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CAPITULO |

SOBRE LA TRADUCCION:”

M{¥P(, AECA, TATIAS

Consideradas desde un punto de vista literario, y ain mas con referencia a su valor
original como o/ dnave, es decir, como medios de realizacion, las traducciones existentes de
los textos védicos pueden describirse como equivalentes a poco mas que a «traducciones
literales», de uso real sélo como herramientas y en las manos de estudiantes que puedan y que
quieran tomarse el trabajo de consultar los textos originales. Esto equivale a decir que los
libros sagrados del este son inaccesibles todavia hoy para aquellos —y éstos son la vasta
mayoria— que no pueden leer ni acudir a los textos originales. Si, como piensan muchos, el
unico acercamiento posible entre el este y el oeste debe efectuarse intelectualmente, aqui se
encuentra el primer obstaculo para una comprension mutua.

La traduccion erronea no ha de atribuirse a una falta de asiduidad, ni a un dominio
inadecuado de las lenguas orientales por parte de los eruditos, sino mas bien a su uso
inadecuado de su propio lenguaje. Seria un exceso de consideracion negar que la traduccién
erronea ha sido en parte la consecuencia de una parcialidad religiosa inconsciente en las
mentes, 0 mas bien en los corazones, de los eruditos, que ademas de no tener ninguna
facilidad de referencia con respecto a los principios primeros, a menudo son
subconscientemente reacios a admitir que alguna otra doctrina no cristiana haya significado la
misma cosa que ha significado para ellos mismos una doctrina cristiana aceptada, o si no para
ellos individualmente, si al menos para la tradicion europea. Por otra parte, suponiendo una
ausencia total de cualquier parcialidad religiosa en el erudito moderno, su perspectiva
puramente cientifica y su educacion especial le haran, inevitablemente, casi imposible el
acceso a un conocimiento de la metafisica, de la teologia y de la literatura mistica cristianas,
que es donde ha de encontrarse Unicamente la terminologia que se requiere para una
traduccion adecuada. Términos tales como interreno, inconocimiento, abismo, procesion,
Espiritu, espiracion, esencia, naturaleza, sustancia, hipdstasis, mirada, magia, angel,
consonancia 0 comprehensor son enteramente desconocidos para €l en su significacion
técnica. Y puesto que los traductores orientales han adquirido su vocabulario y su punto de
vista principalmente de las obras publicadas por los eruditos europeos, estan limitados de una
manera similar.

“ Publicado por primera vez en /oo, (Cambridge, Mass.), XIX, N° 55, 1933.



En ilustracion de lo que se ha dicho ofrezco ocvyepevyiac padovadac en lo que
concierne a la traduccién de tres palabras sanscritas bien conocidas, a saber, M/ /', Acwa, y
Tarao, proponiendo que deben traducirse congruentemente por «Magia», «Angel» e
«Intensidn», o que deben dejarse en sus formas originales sin traducir.



Mm(w(

M/ w7 es uno de los nombre de Ilpaxerti, el poder o agencia formativo de la
manifestacion en | «wapa, es decir, en el Si mismo Auto-determinado ( (zuav), Si mismo en
el que Tupvea y TIpak ¢t subsisten como principios conyugados®. En otras palabras, en la
contencion del Si mismo, TTupuea. es «eso de lo que», [kl &a? es «eso en donde», y Myl
es «eso por lo que» puede haber manifestacion, actualidad (carya), «vida».

Esta manifestacion, a lo que nosotros llamamos erréneamente «naturaleza»®, y que es el
Mundo fenoménico (payar, Aoxa), existe sOlo evayro, y jamas se detiene a oep. La
doctrina My —w( 180 no afirma que el Mundo es MChy(J, ni que el Mundo no deviene*, sino
meramente que el Mundo deviene de una cierta manera, a saber, porque tiene a M y[] como
su terreno (zpadn//ve) 0 como su medio de devenir. La doctrina| \vyo—o 18a, que no puede
divorciarse de la de Tatnatll, «Talidad», ni de la de WatnIpn\ta, «Como es», no afirma
que el Mundo no deviene; lo que afirma es que el Mundo es a la vez «Vacio»® y «Talidad».
Es decir, el Mundo es irreal en la medida en que nosotros lo consideramos como una
Dualidad de principios autosubsistentes (o@/ /‘maornire) separados, pero real en su Talidad,
«Como es»; lo cual es solo otra manera de expresar el punto de vista vedantico. Ademas de
éstas, la tnica doctrina concebible® podria llamarse la doctrina [tpo—w8a, con referencia a
la doctrina del ltpov seglin se malinterpreta en el budismo primitivo, donde se suponia que
los Vedas proponian el [tuov (Si mismo) como un Sujeto en relacién a un Objeto; sélo

L El 6l-knyo afirma una distincion eterna entre ITupvea y Tpai ¢ tt, y esta distincion no requiere ninguna
prueba mientras nos adhiramos al punto de vista de la lgica, implicito en el término ol -knyo Sapea o, «punto
de vista de la enumeracién». El wedllvta no esté en oposicidn al ol -knya como tal, sino que asume otro punto
de vista (Sapea ), a saber, el adw ito (la no dualidad), en el que la dualidad, siempre existente, no se
considera como aniquilada, sino como subsumida en una unidad eterna. Asi pues, mientras el o[ J-xknyo trata por
definicidn de la Existencia (Satya), el wedlvta sefiala que las dos «Personas» conocidas en relacién son de una
Gnica Esencia, a saber, el [tpav.

2 El espacio elemental, el Terreno de juego del Espiritu (zp/7) p/juc), que es finito por definicion, aunque
es sin fin: «localizado» en el «loto del corazé6n».

® «Naturaleza» podria haber sido una traduccién legitima de «M(y[I» si no fuera por nuestro error habitual
de identificar a la Madre Naturaleza (varvpa varvpave) con sus hijos, a saber, el Mundo, eve varvpara.

* Cuan lejos esta el wedvta de una «negacién del mundo» puede verse en las propias palabras de
| 0 \kopl Iy pwa con referencia al [tuav como Felicidad: «En el vasto lienzo del Si mismo, el Si mismo pinta la
pintura de los multiples mundos, y el Si mismo Supremo tiene una gran delectacion en la presenciacion de ello»
(Za ruavip(zaa, 95).

®| \vya, no el Espacio elemental ( [x//#c), que es el oive Bua vov de la existencia, sino el Vacio Absoluto,
gue es un «aspecto» de la no-existencia.

Cuan lejos esta el punto de vista del Many(Iva de una negacién del mundo (en el sentido en que nosotros
negamos los «cuernos de una liebre» o el «hijo de mujer estéril») aparece claramente en la magnifica ecuacion
wao oa-ol pac tar vipal oy, «la rueda del mundo es en si misma la liberacién.

® Nosotros no podemos tomar en serio el punto de vista de «sentido comtn» de que las cosas «son lo que
parecen», punto de vista suficientemente refutado por otra observacion de «sentido comin», a saber, «que no es
oro todo lo que reluce», para no mencionar el ejemplo familiar de la cuerda que se confunde con una serpiente.



necesita sefialarse que, de hecho, el ltpav es «no asi» (ver, ver:). Asi pues, lo que niega el
vedanta es que el conocedor y lo conocido, etc. (aunque yovyefifieo separadamente desde
nuestro punto de vista), «sean» entidades separadas y  autosubsistentes
(oo mactnita, coayaufn(); lo que afirma es que el conocedor y lo conocido, etc., «son»
aspectos conjuntos del Si mismo (ltpav), Si mismo que se manifiesta en la Unidad del Acto
Puro como el Devenir del Mundo’. En otras palabras, el Mundo o el Si mismo (ltpav) o la
Talidad (Tatnatll); sin embargo, nuestra comprensién empirica del Mundo es el Error
(A@dyl)).

