta distancia; 7. no debe hablar ni actuar
inGtilmente; 8. no debe pensar en cosas pecaminosas; 9. debe limitar los alimentos y goces de cada dia;
10. debe rendir culto a horas fijas, de mafiana. a mediodia y a la noche; 11. debe ayunar ciertos dias; 12.
debe hacer caridad dando saber, dinero, etcétera, cadbadii@rthadhigama Stra, trad. y comentario
de J. L. Jaini, Sacred Books of the Jainas, Arrah, s. f., vol. Il, pags. 142-143).
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espiritu de renunciamiento. Era un ejemplo del tipo arcaico de ascetismo
cruel —centrado en si mismo aungque apuntando a altos fines— que habia
de ser superado por el ideal jaina de compasién y autorrenunciamiento.

Con el cabello enmarafado y un taparrabos de piel de venado, lleno de
pasion y de oscura ignorancia, y con las enormes energias almacenadas por
los sufrimientos que se habia infligido a si mismo, g iba de bosque

en bosque, hasta que un dia llego a las cercanias de Benarés, practicando un
ejercicio espiritual particularmente dificil lamado la penitencia de los

“Cinco Fuegos®. Aqui se encontré accidentalmente con su nieto, el

hermoso hijo de su bella hijaama.

El nifio venia montado en un elefante, rodeado de compafieros de juego con
los cuales habia entrado en la jungla y, cuando el animado grupo rompié la
adusta soledad del viejo y apasionado ermitaiio que estaba entre los fuegos,
Mahipala se puso fuera de si. Le grité al principe, a quien reconocio en
seguida: “¢No soy el padre de tu madre? ¢No naci en una familia ilustre, y
no he abandonado todo para venirme al bosque? ¢ No soy un anacoreta que
aqui practica las penitencias mas severas posibles? ¢Qué jovencito
orgulloso eres, que no me saludas como es debido?

Paréva y sus compafieros se detuvieron asombrados.

Entonces el viejo se levantd y tomé un hacha, con la cual se dispuso a
cortar un enorme pedazo de madera; sin duda para dar pabulo a su mal
humor, pero ostensiblemente para cortar combustible con el cual alimentar
su gran sistema de fuegos. El nifio le grité para detenerlo y luego le

explicé: “En ese tronco vive una pareja de serpientes; no la mates sin
motivo”.

Este perentorio aviso no mejoro los animos deipiddn que se volvio y
preguntd con hiriente sorna: “¢Y quién eres ta? ¢ BrayWinu? Siva?®

Noto que tu puedes ver todo, en cualquier parte que esté”. Levanto6 el hacha
y deliberadamente la dej6é caer sobre el tronco. El lefio quedoé roto y en su
interior habia dos serpientes cortadas por la mitad.

Al ver las dos criaturas que se retorcian, moribundas, el corazon del nifio
sangré. “¢No sientes compasion? —pregunté al viejo—. Abuelo, no sabes
nada. Estas austeridades tuyas no tienen ningun valor”.

Ante esto, Matpala perdi6é todo control. “Ya veo, ya veo, ya veo —

gritaba—. TU eres un sabio, un gran sabio. Pero yo soy tu abuelo. Ademas,
soy un ermitaio que practica la penitencia de los Cinco Fuegos. Me paso
dias sobre una pierna con los brazos levantados. Sufro hambre y sed;
guiebro mi ayuno solo con hojas secas. jSin duda sera propio que un

3 En torno al penitente arden cuatro grandes fuegos, uno en cada una de las cuatro direcciones, en
tanto el calor del sol indio (el “quinto fuego”) palpita desde lo alto.

% Los dioses hindues fundamentales son comunes a todas las grandes religiones de la India: al
budismo y al jainismo, y a todas las sectas hindues; cf. supra, pag. 153, la nota del compilador.
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jovenzuelo como tu diga que las austeridades de su abuelo son tontas y
estériles!”

El pequefio principe contestd con firmeza, pero con un tono dulce y
maravillosamente suave: “El espiritu de la envidia —dijo— infecta todas

tus practicas, y todos los dias matas animales aqui con tus fuegos. Hacer
dafno a otros, aunque sea un poco, es ser culpable de un gran pecado; pero
hasta un pequefio pecado tiene por consecuencia un gran sufrimiento. Las
practicas a que te entregas, divorciadas del conocimiento correcto, son tan
hueras como la paja separada del trigo. Abandona esta absurda autotortura,
sigue el camino de IoErth&rkaray realiza actos justos con buena fe y
conocimiento cierto; porque solo éste es el camino de la emancipacion”.
Entonces el SefiolaRva canté un himno a las serpientes moribundas, que
expiraron tranquilamente en su presenciasVa regreso a su palacio y las
serpientes —después de esa muerte meritoria— renacieron inmediatamente
en el mundo subterraneo: el macho era ahora béaglaa, “el sefior de la
Tierra” (la serpiente césmicesa, que sostiene la tierra con su cabeza), y

la hembra, Padavati (la diosa Lakmi). Ambos fueron ilimitadamente

felices.

El viejo y retorcido Matpala —ahora hay que decirlo— no era otro que el
perverso hermano. Como ledn, habia matado y devorado al salvador al final
de su anterior encarnacion, y en consecuencia, arrojado a los sufrimientos
del quinto infierno, habia permanecido alli por un periodo de diecisiete
océanos de tiempo. Después, durante un periodo de tres océanos
temporales, habiendo pasado por cierto numero de encarnaciones en formas
de cuadrupedos y realizado en ellas algunos actos meritorios, habia
renacido en recompensa con la forma de este viejo brutal. Pero las palabras
del nieto no tuvieron eco y el ermitafio continud con sus practicas estériles
hasta su muerte.

El principe se convirtié en un joven adulto, y al llegar a la edad de dieciséis
afios su padre dese0 procurarle una esposa, pero el joven rechazo la idea.
“Mi vida”, dijo, “no sera tan larga como la del primerthaskara, el Sefior
Rsabha: solo alcanzaré los cien afios. Dieciséis de mis breves afios ya han
pasado en juegos juveniles; al llegar al trigésimo ingresaré en la Orden.

¢, Deberia casarme por un periodo tan corto, con la esperanza de conocer
algunos placeres, que, después de todo, son imperfectos?”

El rey comprendié. Su hijo se estaba preparando para el Gran
Renunciamiento; todos sus esfuerzos para detenerlo serian vanos.

El joven penso en su corazén, ahora colmado por el espiritu del
renunciamiento: “Por muchos afios gocé el estado de Indra; pero el deseo
de placer no fue abatido. ¢De qué le serviran unas gotas de agua terrena a
uno cuya sed no fue saciada por un océano de ambrosia? El deseo de placer
s6lo aumenta con el goce, como aumenta la virulencia del fuego si se afiade
combustible. Los placeres son sin duda agradables momentaneamente, pero



HEINRICH ZIMMER, FILOSOFIAS DE LA INDIA, LAS FILOSOFIAS DE LA ETERNIDAD

Sus consecuencias son malas, pues para satisfacer los apetitos de los
sentidos tenemos que entrar en el reino del dolor, sin prestar atenciéon a los
mandamientos morales y cayendo en los peores vicios. De aqui el alma se
ve obligada a emigrar naciendo y renaciendo, ingresando hasta en el reino
de las bestias y pasando por las esferas de los sufrimientos del infierno. Por
consiguiente, no perderé mas afios de mi vida en la vana persecucion del
placer”.

Entonces el futurdirthdrikaracomenzo a practicar las “Doce

Meditaciones” y observé que la cadena de las existencias carece de
principio, que es dolorosa e impura, y que el yo no tiene otro amigo que si
mismo. Los tronos de todos los indra temblaron en los cielos, y los dioses
descendieron a celebrar el teratyara, “el saludable suceso del
Renunciamiento”’qannyisa-kalyira), y se dirigieron al salvador

diciéndole: “El mundo duerme profundamente, envuelto en una nube de
ilusion. De este suefio no despertara, salvo que toques la clarinada de tu
ensefianza. Tu, el lluminado, el despertador del alma infatuada, eres el
Salvador, el gran Sol ante quien nuestras palabras, lamparas de meros
dioses como somos nosotros, son insignificantes. Tu debes hacer ahora lo
gue has venido a hacer: asumir los votos, aniquilar al endwaigan,

alejar las tinieblas de la ignorancia y abrir el camino hacia la beatitud”.
Habiendo dicho estas palabras, esparcieron flores ante sus pies.

Cuatro Indra descendieron con sus séquitos; sonaron trompetas celestiales;
ninfas del cielo comenzaron a cantar y a bailar; las divinidades gritaron:
“iVictoria al Sefior!” y el Indra del cielo Sudharma condujag\ a un

trono que milagrosamente habia aparecido. Asi como un rey, en el
momento culminante del ceremonial de la “Vitalizacién del rey”

(rajasiiya), es consagrado con una aspersion de agua, asi también lo fue
Par$va, con un elixir del divino Océano Lacteo, vertido con un vaso de oro.
Ornado su cuerpo de adornos celestiales, volvié junto a sus padres, se
despidio de ellos y los consolé con suaves palabras. Luego los dioses lo
condujeron al bosque en un palanquin celestial.

El cortejo se detuvo bajo cierto arbol ar§¥a, descendiendo del palanquin,

se paro al lado de una losa de piedra. El tumulto de la multitud fue
aminorando a medida que con sus propias mairdgaRcomenzo a

guitarse los adornos y vestiduras, uno por uno. Cuando quedo
completamente desnudo, el renunciamiento llend su corazon. Orientd su
cara hacia el norte y con las manos juntas se incliné en honor a los
Emancipados, habiéndose liberado de deseos. Se arrancé cinco cabellos y
se los dio a Indra. El dios los acepté y, regresando al cielo, con reverencia
los arrojo al Océano Lacteo. Asi, durante el primer cuarto del undécimo dia
de luna del mepauwsa (diciembre-enero), el salvador tomé sus ultimos

votos. De pie en una postura rigida, ayunando con una resistencia absoluta
y observando con perfecto cuidado las veintiocho reglas primarias y las
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noventa y cuatro reglas secundarias de la OrdeéyaPentrd en posesion

de lo que se llama conocimient@na:paryaya: el conocimiento de los
pensamientos ajenos. Leones y cervatos jugaban en torno de él, en todas las
partes del bosque reinaba la paz.

Pero la meta final no podia obtenerse sin otro suceso, porque el antagonista
aun debia dar su ultimo golpe. Un dia, cuando el salvador estaba parado en
perfecta quietud, firme, absorto en la meditacion, de pronto el carruaje de
un dios del orden luminoso, llamadaiSéra®, detuvo su marcha por el

éter; pues ni siquiera un dios puede pasar por el resplandor de un santo de
la magnitud de ®#sva, absorto en la meditacion. Con su saber clarividente,
Sanvara se dio cuenta de lo que habia ocurrido; pero en seguida supo que
el santo era#svantha.

El personaje del carro era, una vez mas, el viejo antagonista, ahora en
forma de una divinidad menor a consecuencia de los poderes obtenidos por
las penitencias del viejo Mgdala. El fastidiado dios decidié entonces
reanudar su vieja batalla, utilizando en esta oportunidad las fuerzas
sobrenaturales que habia llegado a dominar. Asi, produjo una densay
terrible oscuridad e hizo aparecer un rugiente ciclon. Los arboles saltaban
por el aire hechos pedazos. La tierra se partid, abriéndose con gran ruido;
derrumbaronse los altos picos, haciéndose polvo. Cayé una lluvia
torrencial. Pero el santo seguia inmutable, sereno, absolutamente perdido
en su meditacion. El dios, iracundo, se puso espantoso: la cara negra, la
boca vomitando fuego, y, como el dios de la muerte, se coloco alrededor
del cuello un collar de cabezas humanas. Se abalanzo6 candtra, P

fulgurando en la noche y dando gritos de muerte; pero el santo no se
movio.

Todo el dominio subterraneo de la Serpiente que sostiene la tierra comenzé
a temblar, y el gran Dharandra, “Rey de la Tierra”, dijo a su consorte, la
diosa Padaivati: “El compasivo Sefior a cuyas dulces ensefianzas en el
momento de nuestra muerte debemos nuestro actual esplendor, estéa en
peligro”. Los dos salieron, hicieron signo de obediencia al Sefior, que
permanecia inconsciente de su llegada, y, colocandose a ambos lados de él,
levantaron sus formas prodigiosas, extendieron sus caperuzas y asi ni una
gota del torrente pluvial toco el cuerpo del santo. Las apariciones eran tan
grandes y terribles que el diosiSéara hizo girar su carruaje y hiyé

0 Llamado también Mekhaitin, por ejemplo en la obra de Bradevasri, Parsvanitha Caritra (cf.
Bloomfield, op. cit., pags. 117-118).

10, segun otra version: Cuando el Sefiwéw va se coloco bajo un arkasoka, decidido a obtener
la iluminacion, unasurallamado Meghailin lo atac6é en forma de ledn y luego envié una tormenta de
lluvia para ahogarlo. Pero el rey serpiente Digrenvolvidé su cuerpo en torno a €l y lo cubrié con su
caperuza. “Entonces élsura, viendo tanta firmeza en el Sefior, quedd atonito y su orgull@legd.c
Obedecio al victorioso y se fue a su lugar. Dhgtambién, viendo que el peligro habia pasado, retorné a
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Parsva entonces quebro los grillos deksmmanuno a uno, y quedd

absorto en la Contemplacion Blanca, por la cual hasta las ultimas y mas
pequefias trazas del deseo humano que procura obtener ventajas quedan
disueltas. Durante el auspicioso decimocuarto dia de la luna menguante del
mescaitra (marzo-abril), se quebraron los sesenta y tres lazos asociados a
los cuatro modos d&hrmandestructor, y el salvador universal logro la

pura omnisciencia. Habia ingresado en el decimotercer estadio del
desarrollo psiquico: estaba “emancipado aunque encarnado”. Desde ese
instante, cada particula del universo estaba al alcance de su mente.

Su principal apostol, Svayambhu, rogaba respetuosamente que el
Tirthankara ensefara al mundo, y los dioses prepararon un salon de
reuniones de doce partes, que se llamoé “congrega@anigvasaraa), en

el que habia un lugar purificado para cada especie de ser. Vinieron
tremendas multitudes y a todos sin distincion —muy en contraste con el
procedimiento de los brahmanes— el compasivo Sediegvddio su

instruccion purificadora. Su voz tenia un sonido misteriosamente divino. El
Indra supremo queria que predicara la verdadera religion hasta en las mas
remotas regiones de la India, y él aceptd hacerlo. Dondequiera iba se erigia
una “congregacion” que en seguida era colmada.

Sanvara penso: “¢ Es realmente el Sefior una fuente tan infalible de
felicidad y de paz?” Llegd a uno de los grandes salones y escachva P
estaba ensefiando, e inmediatamente el espiritu de hostilidad que habia
persistido a través de las encarnaciones fue apaciguado. Abrumado por el
remordimiento, Savara se arrojo a los pies dar§¥aratha dando un grito.

Y el Tirth&rikara, con inagotable amor, consolé a quien en todos sus
nacimientos habia sido su enemigo. La mente dev&a, por la gracia de

su hermano, se abrio a la vision correcta y fue colocado en el camino de la
liberacion. Junto con él, setecientos cincuenta ascetas que habian
practicado con terquedad su devocion a las crueles penitencias —las cuales,
segun la concepcion jaina, son indtiles— abandonaron sus vanas practicas
y adoptaron la fe ddlirthédsikara.

Parsvaratha ensefié durante sesenta y nueve afios y once meses, Yy
finalmente, habiendo predicado por todas las tierras de la India, llegé a la
colina Sammeda Hasta ese momento habia estado en el segundo estadio
de la contemplaciéon. Ahora paso a la tercera etapa. Transcurrié un mes 'y
seguia absorto.

El periodo de la vida humana detthaskara estaba por concluir. Cuando

de ella no quedaba mas que lo suficiente para pronunciar las cinco vocales,
Parsvaratha paso al quinto estadio de la contemplacion. Setenta y cinco

su lugar”. (Comentario de Devendra Wdttaradhydyana #tra 23, publicado y traducido por Jarl
CharpentierZeitschrift der Deutschen Morgenlandischen GesellschAfl, 1915, p4g. 356.)

2 A causa de los muchos santos y sabios que han alcanzado la lluminacion alli, ese lugar es sagrado
para los jaina.
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afos antes s@rmandestructores habian sido destruidos; ahora los
ochenta y cinco lazos asociados a los cuatro modkardenno

destructivo fueron aniquilados. Esto ocurri6 el séptimo dia de la luna
menguante dera'vana (julio-agosto) y el SeforaRva inmediatamente

pasoé a su liberacion final. La ménada vital se elevé a la Siddhia

pacifica region de eterna bienaventuranza en la cumbre del universo,
mientras su cadaver reposaba en la cumbre de la colina sagrada.
Encabezados por los diferentes Indra, los dioses bajaron a celebrar el
guinto y ultimoKalyé&a: “el saludable suceso de la Liberacioniglsa-

kalyana). Colocaron los restos mortales en un palanquin de diamante,
rindiéronle reverente culto, vertieron sustancias de suave fragancia sobre el
cuerpo sagrado y se inclinaron en signo de obediencia. Entonces, de la
cabeza del dios Agni-kunm@&a(“El joven Principe del Fuego”) broté una
llamarada del fuego celestial y el cuerpo fue consumido. Los dioses,
después de la cremacion, se frotaron la cabeza y el pecho con las sagradas
cenizas y marcharon a sus celestes lugares con cantos y danzas triunfales.
Hasta hoy, el monte Sammeda es conocido con el nombre de Colina de
Parsvaratha, recordando asi a las gentes la existencia del vigésimotercer
Tirthankarajaina, que alli consiguio su liberacion y desde alli partié a la
Siddhasila para nunca regresar.

2. IMAGENESJAINA

Hay varias correspondencias muy similares entre la leyenda de la ultima
vida de Rrévaratha y la biografia del Sefior Buddha. Ademas, ciertas
imagenes del Buddha, que lo muestran protegido por una serpiente, apenas
pueden distinguirse de las detthasikara (vide lam.IV y V). Sin lugar a

dudas, ambas religiones comparten una tradicion comun. Los nacimientos
de ambos salvadores son muy parecidos; también lo son las anécdotas del
maravilloso conocimiento que poseian cuando nifios. Los augures
predijeron a ambos un mismo futuro o co@akravartino como Redentor

del Mundo. Ambos crecieron como principes, pero abandonaron los
palacios de sus padres para irse al bosque con el propésito de dedicarse a
empresas similares de autorrealizacion ascética y, en los episodios
culminantes de estas biografias —el logro de la liberacion—, el ataque de
Sanvara a Rrévaratha corresponde al deaké, el dios del deseo y de la
muerte, contra el meditabundo GautaSakyamuni.

Porque, como dice la leyenda, cuando el futuro Buddha se hubo sentado
bajo el arbol llamad&o, en el Lugar Inconmovible, el dios cuyo nombre

es Mira (“Muerte”) y también Ema (“Deseo™§® lo desafio, tratando de
sacarlo de su estado de concentracion. Bajo el aspectoree #esplego

“3 Cf. supra, pags. 121-123.
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ante el salvador meditabundo la mayor distraccion del universo
representada por tres diosas tentadoras acompafiadas de sus séquitos y,
cuando éstas no produjeron el efecto acostumbrado, recurrio a la terrible
forma de Mira. Con un poderoso ejército tratdé de aterrorizar y aun de

matar al Buddha, causando tormentas de viento, aguaceros, y arrojando
rocas llameantes, armas, brasas, cenizas calientes, arena, barro hirviendo y
finalmente una gran oscuridad, para acometerlo. Pero el futuro Buddha
permanecié inmovil. Al entrar en el &mbito de su concentracién, los
proyectiles se convertian en floresaril le arrojé un filoso disco, que se
transformé en un dosel florido. Entonces el dios cuestioné el derecho del
Bienaventurado a sentarse alli, baj@e)en el Lugar Inconmovible, ante

lo cual el futuro Buddha soélo tocé la tierra con la punta de los dedos de su
mano derecha y la tierra trond, atestiguandolo: “jYo soy tu testigo!”, trono

la tierra con cien, con mil, con cien mil rugidos. El ejército dea\de

disperso, y todos los dioses de los cielos descendieron con guirnaldas,
perfumes y otras ofrendas en sus manos.