«Por mi Mwy(], yo (el Si mismo) devengo (el Mundo)»®. De la misma manera que ni el
agente ni la agencia son sinénimos de acto, asi Ml yl] no es tampoco el Mundo
(payar, Lokea) de las existencias. A MIy[! puede llaméarsele Moha, engafio o ilusion, es
decir, eso zop Ao Bve el Mundo es engafiado (uonira); pero aquellos seres engafiados
(uvdne) de naturaleza caida (aocvpa—fn//wa) cuya Inteligencia pura (zpae///7) ha sido
arrebatada por M (], no son ellos mismos ilusiones, y, por remota que pueda estar su
Liberacién (u/ iy —viwerr1, | wer/ wmarapa Yraviead 1.10), incluso de éstos todavia
puede decirse «Eso eres tu». ¢Por cudl red (¢p/ /Aa, katila) es entonces engafiado el Mundo,
«de manera que no Me conoce (al Si mismo)»?. Por las propiedades (los tres yv Jao, a saber,
energia, movilidad e inercia) que se perciben diversamente en los seres, de manera que ellos
se distinguen mutuamente; y por los «pares» (dwavow/ v), a saber, las nociones por las que
el mundo se ve como tesis y antitesis. El engafio del ego consiste en su percepcion errénea del
mundo, percepcion que incluye al ego mismo, como una pluralidad de unidades
autosubsistentes, y en su consecuente apego o aversion a tales unidades como tales. Este
«engafio», en su aspecto personal, efnw/ /va, egoidad, «yo-idad», «pecado original», es
compartido por Dios mismo, en la medida en que Dios esta en el mundo como el TTupvea, la
Persona, el Hombre Eterno; pero seria un aspecto del mismo engafio concebir a Dios mismo
objetivamente, es decir, como teniendo en Si mismo alguna potencialidad no completamente
actualizada en la totalidad del devenir simultaneo, engafio que consiste en concebir-«Le»
como otro que el mundo ocvpf oreyie actepvitario. Ahora bien, negar una autosubsistencia
al mundo no es una negacion de nada, en ningun otro sentido que en el que nosotros negamos
la realidad de los cuernos de una liebre, o en el que negamos que la omnipotencia pueda hacer
que lo que ha sido o puede ser en el tiempo (y que, por consiguiente, estd mas alla del
tiempo), no haya sido o no devenga en el tiempo o no sea en la otra orilla del tiempo.

No hay necesidad de observar que lo que se llama accion, vida, cambio, y
eufemisticamente «progreso», no representa en realidad nada mas que una secuencia de las
reacciones del ego a las cualidades y a los pares de opuestos, y que, desde el punto de vista
védico, el conjunto de todas estas reacciones funcionales e inconscientes no representa la

" Muy a menudo el vedanta expresa esto directamente, sin referencia a los principios conjuntos ITupveo. y
Ipaxk ¢ 11, [paelnatt y ¢y, etc., (la «Persona» y la «Naturaleza», el «Padre» y la «Palabra» cristianos) con
una afirmacion de la «no dualidad» (as@/ iza) del Si mismo ((zuav), y con la férmula «Eso eres ta».

® Las referencias de este parrafo son a Byayawad Ixt// IV.6 y VIIL13-15, y 27. Cf. /wet/ Idwarapa
Yravieas1.10y 1V.8-10.



Vida, sino Unicamente el «vivir». Por ejemplo, la adquisicién de informacién no es «Vida»,
sino s6lo una reaccidn del conocedor hacia el hecho que se conoce. Més especificamente, el
conocimiento como Realizacion (o Verificacion) o Vida, a saber, la Vida del Si mismo, que
no esta en el conocedor ni en lo conocido, sino en si misma, como adasBvario (sanscrito
ool Ikl jpatl]) pet et ivieAleyToo, como acto inmediato y eterno: de la misma manera, el
arte es Vida, una Vida que no esté en el veedor, ni en lo visto, que no esta en el artista ni en la
obra, sino en si misma, como yovoovavria (SaNSCrito o/ /6 ¢ #ya) Siwspoopvs;, una
devocion y un deseo (Snaxrti, mpeua, k) que no estan en el amante ni en el amado, sino
en el encuentro del amante y del amado en la caverna indimensionada del corazon,
«Ciertamente, no por amor de ningun angel, ni de marido, ni de esposa, ni de ser, ni de
ninguna posesion querida, sino por el amor del Si mismo», Benad palyaxa Yraviead
11.4.5, y «El que se acerca’ a un angel (otro que el Si mismo), pensando “El es uno y yo soy
otro”, ese no sabe (va oca weda)», [dgu L.4.10. Asi pues, desde el punto de vista védico,
solo es «Vida» lo que se experimenta asi inmediatamente en el corazén de «nuestra»
consciencia, en el Si mismo Trascendental; y exteriormente se manifiesta en una pura
facilidad o espontaneidad (sénscrito canaga, chino on/v, islamico oA/ ju, cristiano
resignacion)™® sin ansiedad ni motivo (a—caxta), como accién que no es accion't. El
«Evangelio» del Veda, aunque el Veda habla en los términos del conocimiento y no segun la
Pnaxri—w o (religion), es la doctrina de que esta liberacion y expansion, en el sentido mas
pleno de las palabras'?, esta en todo tiempo y siempre virtualmente realizada y que es en todo
tiempo y siempre efectivamente realizable: «El Reino del Cielo eoz//dentro de vosotros», «-
Este &/ Ja tl estaras conmigo en el Paraiso»*.

® Yr/lorne, que se emplea también con referencia a la unién carnal, cf. /Sgu V1.4.1-3.

19 Comprendida positivamente, es decir, ca vy ioa como incentivo (Bnayawad I'xt/7111.30). Esto es una
antitesis del fatalismo, cf. Boecio «Cuanto mas alejada esta una cosa de la Mente Primera, tanto mas implicada
esta en la cadena del destino» (4e Xovoolariove IV, citado por Santo Tomas de Aquino, Zvuua Tneoloyiya
1.Q.116, A.4). «Aunque el santo doctor evitaba el uso de esta palabra (destino), por causa de aquellos que
relacionaban su aplicacion a una cierta fuerza en la disposicion de las estrellas», /s A.2.

Puede observarse que los cuatro términos entre paréntesis en la explicacion de «facilidad» no son
completamente del mismo tipo, pues canapa y onl/iv representan el efecto, y el oA/ ju y la resignacion
cristiana la causa. Pero en la experiencia inmediata la causa y el efecto son o mismo.

Y Bnayawad Ixtl7 IV.17. Cf. Maestro Eckhart 1.149, «El justo no busca nada en su trabajo; solo los
serviles y los alquilados piden algo por su trabajo, o trabajan por algo... asi pues, sin ningln proposito ulterior
en tu trabajo... entra dentro de tu propio terreno y trabaja; los trabajos que tu haces ahi estan todos vivos».

2 Mok, pokea, vip—w//)a, como av—im e rti, a—ol kT, «expansion», «liberacion», en el sentido mas
pleno de las zalafpac.

13 Seguin Santo Tomas: «en el ser puro (el Si mismo como sujeto) el intelecto y la voluntad no tienden hacia
nada externo, sino que permanecen en el sujeto o agente, y son el sujeto y agente, puesto que la naturaleza es una
con la esencia. Entonces tiene lugar una procesion vital del intelecto y la voluntad, a saber, 1° como el acto
inteligible (a saber, conocimiento o arte) y 2° como el amor efectivo (el «Cada uno es ambos» de cudylinott)
respectivamente, es decir, de la misma manera «que el objeto amado esta en el amante... asi el objeto de que se
habla o que se comprende esta en el agente inteligente». La Vida «no procede desde la potencialidad al acto»,
sino que es toda acto (Zvuua Tneoloyyya 1.Q.27, A2 y A.4). Similarmente el Maestro Eckhart, casi en las
mismas palabras de la Yraviead, «Dios esta en todas las cosas auto-absorto» (1.380), «incansable en el trabajo
como en el amor, y lo que él estd amando es todo uno para él. Lo que muestra el amor es Dios... EI hombre
bueno... formado en la imagen de Dios... ama por amor de si mismo, es decir, ama por amor del amor, trabaja



Asi pues, M (], es, estricta y técnicamente, la «naturaleza»; no la «Naturaleza» como el
mundo, a la cual debe describirse propiamente como «naturada», zpax#ri—pa O
aplicer 7™ Myl es el medio por el que se efectia la manifestacion. Al Creador
(Ipaglnatt, etc., o | #wapo Gva Mpagtati—cly, Padre y Palabra), como dispositor de
este medio, se le llama Myl —wv; el mundo es w/ w/ —uayea, «hecho de» o «en el modo
de» wu/wlj, es decir «magico». Ademas, se hace la comparacion de sus creaciones,
producciones o manifestaciones con las del mago mortal, cuyo vépa—p/ /Aa («cuya red de
Indra») es un engafio (uona—kxaAiia) 0 un encantamiento (@aex—xapa o) analogo al del
mundo mismo como nosotros lo percibimos sensiblemente. En este sentido, la «magia» y el
«mago» se ejemplifican en el «juego» (AxA//) y la persona de Merlin, como se describe en la
version inglesa del siglo XV de un Pouav ds MepAiv, que ya no existe completo: «Segun
Merlin... yo podia levantar aqui un Castillo, y podia hacerlo con una multitud de gente afuera
que queria asaltarlo, y también con una multitud de gente adentro que queria defenderlo, y sin
embargo yo queria hacerlo con una mayor maestria, pues yo podia ir sobre esta agua y no
mojar mis pies, y también podia hacer un rio donde nunca habia habido agua», y todo esto lo
Ilevaba a cabo haciendo que todas estas cosas procedieran desde el bosque (Brioke) y que se
vieran en un circulo «en medio de la tierra», y cuando habian «durado mucho», al cierre del
dia, las devolvia adentro del bosque, donde desaparecian «subitamente, de manera que todo
volvia al lugar de donde habia salido»™. Como dice Boehme, «El Mago tiene poder en este
Misterio (el Myorepiopu Mayvou, la suavayu /v Divina) para actuar segun su voluntad, y
puede hacer lo que quiere», en la medida en que «cada misterio es el espejo y el modelo del
otro», aunque «debe estar armado en ese elemento en el que quiere crear»®.