Esa noche, mientras del arlign, bajo el cual estaba sentado, llovian flores
rojas, en su primera vigilia el Salvador adquirié el conocimiento de sus
existencias previas; en la vigilia media logré el ojo divino, y en la dltima la
comprension de los origenes interdependientes. Ahora era el Buddha. Los
diez mil mundos temblaron doce veces, hasta las costas del océano.
Banderas y gallardetes, brotaron en todas direcciones. Florecieron lotos en
todos los arboles, y el sistema de los diez mil mundos fue como un ramo de
flores que giraba por el affe

Evidentemente esta victoria final se parece mucho a laréeafRitha,

salvo que la serpiente “Sefior de la Tierra” aun no ha aparecido. En cambio,
la Tierra misma defiende al héroe. Sin embargo, la leyenda del Buddha
prosigue relatando que el Bienaventurado se sento6 con las piernas cruzadas
durante siete dias al pied®@, después de esta hazafia, gozando la felicidad
de la emancipacion, y luego fue hacia otro arbddaalyandel Cabrero,

donde permanecié sentado durante otros siete dias, y posteriormente se
dirigio al arbol llamaddviucalinda.Ahora bienMucalindaera, el nombre

de una gran serpiente, que moraba justamente en las raices de ese arbol.
Mientras el Buddha experimentaba alli la bienaventuranza de la
iluminacién, se oy6 intempestivamente un poderoso trueno, soplé un viento
frio y la lluvia comenz6 a cadentonces Mucalinda, el rey serpiente, salié

de su morada y, envolviendo el cuerpo del Bienaventurado siete veces con
sus pliegues, extendié su gran caperuza sobre su cabeza diciendo: “jQue
ni el frio ni el calor, ni los mosquitos ni las moscas, ni el viento ni el sol, ni
los sefiores reptantes se acerquen al Bienaventurado!” Luego de siete dias,

4 Jataka 1. 68. (Abreviado de la traduccion de Henry Clarke WarBenidhism inTranslations,
Harvard Oriental Series, vol. lll, Cambridge, Mass., 1922, pags. 76-83).
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cuando Mucalinda supo que la tormenta se habia dispersado y que las
nubes habian desaparecido, desenrollé su espiral del cuerpo del
Bienaventurado y, convirtiéndose en un joven, se presentd ante €l y con sus
manos juntas en la frente le hizo revereficia

No es posible reconstruir con precision el vinculo que existe entre las
versiones jaina y budista. Ambas pueden haberse originado en el simple
hecho de que, cuando los acaudalados miembros laicos de ambas
confesiones comenzaron a emplear artesanos para esculpir imagenes de sus
salvadores, los principales modelos de las nuevas obras de arte tenian que
provenir de prototipos indios mas antiguos, entre los cuales los mas
importantes eran logaksa y losnaga, ejemplares del sabio ser

sobrenatural, dotado de intuicion y poder milagrosos, que habia figurado
destacadamente en el culto doméstico de la India desde tiempos
inmemoriales. El pueblo los consideraba como genios protectores y
dadores de prosperidad. Sus formas aparecen en todas las puertas y en la
mayoria de los templos locales. Lyaksa (espiritus de la tierra y de la
fertilidad) son representados como robustas figuras de pie, de forma
humana, en tanto que lngga (los semihumanos genios serpentinos),
aunque generalmente también se los representa en forma humana, con
frecuencia tienen la cabeza protegida por una gigantesca caperuza de
serpiente, como en lamina 111*®. Cuando los artesanos que durante siglos
habian estado proporcionando imagenes para satisfacer las necesidades
generales del culto doméstico indio afiadieron a su catalogo las figuras de
ciertos salvadores sectarioarfa y Buddha, basaron sus concepciones en
las formas mas antiguas, y algunas veces suprimieron, pero otras
retuvieron, los sobrehumanos atributos serpentinos. Estos signos
caracteristicos del ser sobrenatural parecen haber proporcionado el modelo
del halo budista de épocas mas recientigle (A&m. X; y no es nada

improbable que las leyendas especiales de béadaa y Mucalinda

tuvieran origen como posteriores explicaciones de la combinacion de las
figuras de la serpiente y el salvador, que encontramos en las imagenes
jainistas y budistas.

La version jainista de la leyenda es mas dramatica que la budista, y
concede a la serpiente un papel mas importante. Mas notables alun son las
imagenes jainistas daRvaratha que lo representan con dos serpientes

gue salen de sus hombrewdé Iam. VI & esto apunta a alguna clase de
conexién con el antiguo arte mesopotamidadd lam. VI ¢y sugiere la

gran antigiiedad de los simbolos incorporados al culto jaina. En el Cercano
Oriente, a continuacion del periodo de Zoroastro (primera parte del primer

4> Mahavagga,primeras secciones, de la traduccion de Warren, op. cit.,3%88.
“¢ Otras formas deaga son la serpiente, la serpiente de cabeza mdiltiple, y el torso humano con cola
de serpiente. Cf. Zimmek¥yths and Symbols in Indian Art and Civilizatipdgs 59 y sigs.
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milenio a. C.), cuando el pantedn persa fue sistematizado en términos de
poderes buenos (celestes) contra poderes malignos (terrestres), la serpiente
guedod clasificada entre estos ultimos. Como tal, la encontramos no solo en
la Biblia hebrea, en el papel de Satan, sino también en la leyenda y el arte
persas tardios con la figura diehhak, el gran tirano malvado del poema
épico medievaShihnamahdel poeta persa Firdaud 010 d.C.). En este

ultimo papel, la figura presenta forma humana con serpientes que brotan de
sus hombrosvide Iam. VI B*’, muy parecida a la de un hermano malo o
terrible de Rrsvartha.

El primero de los veinticuatrtirthasikara jaina, Rsabhaatha, que, segun

la tradicion, vivid y ensefid en el mas remoto pasado prehistérico, aparece
en lalamina VII.Es una tipica imagen jaina del santo perfecto,
completamente desapegado de la esclavitud del mundo porque esta
absolutamente purificado de los elementokatenanque tifien y deforman
nuestras vidas humanas normales. Esta escultura pertenece al siglo Xl o
XII de nuestra era y esté tallada en alabastro, material preferido para
representar el estado de claridad alcanzado portkésikara, pues sugiere

muy bien la sublime transparencia de un cuerpo purificado de la escoria de
la materia tangible. Mediante prolongadas penitencias y abstinencias, el
santo jaina se purga sistematicamente no solo de sus reacciones egoistas
sino también de su naturaleza bioldgica, y asi se dice que su cuerpo es “de
admirable belleza y de una fragancia maravillosamente Pura. No
se.enferma ni transpira ni esta sometido a las impurezas que resultan de la
digestion™®. Es un cuerpo similar al de los dioses, que no se alimentan de
comida burda, ni sudan ni conocen la fatiglaaliento de losTirthankara

es como la fragancia de los lirios acuaticos; su sangre es blanca, como la
leche fresca de la vacBe aqui que tengan el tono del alabastro; no
amarillo, rosado u oscuro, como la gente por cuyas venas corre sangre roja.
Y su carne no tiene olor a carne.

Todo esto esta expresado por el material y la postura de esta estatua jaina
del primer salvador. La piedra es blanca como la leche y brilla con un
brillante resplandor de luz divina, mientras que la rigida simetria y la
completa inmovilidad de la postura le dan una expresion de alejamiento
espiritual. La manera preferida de representaritihaszkaraes, si no esta
sentado en una posturaytea,de pie, en actitud de “desprenderse del
cuerpo” kayotsarga: rigido, erecto e inmovil, con los brazos duros hacia
abajo, las rodillas derechas y los dedos de los pies directamente hacia

47 Una forma mas antigua de esta figura persa se conserva en la tradicion armenia, en la que
Azhdahak (= avéstico Azhi Daka > pahlaik Datak > persa modern®ahhak), el Dragdn rey, es
representado en forma hurnana con serpientes que le brotan de los hombros, Azhdahak es vencido por
Vahagn, asi como el Ahi (or¥a) védico por Indra, el Azhi Daka avéstico por Atar (el dios Fuego, hijo
de Ahura Mazda), y la Serpiente del jardin del Edén por el Hijo de Maria.

8 Helmuth von Glasenapper Jainisinus. eine indische Erlésungsreligi@erlin, 1925, pag. 252.
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adelante. El ideal fisico de este superhombre es comparable al de un leon:
pecho y hombros poderosos, nada de caderas, leves nalgas felinas, un
abdomen alto como una columna y dedos largos y bien formados, tanto, en
las manos como en los pies. El pecho, ancho y suave de hombro a hombro,
muestra los efectos de prolongados ejercicios respiratorios practicados
segun las reglas dgbga.A este asceta se le da el nombre de “hénged)(
porque ha conseguido la suprema victoria humana, éste es el sentido del
titulo deMahavira, “el gran (nahaj héroe Vyira)”, que le fue conferido al
contemporaneo de Buddha, Vardham el vigesimocuartdirthaszkara.

Al santo se lo llama tambiélina, el “vencedor” y a sus discipulos, por

ende jaina, los“seguidores (0 hijos) del vencedor”.

Antiguamente, los monjes jaina andaban completamente desnudos,
despojados de todas las marcas de casta y signos particularizadores que
pertenecen a la esencia de las vestiduras indias y simbolizan la
participacion de quien las usa en la trama de la esclavitud humana. Mas
tarde, en el periodo del Mahra, muchos comenzaron a usar un vestido
blanco como una concesion a la decencia, y se llamaron a si mismos
sveti’mbara, “aquellos cuya vestimentarfbarg es blancasyetg”.

Esta vestidura denotaba su ideal de pureza alabastrina, de modo que no se
apartaban mucho de la heroica costumbre de los conservadores, que
continuaron llamandosgigambara,‘aquellos cuya vestimentarfbarg es

el elemento que llena las cuatro regiones del espaig)d*. Por

consiguiente, a losirthasnkara, unas veces se los pinta totalmente

desnudos y otras vestidos de bla@bhaiatha, en el monumento de
alabastro que hemos mencionado, lleva una delgada tunica de seda que le
cubre las caderas y las piernas.

Pero un problema especial surge de la iconografia jaina como resultado de
la drastica pureza del ideal detthaskara. Al escultor no se le permite
perjudicar el sentido de su representacion, modificando de alguna manera
el perfecto aislamiento de los seres liberados, ajenos a toda particularidad.

“9°En la época de la incursion de Alejandro Magno a través del Indo (327-326 a. figaiobara
eran todavia suficientemente numerosos como para atraer la atencion de los griegos, que los llamaron
gimnosofistas;fildsofos desnudos” nombre sumamente adecuado. Continuaron floreciendo a la par de
los svet@’mbara hasta después del afio 1000 de nuestra era, cuando el gobierno musulman los obligé a
vestirse.

Nota del compiladorLa opinion de Zimmer acerca de la relacion de los “vestidos de espacio” con
los “vestidos de blanco” difiere de la de los propiestz’mbara, que se estiman representantes de la
practica jaina original y consideran que un cisma en el afio 83 de la era cristiana dio origen a los
digambara.Sin embargo, los testimonios griegos tienden a confirmar la existencia de gimnosofistas por
lo menos desde el siglo IV a. C. y prestan apoyo a la pretensiondigdosara,segun la cual son ellos
quienes han conservado la practica mas antigua. Segun ldigésidbarasobre el cisma, en tiempos de
Bhadralahu, octavo sucesor de Malira, surgié una secta de principios relajados, que en el afio 80 de
nuestra era se convirtio en la actual comunidad déveigmbara (cf. Hermann Jacobi, “Digambaras”,
en HastingskEncyclopaedia of Religion and Ethiesl. IV, pag. 704).
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Las pristinas ménadas vitales deben ser representadas sin defectos.
Entonces, ¢,como puede el devoto distinguir a un “vencedor” de otro, Si
todos —habiendo trascendido la esfera del cambio, el tiempo y la
especificidad— se parecen como gotas de agua? Para solucionar esta
dificultad se recurrio al sencillo expediente de proporcionar a cada imagen
un emblema que remite al nombre o bien a algun otro detalle distintivo de
la leyenda deTirtharkara correspondiente. Por esta razon la estatua de
Rsbharitha —cuyo nombre significa literalmente “Sefnaitha) toro

(rsabhg@”— muestra un pequefio zebu macho bajo los pies del salvador.
Por efecto de esta yuxtaposicion, en dramatico contraste con estas figuras
acompaifantes que recuerdan el mundo y la vida; abandonada por el
Tirtharnkara, se destaca el majestuoso desapego de la figura perfecta,
equilibrada y absolutamente independiente del santo en su triunfante
aislamiento. La imagen del liberado no parece ni animada ni inanimada,
sino penetrada de una extraia calma intemporal. Es humana por sus rasgos
y su forma, pero inhumana como un témpano; y asi expresa perfectamente
la idea de haberse retirado con éxito de la ronda de la vida y de la muerte,
de los cuidados personales, del destino individual, los deseos, los
sufrimientos y los sucesos en general. Como una columna de alguna
sustancia supraterrena,Teithasikara, el “autor del cruce”, el que abre

camino cruzando el rio del tiempo, marchando hacia la liberacion y
bienaventuranza finales de la otra orilla, se yergue olimpicamente inmovil,
absolutamente despreocupado por las multitudes de jubilosos devotos que
se apifian a sus pies.

EnSravaaa Bdgola, en el distrito de &#an, Maigr, hay una figura colosal
(vide lam. VII) de esta clase, erigida alrededor del afio 983 de nuestra era
por Gmundraya, ministro del rey jamalla, de la dinastia Gga. Esta

tallada en una aguja rocosa vertical, prodigioso monolito que se alza sobre
una colina a mas de cien metros sobre el nivel de la ciudad. La imagen
mide unos diecinueve metros de alto y tiene algo mas de cuatro de diametro
en las caderas; es, pues, una de las mayores esculturas del mundo que se
mantienen en su posicion sin soportes. Los pies descansan sobre una
plataforma baja. Unas vides que trepan por el cuerpo del salvador aluden a
un episodio de la vida de Gomtadtambién llamado Batbali, “brazo

fuerte”), del primefTirthaskara, Rsharitha. Se dice que se pasé un afio sin
moverse en esta posturayi®a.Las vides crecieron cubriéndole los

brazos y los hombros; alrededor de sus pies nacieron hormigueros; pero él
seguia como un arbol o una roca en el desierto. Hasta hoy, toda la
superficie de la estatua es ungida cada veinticinco afios con manteca
derretida, por lo cual se mantiene limpia y parece nueva.

Segun una leyenda, esta imagen se remonta hasta una fecha muy anterior al
afio 983 de nuestra era, pero habia sido olvidada durante siglos porque
nadie sabia donde estaba. De acuerdo con esta tradicion, la estatua fue
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erigida por Bharata, que fue el primero de los miti€akravartinde la

India®® Ra'vana, el fabuloso caudillo de los demonios de Ceilan, le rindid
culto y, cuando los hombres la olvidaron, quedo cubierta de tierra. La vieja
leyenda nos dice quea@undaraya, informado por un mercader viajero
acerca de la existencia de la estatua, hizo un viaje al lugar sagrado con su
madre y algunos comparieros. Al llegar el grupo, una divinidad terrena
femenina, layaksni Kusmandi que habia sido servidora defthasikara
Aristanemi se manifestd y sefialo el sitio oculto. Entonéesudaraya,

con una flecha de oro, abri6 la colina y pudo verse la colosal figura. La
tierra fue apartada y se trajeron artesanos para que limpiaran y restauraran
la imagen™.

Los emblemas de IoBrthaskara son los siguientes: Rsabha, un toro; 2.

Ajita, un elefante; 3Sambhava, un caballo; 4. Abhinandana, un mono; 5.
Sumati, una garza; 6. Padmaprabha, un loto rojo; As@ajpuna cruz

gamada; 8. Candraprabha, una luna; 9. Suvidhi, un delfisy'tda, el

signo llamaddrivatsaen el pecho; 11Sreyamsa, un rinoceronte; 12.
Vasupjya, un bufalo; 13. Vimala un cerdo; 14. Ananta, un halcén; 15.
Dharma, un rayo; 1&anti, un antilope; 17. Kunthu, una cabra; 18. Ara, un
diagrama llamadaandyivarta; 19. Malli, una jarra; 20. Savrata, una

tortuga; 21. Nami, un loto azul; 22. #éanemi, una caracofa 23. Rirsva,

una serpiente; 24. Matira, un ledn. La posicidn erecta en la que
generalmente se encuentran posee una caracteristica rigidez de marioneta,
gue se debe y alude al hecho de estar intimamente absortos. A esta postura
se la llama “desprendimiento del cuerpkriyotsargg.

El modelado evita los detalles, pero no es chato ni incorpéreo; el salvador
carece de peso y en €l no palpita la vida ni hay promesa de placeres, pero,
con todo, es un cuerpo, una realidad etérea por cuyas venas corre leche en
lugar de sangre. Entre los brazos y el tronco, y entre las piernas, se dejan

*0 Para la leyenda del nacimiento de Bharata, véase la famosa pieza tea@iid asa, Kakantal:

(trad. inglesa en “Everyman’s Library”’, n°® 629). Bhérata era el antepasado de los clanes del
Mahabha'rata. A la India como pais se lo llama Bha'rata (“descendiente de Bhérata”), y lo mismo a sus
habitantes.

1 Glasenapp, op. cit., pags. 392-393. Segun otra leyenda (también recogida por Glassenapp),
Camundaraya mandé hacer esta imagen segun un modelo invisible de Bhérata, alto en Potanapura.

Hay una estatua de Gémmata, de seis metros de alto, sobre una colina a 25 km al sudoeste de la
ciudad de Maigr. Otra fue erigida en 1432 por el principe Vinatya de Ka'rkala, en Kanda [Kanara]
meridional, Madi’s. Y en 1604, en el mismo distrito, en Vanur (Yenur), una tercera, de mas de once
metros de alto, fue levantada por Timm@aR que puede haber sido descendiente gtauadaraya.

Algunas de estas figuras, segun la tradicion, nacieron sin esfuerzo humano. Otras fueran hechas por los
santos de las antiguas leyendas y luego, como el colosintadaraya, segun se ha dicho antes, fueron
redescubiertas milagrosamente.

%2 Arstanemi, o Nemiatha, el predecesor inmediato dar#a, estd emparentado, en su biografia
semilegendaria, conikna, el profeta de IBhagavad-@&a hindl. Krsna pertenece al periodo épico del
Mahabha'rata, que sefiala la terminacion de la época feudal aria (cf. supra, pag. 62, nota del compilador).
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espacios vacios para destacar el espléndido aislamiento de la figura
sobrenatural. No hay un contorno de contraste ni rasgos individuales
interesantes ni un perfil que se destaque, sino una mistica serenidad, una
calma andnima, que ni siquiera se nos invita a compartir. El desnudo esta
tan alejado de la sensualidad como las estrellas o la nuda roca. En el arte
indio, el desnudo no tiene por finalidad sugerir un encanto sensible (como
las imagenes griegas de ninfas y Afroditas) ni un ideal de perfecta hombria
corporal y espiritual, desarrollada en las competencias deportivas (como en
las estatuas griegas de jovenes atletas triunfadores en los juegos sagrados
de Olimpia y de otras partes). El desnudo de.las diosas indias es el de la
fértil e indiferente Madre Tierra, mientras que el de los rigldakasikara

es etéreo. Hecha de alguna sustancia que no deriva del ciclo vital ni se
relaciona con él, la verdadera estatua jaina “vestida de ciid@ingbarg
expresa el perfecto aislamiento del que se ha despojado de todos los
vinculos. Es un absoluto que “permanece en si mismo”, un desapego
extrafo y perfecto, un desnudo majestuosamente frio en su pétrea sencillez,
rigidos contornos y abstraccion.

La forma de la imagen deélrthaszkara escomo una burbuja: a primera

vista su actitud inexpresiva parece un poco primitiva —sencillamente
parada sobre sus dos piernas—, pero en realidad es un trabajo muy
consciente y bastante complicado, pues evita todos los rasgos dinamicos,
exuberantes y triunfadores del arte hindd contemporats@omo lo
representan las maravillosas y vitales esculturaswte, Badami y otros

lugares. El santo y el artista jaina ignoran deliberadamente la sin tregua
vitalidad de los dioses hindues y de su mistico despliegue césmico, como Si
protestaran contra ello. El transparente silencio de alabastro revela la gran
doctrina que abre paso hacia el mas alla: el camino jaina para escapar de la
universal multiplicidad de tentaciones e ilusicfies

Es importante tener en cuenta queTioth&ikaray susimagenes

pertenecen a una esfera totalmente diferente de la de los cultos ortodoxos
hinddes. Los dioses hindues, que moran en los cielos trascendidos por
Parsvaratha, todavia pueden ser alcanzados por la plegaria humana,

*3 Para ejemplos de arte hindd y budista, véanse las laminas I, II, lll, IV, IX, X, XI, XII.

> Por otra parte los jaina, al construir sus templos, generalmente seguian la tradicion estructural de
las sectas hindues. Los templos jaina gjpiRana y Gujait pertenecen al mismo periodo al que debemos
los magnificos monumentos hinddes de la India superior, construidos justamente antes de las invasiones
musulmanas de los siglos X al XIIl de nuestra era. En esa época, los rageseBgieron los templos
sikhara (“torres”) de Orsa, y se construyeron en Khajho los templos en forma de torre. La fase jaina
de este rico periodo comienza con las estructurasliténB (960 de nuestra era) y se cierra con el templo
Tejahpla en el MonteAbu (1232 después de Cristo). Dos notables monumentos son el templo de Vimala
Sha en el montabi (ca. 1032) y el templo situado en Dabhoi, ambos en @ujea. 1254). Cf. Ananda
K. Coomaraswamlistory of Indian and Indonesian Art.
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mientras que la suprema liberacion lograda pofidkaskaralos coloca

mas alla de toda solicitud terrena.

No es posible sacarlos jamas de su eterno aislamiento. Superficialmente, su
culto puede parecerse al de las divinidades hindues que no solo se dignan
prestar atencion a las plegarias humanas sino que hasta condescienden a
bajar a las inanimadas imagenes de los templos —como si fueran su trono o
asiento pitha)>> —en respuesta a ritos consagratorios que los conjuran o
invitan. En efecto, los jaina guardan profundo respeto a las estatuas de sus
Tirthankaray cuentan leyendas acerca de su milagroso origen. Sin
embargo, no tienen una actitud de culto. La historia que vamos a narrar
referente al SefioraBva en su pendltima vida terrena da la clave del
caracter especial de la actitud jaina.

Como se recordara, el nombre del salvador era el denavdakurara.
Después de derrotar a los gobernantes de las naciones vecinas y hacerse
Cakravartin,suministro le sugirié la conveniencia de celebrar una
ceremonia religiosa en honor detthaskara Aristanemi; pero, cuando el

rey entrd al templo a rendir culto, fue asaltado por una duda. “¢,De qué
sirve —pensé— inclinarse ante una imagen, si las imagenes son
inconscientes?” Pero en ese momento habia en el templo un santo llamado
Vipulamati, que le disip6 la duda. “La imagen —dijo al rey— afecta la
mente. Si ponemos una flor roja ante un vidrio, el vidrio sera rojo; si
ponemos una flor azul oscuro, el vidrio sera azul oscuro. Del mismo modo,
la mente cambia segun la presencia de la imagen. Contemplando la forma
del desapasionado Sefior en un templo jaina, la mente automaticamente se
colma de un sentimiento de renunciamiento, mientras que, al ver una
cortesana, se inquieta. Nadie puede mirar la forma pacifica y absoluta del
Sefior sin reconocer sus nobles cualidades, y esta influencia cobra mas
fuerza si uno rinde culto. La mente se purifica al instante y si se tiene la
mente pura, estamos en camino hacia la bienaventuranza final”.