Nuevamente, es Boehme mismo quien explica el mundo como la creacion del Mago
Divino haciendo uso de la Magia Divina: «La Magia es la madre eterna, la madre del ser
(existencia) de todos los seres... el estado original de la Naturaleza... una matriz sin
substancia, pero que se manifiesta a si misma en el ser substancial... tiene en si misma el
@uar... en la Magia estan todas las formas del Ser de todos los seres. Ella es una madre en los
tres mundos, y hace a cada cosa segun el modelo de la voluntad de esa cosa. Ella no es la

por amor del trabajo, por la misma razén que Dios ama y trabaja sin cesar: la actividad divina es su naturaleza,
su ser, su vida, y su felicidad... el hombre bueno se comporta lo mismo que Dios no sélo en el hecho de amar
todo lo que ama y de hacer todo lo que hace en nombre de Dios, a quien ama en todo ello y por quien trabaja,
sino también en amar (es decir, al mismo tiempo y por el mismo acto) y trabajar para si mismo, el amante»
(11.66-67), donde «Dios» y el «hombre bueno» son el Si mismo.

Y Bniwoa = (Mg, Bnayawad Ixt// V11.13.14) es «naturaleza» universalmente; cwa—fn/ /ma es
naturaleza genérica o individualmente, como cuando hablamos de la «naturaleza equina» o de la «equinidad» por
la que un caballo es un caballo, o de la naturaleza especifica por la que un caballo dado es ese caballo y no otro.

> MepAiv 11.309-311, Early English Text Society, vol. 21 (1899). No se pasara por alto la exactitud y la
precisién del pasaje citado arriba, aunque bien pudiera ser que los autores arturianos posteriores ya no
«comprendieran» su material. La mitologia céltica, que incluye «Merlin» y la «Grail legend» (para lo cual, véase
mi Yaxeao 11.37 sigs.), representa una supervivencia de la antigua tradicion referente a la Vida, tradicién de la
que se conservan paralelos en la doctrina ortodoxa.

16 Boehme, Ze& ITuvyta Myoriya V1.2-5 (A.A. 1620), en la version de Earle. (2i& Tnsoconniy Iowvro,
avé otnep wpitivyo, New York, 1920).



comprension, sino una creatriz acorde a la comprension, y propende al bien o al mal... La
Magia es la madre de donde viene la Naturaleza, y la comprension es la madre que viene de la
Naturaleza... En suma, la Magia es la actividad en la VVoluntad del Espiritu»®’.

Asi pues, la Magia es la pericia o el arte de Dios zop yvwo usdio El manifiesta o produce
el devenir del mundo; y en los demas seres esta por participacion, o como «el espejo o el
modelo del otro». No se requiere nada mas en prueba de que el sanscrito «M[hy1» debe
traducirse por la palabra «Magiax.

" Boehme, Z&& ITuvyra Myocriya V.



AEGA

| «wopa (es decir, el oayv ) Brahman, el [tuov), y los nombres personales tales como
| twow 0 cre v, cuando se aplican a| #wapa, son sélo los equivalente sanscritos apropiados de
«Dios» en el sentido cristiano; el vipyv Ja Brahman es la Divinidad. Debido al hecho de que
| #wapo. es también un Deva, un Bn\ta, un Wakea, un Asura, etc., aunque es el principal en
cada una de estas clases (como a menudo lo denota el prefijo Man(], «Grande», como en
Mon[dewma), Y debido igualmente al hecho de que cada una de estas designaciones genéricas
puede aplicarse a una indefinida variedad de estados del ser en los «Tres mundos», ha surgido
la extendida nocion de un politeismo hind(; de la misma manera que desde el punto de vista
islamico la Trinidad cristiana representa un politeismo, aunque esto es una interpretacion
errénea’®. Pero de la misma manera que un cristiano puede decir, y como el Maestro Eckhart
lo dice de hecho, que Dios es «Ser», al mismo tiempo que debe hablar de otros «seres» de
todo tipo sin entender que Dios es meramente vv ser entre otros, quizas inferior o igual a
otros, asi, en los términos vedicos Deva, etc., se da por establecida a la vez una unidad y una
jerarquia. Incluso dentro del cristianismo ha habido discusion en cuanto a la propiedad de
[lamar a Dios un angel, habiéndose llegado a la conclusion general de que esto es méas bien
una materia de conveniencia que de fe, puesto que el «Angel del Gran Consejo» de lsaias 9:6,
Version de los Setenta, presumiblemente se refiere a Dios; cf. la expresion del Maestro
Eckhart «primer angel», y el «Unico Angel» de B¢ nad jpa lyaxa Yravieas|.2.7.

La traduccion habitual e indiscriminada de Deva como «Dios» 0 «dios», aunque debe
remitirse en parte a dsao grpaoc que presuponen un politeismo pagano, tiene también una
sancion etimoldgica, y proporciona un buen ejemplo del tipo de error que puede surgir de una
dependencia inadvertida de lo que es una derivacion cientifica correcta, puesto que, de hecho,
la palabra Deva corresponde al latin dsvo, al inglés deidad, al espafiol Dios, etc., aunque
podria haberse tenido en cuenta que como el daswa avéstico el Deva sanscrito no siempre
denota precisamente «Dios».

Deva es literalmente «el Brillante»; la traduccion mas apropiada es «Angel», y los Devas
mas altos son principios o0 inteligencias puras 0 «Eones», cuyo «brillo»
(moafinl, mpax! &), representado en el arte como un nimbo o como rayos, se refleja en las
posibilidades de la existencia (M) o (ma |, las Aguas) como la actualidad, es decir, la
existencia. Segun su jerarquia, a los Devas y Devatas se les llama los «miembros» (a=y«) del
Brahman, o los «atributos» (Bnaxti) o «poderes» (@ifn(zt) del [tpov —de la misma
manera que los Angeles cristianos, en sus jerarquias y 6rdenes, son los ministros, poderes, y

'8 Se puede comprender perfectamente por qué los doctores islamicos pudieron interpretar erréneamente
como un politeismo la doctrina de la Trinidad, si consideramos afirmaciones tales como la de Santo Tomas
«Nosotros no decimos el //viyo Aioo, pues la Deidad es comun a varios» (Zvuua Tnsoloyiya 1.Q.31, X.2). Y
lo que es méas destacable, «...a los santos se les llama dioses por participacién», Santo Tomas, Jvuua
Tneoloyya 1.Q.108, A.5. Los eruditos indios podrian haberse aconsejado aqui antes de hacer dado por sentado
el «politeismo» o de haber inventado el «kathenonismox.



mensajeros de Dios. La correspondencia se extiende tan lejos que, de la misma manera que
encontramos en la tradicion india, que las sedes y vehiculos (/loava, @/ nava) e incluso de
los atributos y armas (/wvdna rupvea, etc.) de los Devas, incluido | #wapa, se describen y
se representan iconograficamente igualmente como Devas, asi también las jerarquias
cristianas incluyen en el coro més alto un orden de «Tronos», y en el segundo un orden de
«Potestades»; y de la misma manera que la virtud de las Potestades es «imponer el orden
segun la Voluntad de Dios sobre quienes estan sujetos a ellos» para «coercionar a los malos
espiritus», y asi sucesivamente, asi también los lyuvdéna IMupveas de los Devas indios
aparecen a su comando, y son los medios por los que su voluntad se lleva a cabo. Los Angeles
y los Arcéngeles son drdenes en el coro mas bajo, cuyas funciones se relacionan més
claramente con la vida humana, de donde que se les envie como mensajeros a los hombres, o
que actlen como guardianes regionales o individuales, para lo cual hay abundantes paralelos
en la tradicién india, paralelos que llegan hasta la existencia de guardianes individuales
(Ipaxkna dswar/ 7). La tradicion védica y la tradicion cristiana estan de acuerdo también en
lo que concierne a la independencia angélica del movimiento local. Y finalmente, aunque a
menudo se dice que el nimero de los Devas es de treinta y tres mil, y que el de los angeles es
incalculable, las palabras de Santo Tomas «esto no se dice para dar a entender que éste es el
nGimero preciso de angeles» pueden aplicarse en ambos casos'®.