El sabio Vipulamati ilustré esta leccion que dio al rey con una metafora que
guarda analogia con muchas otras de las diversas tradiciones de la India,
tanto jaina como no jaina. “En cierta ciudad —le dijo— habia una hermosa
cortesana que murio, y su cuerpo fue llevado a la pira funeraria. Un hombre
licencioso que acertaba a pasar por el lugar miré su belleza y pensé cuan
afortunado hubiera sido si al menos una vez en su vida hubiera tenido
oportunidad de gozarla. Simultaneamente un perro que andaba por alli, al
ver que echaban el cuerpo al fuego, pensé qué sabrosas comidas habria
podido hacerse con él si no hubieran decidido desperdiciarlo arrojandolo a
las llamas. Pero un santo, también presente, penso cuan lamentable era que

% Cf. infra, pags. 279-454.
% Cf supra, pag. 160. Véase también 151, nota 1.
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alguien dotado de semejante cuerpo no lo hubiera aprovechado practicando
los dificiles ejercicios defoga

“Habia un solo cadaver en ese lugar —prosiguio Vipulamati— pero
producia tres clases de sentimientos en tres testigos diferentes. Porque las
cosas externas producen efectos segun la naturaleza y la pureza de la
mente. La mente —concluydé— se purifica con la contemplacion y el culto
de losTirthasikara. Por tanto, las imagenes de Togthasnkaranos

capacitan para gozar de los placeres del cielo después de la muerte y hasta
pueden preparar nuestra mente para la experiencmrdata’ .

3. LOS AUTORES DEL CRUCE

El jainismo niega la autoridad de Ngeday las tradiciones ortodoxas del
hinduismo. Por esta razén se lo considera como una de las religiones
heterodoxas de la India. No deriva de fuentes ariobrahmanicas, sino que
refleja una cosmologia y una antropologia mucho mas antiguas, de las
clases superiores del noroeste de la India prearia, con arraigo en el mismo
subsuelo de arcaicas especulaciones metafisicas Yjogael Sinkhyay

el budismo, que constituyen los otros sistemas indios no véditas

invasion aria, que domind las provincias noroccidentales y norcentrales del
subcontinente en el segundo milenio a.C., no extendio todo el peso de su
impacto mas alla de la parte media del valle del Ganges y, por lo tanto, no
toda la nobleza prearia de los estados del noreste fue barrida de sus tronos.
Muchas familias sobrevivieron y, cuando las dinastias de la raza invasora
comenzaron a mostrar sintomas de agotamiento, los vastagos de los
primitivos linajes nativos fueron capaces de imponerse nuevamente.
Candragupta el Maurya, por ejempljqrovenia de una familia de esta

clase. Lo mismo el Buddha.skaku, el mitico antepasado de la legendaria
dinastia solar a la que pertenecia Rama, hérdeadef yana,lleva un

nombre que sefiala mas el mundo de las plantas tropicales de la India que
las estepas de donde descendieron los invasoreskpugs significa

“cafia de azucar” y sugiere un ambiente de totemismo vegetal aborigen.
Aun Krsna, la encarnacion divina celebrada eNlahabha’rata, cuya

sintesis de ensefianzas arias y prearias se halla resumidzhaudgad

Gita™°, no nacié de linaje brahmanico sikgtriya—del clan Hari—, al

gue van asociadas ideas nada ortodoxas. La religiomsda 8omprende
muchos elementos que originariamente no formaban parte del sistema
intelectual védico; y Kna, en la célebre leyenda que lo representa
levantando el monte Govardhan, aparece desafiando a Indra, el rey de los

" Cf. supra, pag. 58, la nota del compilador, y Apéndice B.oBh el Sinkhyay el budismo seran
tratados méas adelante, infra, cap. Il y IV.

%8 Cf. supra, pag. 41.

% Tratado infra, pags. 299-322.
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dioses védico-arios, y hasta humilland@ié&demas, el padre der$ta,
Vasudeva, era hermano del padre del vigésimo seglirttidsikara jaina,

el Sefor Agtanemi y, por lo tanto, su conversion a la comunidad ortodoxa
tiene que haber sido reciente.

Como veremos en los capitulos siguientes, la historia de la filosofia india se
caracteriza sobre todo por una serie de crisis de interaccion entre el estilo
de pensamiento y de experiencia espiritual de los invasores védico-arios y
el estilo primitivo dravidico no ario. Los brahmanes fueron los principales
representantes del primer estilo, en tanto que el otro fue conservado y
finalmente impuesto por las casas reales sobrevivientes de la poblacion
india nativa, de prearios de piel oscura. El jainismo conserva la estructura
dravidica con mayor pureza que las otras grandes tradiciones indias y, en
consecuencia, es una manifestacion directa, comparativamente sencilla,
clara y simple, del dualismo pesimista en el que reposa no solo el
pensamiento dearhya,del Yogay del budismo primitivo, sino también

gran parte de los argumentos deUasnisad, e inclusive el denominado
“nodualismo” deVedinta: por estas razones, en este capitulo nos
ocuparemos primeramente de €l, y luego, en el capitulo VII, pasaremos a
los sistemas, muy afines, d&&ikhyay del Yoga.El capitulo VIII sera

dedicado al majestuoso desarrollo brahmanico, que constituye la linea
principal de la ortodoxia hindu y que es la columna vertebral de la vida y
del saber de la India, en tanto que el budismo sera discutido en el capitulo
IX, primero como una vigorosa y demoledora protesta contra la supremacia
de los brahmanes, pero finalmente como una ensefianza no muy distinta de
la que imparten las escuelas brahmanicas ortodoxas. Finalmente, en el
capitulo X, presentaremos y resefiaremos brevemente el tema del Tantra,
gue es una aplicacion psicoldgica, sumamente complicada, de los
principios de la sintesis ariodravidica, que configur6 a las filosofias y
practicas budistas y brahmanicas en la época medieval y que hasta hoy
inspira no sélo la totalidad de la vida religiosa de la India sino también gran
parte de las ensefianzas populares y esotéricas de las grandes naciones
budistas: Tibet, China, Corea y Japon.

Pero volvamos a lo&irthaszkara. Como dijimos, representan lo mas
vividamente posible la victoria, destructora de la vida, del principio
trascendente sobre las fuerzas de la cafngva y los otros colosos, cuyas
altas formas talladas en alabastro apuntan al cielo como flechas, se
liberaron de las esferas de los temores y deseos humanos pasando a un
reino alejado de las condiciones, victorias y vicisitudes del tiempo.
Erguidos en la posicion de “desprenderse del cuerpo”, o sentados en la
recogida “postura del loto” propia dgdgin concentrado, representan un

80 SisterNivédita y Ananda K. Coomaraswamilyths of the Hindus and Buddhistéueva York,
1914, pags. 230-232.
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ideal en verdad muy diferente del tonante ideal védico que afirma el mundo
segln la férmula de “morir en torno al Poder sagrddo”

Veintidds de esto$irthaikarajaina, negadores de la vida, pertenecen a
la antigua y semimitica Dinastia Solar, de la cual se considera que
descendio el salvador hindama, y que por su ambiente esta lejos de ser
aria, mientras que los otros dos pertenecen al clan Hari, la familigsickg K
el héroe popular de piel azulnegra. Todas estas figuras,Kama y los
Tirthankararepresentan el resurgimiento de una concepcion del mundo
totalmente distinta de la de los triunfantes pastores de ganado y jinetes
belicosos que habian entrado en la India desde las llanuras transhimalayas y
cuya forma de vida se habia impuesto durante casi mil afios a todos los que
la habian enfrentado. Léa&da,como los himnos homéricos de los griegos,
fueron productos de una conciencia dedicada a la accion, mientras que las
figuras de lodirthérkarase destacan como las expresiones mas notables
de todo el arte representativo del ideal que niega el mundo y rechaza
absolutamente los atractivos de la vida. No encontramos aqui el dominio de
las fuerzas cosmicas puestas al servicio de la voluntad humana, sino, por el
contrario, la implacable trituracion de las fuerzas cosmicas, tanto las del
universo externo como las que palpitan en el torrente de la sangre.
Paréva, el vigesimoterceFirthasikara, es el primero de una larga serie que
podemos encuadrar en un marco histéricostAnemi —que lo precedio
inmediatamente, y cuyo hermano, Vasudeva, fue padresda, €l
popular salvador hindi— es apenas perceptible. Y aun asi, hasta en la
biografia de Rr$va el elemento legendario es tan fuerte que nos cuesta
sentir la presencia de un ser humano realmente vivo y animado. La
situacion es diferente, sin embargo en el caso del GEirtiwaskara,
Vardhamna Malavira, porque éste vivid y ensefid en la época,
comparativamente bien documentada, del Buddha. Lo podemos imaginar
facilmente moviéndose entre los innumerable monjes y maestros de esa
época de fermento intelectual. Tanto los textos budistas como los jaina nos
permiten captar reflejos de su presencia e influjo.
Como todos loFirthasikara anteriores y como su contemporaneo el
Buddha, Mahvira tampoco era de ascendencia aria ni tenia el menor
parentesco con los semidivinos videntes, sabios, cantores y magos,
antepasados de las familias brahméanicas y fuentes de la tradicional
sabiduria védica ortodoxa. Era ksdtriya del clan Jata (por lo que se lo
llamaba Jéta-putra, “hijo de Jita”), habia nacido en Kidagama®™
(kurda, “agujero practicado en el suelo para almacenar aguatha,
“aldea”), suburbio de la floreciente ciudad de ¥kida moderna Basarh, a

b1 Cf. supra, pags. 63-69.
62 Ciudad gobernada por caudillos feudales indios, conocidos también por los antiguos documentos
budistas relativos al itinerario del Buddha (@&hzparinibbana-suttanta
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unos cuarenta kilbmetros al norte de Patna, en la provincia nororiental de
Bihar), y sus padres, Sidaltta y Triala, eran ya piadosos jaina, devotos

del Seior Rréva. Malavira fue su segundo hijo, y sus padres le pusieron el
nombre de Vardha@na, que significa “crecimiento, aumento”. A su

debido tiempo se caso6 con una joven que sus padres le habian elegido,
Yasoda, que le dio una hija, #ojja. Cuando sus padres murieron, \ha

tenia treinta afios; habiendo tomado la direccion de la familia su hermano
mayor, Nandivardhana, Vardhana le solicitdé permiso para llevar a cabo

su resolucion de hacerse monje, y su hermano le permitié cumplir el
proyecto por tanto tiempo acariciado. Las autoridades monasticas también
aprobaron su peticién, e ingres6 en la Orden cumpliendo los, usuales ritos
jaina.

Luego vinieron doce afos de severas mortificaciones. Después de trece
meses descartd sus ropas y al final de una larga y dura prueba alcanzé el
estado de “aislamiento e integraciokéyalg que implica la omnisciencia

y la liberacion con respecto a toda esclavitud terrena, correspondiente a la
“lluminacion” (bodhi)de los Buddha. Maivira vivio en la tierra cuarenta

y dos afios mas, predicando universalmente la doctrina e instruyendo a sus
once discipulos principales, llamadys:adhira, “cuidadores de la

multitud (de los seguidores)”. Cuando murié @malRlogrando asi la

liberacion final(nirvara), tenia setenta y dos afios de edad. La secta

sveti’ mbarasitla esta fecha en el afio 527 a.C., como comienzo de su era;
los digambarala colocan en 509, y los investigadores modernos alrededor
de 480, pues Mahira fallecié s6lo unos afios antes que el Buffdha

Un dialogo que se conserva entre las sagradas escrituras de la secta

svelr’ mbard” afirma que las ensefianzas des¥a y de Mahvira son
esencialmente las mismas.skedherente dediva, hace preguntas a
Sudharma-Gautama, uno de los discipulos del maestro mas joven,
Mahavira, y todas sus preguntas reciben respuestas que le parecen erroneas.
Finalmente Malivira lo apremia diciéndole: “SeguarBvaratha los

Grandes Votos son en namero de cuatro; ¢,por qué, entonces, Viaraham
dijo que eran cinco?” A lo cual Gautama contestars\Riratha

comprendio el espiritu de su época y se dio cuenta de que a la gente de su
tiempo le convenia una enumeracion de cuatro Grandes Votoayikéah
presentd los mismos cuatro votos como si fueran cinco a fin de que la
doctrina jaina fuera mas aceptable a la gente de su tiempo. No hay
diferencia esencial en las ensefianzas de amiibaskara’.

El quinto voto, que K&, adherente de la ensefianza ae\R, ahora ponia

en cuestion, era el que se referia a las ropas y que habia producido el cisma,

% Esta biografia se basa en el relato que da Jacobi, en el articulo “Jainism”, en Hastings,
Encyclopaedia oReligion and Ethicssol. VII, pags. 466-467.

6 Uttaradhyayana Satr&3 (Sacred Books of the East, vol. XLV, pags. 1kgg). La autenticidad
de este texto es negada pord@gmbara.
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pues implicaba una serie de revisiones de actitud y de conducta. Los
conservadores no solo insistian en permanecer “vestidos de cielo”, sino que
también rechazaban todas las demas reformas de/ivleahPor ejemplo,
Mahavira permitia que las mujeres profesaran votos de ascetismo, en tanto
gue en la secta “vestida de cielo” se les prohibia hacerlo y tenian que
esperar una posterior encarnaciéon masculina. Sin embargo, es verdad que
Mahavira no predicé nada absolutamente nuevo; solo modificé y desarrollo
lo que RArévaratha ya habia ensefiado, y que a su vez seguramente habia
sido ensefiado por muchos santos y sabios de épocas arfteriores

Las escrituras de los jaina mencionan como contemporaneos aeifdah

los mismos reyes del noreste de la India que segun fuentes budistas
reinaron durante la vida del Buddha. Los textos candnicos de los budistas,
gue datan de los primeros siglos a. C., mencionan frecuentemente a los
jaina bajo su antiguo nombre diegrantha’®, “sin nudo, lazo o atadura”, es
decir, “los desatados”, y se refieren a ellos como si constituyeran una secta
rival, pero en ninguna parte se los considera como de reciente fundacion. A
su jefe lo llaman Hiaputra Vardhaana, (“Vardhanna, hijo del clan

Jrata”), Mahavira (el “Gran Héroe”), y Jina (el “Vencedor”), y, en

contraste con el Buddha, nunca se lo presenta como discipulo de maestros
cuyas doctrinas no le satisficieron. Mgita permanecio fiel a la tradicion

en que habia nacido y que abrazé plenamente cuando se hizo monje jaina.
Al alcanzar la meta suprema perseguida por esta tradicion —proeza muy
rara—, no la refutd sino que conquistd nueva fama para el viejo camino.
También en contraste con el Buddha, nunca se dice que la iluminacién de
Mahavira le permitiera comprender un nuevo principio filoséfico o le
proporcionara algin conocimiento especial que no fuera familiar a su
época. No fue el fundador de una nueva comunidad ascética sino el
reformador de una comunidad antigua. No ensefié una doctrina nueva; solo
se dice que en el momento de su iluminacion adquirié el conocimiento
perfecto de algo que tanto él como su comunidad ya conocian imperfecta y

% Nota del editorQuizéel lector tenga dificultades para seguir la argumentacion de Zimmer, pues en
el texto al cual se refier&{taradhyayana @tra 23.29) la afirmacion acerca de las ropas es precisamente
lo contrario de lo que podria esperarse. Dice: “La ley ensefiada por Vanghpirohibe usar ropas, pero
la del gran sabio@va permite una prenda inferior y otra superior”. Confieso que no sé como Zimmer
habia pensado tratar esta contradiccion, pues no ha dejado notas al respecto, y no recuerdo haber
discutido con él este punto. Sus originales sobre esta parte de la historia del jainismo han quedado
incompletos. Sin embargo, como subraya el hecho de que “la autenticidad de este texto es negada por los
digambard (véase la nota supra), puede ser que se propusiera sugerir guetfgabarainvirtieron la
situacion histérica para dar a sus costumbres el prestigio del maestantigé®. Esto daria a los
digambarala apariencia de seguir una regla posterior y meramente temporaria, cuando en realidad, seguin
su tesis, eran losveti’ mbaraquienes representaban la forma mas reciente. Como se ha observado mas
arriba (pag.172en la nota del compilador), Zimmer se adhiere a la vedig@mbarade la secuencia
histérica de las modas de los “vestidos de cielo” y de los “vestidos de blanco”.

® Nirgranthaes palabra sanscrita; la voz pali, en los textos budisiig@sa.
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parcialmente. Se limitd a entrar en un orden preexistente desde hacia
mucho tiempo y unos doce afios mas tarde alcanzo la realizacion. De este
modo cumplié plenamente lo que habia sido prometido, lo que su tradicion
siempre habia indicado como ultima instancia de su sagrada, detallada y
compleja representacion religiosa de la naturaleza del hombre y del
universo.

Por consiguiente, los documentos histéricos budistas parecen abonar la
tesis jaina tradicional de que Mafira fue el Gltimo —no el primero, como
han afirmado hasta hace poco, con insistencia, los eruditos occidentales—
de los jaina “Autores del cruce del torrente del renacimiento a la otra
orilla”. Y, como hemos visto, hay buenas razones para conceder que el
“Autor del cruce” que le precedidaRvaratha, puede haber sido un
personaje histérico real.

Pero antes deaBvaratha est4 Aktanerni (0 Nemiatha), el vigésimo
segunddlirthasikarade la actual fase “descendentaVasarpii) del ciclo
universal del tiempo c6smi€o cuyo emblema distintivo es el clarin de
guerra hindi —la caracola—, y cuyo color iconogréfico es el Ait@o
existencia no esta probada por documentos histéricos ricos, pero se refleja
en narraciones legendarias que lo relacionan con los héroes del periodo
feudal de la caballeria indoaria descrito eMahzbha’ rata y enla leyenda

de Krsna. Se dice que era primo hermano dsnK; su padre,

Samudravijaya (“Conquistador de toda la tierra, hasta las costas de los
océanos”), habia sido hermano del padre de&K Vasudeva. Por ser
heterodox®’, el ciclo hind( de Kna lo pasa por alto. Este ciclo, a pesar de
gue también presenta rasgos heterodoxos, ha sido incorporado al gran
corpus de leyendas ortodoxas; pero los jaina pretenden queaNarfue

muy superior a ksna, tanto por sus hazafas fisicas como por sus
realizaciones intelectuales. Su disposiciéon amable y modesta, asi como su
rechazo del lujo y la adopcién de la vida ascética, lo pintan como exacto
reverso de ksna. Su nombre completo, Atanemi, es un epiteto de la

rueda solar y del carro solar, “cuya llamarf) esta indemnea(isza) = es
indestructible”; lo cual sugiere que pertenecia a la antigua dinasti&.solar

7 El ciclo del tiempo gira continuamente, segun jama. El actual periodo “descendente”
(avaséarpii) fue precedido y serd seguido por uno “ascendent€Sarpii). Sarphi sugiere el
movimiento reptante de una “serpien{sarpin); ava-significa “abajo”, yut- quiere decir “arriba”. El
ciclo serpentino del tiempo (la serpiente que envuelve al mundo, mordiéndose su propia cola) seguira
dando vueltas siempre, a través de estos periodos “ascendentcs” y “descendentes”.

%8 Asi como caddlirthankara tiene un emblema distintivo (cf supra, p4@5), asi también tiene un
color. Elde Matavira, cuyo animal es el ledn, dsrado; el de #svaratha, azul (cf. Jacobi, loc. cit., pag.

466).
89 Cf. supra, pag. 58 nota del compilador.
0 Cf. supra, pag. 92.
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Con estelirthasikara, la tradicion jaina pasa los limites de la historia
documental para internarse en el terreno del pasado mitolégico. Pero de
aqui no se desprende que el historiador tenga derecho a afirmar que ningun
gran renovador y maestro de la religion jaina —quiza llamado

Aristanemi— precedi6é aakvaratha. Lo que ocurre es que no estamos en
condiciones de saber hasta donde debe permitirse que la imaginacion se
remonte siguiendo la linea de [Gsthasikara. Pero evidentemente las

fechas asignadas por la tradicion jaina deben rechazarse tan pronto como
vayamos mas alla desRvaratha, porque se dice que Aenemi vivio

ochenta y cuatro mil afios antes gaes¥aratha, lo cual nos llevaria al
paleolitico inferior, en tanto que dEtrthésikara precedente, Nami (cuyo
emblema es el loto azul y cuyo color es el del oro), se cuenta que murio
cincuenta mil afios antes que shainemi, es decir, en la época eolitica; a
Suvrata, el vigésimo (cuyo animal es la tortuga y cuyo color es el negro) se
le fija una fecha anterior en un millén y cien mil afios. Y con Malli, el
decimonono (cuyo emblema es una jarra y cuyo color es el azul) ya nos
internamos en las eras geoldgicas prehumanas, mientras que Ara, Kunthu,
Santi, Dharma, Ananta, Vimala y otros nos transportan aun mas alla de los
célculos geologicos.

Esta larga serie de salvadores semimitolégicos, que se prolonga hacia el
pasado, época tras época, cada uno de los cuales ilumina el mundo de
acuerdo con las exigencias de su tiempo, pero adhiriéendose estrictamente a
la doctrina Unica, tiende a afianzar la creencia de que la religion jaina es
eterna. Una y otra vez ha sido revelada y renovada, en cada una de las
edades indefinidamente sucesivas, no solo por los veinticuetiészkara

de la actuaserie “descendente”, sino por un namero infinito de mundos sin
término. La duracion de la vida y la estatura deTlohasikara mismos en

las fases mas favorables de los ciclos que se repiten eternamente (los
primeros periodos de las series deseendentes y los ultimos de las series
ascendentes) son fabulosamente grandes; en efecto, en los buenos tiempos
de antafio las dimensiones fisicas del hombre, asi como su fuerza y su
virtud, eran mucho mayores de las que hoy se conocen. Por esta razon, las
imagenes de losirthankara soncolosales. Las proporciones enanas de los
hombres y héroes de épocas inferiores son resultado y reflejo de la
disminucién de su valor moral. Hoy ya no somos gigantes; en realidad,
somos tan pequenios, fisica y espiritualmente, que la religién de los jaina se
ha tornado demasiado dificil, y en este ciclo no habralimésy:kara.

Ademas, a medida que se aproxime el momento en que ha de concluir
nuestra actual época descendente, la escala de la humanidad decaera aun
mas, la religion de los jaina desaparecera, y finalmente la tierra se
convertird en una indescriptible marisma de violencia, bestialidad y dolor.
Esta filosofia es profundamente pesimista. La ronda de los renacimientos
en el mundo es infinita, esta llena de sufrimiento y no sirve de nada. Por si
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misma no puede proporcionar la liberacion; carece de gracia redentora;
hasta los dioses estan sujetos a su engafioso hechizo. Por lo tanto, el
ascenso al cielo, lo mismo que el descenso a los infiernos o purgatorios, es
una mera fase o etapa de la ilusion. Como resultado de una conducta
meritoria, uno renace como un dios entre dioses; como resultado de la mala
conducta, se renace entre las criaturas del infierno, 0 como un animal entre
las bestias; pero no hay escapatoria, por ningun lado, de esta perenne
circulacion. Continuaremos girando siempre, a través de las diferentes
esferas de placeres sin importancia y de dolores insoportables, a menos que
de alguna manera consigamos liberamasotros mismo$ero esto sélo

puede realizarse por un esfuerzo heroico, por una larga y realmente terrible
prueba de austeridades y de progresiva autoabnegacion.

4. LAS CUALIDADES DE LA MATERIA

Segun la cosmologia jaina, el universo es un organismovivo, animado en
todas sus partes por ménadas vitales que circulan por sus miembros y
esferas. Este organismo es inmortal y nosotros —es decir, las monadas
vitales que constituyen la sustancia misma del gran cuerpo imperecedero—
también somos imperecederos. Ascendemos y descendemos pasando por
diversos estados del ser, ora humano, ora divino, ora animal; y los cuerpos
parecen morir y nacer, pero la cadena es continua, las transformaciones
infinitas, y todo lo que hacemos es pasar de un estado al siguiente. La
vision interior del santo y vidente jaina que ha sido iluminado percibe la
manera como las indestructibles ménadas vitales circulan por el universo.
Las mdénadas vitales que gozan de los estados superiores del ser, es decir,
las que son temporariamente humanas o divinas, poseen cinco facultades
sensoriales, asi como una facultad pensamémas)duracion de vida

(ayu9, fuerza fisicgkaya-bala),poder de la palabi@acana-balay el

poder de respirggvasocchvisa-bala).En las otras filosofias clasicas de la
India —Sarkhya, Yoga y Vemhta—encontramos las mismas cinco

facultades sensoriales que aparecen en la formula jaina (tacto, olfato, gusto,
oido y vista); pero se afiaden las “cinco facultades de acciéon”, que
comienzan con el habladc, correspondiente a la jaimacana-bala)para
proseguir con el acto de agar(p&ni, la mano), la locomocié(pada, los

pies), la evacuaciompgyu, el ano) y la reproducciqupasthagl 6rgano de

la generacion). Se consemvenas(la facultad de pensar) pero aparece

ligada a otras funciones psiquichaddhi(la inteligencia intuitiva) y

ahaikara (la conciencia del ego). También se afiaden los ginbe o
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“alientos vitales®’. Al parecer, las categorias jaina representan un analisis
y descripcion de la naturaleza humana relativamente primitivos, arcaicos,
muchos de cuyos detalles sirven de base y han quedado incorporados a la
concepcioén india clasica, de fecha posterior.

Las ranas, los peces y otros animales que no provienen de un Utero carecen
de la facultad de pens@nanas) y por consiguiente reciben el nombre de
a-safjfiin(“insensibles”), en tanto que los elefantes, los leones, los tigres,
las cabras, las vacas y el resto de los mamiferos, por tener facultad
pensante, sosafjiiin.Los diferentes seres que estan en los infiernos y los
dioses inferiores, o mismo que los seres humanos, son tasabigm.

En contraste con esas concepciones que representan el alma como algo
diminuto, como un atomanu), o del tamafio de un pulgar, y con asiento

en el corazon, el jainismo considera que la ménada(jvita) se difunde

por todo el organismo. El cuerpo constituye, por asi decir, su atuendo; la
mobnada vital es el principio que anima el cuerpo. Y la sustancia sutil de
esta moOnada vital estd mezclada con particulkamean,como el agua

con la leche, o como el fuego con el hierro en una bola de hierro calentada
al rojo. Ademas, la materia kdrmica da seis coldesga) a la ménada

vital. Por esto se dice que hay seis tipos de mdénada vital, en serie
ascendente, cada una con su color, olor, gusto y cualidad de tangibilidad
como sigue:

6. blancasukla)
5. amarilla o rosad@padma,como un loto)

4. rojo fuega(tejas)
3. gris palomdkapota)

2. azul oscurd@nila)
1. negro(krsna)

Estos seis tipos se distribuyen en tres grupos de a dos, y cada par
corresponde precisamente a una de logjes o “cualidades naturales”

"l Estas categorias clasicas son tratadas infra, pags. 253-264. En el jainisino, elpéivaino se
usa en el sentido de “aliento vital” sino de “potencia corporal” y se refiere a las diez facultades citadas
mas arriba. Zimmer sugiere que el analisis de la psique que prevalecié en el periodo clasico de la filosofia
india, en la sintesis de los llamados “seis sistemas”, no era originariamente una aportacién brahmanica,
sino de origen no ario, introducida a través 8g&tkhya y del Yoga y que sus categorias estan
prefiguradas en la concepcion jaina. Para los seis sistemas, véase el Apéndice A.

2 No es muy dificil, ni siquiera a nosotros, imaginarnos una ménada vital maloliente o agria, o dulce
y fragante.
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de las escrituras clasicas @ahkhyay delVedinta’. Laslsya jaina que

llevan los nUmeros 1y 2 son oscuras; correspondgunaltamas,

“oscuridad”. Lalsya 3 es de color gris humo, y la 4 es rojo color de llama,;
ambas pertenecen al fuego y, asi, correspondpmalrajas(fuego =

rajas, “color rojo”; cf. rafj, “tefiir de rojo”;rakta, “rojo”). Finalmente, las

Isya 5y 6 son claras y luminosas, pues son estados de relativa pureza, y
constituyen las contrapartidas jaina del clagieea sattva;“virtud,

bondad, excelencia, claridad; ser ideal; el estado supremo de la materia”.
En suma, las selsya jaina parecen representar algun sistema de prototipos
arcaicos de los cuales derivaron los elementos de la teoriagledogue
posteriormente ejercio gran influencia.

El color negro caracteriza a la gente cruel, despiadada y brutal que dafia y
tortura a los demas seres. El azul oscuro caracteriza a las personas venales
y depravadas, codiciosas, insaciables, sensuales y veleidosas. El gris
paloma es tipico de los temerarios, imprudentes, incontrolados e irascibles;
en tanto que el rojo fuego es el color de los prudentes, honestos,
magnanimos y devotos. El amarillo es signo de compasion, consideracion,
ausencia de egoismo, no violencia y autodominio. Las almas blancas son
desapasionadas, absolutamente desinteresadas e imparciales.

A través de los 6rganos fisicos la materia karmica de seis colores afluye a
la monada como el agua entra en un estanque a través de los canales. Los
actos pecaminosos producen un “influjokdemanmalo” (papa-a’ srava),

lo cual aumenta la materia negra de la ménada. Por el contrario, los actos
virtuosos producen un “influjo dearmanbueno o sagradop(inya-

a'sravg, que tiende a blanquear la monada. Pero aurkastensanto
mantiene a la ménada atada al mufidaumentando la materia karmica
amarilla y blanca, los actos virtuosos producen los lazos mas suaves y

3 Nota del compiladarAqui tambien Zimmer sefiala el hecho de que en el jainismo sgupaefilas
categorias indias clasicas. Sobredaosa se encontrara un extenso pasaje infra, pags. 236-238; al lector
gue no esté farniliarizado con este concepto le convendra volver al presente parrafo después de acabar la
lectura de aquella seccion. Sin embargo, por adelantado puede afirmarse que, segin la concepcion clasica
hindd, la materia pgrak/ti) se caracteriza por las tres cualidadgs:d) siguientes: inercia (tamas),
actividad (ajas) y tension o armoniaséttvg , que no son meramente facultades sino la materia misma
del universo, que se dice esta constituido poglps como una soga con tres cuerdas retorcidagrel
tamases, por asi decir, el negro; ®ljas, rojo, y el sattva blanco. Cuando predomina @imas la
disposicion del individuo es torpe, perezosa y resentidajad lo torna agresivo, heroico y orgulloso, y
el sattvalo conduce al reposo iluminado, a la bondad y el entendimiento.

" Compéares®hagavad-@a 14. 5-9 “Los guza —sattva, rajay tamas—que nacen de la materia,
atan firmemente al inmortal morador-del-cuerpo al cuerpsafVa,por ser inmaculado, es luminoso y
posee la naturaleza de la paz y de la serenidad; ata creando apego a la felicidad y al conocimiento. El
rajas, esencia de la pasion, es causa de sed y de fascinacion; ata al morador-del-cuerpo apegandolo a la
accion. Finalmente, diamasnace de la ignorancia y aturde a todos los seres encarnados; ata por
inadvertencia, indolencia y suefio. Asi, mientragaelasoscurece el juicio y apega al error,rajas
apega a la accion y sattvaa la felicidad”.
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agradables; pero son siempre lazos, y no bastan para consumar la
liberacion. Para obtener mikvara hay que anular los “influjos’a(sravg

de toda clase, y esta detencién de la vida solo puede efectuarse
absteniéndonos de actuar en todo sentido. bueno ¢°malo

Un hecho fundamental que los “adeptos” de la sabiduria india suelen pasar
por alto es el hecho de que los maestros indios y los que se han liberado de
las cadenas del mundo rechazan por entero todos los valores de humanidad.
La “humanidad”, en el sentido del ser humano, el ideal de su perfeccion y

el de la sociedad humana perfecta, tuvo suprema importancia para el
idealismo griego, como hoy lo tiene para el cristianismo occidental en su
forma moderna; pero, ante los 0jos de los sabios y ascetas indios, los
Mahatmay salvadores iluminados, la “humanidad” no era otra cosa que

una cascara que debia ser perforada, destrozada y abandonada. En efecto, la
perfecta inactividad en el pensamiento, la palabra y la accién solo es
posible cuando uno ha muerto pardoslos intereses de la vida: muerto al
dolor y al placer asi como a todo impulso de poder; muerto a los atractivos
del ejercicio intelectual, muerto a las cuestiones sociales y politicas;
profunda y absolutamente desinteresado por el propio caracter del ser
humano. La sublime y suave cadena final, la virtud, es algo que también
habra que cortar. No se la puede considerar como meta sino solo como
comienzo de la gran aventura espiritual del “Autor del cruce”, un escalén

en el camino hacia la esfera sobrehumana. Esta esfera, ademas, no es solo
sobrehumana sino también superdivina: estd mas alla de los dioses, de sus
cielos, de sus placeres, de sus poderes cosmicos. En consecuencia la
“humanidad”, tanto en su aspecto individual como en el colectivo, ya no
puede preocupar a nadie que se esfuerce seriamente por alcanzar la
perfeccion siguiendo el camino de la sabiduria india. La humanidad y sus
problemas pertenecen a las filosofias de la vida que hemos discutido mas
arriba: las filosofias del éxit@rtha), del placertkama)y del deber
(dharma);pero éstas no interesan a quien literalmente ha muerto al tiempo,
y para quien la vida es la muerte.

S El Tirth&skara jaina, en virtud de su ilimitada intuicién u omnisciencia, que se basa en la pureza
cristalina e infinita irradiacién de la moénada: vital liberada de su sustancia karmica, percibe directamente,
en todas y cada una, el preciso color, sabor, fragancia y cualidad de la materia que infecta a la ménada
vital; sabe exactamente el grado de contaminacion, oscuridad o brilo de cada individuo que el
Tirthéskara ve, pues la luminosidad de la ménada atraviesa todo el organismo, y se concibe como algo
gue emana aun mas alla de la estricta circunferencia del cuerpo, de tal modo que forma a su alrededor un
halo, invisible a los mortales corrientes, pero claramente perceptible al santo iluminado. Aqui tenemos el
arcaico antecedente del halo —el “aura” de los te6sofos— que envuelve a toda forma viviente y que por
sus matices, oscuridades o brillos denuncia el estado del alma, mostrando si uno se halla sumido en
pasiones animales oscurecedoras y en ofuscadoras propensiones egoistas, o si ha avanzado por el camino
hacia la purificacion y hacia la liberacién con respecto a las cadenas de la materia universal.
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“Dejad que los muertos entierren a sus muéttosl es la idea que

gueremos expresar. Pero justamente por ello nos resulta muy dificil, a
nosotros los cristianos del Occidente moderno, apreciar y asimilar el
mensaje tradicional de la India.

La divinizacion heroica o sentimental del hombre segun las lineas de los
ideales humanitarios clasicos y modernos es algo totalmente extrafio a la
mentalidad india. Desde el punto de vista indio, la especial dignidad del ser
humano consiste solamente en el hecho de que es capaz de ser iluminado,
liberado de la esclavitud, y por ello, en dltima instancia, puede actuar como
supremo maestro y salvador de todos los seres, inclusive los animales y los
dioses. La moénada vital que ha alcanzado madurez suficiente para realizar
esta tarea superdivina desciende a la tierra desde el alto reino de la
bienaventuranza celeste, como lo hizo la ménada del Salvador jaina,
Parsvaritha’’, pues ante su sabiduria los temporarios deleites y poderes de
los dioses carecen de importancia. Luego, en una existencia final entre los
hombres, el salvador mismo obtiene la iluminacion perfecta, y con ella la
liberacion; y con sus ensefianzas renueva la doctrina intemporal acerca del
camino para alcanzar esta meta.

Este pasmoso ideal, expresado en las legendarias biografias de los Buddha
y los Tirthérkara, fue tomado en serio y al pie de la letra como un ideal

para todos. Se lo consideré como un ideal realmente abierto al hombre, y se
tomaron medidas para realizarlo. Al parecer, era una vision prearia y no
brahmanica del puesto del hombre en el cosmos, que se origind en el
subcontinente indio. EI camino de perfeccionamiento ensefiado por esta
doctrina era el del ascetismo d&lgay el de la autoabnegacion, y la

imagen gue la vision interior debia tener siempre presente era la de un
salvador humano que habria de redimir a todos, inclusive a los dioses.

En Occidente, estas ideas han sido sistematicamente reprimidas como
herejias: una herejia de titanismo. Ya para los griegos era la falta clasica
del héroe tragico, l&6p1¢ de los antidioses o titanes, mientras que la

Iglesia Cristiana se ha burlado de tal pretensién por considerarla
sencillamente increibf@ Sin embargo, en la poesia cristiana moderna se
puede sefialar por lo menos un ejemplo importante de la idea de un ser
humano que va a rescatar a Dios. En efecto, cuando en el tercer acto de la
opera de Wagner, Parsifal retorna con la lanza sagrada, cura a Amfortas, el
guardian del grail, que estaba enfermo, y devuelve el grail a sus benéficas
funciones, las voces de los angeles cantan desde las alturas; “jRedencion
para el Redentor!” Es decir: la sagrada sangre de Cristo ha sido redimida de

¢ San Mateo, 8: 22.

" Supra, pags. 161-162.

8 Véase, por ejemplo, lo que dicen de Simon Mago, Justino el Maidic cum Tryph.CXX, 16),
Tertuliano De Idol. 9, De Fugal2. De Anima34, Apol 13) y Origenes (CCelsum 1 57, VI 11) o
cualquier otra exposicion de misioneros cristianos actuales acerca de la religion india.



HEINRICH ZIMMER, FILOSOFIAS DE LA INDIA, LAS FILOSOFIAS DE LA ETERNIDAD

la maldicion o el encantamiento que anulaba su accion. Y tambn en
anillo de los Nibelungogle Wagner, encontramos un paralelo pagano de
este motivo desarrollado en términos casi idénticos. Brunilda calma los
sufrimientos de Wotan haciendo descansar al Padre supremo de todo el
universo al devolver el anillo a las aguas primordiales, y canta a Wotan:
“Ruhe nun, ruhe, du Gét{descansa, ahora, descansa, tu, Dios!). El
individuo iluminado, perfeccionado por el sufrimiento, omnisciente por la
compasion, desapegado por la conquista de su Yo, redime el principio
divino que, por si solo, es incapaz de desligarse de su propia fascinacion
por el juego cosmico.,

5. LA MASCARA DE LA PERSONALIDAD

En la epopeya homérica, Ulises bajé al mundo subterraneo a pedir consejo
a los muertos y encontré en la I6brega tierra crepuscular de Plutén y
Perséfona las sombras de sus antiguos amigos y compafieros que habian
caido en el sitio de Troya, o fallecido durante los afios siguientes a la
conquista de la ciudad. No eran mas que sombras en un reino de penumbra;
pero cada uno de ellos pudo ser reconocido al momento, pues todos
conservaban los rasgos que habian poseido en la tierra. Aquiles declar6 que
preferiria la vida dura y sin gozos de un oscuro campesino a plena luz del
dia entre los vivos, a la melancolica monotonia de su actual semiexistencia
como el mas grande de los héroes entre los muertos; sin embargo, Aquiles
conservaba perfectamente su identidad. La fisonomia, la mascara de la
personalidad, habia sobrevivido a la separacion del cuerpo y al largo exilio
gue lo habia alejado de la esfera humana y de la superficie de la tierra.

En ningln pasaje de la epopeya griega encontramos la idea de que el héroe
muerto pierda su identidad con respecto a su existencia anterior, temporal.
Los griegos de la época homérica no tuvieron en cuenta la posibilidad de
gue uno pudiera perder la personalidad historica. Tampoco se le ocurrio a

la mentalidad cristiana medieval. Dante, como Ulises, fue un viajero que
recorrié el mundo de ultratumba. Conducido por Virgilio entre los circulos
del Infierno y del Purgatorio, subi6 a las esferas y por todas partes, en todo
el recorrido de su viaje, vio y conversé con amigos y enemigos personales,
héroes miticos y grandes figuras de la historia. Todos fueron reconocidos
enseguida, y todos satisficieron su insaciable curiosidad volviendo a contar
sus biografias, demorandose, con relatos y argumentos, en pequefios
detalles de sus breves y fltiles existencias individuales. Sus antiguas
personalidades parecen haberse conservado perfectamente bien a través de
sus largos vagabundeos por los vastos ambitos de la eternidad.

9 Zimmer, The King and the Corpspags 51-52.
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Aungue definitivamente separados de los breves momentos de sus vidas
terrenas, todavia estaban preocupados por los problemas y molestias de sus
biografias y perseguidos por la idea de sus culpas, que los acuciaban en las
formas simbdlicas de sus respectivos castigos. La personalidad los tenia a
todos en sus garras, tanto a los santos del Cielo en su gloria como a los
torturados y sufrientes habitantes del Infierno. En efecto: segun los
cristianos medievales, la personalidad no habia de perderse con la muerte
ni habria de desaparecer, purgada por las experiencias del mas alla. La vida
de ultratumba habria de ser mas bien una segunda manifestacion y
experiencia de la esencia misma de la personalidad, realizada en una escala
mas amplia y en un estilo mas libre, y con un despliegue mas notable de la
naturaleza e implicancias de las virtudes y de los vicios.

Para la mentalidad occidental, la personalidad es eterna, indestructible,
indisoluble. Esta es la idea fundamental en que se basa la doctrina cristiana
de la resurreccion de la carne, pues la resurreccion significa que
reconquistamos nuestra querida personalidad en una forma mas pura, digna
de presentarse ante la majestad del Todopoderoso. Y se supone que esa
personalidad perdurara siempre, aunque, por una curiosa falta de logica, no
se cree que haya preexistido en ninguna parte, en cualquier forma o estado,
antes del nacimiento carnal del individuo mortal. La personalidad no existia
en las esferas extrahumanas, desde toda la eternidad, antes de manifestarse
temporalmente en la tierra. Se dice que ha nacido con el acto mortal de la
procreacion, pero se supone que proseguird después de desprendernos del
mortal atuendo procreado: temporal en su origen, inmortal en su fin.

El término “personalidad” deriva del sustantivo latino persona.

Literalmente personasignifica la mascara con que el actor del teatro

griego o romano se cubria la cara: la mascara “a través de laaeal (

dice Gona) su parte”. La mascara es lo que lleva los rasgos y la
caracterizacion del papel: los que permiten reconocer al héroe o a la
heroina, al criado o al mensajero, mientras el actor mismo, detras de la
caracterizacion, permanece anénimo, como un ser desconocido alejado del
drama y constitucionalmente despreocupado por los sufrimientos y

pasiones representados en el escenario. Originalmente el t@ensona

en el sentido de “personalidad” debe de haber significado que la gente solo
esta personificando lo que parece ser. La palabra da a entender que la
personalidad es solo la mascara de la parte que uno tiene que representar en
la comedia o en la tragedia de la vida y que no debe ser identificada con el
actor. No es una manifestacién de su verdadera naturaleza sino un velo.
Pero la concepcién occidental —que tuvo origen en los griegos y que luego
fue desarrollada por la filosofia cristiana— ha anulado la distincion,

implicita en el término, entre la mascara y el actor cuyo rostro oculta.
Ambos, por asi decir, se han vuelto idénticos. Cuando el drama ha
terminado no es posible sacarse la persona, que queda adherida en la
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muerte y en la vida del méas alla. Habiéndose identificado totalmente con la
personalidad representada en el momento que paso en el teatro del mundo,
el actor occidental no puede quitarsela cuando llega el instante de partir, y
la conserva indefinidamente, por milenios y hasta por eternidades, cuando
la pieza ha concluido. Perderersonasignificaria para él perder toda
esperanza de futuro mas alla de la muerte. Para él la mascara se ha fundido
y confundido con su esencia.