Ademaés, cuando se dice que en tanto que individuos los Devas son inmortales (aquapca),
esto se refiere a su perpetuidad en un plano del ser dado (Aoxa) no sujeto a ningn cambio de
estado posterior (zvvap u ¢ Twv), es decir, no sujeto a ningtin «morir de nuevo»® en el curso

9 Las autoridades para todas las afirmaciones del siguiente parrafo son: Wioka, Nipvkra VIL5;
Benlivocwar//1.70, 71, 73, 74 y 98, Benad pa )t//mca Yravieas 1.9, Toirripxyoa Yraviead 1.5,
avy vyavya Sewar/ /| mi Paxeao, parte 1y II; Santo Tomas, Zvpua Tneoloyiya 1.Q.107, A4; [idsy,
Q.108, A5-7; /6eu, Q.112, A.4; e [165u Q.113, A.1.

2 |_a tradicion védica considera el viaje (y/va) del individuo después de la muerte como un zaoco desde un
plano del ser a otro, con la posibilidad de la perpetuidad en un plano dado hasta el fin del tiempo, y con un
retorno a la encarnacion en otra edad, para aquellos que no han alcanzado una gnosis total o incluso parcial. Para
la reciente doctrina de una reencarnacion en la que la posibilidad de un retorno a un plano del ser anterior 0 mas
bajo parece representar las tendencias edificantes de las extensiones religiosas, donde se incorporan quizas
elementos populares no védicos, cf. mi PYaxeao |, pag. 14, nota 1. La idea de un renacimiento efectivo en
cualquier plano anterior en el caso de una «reencarnacion especial» (awar/ jpa) se evita expresamente, a saber,
en el caso del Buddha, por la doctrina del vipu//Ja—«/ye, doctrina que corresponde a la herejia docetista en el
cristianismo (el Hijo del Hombre = vipu//)ax! iya, Cristo en Gloria = caufnoyai/ e, Cristo como Logos =
onapua—« ya).

La palabra xapua no debe traducirse por «causalidad», sino simplemente por «obras», «accién», etc. En la
medida en que nosotros podemos pensar en la causa y el efecto como separados en el tiempo, la palabra
arlpwa, «latencia», «no inmediatamente», representa el equivalente mas proximo de la «causalidad»; la
doctrina 7(pwa—xapa—i ¢ ta—wiSa, «la doctrina de debido a una accién anterior» afirma que la accion
antecedente determina el acontecimiento presente. Cf. Edgerton, Mxu//-o/7 Ny lwa [pax/#a, New Haven,
1920.

La «reencarnacion», como la interpretan los budistas (y ahora los teosofistas), no es una doctrina védica.
Incluso el descenso de los ITit ¢ o, «Padres» (un término colectivo) no es un retorno de individuos como tales a
un estado de ser anterior, sino, de una manera mucho mas general, la operacién imprevisible (a5 ¢ eoa) de las



del Tiempo, aunque esto no excluye el retorno natural de su ser al Brahman al final del
Tiempo (kaAz/ vra)™, lo que, ciertamente, es un tipo de muerte, pero en sentido absoluto, es
decir, en el sentido de wopo pavva wiras?. A los Devas también se les llama inmortales,
no como individuos, sino como la estacion (orn//ve) que ocupan, y esto se refiere a su
eternidad como principios, como cuando decimos que en otra edad algin otro individuo
diferente del Indra presente ocupara el trono de Indra. Desde este punto de vista en el
ol jyawi-#a Bp nua ) V1.9.15 sigs. se habla de los Devas como una primera emanacion
(mpaTnapa ao#ypay), COMO Una pronunciacién permanente (ornira @yl netij), y en
este sentido se contrastan con las existencias individuales (u//vvoew/7/ los hombres», los
«mortales») cuya existencia es «dia a dia» (c@a [ owa . De completo acuerdo con esto, San
Gregorio y San Agustin afirman «avyslvo vouev ot opgiyi, vov varvpas», y de la
misma manera que a algunos de los Devas mas altos no les afecta el final del tiempo, asi
también «los Ordenes angélicos... segun la diferencia de gracia y de naturaleza...
permaneceran siempre... (pero) en cuanto a la ejecucion de los oficios angélicos permanecera
hasta un cierto grado, y hasta un cierto grado cesard» el Dia del Juicio (Santo Tomas, Zouua
Tneodoyyya 1.Q.108, A.7). Y ademas, de la misma manera que de los decedidos se habla en
parte como Devas (y ésta es una de las razones especificas por las que la traduccion de Deva
como «Dios» 0 «dios» es impropia), asi también «los hombres pueden merecer la gloria en un
grado tal que sean iguales a los angeles, en cada uno de los grados angélicos; y esto implica
que a los hombres se les eleva a los oOrdenes de los angeles» (Santo Tomas,
2ouua Tneoloyyya 1.Q.108, A-8).

Se ha demostrado suficientemente mediante un cotejo detallado de las nociones
correspondientes a la naturaleza y funciones de los Devas y de los Angeles, que la traduccion
de Deva como «Dios» 0 «dios»*® (de las cuales, la traduccién como «dios», significa mas o
menos «dios falso») es sélo legitima cuando el Deva de que se trata, ya sea expresamente 0 ya
sea implicitamente, es el Deva més alto, y que en todos, 0 en casi todos los demas casos debe

causas antecedentes 0 «heredadas» en el efecto presente. El Asmoyllva y el TTit ey iva son el ascenso y el
descenso de la escala de Jacob.

21 IEn su nota 21 el autor cita extensamente, palabra por palabra, su articulo «Man/ /~ITpalaye and Last
Judgment»; el lector puede remitirse a él directamente].

22 A los Bodhisattvas se les considera como /ip/ vapa—dcw!/ [«éngeles naturales» (Taurripxye Yravieas
11.8) o como «é&ngeles engendrados»; 0 como habiendo tomado nacimiento, y después como xapua—dcw/ 7/
(Lidep), es decir, como «angeles con respecto a las obras», cuya duracién se mantiene después de la muerte como
Salvadores o Intercesores hasta el final del Tiempo, o quizads siempre en el Tiempo del Tiempo,
independientemente de que la despiracion total (vipa@//)er) esté siempre dentro de su alcance. Los Bodhisattvas
de este tipo corresponden a los Anllvtapatapac védicos y a otros, la posibilidad de cuya reencarnacion
(awarapa)a), a pesar del logro de la Gnosis Perfecta, es examinada por |o=xoply pya,
Xouuevr. ov cedvra X(tpaoc 111.3.30, 31. El pasaje siguiente se aplica muy especialmente al caso de un
Bodhisattva: «En el caso de los seres de este tipo, que debiéndose a obras particulares han sido sefialados para
oficios particulares, el efecto de las obras que han surgido para el oficio no desaparecen antes de que esos oficios
se hayan cumplido completamente». Un tal descenso implica una Pasion, de la que el Apnuviekpapa o de
1880 pta proporciona un ejemplo especifico.

% Tanto «Dios» como «dios» deben excluirse de las traducciones de los textos palis, donde Bpamnul no es la
deidad suprema, sino sélo el més alto de los Angeles, y donde el Buddha todavia no esta «deificado».



emplearse la palabra «Angel». Lo mismo sera valido para Woxeo en la mayoria de los
contextos, con la distincién de que los Waxeao, aunque son de una sola jerarquia, son de
ordenes muy diversos, y algunos son hadas y elfos mas que angeles; asi pues, en este caso,
generalmente es mejor retener la palabra original. Cuando aparecen juntos Deva y Asura,
debe aplicarse a ambos la misma designacién genérica (de la misma manera que Miguel y
Satan son igualmente «Angeles»), y si a de hacerse una distincion, entonces Asura debe
traducirse como «Angel Obscuro» o mejor como «Daimon». Nos queda sefialar que los
ciawe Aswar/ )/ los «Distintos Angeles», generalmente significan (e.g. B¢ 1.8 Acwar//1.69
sigs.) las tres Personas de la Trinidad (zp:07n/7). Pero como lo expresa el Maestro Eckhart (Il,
153) «las huestes de los angeles son incontables», pero «para el que conoce la distincion
aparte del tiempo y del namero un centenar seria |0 mismo que uno».