Por el contrario, la filosofia india subraya la diferencia, haciendo hincapié
en la distincion entre el actor y el papel. Siempre destaca el contraste entre
la existencia del individuo que se manifiesta y el ser real del actor anénimo,
oculto, velado, encubierto por las vestiduras del drama. En realidad, uno de
los esfuerzos dominantes del pensamiento indio a través de todos los
tiempos ha sido el de crear una técnica segura para mantener claramente
separadas ambas instancias. Durante siglos se han sucedido las minuciosas
definiciones de sus relaciones y cooperaciones reciprocas, y han perdurado
los esfuerzos practicos, sistematicos y denodados para pasar de los confines
de una a los insondables abismos de la otra, utilizando sobre todo los
innumerables procedimientos introspectivosXtt®la Penetrando y

disolviendo todas las capas de la personalidad manifiesta, la conciencia
inexorablemente introvertida perfora la mascara y, descartandola
finalmente en todos sus estratos, llega al andnimo y curiosamente
indiferente actor de nuestra vida.

Aungue en los textos hindues y budistas hay graficas descripciones de los
tradicionales infiernos y purgatorios, cuyos detalles son minuciosamente
presentados, la situacion nunca es la misma que encontramos en los
mundos escatolégicos de Dante y de Ulises, colmados de celebridades
muertas hace mucho tiempo que adn conservan todas las caracteristicas de
sus mascaras personales. En los infiernos de Oriente, aunque contienen
multitudes de seres que agonizan en medio de sufrimientos, ninguna de las
criaturas conserva los rasgos de sus individualidades terrenas. Algunas
pueden recordar que una vez estuvieron en alguna otra parte y saber a qué
acto se debe el castigo que estan sufriendo, pero, en general, todos estan
sumidos y perdidos en su miseria actual. Asi como cualquier perro esta
absorto en el estado de ser precisamente el perro que es, fascinado por los
detalles de su vida actual —y como nosotros mismos estamos en general
hechizados por nuestras actuales existencias personales— asi también lo
estan los seres en los infiernos hindues, jaina y budistas. No pueden
recordar ningun estado anterior, ninguna vestidura usada en una existencia
previa, sino que se identifican exclusivamente con lo que son ahora. Y ésta
es, desde luego, la razén por la cual estan en el infierno.

Tan pronto como esta idea india se hace presente al espiritu, se plantea la
cuestion de saber por qué uno esta obligesty lo que es. ¢ Por qué tengo

gue llevar la mascara de esta personalidad que pienso y siento ser? ¢ Por
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gué tengo que soportar este destino, las limitaciones, ilusiones y
ambiciones de este papel peculiar que estoy obligado a representar? O bien,
¢por qué, si me he desprendido de una mascara, estoy de nuevo llevando
otra ante las candilejas, representando otro papel en un escenario distinto?
¢, Qué es lo que me impulsa a seguir asi, a ser siempre algo particular, un
individuo, con todos estos particulares defectos y experiencias? ¢Donde y
cdmo podré alcanzar otro estado, el de no ser algo particular, acosado por
limitaciones y cualidades que obstruyen mi ser puro y sin limites?

¢, Podemos convertirnos en algo carente de todo matiz y color especificos,
no definidos por una forma, no limitados por cualidades: algo que sea no
especifico y, por lo, tanto, incapaz de ninguna vida especifica?

Tales son las preguntas que conducen a los experimentos ascéticos y a la
practica delvoga Surgen de un melancélico cansancio, de la voluntad de
vivir. La voluntad se ha fatigado, por asi decir, de las perspectivas de este
infinito antes y después, como si un actor de pronto se aburriera de su
oficio. Esta carrera intemporal de trasmigraciones se presenta como una
condena a un pasado sin recuerdos y a un futuro sin proyectos. ¢ Por qué
preocuparnos de ser lo que somos: hombre, mujer, campesino, artista, rico
o pobre? Si ya he representado, sin recordarlos, todos los papeles y
actitudes posibles, una y otra vez en el pasado irrecuperable y en mundos
gue se han disuelto, por qué sigo andando?

Sin duda llegariamos a aborrecer la trillada comedia de la vida si no
estuviéramos cegados, fascinados y engafiados por los detalles del papel
gue representamos. Si no estuviéramos hechizados por el argumento del
drama en que hemos sido atrapados en el presente, sin duda podriamos
decidirnos a renunciar, a abandonar la mascara, el vestido, la parte, todo.
No es dificil imaginar por qué, para algunos, podria llegar a ser fastidioso ir
con este permanente compromiso, representando personaje tras personaje
en este inacabable repertorio de la vida. Cuando se siente la. sensacion de
fastidio o de nausea (como ha ocurrido repetidas veces en la larga historia
de la India), la vida se rebela, se levanta contra su elementalisima tarea o
deber de seguir automaticamente adelante. Al pasar del individuo a la
colectividad, este impulso da lugar a la fundacién de érdenes ascéticas,
como las de las comunidades jaina y budistas de monjes sin hogar: huestes
de actores renegados, heroicos desertores, que se han exiliado a si mismos
de la farsa universal que es la fuerza de la vida.

Si estos renegados se tomaran la molestia de justificarse, discurririan asi:
“¢,Por qué tiene que importarnos qué somos? ¢ Qué interés auténtico
tenemos con respecto a todos esos papeles que la gente continuamente esta
obligada a representar? Es realmente lamentable la situacion del que ignora
gue uno ya ha represientado toda clase de papeles, una y otra vez, haciendo
de mendigo, de rey, de animal, de dios, y que la vida del actor no es mejor
en un caso que en otro. Porque el hecho mas evidente acerca del
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compromiso intemporal es que todos los objetos y situaciones del
argumento ya se han ofrecido y perdurado en repeticiéon indefinida a través
de los milenios. Hay que ser completamente ciego para seguir
sometiéndose a los hechizos de las mismas seducciones de antafio;
sojuzgado por las engafosas tentaciones que han seducido a todo ser que
haya vivido; saludando con expectacién, como a una nueva y emocionante
aventura, los mismos hechos triviales que han decepcionado
indefinidamente nuestros deseos y experiencias; apegandose a una u otra
ilusion. Y todo esto no es mas que el resultado del hecho de que el actor
sigue representando papeles, cada uno de los cuales aparentemente es
nuevo, pero que ya ha sido desempefado muchas veces, aungue con ropaje
ligeramente distinto y con otros repartos. Sin duda es una impasse ridicula.
La mente ha sido embrujada, atrapada por las presiones de una ciega fuerza
vital que arremolina a las criaturas en una incesante corriente ciclica. ¢ Y
por qué? ¢ Quién o qué lo produce? ¢Quién es el loco que mantiene esta
absurda comedia en las tablas?”

La respuesta que habria que dar a quien no fuera capaz de descubrirla por si
mismo es: el hombre; el hombre mismo: cada individuo. La respuesta es
evidente, porque cada uno sigue haciendo lo que siempre ha hecho,
Imaginando continuamente que hace algo diferente. Su cerebro, su lengua,
sus 6rganos de accién estan incurablemente dominados por un impulso de
hacer algo; y el individuo lo hace. Asi es como se crean nuevas tareas,
contaminandose a cada minuto con nuevas particulas de materia karmica
gue ingresan en su naturaleza, afluyen a su ménada vital, mancillan su
esencia y oscurecen su luz. Estas complicaciones lo atan a una l6brega
existencia de deseos e ignorancias, en la que atesora su transitoria
personalidad como si fuera algo sustancial —adhiriéndose al breve hechizo
de la confusa vida, que es lo Unico que conoce, acariciando este corto paso
de la existencia individual entre la cuna y la pira funeraria— y asi prolonga
inconscientemente el tiempo de su esclavitud extendiéndolo
indefinidamente en el futuro. Con su activa persecucion de lo que concibe
ser su propio bienestar o felicidad, o el de algun otro, solo consigue
estrechar sus propias ligaduras y las de los demas.

6. EL HOMBRE COSMICO

En el Cercano Oriente precristiano prevalecio la doctrina de que Dios tiene
forma humana. Los hebreos, por ejemplo, aunque les estaba prohibido
hacer imagenes de su divinidad, lo concibieron antropomaorficamente.
Jehova cred al hombre a su imagen y semejanoalos tenemos forma
humana, como descendientes de Adan, porque Jehova tiene esa forma.
Jehova es el Primer Hombre, Divino y eterno, mientras que Adan es solo el
primer hombrecreado a imagen de Jehov4, pero hecho de tierra y, por
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consiguiente, perecedero. Finalmente, Jesussegehddombre, o el hijo
del Hombre, que bajé de los Cielos para restaurar la perfeccion de la
imagen creada.

En contraste con estas concepciones del Cercano Oriente, de origen
sumerio y semitico, la tradicion india aborigen, prearia —que es la
representada por la.religion de los jama— considera que el Primer Hombre
no es Dios (es decir, Dios como algo distinto de la materia, que crea el
universo sacandolo de la materia como de un segundo principio diferente
de la propia esencia divina) sino el organismo del universo. Segun esta
creencia, el universo entero tiene forma humana, no tuvo principio y no
tendra fin. El Primer Hombre no eis'espiritu” como algo distinto de la
“materia”, sino la “materia espiritual” o “espiritu materializado”. En este
sentido, la filosofia del jainismo es monista.

Por otra parte, en su analisis de la psicologia y del destifouidire el
jainismo es dualista. A la ménada vitgV) se la considera como algo
absolutamente diferente de la “materia karmieajia, “no jiva’) de las

seis coloracioné8que la esclavizan y le impiden liberarse. El jainismo
comparte esta concepcion con la filosofia%i@khya,que tampoco es aria

ni védica y que también hunde sus raices en la cosmovision de la India
aborigefi’. En efecto, en édaikhya,las ménadas vitales (llamadasrusa)

se distinguen estrictamente de la materia inanimada (llapnakdi), y se
concibe gque la meta de los esfuerzos espirituales del hombre consiste en
realizar la separacion de ambas.

Este dualismo radical de las primitivas concepciones jagakhyaofrece

un notable contraste con el conocido “no dualismo” del brahmanismo
clasico, expresado en lepanisad, en laBhagavad @a y sobretodo en el
Vedinta®. En efecto, segln la ensefianza vedantina, la m@iedlati) es
energia materializad@rara, sakti), la cual a su vez es la manifestacion
temporal de la esencia eterna, incorporal y supraespiritual que es el mas
intimo Yo (atman)de todas las cosas. El Y@tman)despliega el reino
fenoménico de la mater{graksti) y simultaneamente entra en él bajo la
forma de mdnadas vitales o yoes individuajas( purua). En otras
palabras: todas las cosas, en todos sus aspectos, son solo reflejos del Unico
eterno Yo —Atman-Brahman—gue por esencia estd mas alla de toda
definicién, nombre y fornfd

80 Cf. supra, pag. 187.

81 Cf supra, pag. 58, la nota del compilador.

82 Nota de1l coniffiladorEste tema seré tratado largamente infra, pags. 282-362. Zimmer por ahora se
limita a decir que aunque la concepcion jaisanskhyaes dualista, y la védica y vedantina. es no dualista
respecto de la relacion de la ménada vifala( purusa) con la materia karman, prakti), ambas
tradiciones presentan al Hombre Césmico como idéntico al universo, no como un externo Dios, creador
de algo absolutamente separado de él.

8 Cf supra, pags. 69-75.
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En uno de los textos brahmanicos fundamerftalesmos, por ejempldn
verdad, lo no-existente estaba aqui en el princigge “no-existente” no

debe considerarse simplemente como una nada, porque si asi fuera no se
hubiera dicho que “estaba”. Luego en el texto encontramos esta pregunta:
¢Quéera este no-existerRé lo cual se contest&nergia vital(prana).
Hablando juntas, las siete energias vitghesi) dicerf® : En verdad, en

el estado en que ahora nos encontramos, nunca seremos capaces de
producir. Por lo tanto, de estos siete homidessdecir, de ellas mismas]
hagamos un hombre. Convirtieron a los siete homfaliEs mismasgn un
hombre (...) Fue él quien lleg6 a ser el Sefior de la Progenie.

Y este Hombre, el Sefor de la Progenie, sintio el deseo dentro de si:
“iQuisiera ser mas! jQuisiera parir!” Se esforzé y creo calor interno.
Cuando se hubo esforzado y creado calor, sacé de si, como su primera
creacion, el Poder Sagrado, es decir “la triple sabidur[ifs Veda)].Esta

triple sabiduria se convirtié en una sdlida “plataforma” sobre la cual pudo
pararse firmemente (...).

Sobre este sdlido lugar estuvo luego firmemente parado y ardio
interiormente. Saco de si, del hablad), las aguas para que fueran el
mundo. En verdad, el habla era suya; fue nacida de él. El habla lleno todo
lo que hay aqui; todo lo que hay aqui lo llend.

Este es un ejemplo de la versién mitoldgica de la concepcion brahmanica
clasica de la procesion de todo lo creado, en todos sus aspectos, a partir de
lo Uno. El habla (&c, es decir, la Palabra, o Verld@gos)y las aguas
(compérese coBGénesidl:2) son aqui la autoescision de la Unica Realidad
ilimitada. El mundo de los nombres y las forrmsmaripa)™, y dela

polaridad sujeto-objeto se ha producido, y el estado de “oposicion dual” (es
decir, “espiritu” y “materia”) se ha creado, como una emanacion o
autodivision del Primer Hombre no dual. Todo toma parte y participa en su
ser. Lo que a la vista pareceria ser una esfera de principios duales ha
procedido de esta Realidad Unicasgsa unica Realidad. Por consiguiente
los brahmanes, en su meditacion, tratan de reducirlo todo de nuevo a ese
“Uno sin segundo”, en tanto que los jaina, en las suyas, separan (dentro de
los limites de ese Unico Primer Hombre) el elemento espiritual (la ménada
vital, jiva) con respecto a la matellgarma, ajva). Sin embargo, en ambos
casos —tanto segun los jaina no arios como segun los brahmanes
indoarios— el Dios Universal (que es al mismo tiempo el universo) es
simultdneamente “materia” y “espiritu”. Este monismo césmico coloca
estas creencias muy lejos de la concepcion judeocristiana ortodoxa.

84 Satapatha B’ hmaza 6.1.1.109.

8 Prana, “aliento vital”: los cinco (0 generalmente siem)ina constituyen las energias vitales de
cada criatura; su alejamiento sefiala la muerte del ser individual; cf. Infra, pags. 254-255. En el presente
pasaje estan personificados como siete sabios sarkgs, o

8 Cf. supra, pags. 23-24.
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Los partidarios de Swedenborg, sin embargo, traducen la idea cristiana de
Dios como una gigantesca forma humana, en una figura que en cierto modo
sugiere el Hombre césmico de los jainas. Emanuel Swedenborg (1688-
1772) experimentd en sus visiones la totalidad del cielo en esta forma
antropomorfica. Su obial Cielo y susnaravillas, el mundo de los

espiritus y el Infierno; narracién basada en cosas oidas y ¥istfisma:

Un arcano que el mundo todavia no conoce pero es bien conocido en los
cielos, es que el cielo en su totalidad representa un solo h&imbre
Swedenborg continu&n realidad los angeles no ven todo el cielo,
colectivamente, en esa forma, porque la totalidad del cielo es demasiado
vasta para que un angel pueda captarla con la vista; pero en ciertas
ocasiones los angeles ven sociedades distantes, compuestas de muchos
miles de angeles, como un solo objeto de esa forma; y basandose en una
sociedad, tomada como una parte, sacan conclusiones acerca del conjunto,
que es el cief§ (...) Siendo asi la forma del cielo, también es gobernado

por el Sefior como un solo hombre, y, de este modo, como un solo
conjuntd®.

En su obr&abiduria angélica acerca del Amor divino y de la Sabiduria
divina (1763).el mismo gran visionario describe nuevamente los cielos
como un organismo humano, y dit®scielos se dividen en dos reinos,

uno llamado celestial, y el otro espiritual. En el reino celestial gobierna el
amor al Sefor; en el reino espiritual reina la sabiduria proveniente de ese
amor. El reino donde gobierna el amor se llama reino cardiaco del cielo;

el reino donde impera la sabiduria se llama el reino neumoénico. Hay que
saber que todo el cielo angélico en total representa un hombre, y ante Dios
aparece como un hombre; en consecuencia, su corazon constituye un
reino, y sus pulmones otro. En efecto: hay un movimiento neumaonico y
cardiaco general por todo el cielo, y un movimiento particular en cada
angel, originado en el movimiento general. EI movimiento general

cardiaco y neumonico procede sélo de Dios, porque el amor y la sabiduria
solo provienen de Bt es decir, el cielo tiene la forma de un hombre
gigantesco, y esta forma esta animada en todas sus partes por el
movimiento cardiaco que es el amor divino, que procede incesantemente de
Dios, asi como por el movimiento neumaonico o respiratorio, que es la
razon divina. Dios no es idéntico al gigantesco organismo antropomorfico
formado por todos los estratos del cielo, pero lo impregna con su amor y

87 publicado por primera vez en latin (Londres, 1758); trad. inglesa por el Rev. Samuel Noble, Nueva
York, 1883.

% Ib. § 59.

#b. § 62.

“b. § 63.

1 publicado por la American Swedenhorg and Publishing Society. Nueva York, 1912; § 381.
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con su sabiduria, y éstos, a su vez, impregnan el organismo, como la sangre
del corazon y el aire de los pulmones impregnan el cuerpo humano.

La diferencia mas importante entre este Hombre Cosmico occidental y el
llombre Cdsmico indio reside en que en la revision de Swedenborg
solamente el cielo esta formado de acuerdo con la divina imagen humana
(que es semejante a la forma arquetipica de Dios mismo), mientras que en
el jainismo el divino organismo antropomorfico comprende la totalidad del
universo, incluyendo hasta sus estratos infrahumanos: animales y plantas
gue carecen de las facultades humanas superiores —amor y
espiritualidad— y también la materia inorganica y los elementos mudos.
Esto concuerda con la finalidad universal de la doctrina india de la
perfeccién, trasformacion y redencién, que no solo incluye a seres humanos
sino también a todo lo que existe. Aunque sumidos en las tinieblas, los
animales y hastalos &tomos buscan la salvacién. Estan destinados a ser
ensefados y guiados por los salvadores universales y a ser iluminados y
redimidos, porgue son miembros de la universal hermandad de ménadas
vitales. Su destino consiste, finalmente,en trascender las servidumbres del
karmande las seis coloraciones.

Porque Dios es un Hombreleemos también el Amor divino la

Sabiduria divinade Swedenborg (y aqui resulta evidentelgderma

humana de los cielos puede identificarse con Dios misntogie-el cielo
angelico en conjunto parece un solo hombre y se divide en regiones y
provincias segun los miembros, visceras y organos del hombre. Asi, hay
sociedades del cielo que constituyen la provincia de todas las cosas que
estan en el cerebro, de todas las cosas de los érganos faciales y de todas
las cosas de las visceras del cuerpo. Estas provincias estan separadas
entre si como aquellos 6rganos lo estan en el hombre; ademas, los angeles
saben en qué provincia del hombre estan. Todo el cielo se parece al
hombre porque “Dios es un hombre. Dios es también cielo”, porque los
angeles, que constituyen el cielo, reciben del Sefior el amor y la sabiduria,
y los recipientes son imageffe®esde luego, el corolario es que el
organismo humano es un reflejo de los cidl@asmultitud de pequefias
glanddas (que constituyen el cerebro humatamhbién puede compararse

a la multitud de sociedades angélicas de.los cielos, que son innumerables,
y que, segun se me ha dicho, “tienen el mismo orden que esas
glandulas™:,

No me ha sido dado ver qué forma tiene el infierno en conjunto: solo se me
ha dicho que, asi como el cielo universal, visto colectivamente, es como un
hombre, asi también el infierno universal, colectivamente considerado, es
como un diablo y también puede presentarse a la vista en la forma de un

%2 p., § 288. Entre comillas de Zimmer.
% b., § 366. Entre comillas también de Zimmer.
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diablo™ (...). Hasta ahora, en el mundo se ha supuesto que hay cierto
diablo individual, que domina los infiernos, y que fue creado como angel

de la luz, pero que luego se rebel6 y fue arrojado al infierno junto con su
cuadrilla. La razén por la cual ha prevalecido esta creencia es que en la
Palabra se menciona al Diablo y a Satan, y también a Lucifer; y en estos
pasajes la Palabra ha sido interpretada en sentido literal; pero la verdad

es gue el Diablo y Satan en esos textos significan el Infierno. El Diablo
guiere decir el Infierno que esta atras, habitado por la peor clase de
espiritus, llamados genios malignos; y Satan quiere decir el infierno que
esta adelante, cuyos habitantes no son tan malos y se llaman espiritus
malignos. Por otra parte, Lucifer quiere decir los habitantes de Babel o
Babilonia, que son los que pretenden extender su autoridad hasta el mismo
cielo™.

En el Gran Hombre, que es el cielo, los que estan colocaos en la cabeza
gozan de cada bien mucho méas que todos los otros, pues gozan de amor,
paz, inocencia, sabiduria e inteligencia y, por lo tanto, de alegria 'y

felicidad. Estos influyen en la cabeza y en todo lo que pertenece a la
cabeza del hombre y corresponde a ella. En el Gran Hombre, que es el
cielo, los que estan colocados en el pecho gozan el bien de la caridad y de
la fe (...) En el Gran Hombre o cielo, los que estan colocados en los ijares
y en los organos de la generacion relacionados con ellos, son los que estan
eminentemente establecidos en el amor conyugal. Los que estan colocados
en los pies se hallan establecidos en el mas bajo de los bienes del cielo,
llamado bien espiritual-natural. Los que se encuentran en los brazos y en
las manos estan en el poder de la verdad derivado del bien. Los que estan
en los 0jos son eminentes por su entendimiento. Los que estan en los oidos,
se destacan por su atenciéon y su obediencia. Los que estan en las narices,
se distinguen por su percepcion. Los que estan en la boca y en la lengua,
son los que sobresalen en el razonamiento basado en el entendimiento y en
la percepcidn. Los que ocupan los riflones estan establecidos en una
verdad de caracter penetrante, discriminador y castigador. Los que se
encuentran en el higado, el pancreas y el bazo estan establecidos en la
purificacion del bien y de la verdad por varios métodos. Y lo mismo con
respecto a los otros miembros y érganos. Todos influyen en las partes
similares del hombre y corresponden a ellas. El influjo del cielo alcanza a
las funciones y usos de los miembros, y como estos usos proceden.del
mundo espiritual, se revisten de formas mediante los materiales que se
encuentran en el mundo natural, y asi se presentan en los efectos. Por esta

% SwedenborgHeaven and Its Wonders and H&I553.
% b., § 544.
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raz6n hay correspondencia entre elfos.. Engeneral, el tercer cielo o

cielo supremo constituye la cabeza, hasta la altura del cuello; el segundo
cielo, o cielo intermedio, constituye el pecho o cuerpo hasta los ijares y
rodillas;el cielo inferior o primer cielo constituye las piernas y los pies
hasta las plantas, como también los brazos hasta los dedos, porque los
brazos y las manos son partes que pertenecen a los 6rganos inferiores del
hombre, aunque estén a los costado

La relacién, asombrosamente estrecha, que esta imagen antropomorfica
guarda con respecto al Hombre Césmico de la religién jaina raultara
evidente en la exposicion, que haremos en el proximo capitulo, del método
jaina para ascender al hueco que ocupa la parte superior del craneo del
Gran Hombre que es el universo de los jaina.

7. LA DOCTRINA JAINA DE LA ESCLAVITUD

Segun la pesimista filosofia de los jaina, todo pensamiento y todo acto
ocasionan una acumulacion de nueva sustancia karmica. Seguir viviendo
significa seguir siendo activo, tanto en el habla como en el cuerpo o la
mente; significa seguir haciendo algo cada dia. Como resultado de ello, se
acumulan involuntariamente los “gérmenes” de la accion futura, que crecen
y maduran convirtiéndose para nosotros en “frutos” de futuros

sufrimientos, alegrias, situaciones y existencias. A estos “gérmenes” se los
representa como particulas que entran en la ménada vital y se alojan en
ella, donde, a su debido tiempo, se transforman en las circunstancias de la
vida que producen éxitos o calamidades y tejen la mascara —la fisonomia
y el caracter— del individuo que se desarrolla. El proceso de la vida misma
consume la sustancia karmica, quemandola como un combustible, pero al
mismo tiempo atrae nuevos materiales al centro ardiente de las operaciones
vitales. De este modo, la ménada vital vuelve a ser infectada kemnehn,

pues se introducen nuevos gérmenes que daran fruto en el futuro. Asi se
mantienen en funcionamiento dos procesos contradictorios pero
exactamente complementarios. Las simientes, los materiales karmicos, se
estan desgastando siempre con rapidez, debido a los actos conscientes e
inconscientes del sistema psicosomatico, pero esos mismos actos recargan
continuamente los acumuladores karmicos. De aqui que la conflagracion
gue es nuestra vida siga, crepitando.

Este doble y continuo proceso de autoabamecimiento (en el cual las
sustancias seminales karmicas de las seis coloratieeesonsumen en los

% Ib., § 96. Compérese con la idea india detrocosmo como asiento deerzas divinas que
desempefan glapel de los sentidos y de las otras facultades; como, por ejemplo, en el hidthadel
Vedacitado supra, pags. 20-21.

Ib., § 65.

9% Cf. supra, pag. 187.
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sucesos que vuelven a colmarlas) se considera que tiene lugar —en un
sentido muy literal, fisico— en el cuerpo o esfera sutil de la ménada vital
(jiva)®™. La continua afluenci&’ srava)® de materia sutil que entra en la
mobnada vital se asemeja a la introduccion de colorantes liquidos que la
tifien, pues la ménada vital es un cristal sutil que, en su estado pristino,
antes de ser tefiido por la materia karmica, es inmaculado, incoloro y
perfectamente transparente; la corriente que entra en el cuerpo claro lo
oscurece, lo infecta con el coldesf/a) correspondiente al caracter moral

del acto realizado. Los actos virtuosos y los delitos menores, veniales,
confierenlesya relativamente leves, mouy osurecedoras (desde suaves
tonos blanquecinos, amarillos y rojos violentos, hasta matices ahumados,
como ya hemos visto), pero los pecados capitales producen manchas mas
oscuras (azul oscuro y negras). Segun la concepcion jaina, el peor delito
gue uno puede cometer es el de matar o herir a un sehviga; “el

intento de matar” (de la raiz vertban-,“matar”). Ahimsa, “no dafar” en

el sentido de no hacer mahagunacriatura, es, en consecuencia, la
primordial regla jaina de virtud.

Este bien definido principio se basa en la creencia de que todas las
moénadas vitales son fundamentalmente hermanas, y al decir “todas”
gueremos decir no solo seres humanos sino también animales y plantas y
hasta las moléculas o &tomos de materia que habitan en ellos. Si uno mata a
uno de estos prgjimos, aun accidentalmente, este hecho oscurece el cristal
de la ménada vital con un tinte intensisimo. Por ello los animales de rapifia,
gue se alimentan de las criaturas a las que han dado muerte, estan siempre
infectados déesya de tonos muy oscuros. Del mismo modo, las ménadas
vitales de quienes se ocupan profesionalmente en matar, como los
carniceros, cazadores y guerreros, carecen totalmente de luz.

El color del cristal monadico indica qué reino del universo —alto o bajo—
el individuo pasara a habitar. Los dioses y los seres celestiales tienen los
tonos mas brillantes; los animales y los torturados inquilinos del infierno
son los mas oscuros. A lo largo de toda la vida, el color del cristal cambia
continuamente de acuerdo con la conducta moral del ser vivo. En la gente
desinteresada y compasiva, inclinada a la pureza, la abnegacion, la
iluminacioén y la liberacion, el cristal se aclara continuamente, hasta que por
ultimo los colores mas suaves prevalecen; mientras que en los egoistas,
imprudentes y descuidados —que, en su futuro nacimiento, estan
condenados a hundirse en las torturas del infierno o en los reinos inferiores
del mundo animal, donde se devoraran entre si—, la oscuridad del cristal se
torna negra. Segun su color, la ménada vital asciende o cae (literalmente)
en el cuerpo del Ser Universal.

9 Cf. supra. pag. 185-187.
190 cf, supra. pag. 188.
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Esta doctrina simple vy literal acerca del vicio y la virtud universales fue
desarrollada por un grupo de hombres ascéticos y santos que, hegandose a
si mismos, renegaron de la lucha por la vida, y fue aceptada por una
pacifica burguesia vegetariana compuesta de mercaderes, cambistas y
artesanos. Aparentemente se remonta hasta las épocas mas remotas de la
India. La teoria de los colores karmicos no es peculiar de los jaina, sino que
parece haber formado parte de la tradicion general prearia, conservada en el
Magadha (India nororiental), donde la habia restablecido en el siglo V a. C.
cierto niumero de maestros no brahmanicos. Constituye una psicologia
arcaica, ingenuamente materialista, diametralmente opuesta a las
principales doctrinas de la tradicion védica. Y, sin embargo, la grafica
metéafora del cristal tefiido fue recogida por la compleja corriente de la
ensefianza clasica india, que se desarrollé cuando la antigua ortodoxia
brahmanica y las tradiciones no arias, no menos antiguas, finalmente se
unieron. En e&ankhyaocupa una posicion destacada y sirve para ilustrar la
relacion entre la monada vital y el contexto de esclavitud que retiene a la
moénada hasta que el conocimiento discriminador finalmente surge y
disuelve las cadenas. D#liikhyapasoé al pensamiento budista y

brahmanico.

Tal como se lo representan los jaina, el progreso del individuo hacia la
perfeccidon y emancipacion es el resultado de un verdadero proceso fisico
de limpieza que tiene lugar en la esfera de la materia sutil; literalmente, una
limpieza de la cristalina ménada vital. Cuando ésta se ha librado por
completo de toda contaminacion producida por las coloraciones karmicas,
literalmente puede decirse que brilla con transparente lucidez, porque el
cristal de la ménada vital es, por si mismo, absolutamente diafano.

Ademas, cuando se lo limpia, puede revelar enseguida la suprema verdad
del hombre y del universo, reflejando la realidad tal como es. Tan pronto
como se quita la sustancia karmica de las seis coloraciones que oscurece el
cristal, desaparece también la ignorancia. Esto significa que la
omnisciencia coexiste con el supremo estado de absoluta claridad de la
monada vital, y esto, precisamente, es la liberacion. La monada ya no esta
obnubilada por oscuras pasiones, sino despejada, libre, sin las limitaciones
de las cualidades particularizadoras que constituyen la individualidad. Ya
no se siente la universal obligacion de seguir usando la mascara de alguna
azorada personalidad: la mascara de hombre, animal, alma torturada o dios.

8.LA DOCTRINA JAINA DE LA LIBERACION

La sabiduria trascendental que libera de la ronda de renacimientos y que se
identifica con la liberacidon misma, es considerada como una doctrina
secreta de la tradicion brahmanica, en la que fue introducida como una
nueva revelacion en el periodo, comparativamente reciente, de las
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Upéanisad. Los sabios arios de la edad védica ignoraban la doctrina de la
transmigracion, la cual tampoco se mencionaba en ninguna de las partes
gue componian el plan de estudios védicos ortodoxos que siglos mas tarde
el sabio brahmaA’runi comunicé a su hijévetaketd®. La idea de la

rueda del infortunio pertenece en realidad a la tradicion no aria, aborigen,
de los clanes nobles que en tiempos delaviaa y el Buddha criticaron las
limitaciones de la ortodoxia brahmanica, y fue impartida sin restricciones a
los brahmanes espiritualmente capacitados, cuando los altivos
conquistadores finalmente condescendieron a solicitar esa instruccion. En
efecto, la sabiduria de los sabios no arios nunca habia sido exclusiva en el
mismo sentido en que lo era la de los brahmanes védicos. Las ensefianzas
jaina, budistas y otras afines de la heterodoxia hfAda se mantienen en
secreto como las poderosas formulas de las familias brahmanicas, Se
considera que pertenecen a todos, y que el Unico requisito para
comunicarlas es que el candidato haya adoptado una forma de vida ascética
después de haber cumplido con las disciplinas preliminares de sus deberes
seculares normales; es decir, su exclusividad no es genealdgica sino solo
espiritual®.

En el brahmanismo védico, el culto doméstico presta servicios a los Padres
fallecidos que han sido enviados al Mundo de los Padres y que necesitan
ofrendas atavicas para no ser destruidos por la disolucion absmhitid) (

En otras palabras, el culto sirve para que la vida continte: defiende al
muerto contra la terrible “nueva muertglgar-nrtyu) que pondria punto

final a su existencia. Estas ideas son diametralmente opuestas a la principal
preocupacion de la India prearia aborigen, que, como hemos visto, era el
temor de que la ronda de doloresacabara nunca Los ritos del culto

secular, en este caso, no se practicaban para prolongar la existencia sino
para mejorarla, para impedir los infortunios y sufrimientos durante esta
vida y evitar el descenso a los dolorosos purgatorios o el renacimiento en el
reino animal. La bienaventuranza celeste era deseada como infinitamente
preferible a las agonias de los ambitos inferiores, pero mas alla de ella
habia todavia un bien superior, conocido por aquel que nunca volveria a
asumir ninguna forma.

Omnis determinatio estgatio:toda determinacion de la monada vital por

obra del influjo karmico que produce la individualizacién disminuye su
poder infinito y niega sus posibilidades supremas. De aqui que la finalidad
propia sea laestitutioin integrum la restitucion de la monada vital a su
innato estado ideal. A esto en sanscrito se lo llkaivaya, i ntegracion”,
restauracion de las facultades que temporariamente han sido paralizadas

191 Chandogya Upéniad 6; cf. infra, pags. 266-268.

192 5obre la significacion de los términos “ortodoxo” y “heterodoxo”en este contexto, cf. supra, pag.
59, la nota del compilador.

193 Cf. supra, pags. 58-59.
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por el oscurecimiento... Todos los entes que vemos en el mundo se
encuentran en diferentes grados de imperfeccién, pero pueden
perfeccionarse si hacen esfuerzos adecuados y obtienen el consiguiente
conocimiento. Todos los entes estan destinados a ser omniacientes,
omnipotentes, ilimitados y libres: en esto consiste su intima dignidad.
Potencialmente participan de la plenitud de la vida, que es divina;
esencialmente constituyen la riqueza y plenitud de la bienaventurada
energia. Y sin embargo viven penando. La finalidad de los. hombres tiene
gue ser la de conseguir que se manifieste el poder que en ellos esta latente,
guitando todos los obstaculos que se interpongan en el camino.

Aungue por cierto esta concepcidn no pertenecia originalmente a la religion
aria de los dioses védicos y era en realidad diametralmente opuesta a su
concepcién de la naturaleza y destino del hombre, se fundié con ella
durante el primer milenio anterior a la era cristiana y desde entonces
constituye una de las doctrinas fundamentales de la filosofia clasica india.
Penetra en la totalidad del pensamiento brahmanico durante todo el periodo
de lasUpénisad, en el que se proclama que la Unica actividad digna del que
ha nacido es procurar la realizacion del Yo divino interior. Sin embargo, es
importante observar que entre la concepcién jaina y la del brahmanismo del
primer milenio (tal como lo representan tipicamentdJip&nisad) hay

tantas diferencias como similitudes. También la doctrina budista es muy
diferente, pues mientras que la filosofia jaina se caracteriza por un estricto
materialismo mecanicista con respecto a la sustancialigede laménada

vital y el aflujo karmico, y al estado en que se encuentran los liberados, las
Upanisad y las escrituras budistas, en cambio, presentan una concepciéon
inmaterialista, psicologica, de las mismas cuestiones. Esta diferencia
fundamental afecta a todos los detalles; no solo los de la cosmologia y la
metafisica en cuestién, sino también los de sus codigos morales.

Por ejemplo, si un monje jaina ingiere inadvertidaniente un bocado de
carne al tragar la comida que ha recogido en su escudilla durante su diario
recorrido de mendicante (a las puertas de la ciudad o aldea por donde pase
en el curso de su erratico peregrinaje), el cristal de su ménada vital queda
automaticamente manchado por un aflujo oscuro, como efecto mecanico
del hecho de haber comitgcocarne de un ser sacrificado. Dondequiera
camine el ascético jaina, tiene que barrer el camino con una escobilla a fin
de que sus pies no pisen ninguna pequena criatura viva. EI monje budista,
por el contrario, anda sin escobas. Se le ensefa a prestar constante atencion
no a donde pone el pie sino a sus sentimientos e intenciones. El monje
budista tiene que ser “plenamente consciente y lleno de autocontrol”
(sm'timant samprajnan),cuidadoso, atento y con su sentido de la
responsabilidad constantemente alerta. Con respecto a la carne, es culpable
sé6lo si la desea o si el animal ha sido sacrificado o expresamente para él y
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él lo sabe. Si accidentalmente recibe algunos trozos junto con el arroz que
de le ofrece, puede comerlos con el resto del plato sin contaminarse.

La concepcién budista del progreso hacia la pureza, el desapego y la
iluminacion final se basa en un principio de vigilia fundamentalmente

moral, es decir, en la vigilancia de los propio sentimientos e inclinaciones.
Lo que importa no es el hecho sino la actitud que asumimos con respecto a
él. En otras palabrasl camino budista es una disciplina de control
psicoldgico; por lo tantpla doctrina budista carece de teorias acerca del
aflujo k&rmico sutil o el sutil cristal imperecedero de la ménada vital. Estas
dos ideas son descartadas como errores materialistas, causados por la
ignorancia del primitivismo y no verificados por la experiencia interna. Se
considera que pertenecen a la gran marisma de abstracto saber metafisico y
bioldgico que solo sirve para envolver y atrapar la mente humana; ideas
gue, mas que para liberarnos de las esferas del dolor y el nacimiento, sirven
para encadenarnos a ellas. En efecto, la concepcion de la realidad psiquica
gue tiene quien practica el budismo se basa en sus experiengtagde
(técnicas para desprenderse de toda clase de idea fija y actitud mental
permanente), las cuales lo llevan inevitablemente a una completa
espiritualizacién no solo de la idea de liberacion sino también de la de
esclavitud. El budista consumado no se aferra, en ultima instancia, a
ninguna clase de idea, ni siquiera a la del Buddha ni a la del camino
doctrinal ni a la de la meta que ha de alcanzarse.

El jainismo, por el contrario, es ingenuamente materialista en su
concepcién simple y directa del universo, de las huestes de ménadas que
llenan la materia como si fueran sus moléculas o elementos vivos y del
problema de la liberacion. Segun este sistema de positivismo arcaico, el
cristal de la ménada vital es realmente (es decir, fisicamente) manchado y
oscurecido por los diferentes colores de la afluencia karmica, y asi ha
ocurrido desde los tiempos mas remotos. Para llevar a la ménada a su
estado propio hay que cerrarle todas las puertas por donde pueda entrar
nueva sustancia karmica y mantenerla asi para interrumpir el proceso del
automatico “aflujo de las seis coloracionég’srava).Cerrar las vias de

acceso significa abstenerse de toda clase de actividad. Entonces la materia
obnubiladora que ya se halla en el interior se ird consumiendo lentamente,
transformandose automaticamente en los sucesos naturales del proceso
biologica™®. Lasactuales semillas karmicas creceran y daran sus inevitables
frutos en forma de sufrimientos y experiencias fisicas, y asi la mancha ira
desapareciendo gradualmente. Por Gltimo, si no se permite que ingresen
nuevas particulas, se conseguird automaticamente la translicida pureza de
la ménada vital.

104 Cf supra, pags. 201-202.



HEINRICH ZIMMER, FILOSOFIAS DE LA INDIA, LAS FILOSOFIAS DE LA ETERNIDAD

El monje jaina no responde de ninguna manera a los sucesos que afligen a
Su persona o que tienen lugar ante su vista. Somete su fisico y su psigue a
una extremada preparacion de ascético retraimiento y llega a ser realmente
indiferente a los asaltos del placer y del dolor y a todos los objetos, tanto
deseables como repugnantes o aun peligrosos. Se opera en él un incesante
proceso de limpieza, una severa y dificil disciplina mental de concentracion
interior, cuyo calort@pag consume las semillas karmicas que quedaban de
antes. Asi la ménada vital gradualmente se aclara y alcanza su intrinseca
pureza cristalina, mientras el actor obstinadamente se niega a seguir
participando en el drama que se representa en el teatro de la vida. Su meta
es alcanzar un estado de paralisis psiquica intencional. Rechazando toda
clase de mascara y manteniéndose con sublime terquedad en su invencible
negativa a colaborar, finalmente triunfa. La activa hueste de actores que
llena el universo, todavia encantados con sus papeles y deseosos de seguir
rivalizando ante las candilejas, cambiando mascaras y papeles de vida en
vida, representando todos los sufrimientos, hazafias y sorpresas, de sus
biografias, se apartan de él y lo dejan ir. Ha escapado. Por lo que al mundo
atafe, es un tonto inservible.

Como hemos dicho, al estado final asi alcanzado por el monje jaina se lo
llamakaivalya “aislamiento”, “perfeccion por la integracion”, lo cual

significa liberacién absoluta, pues cuando todas las particulas de sustancia
karmica se han consumido y no se ha permitido la entrada a nuevos
gérmenes, ya no queda ninguna posibilidad de que madure una nueva
experiencia. Hasta el peligro de convertirse en un ser celestial ha quedado
conjurado; por ejemplo, el de ser un rey de los dioses, un Indra que
gobierna al rayo y que en dominios de sublime felicidad, durante periodos
de océanos de tiempo, goza los deliciosos frutos de su virtuosa conducta en
vidas anteriores. Todos los lazos que ataban la ménada vital a reinos de
existencia superior o inferior han quedado disueltos. No queda coloracién
como marca de parentesco que obligue a asumir el atuendo.de algin
elemento, planta, animal, ser natural o sobrenatural; ni mancha de
ignorancia que obligue a proseguir la marcha. Y aunque el cuerpo pueda
guedar intacto por unos dias mas, hasta que su metabolismo haya cesado
por completo, el centro de atraccion de la ménada vital ya se ha elevado
muy por encima de los sinsabores de la vida.

En efecto: aunque la materia karmica es sutil, posee un peso que tira a la
mobnada hacia abajo, reteniéndola en alguna de las esferas de la accion
ignorante; la ubicacién precisa de la ménada en estas esferas depende de su
densidad o peso especifico, dado por su coloraciériedygsmas oscuras

—azul intenso, negras— mantienen a la moénada en los pisos mas bajos del
universo, en las cdmaras subterraneas del infierno o en los mundos de la
existencia mineral o vegetal, en tanto que, al aclararse el color, la ménada
pierde una parte de su peso y sube a alguna de las esferas mas altas,
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llegando acaso al reino humano —situado en la superficie de la tierra,
plano intermedio del universo de multiples estratos— o aun a las sublimes
moradas superiores de los seres divinos. Pero cuando alcanza el supremo
estado de aislamientkaivalya)y ha quedado absolutamente depurada,
descargada del ultimo gramo de lastre karmico, la ménada se eleva con
irresistible empuje atravesando todos los estratos correspondientes a los
seis colores y llega al cenit, como una burbuja de aire ingravida. Alli
permanece por encima del ciclo de corrientes de vida que agitan de uno u
otro modo todos los reinos inferiores. Ha dejado atrds para siempre el
activo teatro de mascaras que cambian continuamente.

En los textos jaina se emplea con frecuencia la metafora de la burbuja. La
mdnada vital se eleva, pasando por las regiones celestiales de los dioses,
donde hay seres luminosos que, aun cargados con el peso de su virtuoso
karman,gozan de los frutos de sus vidas anteriores donde realizaron
buenas acciones y tuvieron buenos pensamientos. lluminado con luz
propia, transparente, el globo sube hasta la cipula del universo, la esfera
mas alta, llamada “levemente inclinad&at-pragbhira), masblanca que

la leche y que las perlas, mas resplandeciente que el oro y el cristal, con la
forma de una divina sombrilla. Otra metafora compara a la ménada vital
con una calabaza convertida en frasco o botella, a la deibaguitado la

pulpa y se le ha cubierto la cascara con capas de barro para aumentar su
solidez; pero, a medida que la cubierta se va disolviendo, la calabaza
recobra su natural liviandad y, como esta llena de aire, se torna mas liviana
gue el agua y automaticamente se eleva del fondo del estanque.a la
superficie. Con un movimiento automatico similar, una vez desembarazada
de sustancia karmica, la ménada vital se eleva desde las profundidades de
su prision: este mundo submarino de capas encubridoras y de mascaras de
la existencia individual. Despojada de los rasgos caracteristicos de
cualquier forma de existencia particular —la naturaleza de este u otro
hombre, animal o ser divino— se torna andénima, completamente ingravida,
absolutamente libre.