TAIIAY

La practica de razao es principalmente un proceso intelectual por el que se fortifican y se
enfocan los poderes creativos de un ser; con un equivalente empirico en la préactica de
diversas austeridades ya sea por los woyvxac 0 por otros. Son ejemplos el razao que practica
la Deidad (Dios como Creador con respecto a un ciclo temporal dado) preparatorio a la
creacion de un universo, y el za/jy/yvi tarac de Yull practicado con miras a la
recuperacion de la parcialidad especifica de | twa.. Zazao es una pasion que se emprende
voluntariamente, y que tiene en vista un fin conocido. Podria describirse bien como una
elevacion del potencial espiritual hasta el punto del chispazo: la «llamarada», la «flama», o el
«encendido» de Boehme, o el Jiudvu hebreo. La traduccion habitual de razaoc es
«penitencia»; pero aungue las nociones de pena, esfuerzo, sudacion y fusion estan presentes
simbolicamente, «penitencia» es enteramente inapropiado, en la medida en que no hay
ninguna idea de expiacion con referencia al pasado, sino sélo de una tensién hacia un fin
futuro. | a=kop Ty Ipyo®* explica zazaoc como «i ¢ yynpa, etc.» un nombre de la raiz x ¢ e,
juntar, obtener, dominar, y que implica esfuerzo, retencion, etc. Ahora bien, tenemos a nuestra
disposicion las siguientes palabras, a saber, :vrevoi/ /v, que se define como «tension, ejercicio
enérgico (como de la mente), aumento de poder o energia»; ivrevoo, «gque muestra su
atributo caracteristico en un grado muy alto, impelido a una actividad muy alta»; e
tvrevoigiyap (intransitivo), «devenir intenso 0 mas intenso; actuar con poder o energia
creciente». De lo cual es suficientemente evidente que razao debe traducirse generalmente
por «intension», y el verbo za, generalmente, por «intensificars.

Para concluir, concebimos que el fin propio de la «Religibn Comparada», considerada
como una disciplina, debe ser la demostracion de la identidad de la tradicion metafisica
comun que constituye el fondo de todas las extensiones religiosas, identidad que cuando se
establezca (lo cual s6lo puede hacerse intelectualmente, y no con miras inmediatas a la
edificacién, puesto que el intelecto se define como «el habito de los principios») permitira que
las religiones en plural existan lado a lado como variaciones necesitadas por la infinitud del
tema y por la variedad del caracter humano, puesto que la cosa esta siempre en el conocedor
segun el modo del conocedor. Lo que Europa ha comprendido por «tolerancia religiosa» es
meramente una concepcion negativa, alcanzada por la via del escepticismo y de la
conveniencia politica. El principio basico de la tolerancia es positivo; en las palabras de
Yloka, «Nosotros vemos efectivamente que debido a la grandeza de Dios, al Unico principio
de la vida se le alaba de diversas maneras»; en las palabras de Ruysbroeck, «Debido a su
incomprensible nobleza y sublimidad, que no podemos nombrar acertadamente ni expresar
integralmente, nosotros Le damos todos estos nombres»®>. Cf. 3ol Av] 18 &xv Plux, «Yo he
otorgado a cada uno un modo particular de adorar-Me. Yo he dado a cada uno una forma de
expresion peculiar»; IBv aA-™Apapx, «Dios, el omnipresente y omnipotente, no estd

2 Comentario sobre Tairripxya Yraviead|.9.
2 Wioka, Nipvkra VIS, cf. Ben/is Aswar71.70 y 98. Ruysbroeck, Adopvuevr o tne Smipirvai
Mappiaye, cap. XXV,



limitado por ningun credo, pues El dice (@up/7 /v 11.109) “A dondequiera que os volvais, alli
esta la faz de AAAm...” Si uno comprendiera el dicho de Junayd “El agua toma su color del
vaso que la contiene”, no interferiria en las creencias de otros hombres, sino que percibiria a
Dios en cada forma de creencia», y «Yo sigo la religion del Amor, cualquiera que sea el
camino que tomen sus camellos»; = p1&, «Donde el anacoreta con turbante canta AAA I dia
y noche, las campanas de la iglesia Ilaman a la oracion y la cruz de Cristo esta alli»;
Bnayawad I'xt/71V.11, «la senda que los hombres toman, desde cualquier lado que sea, es
Mia». Ciertamente, como dice A%oka, «el que ama desacreditar las sectas de otros, con la
intencion de aumentar el esplendor de la suya, con tal conducta en realidad inflige a la suya el
méas severo dafio»”®. Aquellos que aceptan, que comprenden y que viven por la tradicion
védica no pueden admitir que ella representa un politeismo?’, un panteismo?, o una negacién
de la existencia, y ofrecen pruebas véalidas en refutacion de cualquier terminologia de este
tipo, tal como la emplean generalmente los eruditos. Por otra parte, no puede concebirse
tampoco un acercamiento inicial entre Europa y Asia sobre ninguna otra base que una base
intelectual como se ha definido arriba, ni tampoco debe olvidarse que desde los puntos de
vista oriental y escoléstico (que es ciertamente europeo) el «arte» es una parte del intelecto.

Asi pues, no puede exagerarse la importancia de traducir «los libros sagrados paganos»,
no meramente con exactitud gramatical, sino en lo que concierne a los términos especificos de
su contexto, con un conocimiento preciso de su significado real, y por medio de los
equivalentes exactos 0 mas proximos posibles. Esto es de una necesidad tan inmediata que no
debemos vacilar en rehacer todas las traducciones existentes que no son enteramente
competentes desde este punto de vista, recordando que las traducciones no se hacen como
fines en si mismas, sino para ser leidas, marcadas, aprendidas, y digeridas interiormente. Es
cierto que esto implicara una revision dréstica de casi todas las versiones de los textos védicos
existentes, y mucho mas que esto; pero la tarea es un trabajo que la generacién presente no
debe eludir. El erudito esta en deuda sujeto por los términos mismos de su vocacion.

% Awoxa, Edicto de la Roca XII.

2! Ben/is Aswar/71.70 y 98: «Debido a su Gran-Si-mismidad (uan/ r—uwa) a los Angeles se les da una
diversidad de nombres... (pero) la Divinidad (Semarwa) de cada Angel es de-su-ser-de-una-esfera
(ol doxwarw/ir) 'y de uno-y-el-mismo-nacimiento  (exa@/rarw//r) 'y  debido-a-la-inmanencia
(wylirriuara/r) de la Energia-ignea (repao) en ellos, aunque se ve que se les adora individualmente
(orvTa h».

Puede dudarse el hecho de que la designacion de «politeista» pueda aplicarse propiamente a ninguna religion
conocida. Para el pantedn sumerio-acadio, desde este punto de vista, ver Langdon, 2suiriy pwrnoioyy, p. 89.

% Cf. [yceda Zamir7 X.90.3, «Un cuarto de El es todas las existencias, tres cuartos inmortal»;
Bnayawad ['xt/7VI11.12, «<no Yo en ellos, sino ellos en Mi».



APENDICE

En apéndice se dan, como ejemplo, una version de B¢ nad jpa lyaxa Yravieas1.2.1y
2, donde se rastrea el Génesis desde el vipyv o Brahman todavia no determinado como el
Uno; otra de Benad palyaxa Yraviead 1.4.17, donde se rastrea el Génesis desde el
oayv ) Brahman, ya como el Uno Autodeterminado; y otra de /7o jyami-#a Bp/inua o
VI111.8.1, donde se describe la creacion casi en los términos del Génesis hebreo. Donde las
palabras sanscritas se traducen por méas de una palabra, esto se indica a veces con un guion.
Las mayusculas denotan lo universal, las minasculas lo general y lo particular. Las palabras
sanscritas estan entre paréntesis y se han agregado algunas notas en justificacion de mis
traducciones; pero la traduccion tiene la intencion de ser enteramente inteligible al lector sin
sanscrito. Mi pretensidn es que éstas traducciones sean a la vez versiones literales y versiones
literarias, y lo suficientemente transparentes como para que las comprenda facilmente
cualquiera que esté familiarizado con cualquier otro aspecto de la misma tradicién, es decir,
en primer lugar, cualquier lector que esté familiarizado con el Antiguo Testamento.

Benadpa )l//alca Yraviead 1.2.1y 2

En el comienzo nada de todo esto estaba aqui. Este todo (z0au) estaba velado por la
Muerte (u ¢ 7ywv), por la Privacion (a<av/iy//); pues la Privacion es la Muerte®®. Eso (7ad)
asumid (axapvra) el intelecto (manas), «Que yo sea dotado de Si mismo» (//ruavax
ow >, El (oa/ el Si mismo) emiti6 luz (apyav ayapar). De El, cuando El brillaba
(apyara ) nacieron (¢ wavra) las Aguas (Zza )*'. «Ciertamente, mientras Yo brillaba,
habia Delectacién» (xag), dijo (:72)%. Esto es ciertamente el Brillo (apxar@e) del Brillo
(apxa). Ciertamente, hay afirmacion para el que conoce asi el brillo del brillo.

Ciertamente, las Aguas eran un (contra-) brillo. Lo que era la espuma de las Aguas, eso se
solidifico, eso devino la Gnica (wyasamar) Tierra (retnimx). En eso El se esforzd
(ap/uayar). A lo cual (racw/ vra) la Energia ignea (zepao) y la Tintura (paoca) de Su
esfuerzo (#p//vz//) e intension (z/zze) brotaron como (vipawmaprar) el Fuego (ayve ).