Al universo a través del cual asciende la burbuja o calabaza se lo representa
en forma de un colosal ser humano: un varén o hembra prodigioso, cuyo
organismo macrocésmico comprenasregiones celeste, terrestre e
infernales, todas ellas habitadas por innumerables'Setcoloso

masculino condice con el viril ascetismo de los monjes y santos jaina, en
tanto que la figura femenina refleja el antiguo concepto preario de la Madre
Universal. El culto de la Diosa madre se remonta a la época neolitica, en la
gue se habia difundido por toda el Asia occidental y las tierras que rodean
el Mediterraneo. Se han encontrado imagenes de estas diosas inclusive en
yacimientos del periodo paleolitico. Y hasta hoy su culto sobrevive en el

195 Compérese con la vision de Swedenborg, supra, pags. 197-201.
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hinduismo popular. La concepcién jaina representa una prodigiosa forma
humaina, masculina o femenina, cuyos limites constituyen los confines del
universo. A la superficie de la tierra, escenario de la especie humana, se la
considera situada a nivel de la cintura. La regiones infernales ocupan un
plano inferior, en la cavidad pelviana, los muslos, las piernas y los pies, en
tanto que las de la beatitud celeste, estratificadas unas sobre otras, se
encuentran en el pecho, los hombros, el cuello y la c8dzmregion del
supremo aislamientddivalyg esta en la coronilla, por dentro, en la cUpula

de la boveda cranedfia

Tras este peregrinaje de innumerables existencias por los diferentes estratos
inferiores, la ménada vital se eleva a la zona craneana del ser
macrocosmico, liberada del peso de las sutiles particulas karmicas que
anteriormente la retenian impidiéndole ascender. Ya no puede ocurrirle
nada, porque ha dejado a un lado los rasgos de la ignorancia, los pesados
velos de la individualidad que son las causas que precipitan los sucesos
biograficos. Decididamente, de una vez para siempre, se ha liberado del
torbellino. Ahora, carente de nacimiento y de muerte, esta suspendida mas
alla de la ley ciclica de la causalidad kadrmica, como una gota de agua
destilada lo esta de un cielo raso o de la parte inferior de la tapa de un
hervidor. Alli, suspendida en el interior de la cupula del divino Ser cosmico
con todas las otras ménadas vitales liberadas, permanece para siempre.
Desde luego, todas las mdnadas que alcanzan este estado se parecen entre
si como otras tantas gotas. En efecto: son particulas puras, existencias
serenas purgadas de las imperfecciones que constituyen la individualidad.
Las mascaras, los anteriores rasgos personales, han sido eliminados junto
con la materia seminal que hubiera madurado convirtiéndose en futuras
experiencias. Libres de coloracién, sabor y peso, los sublimes cristales son
ahora absolutamente puros, como las gotas de la lluvia que caen de un cielo
claro, inmaculado e insipido.

Ademdas, como han sido exoneradas de las facultades sensoriales inherentes
a todos los organismos (que causan sonidos, vistas, olores, sabores y
sensaciones de tacto), las ménadas vitales liberadas estan mas alla del
entendimiento condicionado que determina los modos de ser de las
diferentes especies, humana, animal, vegetal y aun inorganica. No perciben
ni piensan, pero se percatan directamente de todo. Conocen la Verdad
precisamente como es. Son omniscientes, como lo seria la mera fuerza vital

198 Hay, por ejemplo, una clase de eminentes seres divinos llamemiedyaka “pertenecientes al
cuello @riva) o alojados en élI". Cf supra, pag. 160.

107 Estas esferas interiores al cuerpo del ser macrocésmico tienen como paralelos aproximados
(aunque no exactamente iguales) los “centroakn@ del cuerpo humano descritos poHeairha-Yogay
el Kurdalini-Yoga (cf. infra, pags. 450-451). Las técnicayagase remontan, como las doctrinas de los
jaina, a la antigiiedad india prearia. No estan incluidas entre las doctrinas védicas originales de la
ortodoxia ario-branmanica.
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si pudiera ser liberada de las oscuridades modificadoras de los organismos
especificos, cada uno de los cuales tiene facultades sensoriales e
intelectuales de alcances limitados. Porgue tan pronto como se eliminan las
limitaciones que hacen posibles las experiencias particulares, se logra la
intuicion perfecta de todo lo cognoscible. La necesidad de experiencia se
disuelve en conocimiento infinito. Tal es la significagi@sitivadel

término y del estado daivalya.

Esto nos recuerda la protesta del poeta y filosofo francés contemporaneo,
Paul Valéry, que en su ensaMonsieur Testescribe Hay personas que

tienen la sensacion de que sus sentidos las separan de lo real, del ser. Esta
sensacion lesfecta suslemas sentidos. Lo que veo me ciega. Lo que digo
me ensordece. Lo que sé me vuelve ignorante. En tanto y en la medida en
gue sé soy ignorante. Esta iluminacién que brilla ante mi es una venda que
recubre una noche o una luz mas... (Mas qué? Aqui se cierra el circulo de
esta extrafa inversién: el conocimiento como una nube sobre el ser; el
mundo brillante, como una niebla y opacidad. Sacad todo, para que pueda
vers®® Este grito de protesta y la teoria del conocimiento en que se funda
se hallan notablemente cerca de la vieja idea sostenida por el jainismo: la
de que las diferentes facultades del entendimiento humano nos limitan.
Pero losTirtharkara han perdido hasta la facultad de sentir, pues ésta
también pertenece a la estructura de la carne, al sufriente ropaje de sangre y
de nervios. De aqui que sean completamente indiferentes para todo lo que
ocurre en los mundos de los estratos que han dejado atras, en los planos
inferiores. No los conmueve ninguna plegaria ni ningln acto de devocion.
Tampoco descienden ni intervienen en la Ronda universal pomo lo hace,
por ejemplo Vinu, la divinidad suprema de los hindles, que

periddicamente envia una particula de su esencia trascendente como
Encarnacién para que restaure el orden divino del universo trastornado por
tiranos temerarios y demonios egoiStad os Tirth&ikara jaina estan
totalmente separados. Pero el devoto jaina les rinde culto sin cesar,
concentrando su piadosa atencion en sus imagenes, como medio de
progresar en su purificacion interior. Y a veces los celebra junto con los
dioses populares hindues del hogar y de la aldea; pero esta celebraciéon no
tiene el mismo sentido en el caso deTothérkara, porque los dioses

1084’y a des personnages qui sentent que leurs sens les séparent du réel, de I'étre. Ce sens en eux
infecte leurs autres sens.

Ce que je vois m'aveugle. Ce que j'entends m’assourdit. Ce en quoi je sais, cela me rend ignorant.
J'ignore en tant et pour autant que je sais. Cette illumination devant moi est un bandeau et recouvre ou
une nuit ou une lu miére plus... Plus quoi? Ici te cercle se ferme, de cet étrange renversement: la
connaissance, comme un nuage sur I'étre, le monde brillant, comme une taie et opacité.

“Otez toute chose que j'y voie(Paul Valéry Monsieur Testepuevaedicion, Paris, 1946, pags. 60-

61.)
109 Zimmer,Mythsand Symbols in Indian Art and Civilizatipindice, s v.: “Vishnu: avatars of”.
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proporcionan bienestar temporal, protegiéndonos de los demonios que
producen enfermedades y desastres, en cambio el cultoTdeHdskara

—los “Vencedores” los “Héroes”, los “Autores del cruce”™— impulsa a la
mente hacia su bien supremo, que es la paz eterna, allende las alegrias y
sufrimientos de la ronda universal.

9. LA DOCTRINA DE MASKARIN GOSALA

Los ascetas indios llevan un bastdraiskara, dada. Por esta razén, los
monjes vedantinos a veces son llamagl@sdadin, “portadores de un

bastén”; o, tambiémarnisa, “ganso salvaje o cisne”, por ser vagabundos
como los grandes pajaros que emigran de las selvas del sur a los lagos del
Himalaya, sinti€ndose como en su casa lo mismo en el alto cielo que sobre
las aguas de la llanura terredirandin, “el portador de un bastén”, denota,

en general, al peregrino ascédannyisin), tanto si es de las ordenes
brahmanicas como si es de las jaina. Los monjes budistas también llevan un
bastén, pero el suyo se llarkiddkkhargporquetiene un conjunto de anillos
gue producen un monotono chacolotetak)que anuncia la proximidad

del silencioso mendicante que camina por la calle o viene con su platillo en
busca de su comida diaria. El monje budista npiledimosna:se detiene
silenciosamente en el umbral esperando a ver si le dan algo, y cuando la
escudilla ha sido llenada vuelve a patrtir, sin decir palabra. Solo se oye el
ruido de sikhakkharague es como el sonido del bastonBledhisattva
llamado ksiti-garbha, “Aquel cuya matriz fue la tierra” o “el que nacio de

la tierra”. Ksiti-garbha con skhakkharavaga eternamente a través de las
esferas del infierno, consolando a los seres torturados y rescatandolos de
las tinieblas con su sola presencia, y hasta con el mero sonido de su
baston™®.

Maskarin Gosla (“Gosala el del bastén de peregrino”) fue contemporaneo
del Malavira y del Buddha. Su enciclopédica sistematizacion del universo
era afin a la tradicion de los jaina. Aparentemente, ambas doctrinas se
relacionan, pues derivaban de alguna tradicion principal de la ciencia
natural y la psicologia prearias. A juzgar por los datos que poseemos, tiene
gue haber sido un panorama muy minucioso que clasificaba todos los
aspectos del mundo natural. La interpretacion qual&bacia de estas
ensefianzas puede reconstruirse en sus lineas principales y en algunos de
sus detalles, sobre la base de los informes y las criticas contenidos en los
primeros textos budistas y jaina.

Los discipulos de este insultado y calumniado maestro eran los llamados
aji’vika, es decir, los que profesan la doctrina llamagiaa. Jivaes la

moénada vital. El prefij@- significa aqui “en tanto que”. Parece tratarse de

HMOE| concepto de Bodhisattva seréa tratado extensamente infra, pags. 413-426.
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una referencia a la notable doctrina dedgsegun la cual “en tanto que

la ménada vital” §-jiva) no haya completado el curso normal de su

evolucion (pasando por un nimero fijo de inevitables renacimientos) no
puede haber realizacion El progreso biolégico natural no puede ser
apresurado por medio de la virtud y del ascetismo ni atrasado por el vicio,
porque el proceso tiene lugar segun su propio ritmo. Aparentemente,

Godla al principio colaboré con el Mavira. Ambos compartieron la

direccion de una misma comunidad durante muchos afios; pero mas tarde
no se pusieron de acuerdo acerca de ciertos puntos importante de disciplina
y doctrina, disputaron y se separaron. &Bodirigia el movimiento de

secesion. Sus partidarios parecen haber sido muchos y haber representado
una fuerza considerable en la vida religiosa india durante muchds'afios

Su existencia e importancia aun en el siglo Il a. C. esta documentada en
una dedicatoria real grabada en los muros de tres cavernas excavadas en la
roca, pertenecientes a un monasterio del moagg’fjuni**2 Tanto los

budistas como los jaina las consideraban muy peligrosas.

Aun en vida de Maskarin Gala, sus enemigos no escatimaron palabras

para atacarlo. Se dice que el Buddha mismo declaré que la ensefianza de
este tremendo antagonista era la peor de todas las falsas doctrinas de su
tiempo. El Buddha la compara con un vestido de cafamo, que no solo es
desagradable a la piel sino que no protege ni del frio del invierno ni del
calor estival®®. Es decir, que el vestido (o la doctrina) no sirve para nada.

El Buddha se referia especialmente al determinismo del credo principal de
Godla, que no reconocia el esfuerzo humano voluntario.

En efecto, la doctrinaji’'vika de que ninguna cantidad de esfuerzo moral o
ascético puede acortar la serie de renacimientos, no daba esperanzas al que
gueria salir del campo de la ignorancia mediante ejercicios de santidad. Por
el contrario, un amplio y completo panorama de todos los reinos y partes de
la naturaleza manifestaba que cada ménada vital debia pasar, en una serie
de ochenta y cuatro mil nacimientos exactamente, por toda la gama de
variedades del ser, partiendo de los atomos elementales del éter, aire,
fuego, agua y tierra, y progresando gradualmente a través de las diferentes
esferas de formas de existencia geoldgica, botanica y zooldgica, para llegar
al reino del hombre; y cada nacimiento estaba ligado a los otros segun un

11 Otra interpretacion del origen y significado del nomijizvika sefiala esta rifia de las sectas.
Entre las diferentes reglas contra la profanacion de la santidad de la vida, tal como la definen los jaina,
hay una llamadajiva, que prohibe al monje ganarse la vida, cualquiera sea el modo. Se dice que los
seguidores de Gais se pusieron a ganarse la vida, desatendiendo esa regjl@ast entonces los jaina
los llamarorgji’vika.

112 Cf. G. Biihler, “The Babar and Ngarjuni Hill Cave Inscriptions of Aoka and DasarathaThe
Indian Antiquary XX (1891) pags. 361 y sigs.

13 Anguttara-Nikiya | 286. (Traducido por T. W. Rhys David§he Gradual Dialogues of the
Buddha,Pali Text Society, Translation Series n° 22 Londres, 1932, pag. 265).
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orden evolutivo, precisa y minuciosamente graduado. Todas las ménadas
del universo pasaban laboriosamente por este Unico camino inevitable.

De acuerdo con este sistema, el cuerpo vivo del atomo es el organismo mas
primitivo del cosmos, y esta provisto solamente de una facultad sensorial:

la del tacto, es decir, la que permite sentir el peso y la presion. Cada
modnada vitalj¢va) parte de este estado. A medida que progresa, recibe
cuerpos dotados de mas facultades sensoriales y de poderes intelectuales y
sensibles mas elevados. Elevandose naturalmente y por si misma, pasa por
la larga y lenta serie de transmigraciones adoptando las diversas formas
vegetales, los estadios inferiores y luego los superiores de la vida animal y
los multiples niveles de la esfera humana. Cuando, por ultimo, llega el
momento en que alcanza el término final de la serie de ochenta y cuatro mil
existencias, ocurre sencillamente la liberacion, como ha ocurrido todo lo
demas: por si misma.

El destino del hombre es forjado por la inflexible ley que rige la evolucion

de la ménada vital. Gaks compara el largo ascenso automatico con la
trayectoria de una madeja arrojada al aire, que se devana hasta el Gltimo
trozo de hilo: la curva termina cuando la hebra se ha devanado por
completo. No hay gracia divina ni empefio humano que pueda interrumpir

o impedir este inalterable principio de esclavitud, evolucién y liberacion.

Es una ley que teje toda vida, conecta la materia elemental aparentemente
inanimada con los reinos de los insectos y del hombre, recorre todas las
cosas, se pone y se quita todo el guardarropa de mascaras y atavios de
encarnaciones, y no puede ser forzada, apresurada, burlada ni negada.
Esta doctrina nos brinda un espectaculo de sombria grandeza, que abarca
todas las cosas: una fria vision cientifica del universo que impresiona por

su coherencia. Ningun rayo de luz redentora atempera la melancolia del
reino natural. Por el contrario, esta estupenda perspectiva cosmica deprime
el espiritu por la l6gica implacable que no tiene en cuenta para nada las
esperanzas intrinsecas del alma humana. No se hace absolutamente ninguna
concesion al pensamiento afectivo, ningun ajuste favorable a nuestra innata
conciencia de una posible libertad.

Por otra parte, los triunfantes competidores de esta doctrina —el jainismo y
el buddhismo— concuerdan en recalcar la posibilidad de una acelerada
liberacion del ciclo como consecuencia del esfuerzo. Ambos protestan por
igual contra la mecéanica inflexibilidad de la ley evolutiva enunciada por
Godila, en la medida en que afectae$dera de la voluntad humana. El

Buddha, por ejemplo, se expresa muy categéricamente: “Hay en el hombre
—dice— un esfuerzo heroicoVifyam); existe la posibilidad de un “conato
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eficaz” (Utszha) que consiga sacar al hombre del torbellino de
renacimientos, con tal que se aplique sinceramente a ¥4t fin

El solemne panorama cientifico de @asal excluir el libre albedrio,

convierte a todo el universo en un vasto purgatorio con muchas etapas de
larga duracién. La creacion se convierte en una especie de laboratorio
césmico en el cual innumerables ménadas, por un largo y lento proceso de
transformacion alquimica, gradualmente se van refinando, enriqgueciendo y
purificando, pasando de los modos de ser mas oscuros e inferiores a los
superiores —a través de sufrimientos siempre renovados— hasta que
finalmente alcanzan la discriminaciéon moral y el conocimiento espiritual,

en forma humana, en el umbral de la liberacion.

Es ficil comprender por qué semejante filosofia desaparecié del escenario
histérico después de unos siglos. Resulté intolerable. Al predicar una
paciencia fatalista en una esclavitud virtualmente interminable, al solicitar
resignacion sin compensacion, al no conceder nada al poder de la voluntad
espiritual y moral, no ofrecia ninguna respuesta a las candentes cuestiones
de las almas humanas que indagaban desde su vacio. No tenia sentido
practicar la virtud con el propdsito, normal entre los hombres, de obtener
alguna recompensa; no ofrecia campo alguno al ejercicio de la voluntad de
poderio, ni motivo para hacer proyectos, ni daba esperanzas de
compensacion, pues la unica fuente de purificacion era el proceso natural
de la evolucion, el cual se cumplia solo, aunque tardara un poco —eones de
tiempo—, prosiguiendo lenta y automaticamente, indiferente a los
esfuerzos del espiritu humano, como un proceso bioquimico.

Y sin embargo, segun esta doctrina deaBggue habia sido comparada a
una camisa de cafiamo, la conducta moral del hombre no carece de
importancia, pues todo ser vivo, por su caracteristico sistema de reacciones
al medio, revela toda su historia multibiogréafica, junto con todo lo que adn
tiene que aprender. Sus actos no son causa del aflsja@ de nueva
sustancia karmica, como en la concepcion jaina, sino que solo indican su
posicion o clasificacion en la jerarquia general, mostrando cuan hundido se
encuentra o cuan proximo a la liberacion. Es decir: nuestras palabras y
nuestros actos nos anuncian —y también anuncian al mundo en cada
minuto, a qué jalon hemos llegado. Asi, el ascetismo perfecto, aunque
carezca de valor causal, tiene una importancia sintomatica: es el modo de
vida caracteristico de un ser que esta a punto de alcanzar la meta del
aislamiento Kaivalyg), e inversamente, quienes no son facilmente atraidos

a él ocupan un lugar relativamente bajo en la escala humana. Una
pronunciada incapacidad para cumplir con las normas ascéticas mas

114 Nota del compiladorEn las escrituras budistas hay muchos pasajes que alaban el esfuerzo y la
diligencia; pero no he podido localizar el pasaje que Zimmer cita aqui.



HEINRICH ZIMMER, FILOSOFIAS DE LA INDIA, LAS FILOSOFIAS DE LA ETERNIDAD

exigentes proclama cuan lastimosamente lejos se encuentra uno de la cima
hacia donde todos realizan el ascenso cosmico.

Los actos piadosos no son, pues, causas sino efectos; no producen, sino
predicen el futuro. Con la desapegada austeridad de su conducta, el asceta
perfecto muestra que esta muy cerca de la salida. Muestra que le falta muy
poco para terminar su larga carrera y que ahora esta absolutamente
inconmovible en su exaltada despreocupacion por si mismo y por el
mundo: igualmente indiferente a lo que el mundo piensa de él que a lo que
esy aloque va a ser.

10. EL HOMBRE CONTRA LA NATURALEZA

El jainismo concuerda completamente condkoen su concepcion de que

la personalidad es como una mascara. En forma de elemento, planta,
animal, ser celestial o atormentado inquilino del infierno, la forma visible

no es mas que el atavio temporario de una vida que se abre camino a través
de las etapas de la existencia hacia la meta que habré de liberarla de todo
esto. Aparentemente esta representacion de las transitorias formas de vida
como si fueran otras tantas mascaras que un gran ejército de ménadas
vitales individuales se ponen y se sacan —ejército cuyas monadas
constituyen la sustancia misma del universo— fue uno de los principales
dogmas de la filosofia prearia en la India. Es fundamental en la psicologia
del Saikhyay en elYogade Patafjali, y constituy6 el punto de partida de

las ensefianzas budistasAbsorbida por la tradicion brahmanica, se

mezcld con otras ideas de modo que aun hoy en la India sigue siendo una
de las imagenes fundamentales de todo pensamiento filoséfico, religioso y
metafisico. Asi, el jainismo y la doctrina de @agueden considerarse
ejemplos de cémo la mentalidad india, fuera de la ortodoxia brahmanica y
de acuerdo con las lineas de una estructura mental arcaica arraigada en
suelo indio, ha concebido el fendmeno de la personalidad desde tiempos
antiquisimos. En contraste con la idea occidental del individuo
imperecedero, que de los griegos paso al cristianismo y a los tiempos
modernos, en la tierra del Buddha la personalidad siempre ha sido
considerada como una mascara transitoria.