% «La Sin-vide-idad es... falta de una forma intrinseca». Santo Tomas, Svuua Tneoloyiya 11.Q.6, A.2.
0 Cf. Tarrripxya Yravieas .7, coawau akvpur.

* Es decir, la Luz hace visibles las Posibilidades del Ser.

2 Ct. Benas pa)yaxa Yraviead\V1.4.6. Iti es aqui el alemén aioo.

% La concepcion de la «Palabra interior», es decir, Su conocimiento de Si mismo.



[Benad palyaxa Yravieas 1.2.3, El (el Si mismo) deviene un Principio de Vida
triple; y se describe como el cuerpo-espacio-elemental (//x//sda—sapxpa, Tairripxya
Za-mir// 1.6), el adentro-donde han de realizarse todas las posibilidades del ser.
Benad payaxa Yraviead 1.2.4, como también en Beénad pa lyaxa Yravieas |.4.17
traducida abajo, donde el Si mismo manifestado, entrando en union con su propia Naturaleza,
cuyo nacimiento como Madre es la respuesta a su consciencia como Padre, engendra en Ella
el Afo, es decir, el Tiempo como todas las Cosas.]

Benadjpa )y/alca Yraviead 1.4.17

En el comienzo Este-Todo (srad) era solo el Si mismo (/zuav), Uno (exa). El (oa )
quiso (ax/ juayar):. «Sea (ol o, «fiaty) de Mi mismo (ug) un nacimiento-como-esposa
(p/wl7) para que (arna) yo engendre (zmpae/ weyea). Sean de Mi mismo los Aparejos
(wirz), para que yo haga Obras (kapua kupwxwa)*». Tan grande, ciertamente, es la
Voluntad (x/jua)®. Ni aunque uno quiera, puede nadie tener (va> @ivéars) mas que eso.
Por lo cual sigue siendo valido (raou/ /o) que, incluso aqui y ahora (adwea), cuando uno es
solo uno (ex//kx), quiere «Sea de mi mismo una esposa (¢/ i/ /), para que yo engendre. Sean
de mi mismo aparejos (@irzer), para que yo haga obras (kapua kvpwxya)». Y en la medida
en que uno es indigente (ex//ika) de €stos, ciertamente piensa «Yo no estoy entero
(K #TOVO)».

# Traducido a menudo como «obras sacrificiales»; pero aunque esto no esta excluido en modo alguno del
contexto, el sentido es aqui mas amplio. El punto de vista védico es que todas las obras que se hacen con
conocimiento son rituales o sacrificiales (wa@//x), cf. la aplicacion de esta doctrina a la union carnal,
Benad pa)yaxa Yravieas V43,

¥ K/ ua, como Voluntad, es uno de los nombres esenciales del Si mismo; por consiguiente es susceptible de
una disposicién dual como Voluntad (KDpadswa) y como Deseo (Rati), y de una disposicion triple como
Voluntad («/juc), Delectacion (/vavoe), y Deseo (reeva). De hecho, la palabra x/jua tiene todas estas
implicaciones. La concepcidn budista de Kpadewa, s6lo como un aspecto contraido (z/juaoixe) del Deseo,
ha causado mucha confusion. Sin duda era inevitable que en un sistema donde la doctrina del Si mismo no se
comprendia, la Voluntad sélo pudiera considerarse como un estado de Sed (za )pa); de hecho, sélo con gran
dificultad el budismo llegé a concebir una Voluntad «Verdadera» (carya «/juc, Xn/wvoéoywa Yraviead
VIIL.3.1; Snapuwipvéonas kljua, Bnayawad I'xt/7 V11.2) no motivada por una necesidad, aunque ésta
habia estado presente en las nociones de «KJuo» caakalzray de «Kuo» wasa desde los tiempos védicos.
Y desde el punto de vista especificamente budista, la identificacion de K lpadswa con la Muerte (M[pa) y con
Satdn (ITrpav) era correcta. Pero Eros, como ooy pofide, es un Poder sumamente poderoso, y no puede
desecharse facilmente. De la misma manera, el budismo concebia a la Muerte s6lo en su aspecto 7/ juaocika
como mal. Mientras que (como hemos visto arriba, B¢ nad jpa lyaxa Yravieas 1.2.1) Muerte (M éty) e
Indigencia (A«av/ w/7) no son menos nombres esenciales de la Identidad Suprema que Vida y Abundancia,
Identidad Suprema cuya naturaleza-esencia es el pulso simultaneo de la Manifestacion y la No-Manifestacion
(myaxra, awyakra), de la Existencia y la No-existencia (oaz, aoar).



Ahora bien, Su (raowca) Entereidad (x ¢ rovar//)* es asi: Su Intelecto (uavao) es El
mismo, Su Palabra (@/jy) es Su nacimiento-como-esposa (¢@//w//); Su Espiritu es Su
Engendrado (zpag//); Su Ojo (yaxev) es su Aparejo (@irrer) Racional (u/ vaoa), pues,
ciertamente, es por la Vision (yaxeve/7) como El entra-en-posesion (rad—mivoares); Su
Oido (s#spozpc) es Su Aparejo Angélico (0 tme), pues, ciertamente, es oyendo (#pozpeva)
como El escucha eso (zayynevor:)®’; El mismo (/Jzuav) es, ciertamente, Sus Obras
(kapuc), pues es por medio de Si mismo (//zuerv/7) como El hace las Obras.

El sacrificio (wa@/ /a) es quintuple. El animal ofrecido (za+v) es quintuple. La Persona

(rupvea) es quintuple. Todo esto, haya lo que haya, es quintuple. El que conoce Esto, gana
(anvort) Todo®®

IalJyomi-#a Bplnua ) V11.8.1

A las Aguas (Jra )) les llegd su Sazén (¢ za)®. El Viento-del-Espiritu (¢ wv) movid
(Upyynar) su Espalda [de las Aguas] (7 ¢ e>na)™. De ello sobrevino (cauafnawar) una

% Cf. el «Pleroma» gnéstico.

% El Ojo, como eso por lo que se siente la forma sustancial (o (), y el Oido como por lo que se escucha el
nombre (v/juc) son simbolos respectivamente de los mundos sensible e inteligible, particular y general; por otra
parte, el conocimiento trascendental, que no requiere ningln simbolo organico, ya se ha mencionado arriba, «Su
intelecto (uavao) es El mismo», donde uavac = mpagp/ .

% «Quintuple» se refiere a los cinco espiritus vitales (zp//)z) y a los Cinco Elementos (zavu/ /zp/ ). Moo
puede tomarse como significando el «hombre» individualmente, cf. /dgu 1.4.10: El TTupvea, la Humanidad, el
Hombre Universal, Adam. En las versiones de Hume de estos pasajes, aunque son versiones cuidadas, la
traduccion de apyav como «alabanza», x/jua como «deseo», y @/ /y como «voz» llevan a la confusién. Cf.
Benad pa)yaxa Yravieas \V.1.2, Xn/ véoyya YravieasN.2.1y Kaverrakx Yravieas 115, donde el
significado es en cada caso «Palabra», con Benad jpalyaxa Yravieas|1.2.3, donde @'y es realmente
«v0z», es decir, pronunciacion funcional, mero sonido (puvze): combinando estas fuentes, es evidente que el
Nombre (vjuca) viene entre @/jy como «Palabra» y @/ jy como «voz», como determinante préximo
(mapaoct it rpari—midn/ vaxa) de la primera, y «sobre-aprehensor» (ari—yp//nc) de la segunda.

% Las Aguas son todas las posibilidades del ser, en si mismas pura potencialidad, en si mismas nada, y esta
nada, por asi decir, estd a sus anchas en el cuerpo-de-espacio-elemental (//k//#sa—sapxpa) del Si mismo.
«Donde el tiempo no ha entrado jamas y donde no se ha visto jamas ninguna forma, en el centro, en la sumidad
del alma, ahi es donde Dios esta creando todo este mundo» (Maestro Eckhart 1.164); pero mas especificamente,
las posibilidades del ser con referencia a un loxa 0 xadza particulares. En todo el libro del Génesis es
inevitable un modo de expresion cronolégico, pero no debe olvidarse que todas las posibilidades del ser son
desde la eternidad simultaneamente potencialidades y actualidades, el Si mismo Autodeterminado, el Uno, que
es Siempre-Acto y Todo-Acto, tanto como Inaccién. Las Aguas, sanscrito (o |, femenino colectivo plural, son
un aspecto de TIpaxkett, de ¢y, de Mhyl], etc., es decir, son la Potencialidad en tanto que se distingue del
Poder; y de aqui la propiedad y la poesia de ¢zv, que implica «madura para la concepcién», «plena de
promesan.