Pero el jainismo y el budismo discrepan con la interpretacion ddaGos
acerca de los papeles jerarquicamente establecidos en el drama, pues
sostienen que cada individuo es libre de escapar por sus propios medios.
Mediante un sostenido acto de autorrenunciamiento podemos eludir esta
melancdlica esclavitud, que practicamente equivale a un castigo eterno y no
guarda ninguna proporcién con la culpa en que podamos haber incurrido
por el mero acto de estar vivos. La interpretacion estrictamente

15 ¢f. supra, pag. 59. la nota del compilador, y las exposiciones infra. caps, Il y IV.
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evolucionista de Gata es rechazada sobre la base de la reiterada
experiencia de liberacion realizada por los santos de todas las épocas. Estos
maestros, como el Mavira, comenzaron ingresando en la orden religiosa

de los monjes jaina y terminaron siendo modelos de salvacion. Sus vidas
nos ofrecen una garantia primordial de la posibilidad de liberacién y un
ejemplo de como pasar por la estrecha puerta de salida. En lugar del orden
bioldgico mecanicista representado por &Eysque funciona lenta pero
automaticamente durante ochenta y cuatro mil encarnaciones, el jainismo
afirma el poder y el valor de la entereza individual: la fuerza, de
pensamientos, palabras y actos que, si son virtuosos, conducen a la ménada
vital hacia la iluminacion; pero si son malos, egocéntricos y
desconsiderados, la arrojan a condiciones mas oscuras y primitivas,
condenandola a vivir en el reino animal o entre los torturados habitantes de
los infiernos.

Sin embargo, también el jainismo presenta una interpretacion cientifica,
practicamente atea, de la existencia. En efecto, los dioses no son, mas que
moénadas vitales que usan interinamente mascaras favorables en un
ambiente sumamente afortunado, en tanto que el universo material es
increado y eterno. El universo se compone de los seis elementos siguientes:

1. Jiva: el conjunto de las innumerables ménadas vitales. Cada una de ellas
es increada e imperecedera, omnisciente por naturaleza, dotada de infinita
energia, llena de beatitud. Intrinsecamente, todas las ménadas vitales
guardan una semejanza absoluta, pero han sido modificadas, disminuidas y
mancilladas en su perfeccion, debido al perpetuo aflujo del segundo
elemento del universo, que tiene caracteres, y que es:

2. Ajiva: “todo lo que nda-) es la ménada vitajiya)*'*. Ajivaes, ante

todo, el espaci@kasa), al que se considera como un recipiente que abarca
todas las cosas: no solo el univefisia) sino también lo que no es
universo(aloka).El alokaes lo que esta mas alla de los contornos del
enorme Hombre o Mujer macrocésnito El ajivacomprende, ademas,
incontables unidades espacialesadea), y es indestructible. Ademas de
ser espacio, @jivatambién se manifiesta como los cuatro elementos del
universo que mencionamos a continuacion, y que se distinguen como los
diversos aspectos de este Unico antagonisijavdel

18| a filosofia delSarikhyacontinta esta elemental dicotomiajole y ajiva bajo las categorias de
purusa y prakti. Praketi es la materia del universo, el material psicofisico que envughigah.
H7Cf. supra, pag. 209.



HEINRICH ZIMMER, FILOSOFIAS DE LA INDIA, LAS FILOSOFIAS DE LA ETERNIDAD

3. Dharma:el medio por el cual es posible el movimientodEhrmaes
comparable al agua, en la cual y por la cual los peces. pueden H8verse

4. Adharma:el medio que hace posible el reposo y la inmovilidad. El
adharmaes comparable a la tierra, en la cual las criaturas yacen y se
mantienen quietas.

5. Kala: el tiempo; lo que hace posible el movimiento.

6. Pudgala:la materia, compuesta de pequefios atqpasnizu). El
pudgalaesta dotado de olor, color, sabor y tangibilidad.

Segun los jaina, la materia existe en seis grados de dersjidaudtil-sutil”
(sizksma-giksma), que es la sustancia invisible de los atorbpsyutil
(sizksma),invisible también, y sustancia de los ingredientekalehan; c)
“sutil-burda” (szksma-sthula), invisible pero experimentable, que

constituye el material de los sonidos, olores, contactos (por ejemplo, del
viento) y saboreg]) “burda-sutil’ (sthzla-sizksma), que es visible pero
imposible de asir, como la claridad, la oscuridad, la soreptaurda”

(sthila), que es a la vez visible y tangible pero liquida, como el agua, el
aceite y la manteca derretidaf) Yburda-burda’(sthizla-sthila): los

objetos materiales que poseen existencias separadas y distintas, como el
metal, la madera y la piedra.

La materia karmica se pegajafa como el polvo se adhiere a un cuerpo
untado de aceite. Impregna y tifigiah como el calor a una bola de hierro
calentada al rojo. Por sus efectos, se dice que la materia karmica puede
encontrarse en ocho estadapsEl karmanque envuelve u oculta el
verdadero conocimientf@iana-avarazakarman).Como un velo o tela
colocada sobre la imagen de una divinidad, kestenanse interpone entre

la verdad y la mente, quitando, por asi decir, la innata omniscibné&ih.
karmanque envuelve u oculta la verdadera percep@dananaavarana-
karman).Como un portero evita que la gente llegue hasta el rey que esta en
la sala de audiencias, eksrmanimpide la percepcion de los procesos del
universo, haciendo dificil o imposible ver lo que pasa; asi, con sus efectos,
tiende un velo sobre glva. c)El karmanque crea sensaciones agradables
o desagradablgsedanya-karman)comparable al filo de una espada muy
cortante cubierta de miel y colocada en la boca. Debido &astan,

todas nuestras experiencias de la vida son un compuesto de placer y dolor.
d) El karmanque causa las ilusiones y confusiofrashanya-karman).

Como el alcohol, estearmanembota y ofusca las facultades
discriminadoras del bien y del mal. (gvalin,el “aislado”, no puede ser

118 Esta acepcion especificamente jaina del térrdimymano debe confundirse, claro esta, con la
tratada supra, pags. 128-147.
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embriagado. La iluminacién perfecta es un estado de suprema y sublime
templanza.g) El karmanque determina la duracion de la vida individual
(ayus-karman).Como una cuerda que impide a un animal alejarse
indefinidamente de la estaca a la que esta ataddkarstanes el que fija

el nimero de nuestros dias. Determina el capital de vida, la fuerza vital que
hemos de gastar en nuestra actual encarndgi&hkarmanque establece

la individualidad(namakarman) Estekarmandetermina el “nombre”
(naman),que denota, en la forma “sutil-burda” del sonido, el principio

mental y espiritual, o la idea esencial, de la cosa. El nombre es la
contrapartida mental de la forrtr@pa)'™® visible y tangible; por esta razén

los nombres y hechizos verbales pueden producir efectos magicos. Este es
el karmanque determina hasta en los ultimos detalles tanto la apariencia
exterior como el caracter interno de la cosa, el animal o la persona. Es el
gue da forma a la actual mascara perecedera. Sus efectos son tantos, que los
jaina han distinguido en él noventa y tres subdivisiones. Eatenandel

nombre propio” determina todos los detalles; por ejemplo, si nuestra
proxima encarnacion tendra lugar en el cielo, entre hombres y animales, o
en los purgatorios; si tendremos cinco sentidos, 0 menos; si perteneceremos
a alguna clase de seres de buen porte y andar majestuoso (como la de los
toros, elefantes y gansos) o de paso desagradable (como los asnos y
camellos) o con orejas y 0jos moéviles o inmoviles; si, dentro de nuestra
especie, seremos bellos o feos, y si despertaremos simpatia o provocaremos
desagrado, ganandonos fama y honor o acarreandonos mala reputacién. El
nama-karmares como el retoque que el pintor da con su pincel a los rasgos
distintivos de un retrato, haciendo gque su figura sea reconocible y peculiar.
g) El karmanque establece en qué familia nacera el indivigudra-

karman).En realidad, estkarmanes una especie del género anterior, pero

a causa de la enorme importancia que tienen las castas en la India, se le ha
concedido una categoria especial. El destino y todas las perspectivas de la
vida estan muy limitadas por la casa en que uno haétkarmanque

produce obstaculdantaraya-karman) Esta categoria incluye varias
subdivisiones: 1(Dana-antaizya-karman)gque nos impide ser tan
desprendidos y generosos como deseariamos al dar limosna a los pobres y a
los religiosos; 2Labha-antarya-karmangue no nos deja recibir limosna;

es unkarmanparticularmente maligno, pues los religiosos dependen de los
regalos que se les haga, como ocurre con las instituciones religiosas. (En
Occidente, por ejemplo, una universidad que sufriera de esta mala
influencia se veria obligada a cerrar sus puertas por falta de fondos.) 3.
Bhoga-antafiya-karmangue nos impide gozar de las cosas. Por ejemplo,

nos hace llegar tarde para una fiesta. O mientras estamos comiendo la torta
no dejamos de pensar que también podriamos guardarnosla para mas tarde.

19 Cf. supra, pags. 31-32.
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4. Upabhoga-antadya-karmanpor obra del cual no podemos gozar de los
objetos placenteros que nos rodean: nuestras casas y jardines, vestidos y
mujeres. SVirya-antalaya-karmangue paraliza la voluntad,

impidiéndonos actuar.

En conjunto hay exactamente ciento cuarenta y ocho variedades y efectos
delkarman,que, en suma, actian en dos direcciones:ghatitkarman

(“el karmanque golpea, hiere y mata”) disminuye los infinitos poderes de
la monada vital, y 2, elghati-karman(“el karmanque no golpea”) afade
cualidades limitadoras que no le pertenecen. Todas estas dificultades
karmicas han estado afectand¢ned de toda eternidad. El sistema jaina no
necesita explicacién del comienzo del universo, pues no hay nocién de un
tiempo en el cual el tiempo no existia: el mundo ha existido siempre.
Ademas, lo que interesa no es el comienzo de este lio sino determinar su
naturaleza y aplicarle una técnica para despejarlo.

La esclavitud consiste en la union geay el ajiva; la salvacion, es la
desunién de ambos. Este problema de la unién y desunién se expresa en la
declaracion de los sietattvao “principios”.

1) Jivay 2) Ajiva han sido tratados mas arril#givaincluye las categorias
2-6 de los seis elementos que acabamos de describir.

3) A'srava:“aflujo”, el acto de verter materia kdrmica en la ménada vital,
gue ocurre a través de cuarenta y dos canales, entre los cuales estan las
cinco facultades sensoriales receptoras, las tres actividades de la mente, el
habla, los actos fisicos, las cuatro pasiones (célera, orgullo, engafio y
codicia) y las seis “no pasiones” (alegria, placer, afliccion, congoja, temor
y aversion)?.

4) Bandha:“atadura”: el hecho de quejéla esté atado y sofocado por la
materia karmica.

5) Saavara: “detencion”, la represion del aflujo.
6) Nirjara: “efusion”, la eliminaciéon de la materia kdrmica mediante

austeridades depurativas, que la consumen con el calor interior de las
practicas ascéticatapag, como por medio de una cura de transpiracion.

120 Estos seis, junto con otros dos —resolucién y admiracion— son los modos fundamentales o
“sabores” (asa) de la poesia, la danza y el teatro hindtes. Todos ellos son exhibidtisgpael Dios
Supremo, en las diferentes situaciones de sus manifestaciones miticas, y de este modo se hallan
sancionados en el hinduismo devoto como aspectos del “juego césmico” del Sefior, como revelaciones de
su divina energia bajo diferentes modos. Segun el jainismo, por otra parte, deben ser suprimidos, pues
atraen y aumentan la provision de materia kdarmica y de este modo nos distraen de la perfecta indiferencia
gue conduce a la purificacién de la ménada vital.
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7) Moksa: “liberacion”.

“El jivay el nojivajuntos constituyen el universo —leemos en un texto
jaina—. Si estan separados, no se necesita nada mas. Si estan unidos, como
lo estan en el mundo, solo cabe considerarlos con vistas a su detencion y
gradual destruccién de la unién hasta deshacerla por cofpleto

El universo jaina es indestructible; a diferencia del universo de la
cosmologia hind(, no esta sujeto a disoluciones periddicAsiemas, no

hay indicios del primordial matrimonio sagrado en tre el Padre Cielo y la
Madre Tierra, que dio origen al mundo y que constituye un tema capital en
la tradicion de lo&/eda.Enel gran Sacrificio del Caball@svamedha),
practicado por los indoarios, cuando la reina principal que representa la
Madre Tierra, esposa del rey del mundakfavartin), yacia en la fosa del
sacrificio al lado del animal sacrificado, que simboliza la fuerza del sol
celeste (recuérdese que el caballo acaba de concluir su triunfal afio solar de
vagabundeo sin ser molestalfd)ese acto de la reina era la reconstruccion
mistica del sagrado matrimonio cosmico. Pero en el jainismo el varén
primordial (o la hembra primordial) es el universo. No hay historia de un
periodo de gestacién, ni “germen de offotanyagarbha),ni huevo

césmico que se divida por el medio de la cascara, cuya mitad superior es el
Cielo y la inferior la Tierra, ni un ser primordial sacrificado y
desmembradg(rusa), cuyos miembros, sangre, pelo, etcétera, se
transforman y pasan a constituir los elementos del mundo; en una palabra,
no hay mito cosmogadnico, porque el universo ha existido siempre. El
universo jaina es estéril, esta calcado sobre una doctrina ascética. Es una
madre universal que todo lo contiene, pero que carece de marido; o bien es
un gigante solitario sin consorte; es una persona primordial siempre entera
y viva. Los ciclos universales “ascendentes” y “descendéftssh las

mareas del proceso vital de este ser, proceso continuo y permanente.
Nosotros constituimos las particulas de ese gigantesco cuerpo, y la tarea de
cada uno consiste en evitar ser llevado a las regiones infernales que ocupan
la parte inferior del cuerpo, y, por el contrario, subir lo mas rapidamente
posible a la suprema gloria de la pacifica cupula del prodigioso craneo.

Esta doctrina evidentemente contraria la representacion cosmica de los
videntes brahmanicos, pero llegb a desempefiar un papel importante en el
hinduismo posteridf°, concretamente en los mitos deiti Anantaayin,

el gigante divino que suefa el mundo, lleva el universo en su vientre, lo

121 Tattvarthadhigama-stra 4. (Sacred Books of the Jainas, vol. 1I, pag. 7).

122 cf, Zimmer,Myths andSymbolspags. 3-22.

123 Cf, supra, pags. 114-115.

124 Supra, pag. 183, nota 44.

125 Sobre el término “hinduismo” a diferencia de “brahmanismo” cf. supra, pag. 71, nota 35.
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deja que salga de su ombligo en forina de flor de loto y lo retoma y asimila
a su eterna sustantia Igualmente notable es su contraparte femenina, la
Diosa Madre que todo lo contiene y que saca a todos los seres de su matriz
universal, los alimenta y, devorandolos de nuevo, recuper# toflstas

figuras han sido adaptadas en el hinduismo al mito védico del Matrimonio
Cdsmico, pero sigue siendo evidente la incompatibilidad de ambos
conjuntos de mitos, porque, aunque se dice que el mundo de las criaturas
nace, también se dice que constituye el cuerpo del ser divino, mientras que
en la doctrina jaina no hay tal incongruencia, pueg\ason los atomos

de vida que circulan por el organismo cosmico. Un adivino y santo que

todo lo sabe y todo lo &évalin)puede efectivamente contemplar el

proceso de incesante metabolismo que tiene lugar en toda la estructura,
observando las células en sus continuas transmutaciones, pues su
conciencia individual se ha ampliado a tal punto que corresponde a la
conciencia infinita del gigantesco ser universal. Con su ojo espiritual

interno ve los atomos vitales, en numero infinito, que circulan
continuamente, cada uno de ellos con su propia duracion de vida, fuerza
corporal y poder respiratorio, inhalando y exhalando perpetuamente.

Las mdénadas vitales que se encuentran en el nivel elemental de la
existencia (en estado de éter, aire, fuego, agua y tierra) poseen la facultad
del tacto(spara-indriya). Todas sienten y responden a la presion, pues

ellas estan dotadas de una minuscula extension, por lo cual reciben el
nombre deskéndriya;“dotadas de unéeka)facultad sensorigindriya)’.

Los atomos de las plantas también estan dotados de una facultad sensorial
(el sentido del tacto) aungue tienen cuatro halitos vitales (carecen del poder
de la palabra). Estas existencias mudas, dotadas de un solo sentido, son
mascaras o revestimientos deja en el mismo sentido en que lo son las
formas, mas complejas, de los reinos animal, humano y celekéadlih

lo sabe y lo ve gracias a su conciencia universal. También conoce y percibe
gue las facultades de los seres superiores son diez: 1. Fuerza vital o
duracion gyus. 2. Fuerza corporal, sustancia, peso, tension y elasticidad
(kaya-bala).3. Poder de hablar, o capacidad de pronunciar sonidos
(vdcana-bala)4. Poder de razonamienfmano-bala)5. Poder de

respiracion gnapana-pwina, svasocchvisaprana). Y 6-10. Los cinco

sentidos receptivos: tacfsparéndriya),gusto(raséndriya),olfato
(ghranéndriya),vista (caksurindriya) yoido (sravanéndriya) Algunos

vegetales, como los arboles, estan dotados de una colectivigad. de
Impartenjiva separados a sus ramas, vastagos y frutos, como se comprueba
plantando un fruto o un gajo que luego se convierte en un ser individual.
Otros, como las cebollas, tienen un golacomun a cierto numero de

126 Zimmer,Mythsand Symbolspéags. 35-53.
127|p., pags. 189-216.
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tallos separados. Los animales pequefos, como los gusanos, insectos y
crustaceos, que representan el nivel siguiente de los seres organizados,
poseen, ademas de duracion vital, fuerza corporal, poder de respirar y
sentido del tacto, la facultad de hablar o el poder de articular sonidos
(vacana-balay el sentido del gustraséndriyc).La duracién de su vida es

de doce afios, pero la de las clases anteriores varia notablemente. Por
ejemplo, la duracion de un atomo de fuego puede ser un momento
(séamaya) setenta y dos horas; la de un atomo de agua, unos momentos
(de uno a cuarenta y ocho) o siete mil afios; la de un atomo de aire, un
momento o tres mil afos.

Esta minuciosa sistematizacion de las formas de vida, que los jainas
comparten con Gafa, se basa en la distribucioén de las diez facultades
entre los diversos seres, desde los atomos vivos elementales hasta los
organismos de los dioses y de los hombres. La sistematizacion no es nada
primitiva. Aungue muy curiosa y arcaica, es, pedante y extremadamente
sutil, y representa una concepcion fundamentalmente cientifica del
universo. En realidad, su perspectiva de la larga historia del pensamiento
humano es aterradora: ofrece una vision mucho mas amplia e imponente
gue la fomentada por nuestros humanistas occidentales e historiadores
académicos con sus breves historias de Grecia y el Renacimiento. El
vigesimocuartdirthaskarajaina, Malavira, fue aproximadamente
contemporaneo de Tales y de Anaxagoras, los primeros de la linea clasica
de la filosofia griega, pero el sutil, complejo y detallado analisis y
clasificacion de los rangos de la naturaleza que la ensefianza @larah

dio por supuestos y sobre los cuales hizo variaciones, ya tenia siglos y
acaso milenios. Esta sistematizacion hacia mucho tiempo que habia
acabado con las huestes de los poderosos dioses y magos brujos de la
tradicion sacerdotal aun anterior, la cual a su vez habia estado tan por
encima del nivel realmente primitivo de la cultura humana como las artes
de la agricultura, la ganaderia y la elaboracién de lacticinios lo estan con
respecto a las de la caza y la pesca y a la recoleccion de raices y bellotas. El
mundo ya era antiguo, muy sabio y muy docto, cuando las especulaciones
de los griegos produjeron los textos que en nuestras universidades se
estudian como si fueran los primeros capitulos de la filosofia.

De acuerdo con la ciencia arcaica, todo el cosmos esta animado y las leyes
fundamentales de su vida son constantes en todas partes. Por lo tanto, hay
gue practicar la “no-violencigahimsa) aun respecto del mas pequefio,

mudo e inconsciente de los seres. Asi, por ejemplo, el monje jaina evita en
lo posible estrujar o tocar los atomos de los elementos. No puede dejar de
respirar, pero, con el fin de causar el menor dafo posible, debe taparse la
boca con un velo, lo cual suaviza el choque del aire contra la parte interior
de la garganta. Y no debe hacer castafetear los dedos ni abanicar el aire,
porque estos son actos de perturbacion que hacen dafio. Si, yendo en un
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barco, unos hombres perversos por alguna razén arrojan, por la borda a un
monje jaina, éste no debe ganar la costa con brazadas enérgicas y violentas,
como un valiente nadador, sino que debe dejarse llevar por la corriente,
como un lefio, permitiendo que las aguas lo acerquen gradualmente a tierra,
pues no debe perturbar ni lastimar a los atomos del agua. Y luego debe
dejar que el agua chorree de su piel o se evapore, pero no debe secarse ni
sacudirse con una violenta conmocion de sus miembros.

Asi la no-violencigahimsa) es llevada al extremo. La secta jaina sobrevive
como una especie de vestigio muy fundamentalista en una civilizacion que
ha pasado por muchos cambios desde la remota época en que nacio esta
ciencia y religion universal que ensefiaba cémo es el mundo de la
naturaleza y cobmo podemos escapar de él. Aun los jaina laicos tienen que
tener cuidado para no causar inconvenientes innecesarios a sus semejantes.
Por ejemplo, no deben beber agua después que ha oscurecido, para no
tragar algun insecto que pueda haber caido en ella. No tienen que comer
carne de ninguna clase, ni matar los bichos que revolotean y fastidian. En
realidad, obtienen mérito dejando que los bichitos se posen sobre ellos y los
piguen. Todo ello ha llevado a una costumbre de lo mas grotesca, que adn
hoy puede observarse en las calles centrales de Bombay, y que describimos
a continuacion:

Un par de hombres llevan un catre liviano lleno de chinches. Se detienen
ante la puerta de la casa de una familia jaina y gritan: “¢Quién quiere
alimentar a las chinches? ¢ Quién quiere alimentar a las chinches?” Si
alguna sefiora devota arroja una moneda desde una ventana, uno de los
pregoneros se coloca cuidadosamente en la cama y se ofrece a si mismo
como pasto a sus semejantes. Asi la sefiora de la casa obtiene mérito y el
héroe del catre la moneda.