0 A menudo se habla de la tierra y se la representa como una hoja de loto que flota sobre la «espalda» de las
Aguas, e.9. / arararna Bp nua o VI1.4.1.8 y X.5.2.8; la «espalda» o la «faz» de las Aguas es asi un plano
dado del ser, un doxea. En una figura estrechamente relacionada a la tierra se la considera como espuma
condensada, como en Benad jpa )yaxae Yraviead 1.2.2, traducido arriba. Sobre esta hoja o Tierra flotante



Bella-Cosa (@ jua)*™. Mitpa—gapv o se contravieron a si mismos (rapyyarasyar) y
dijeron «Verdaderamente, una Bella-Cosa ha venido a ser aqui entre los Angeles» (Semeev)*.
De aqui el canto Bello-Angélico (¢/ juadsmwya).

yace (vt varad) el Creador ( /7 ceda Za-nur/) X.72.3), intensificando (razart ), hasta que, en la plenitud del
tiempo, brota de su ombligo, como centro generativo, el Arbol de la Vida (ver mi Yaxeao 11, 1-3) que es
también el Arbol del Conocimiento del Bien  del Mal (d@avs/ v). En lugar de una hoja de loto, encontramos
muy habitualmente que la Deidad que yace sobre las Aguas estd soportada por el Nlya Avavta (a saber, la
Eternidad como Principio Permisivo del Tiempo) como su lecho (#awava). En otras versiones, al Creador
nascente se le representa como un nifio acunado en una hoja de baniano, que flota sobre el Mar infinito, como
GOLDO—TIOLTPOL— e QLY LV.

“! Es decir, la Pintura del Mundo (payayyizpa), cf. | a\kaplypya, Sa zuavip(za o 95, citado arriba,
nota 4; Maestro Eckhart, «las palabras “Dios vio que era bueno”... expresan una cierta satisfaccién que Dios
obtiene de sus obras, como la de un artista de su arte», «al encontrar su reflejo sumamente delectable».

2 «Los Angeles», es decir, la Trinidad del Fuego, el Sol Supernal, y el Espiritu. Como ya hemos visto, el ser
de los Angeles naturales o engendrados (/g vapa Sew!’ ) s eterno v zpivyimio'y Gua nombres esenciales
del Si mismo; se les concibe como presentes ya en el movimiento de las Aguas, como arriba, 0 como tomando
parte en el drama primordial (vezwa) 0 en el Batimiento de las Aguas, cauvdpa pavrnavea, en cuyo tiempo
se incorporan los xapua—dsw!’ /| 1os «angeles por las obras».
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CAPITULO Il

VERSIONES DE LOS VEDAS’

A pesar del hecho de que los Vedas, y mas especialmente las Yravieado, se han
reconocido desde hace mucho tiempo en Europa como libros de supremo valor desde
muchos puntos de vista, ese reconocimiento permanece confinado a un circulo muy
estrecho de eruditos y pensadores; en las palabras de Jung, hablando generalmente,
«cualquier percepcion verdadera de la profundidad completamente extraordinaria de
esas ideas y de su sorprendente exactitud psicoldgica es todavia s6lo una posibilidad
remota». Las causas de esta situacion son varias, y las principales de entre ellas son,
primera, el declive del habito de los principios primeros en Europa desde el siglo
X1, y segunda y consecuentemente, la falta de versiones adecuadas; pues la
carencia de comprension implica la carencia de un vocabulario adecuado, y sin este
vocabulario es imposible que el contenido de los originales pueda traducirse a otro
lenguaje. Tampoco hay muchas «traducciones» existentes —con excepcion, quizas,
de Heprna, de Swinburne, en la que se refleja verdaderamente el pensamiento de las
Yrnavieado— que pueda decirse que transmiten alguna nocion de la grandeza
poética de los textos sanscritos. Todo lo que tenemos consiste en versiones tan
etimoldgicamente literales como es posible; y aunque estos esfuerzos en la literalidad
son de un valor s6lo como «traducciones literales», el erudito puede hacer un uso
posterior de ellas, por muy inatractivas que resulten en su forma. Por otra parte, las
exégesis han sido emprendidas en su mayor parte por eruditos ignorantes de
metafisica, teologia y psicologia. El resultado neto es que para los lectores ingleses
gue no son también sanscritistas, no existe ningun medio real de acceso a los valores
espirituales del |y ceSa 0 de las Yrnavieado.

La traduccion, puede admitirse, es un arte dificil. Ademas, en el caso de la
filosofia, popularizar es destruir, y esto es asi /7 gopriopt en el caso de la metafisica,
donde el lenguaje es mas bien simbolico que dialéctico. La sabiduria no puede

“ Publicado por primera vez en /viav Apt avs Astrepo, (Londres), VII, N° 1, 1933.
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reconocerse ni adquirirse sin esfuerzo; ni siquiera los indios se fian de su
conocimiento del sanscrito para su comprension de los Vedas, sino que dependen de
la ensefianza tradicional, que es generalmente oral. Por otra parte, la metafisica no es
una cosa aqui y otra alli; la tradicidn teoldgica europea, incluso si no es puramente
metafisica, no obstante esta en situacién de proporcionar un trasfondo para la
comprension de los Vedas. Cuando se me pregunta cual es la mejor manera de
acercarse al pensamiento de la India, mi costumbre es sugerir un estudio preliminar
de Plotino, Maimonides, Santo Tomas de Aquino, el Maestro Eckhart y Boehme, de
los cuales los dos ultimos son quizés los mas valiosos de todos desde este punto de
vista. En cualquier caso, y de cara a las necesidades reales de la situacion, se torna
una confesion de cobardia hacer una excusa de «Tradutorre, traditorre».

Lo que sigue es una primera tentativa de traduccion que tiene la intencion de
sequir los requerimientos que se asumen arriba. Estas versiones de muestra se
moldean tan estrechamente como es posible a los originales: son traducciones de
palabra por palabra, o que hacen uso de palabras unidas por un guion para
representar un solo término sanscrito, y en las que se introducen en bastardilla
palabras gue no estan representadas efectivamente en el original. Mas que esto, cada
palabra que se emplea se usa expresamente con respecto a su significacion exacta y
técnica. Por ejemplo, la «Naturaleza» ha de comprenderse siempre como el
correlativo de la «Esencia», y nunca como el equivalente del «<mundo», que no es
«natura», sino evo varvpara. Similarmente, la «existencia» ha de distinguirse
siempre del «ser», la «creacion» de la «emanacion», y el principio de la especie. Al
traducir woya por «edn» he tenido presente el doble sentido de «edn», a saber, 1° un
gran periodo de tiempo, cagyvivu, y 2° un poder existente desde la eternidad.
Ay ¢ 7 se traduce por «inmortalidad» cuando implica un estado absolutamente libre
de contingencia, pero se traduce como «vida» cuando se trata de la vida yw muerte
perpetuadas, que son los aspectos conjuntos de la popralidad. Y asi sucesivamente.
Tales discriminaciones son absolutamente necesarias si ha de transmitirse el sentido
del original.

Hay palabras, que no son familiares o que son arcaicas, que se emplean
expresamente: pues, en primer lugar, el lenguaje coloquial moderno es efectivamente
inadecuado para el fin que tenemos en vista, donde se necesita un vocabulario mas
preciso, mas expresivo, y sobre todo mas intelectual; en segundo lugar, los términos
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que no son familiares fuerzan al lector a aportar un contenido nuevo, donde un
término coloquial solo serviria para inhibir el pensamiento; y en tercer lugar, puesto
que el lenguaje del |yg88a, y a un grado menor el de las Yravieado, €s en si
mismo mas 0 menos arcaico en comparacion con el sanscrito clésico, el efecto que
produce en los lectores no es en modo alguno infiel al del original en sénscrito.
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| ¥ ceda Xa-mitll X.72

Ahora hablaremos llanamente de los parientes de los Angeles,
Como puede verse en los abundantes cantos, y de un edn anterior. 1.

El Sefior del Incremento (Bpanuo aonatt), como un herrero con-sus-fuelles-lo-
forja:
En el e6n primordial de los Angeles, la Existencia naci6 de la No-existencia. 2.

En el e6n primordial de los Angeles, la Existencia nacid de la No-existencia:
Y con ella las Direcciones (del espacio), eso era desde el Yacente. 3.

Del Yacente naci6 la Tierra, de la Tierra nacieron las Direcciones:
El Acto-Puro (Aakea) nacié de lo Infinito (Aditi), y lo Infinito del Acto-Puro. 4.

Ciertamente, lo Infinito nacid: Ella es tu hija, oh Acto-Puro:
De ti, nuevamente, nacieron los Angeles, el Bienaventurado, el linaje de
la Inmortalidad. 5.

Mientras vosotros, oh Angeles, permaneciais firmes en la Inundacion, cada uno
enlazado con otro,
Como si fuera dsode Aoo mieo de danzarinas surgio el picante polvo. 6.

Cuando vosotros, oh Angeles, junto con los Dispositores expandisteis los 7peo
Mundos,
Entonces trajisteis-al-nacimiento en el Mar al Sol oculto. 7.

Ocho son los Hijos de lo Infinito, unidos como cve incorporaciones,
Con siete Ella (lo Infinito) elevd a los Angeles, al Pajaro Sol (M[pt o)
lo dejo alli. 8.

Con siete Hijos lo Infinito se elevo al E6n primordial,
Al Pajaro Sol Ella lo pari6 aqui en nacimiento y muerte (repetidos). 9.



Librodot Sobre la traduccién A. K. Coomaraswamy

|y ceda Xo-nuell X.90

La Persona (ITupvea) tiene un millar de ojos, un millar de cabezas, un millar de
pies:
Envolviendo a la tierra por todas partes, (la Persona) gobierna en el corazén. 1.

La Persona es también Todo Esto, a la vez lo que ha sido y lo que ha de devenir,
E igualmente el Sefior de la Vida cuando surge en el Alimento. 2.

Por grande que sea su Omnipotencia, aln mas grande es El:
Un cuarto de El es todas las existencias, tres cuartos en el cielo inmortal. 3.

Con tres partes la Persona permanece arriba, con Una El es el existente aqui:
Desde donde El procede por todas partes, presenciando la Tierray el Cielo. 4.

De El nace la Naturaleza (1pip), de la Naturaleza nace la Persona:
Cuando nace, El extiende la tierra desde el Este al Oeste. 5.

Cuando los Angeles sacrificaron con la Persona como su Ofrenda,
La Primavera fue el aceite, el Verano el combustible, el Otofio la Ofrenda. 6.

A El, a la Persona primogénita, (los Angeles) le rociaron sobre el esparcido:
Los Angeles, los Perfectos, y los Profetas, hicieron de El su sacrificio. 7.

Del sacrificio, cuando se hubo realizado toda la ofrenda, se recogio
el aceite salpicado.
De eso hicieron los pajaros y las bestias del campo y del bosque. 8.

De sacrificio, cuando se hubo realizado toda la ofrenda, nacieron
los Laudes ( |y ceda) Y las Liturgias (X[ po ceda),
De él nacieron los Metros, y el Formulario (Yajur Veda). 9.

De él nacieron los caballos y todas las fsoriao que tienen dientes Qve yopraven
ambas mandibulas.
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De él nacieron las vacas, y de €l nacieron las cabras y las ovejas. 10.

Cuando ellos dividieron a la Persona, ¢cuan multiplemente le dividieron?
¢ Qué era su boca? ¢qué eran su brazos? ;como llamaron a sus muslos y a
sus pies?. 11.

El Sacerdote (Bp. muat o) era su boca; de sus brazos se hizo el Gobernante
(Phoavya);

Sus muslos eran el pueblo mercader (g i ya); de sus pies nacieron los
Siervos (| \8pay). 12.

La Luna nacio de su Intelecto; el Sol de su ojo;
De su boca el Punto (Indra) y el Fuego (Agni); de su Espiritu, el
Aire (¢ yv). 13.

De su ombligo fue el Firmamento; de su cabeza resulté el Cielo;
De sus pies la Tierra; las Direcciones de su oido. Asi disefiaron
los 7peo Mundos. 14.

Siete eran los recintos, tres veces siete la lefia,
Cuando los Angeles ataron a la Persona como su bestia sacrificial. 15.

Con un sacrificio los Angeles sacrificaron al Sacrificio: hubo las
primeras Leyes sorafieyidac.

Estos Poderes omnipotentes moran en el Empireo desde el comienzo, donde
estan los Perfectos y los Angeles. 16.
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| Y ceda Xa-nitl] X.129

La No-existencia entonces no era, ni la Existencia, ni era ningin
Firmamento, ni ningln Empireo mas alla. ;Qué cubria todo, o dénde era
algun lugar de reposo? ¢Qué eran las Aguas?. ElI Abismo insondable. 1.

Entonces no eran ni la muerte ni la vida, ni ningun atisbo de la noche ni del dia:
Ese Uno alentaba sin aire, por el poder intrinseco. Ningun otro era ni
nada era mas alla. 2.

En el comienzo, la Obscuridad-Inerte estaba oculta por la Obscuridad-Inerte,
Este Todo era Fluido, indeterminado:

El Vacio estaba cubierto por el Vacio. Ese Uno nacié de la omnipotencia
de la intensién. 3.

En el comienzo, la Voluntad surgi6 en ello, la semilla primal del Intelecto,
eso fue lo primero:

Buscando el corazén enteramente por el Pensamiento, los sabios cantores
encontraron la genitura de la Existencia en la No-existencia. 4.

¢ Qué rastro se tendid abajo, y qué rastro se tendio arriba?.
La Semilla era, la Omnipotencia era: el Poder Intrinseco abajo, la Voluntad Dadora
arriba. 5.

¢Quién lo conoce bien? ¢quién puede exponerlo aqui? ;de dénde nacié ello?
¢de dénde se derramo?.

Estos angeles de aqui, si vinieron a ser con el derrame de ello,
¢quién lo sabe?. 6.

De donde vino al ser este derrame, si fue sefialado, o no,
El que es el Presenciador de ello en aquel Empireo, ese ciertamente sabe,
0 no sabe. 7.
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BOnaSDpa\\you(a Yroviead 1.2, 1-7

En el comienzo nada de todo esto estaba aqui. Este todo estaba velado por
la Muerte, por la Privacion; pues la Privacion es la Muerte. Eso invistio
el Intelecto, «Sea yo dotado de Si mismo»

El, el 277 uiopo, manifesto la luz. De él, cuando brillaba, nacieron las Aguas.
«Ciertamente, mientras yo brillaba, habia delectacion», dijo. Eso es el Brillo
del Brillo. Ciertamente, hay delectacion para el que conoce asi el brillo
del brillo. 1.

Las Aguas, ciertamente, eran el yovzpa-brillo. Lo que era la espuma de las Aguas,
eso devino la Tierra. Sobre lo cual él, é4 2/7 uiouo, se esforzo. La
Energia ignea y la Tintura de su esfuerzo e intension brotaron
como el Fuego. 2.

El efectud en si mismo una Trinidad: vv repyio el @veyo, un tercio el
Sol Supernal, un tercio el Viento.

El, el Espiritu verdadero, asumié yov silo raufi /v vve Trinidad gopuai: Aa S
Loo Tpeo Muvooo, ev Aa osuspavia o vv Xafailo. Su cabeza la direccion
oriental, sus patas delanteras esta y esa direccién a cada lado. Igualmente su cola
la direccion occidental, sus patas traseras esta y esa direccion a cada lado. Sus
flancos el sur y el norte. Su espalda los Cielos, su vientre el Firmamento, sus
bajos este zgppevo. El esta establecido en las Aguas. El que conoce esto, estd
establecido dondequiera que esté. 3.

El, la Muerte, la Privacion, quiso, «nazca de mi un segundo Si mismo». Por
medio del Intelecto hubo un conocimiento carnal de la Palabra :vnafiadc.
Lo que era la Semilla, eso devino el Afio. Antes de eso no habia ningln
Afio. El le parié durante tanto como dura el Afio, a medida que esa
longitud de tiempo salia de él.
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Cuando hubo nacido, la Muerte bostezé en él. El dio un grito: eso,
ciertamente, devino la Palabra hablada. 4.

El, la Mugpre, pensé para si mismo, «Ciertamente, si atento contra él, haré
menos alimento para mi». Con esa Palabra, ese Si mismo derramo
todo Esto, todo lo que hay aqui: el |y Veda, el Yajur Veda y el X ua
Veda, los metros, los sacrificios, los hombres y las bestias. De todo lo
que derram0, de eso empez6 a comer. Ciertamente, él devora todo: esa
es la Libertad de Aditi. EI que conoce asi la Libertad de Aditi,
deviene un comedor de todas las cosas aqui, todo deviene su alimento. 5.

El quiso, «ofrezca yo nuevamente con otro sacrificio». (Evrovyso) se esforzo,
emprendid la intension. Cuando se hubo esforzado y estaba intensificado,
emergi6 su gloriosa virilidad. Asi, cuando los soplos vitales hubieron
salido, el cuerpo comenzé a henchirse. Sin embargo, el Intelecto permanecio
en el cuerpo. 6.

El quiso, «Qué este yvepzo mio sea el todo, que con él yo sea dotado de Si mismo
o¢ voewo». Con ello devino nuevamente un Caballo. «Esa equinidad se ha
hecho una de nuevo», pensd. Ciertamente, eso es la naturaleza equina
integra del caballo-sacrificial. EI que la conoce asi, ciertamente conoce
el A«mopedna.

El le contempld Intelectualmente, sin restringir-Ae. Después de lo que
dura un afio, él le sacrifico a Si mismo. A los angeles les entregd
otpac Peoriac caypipryialeo. Por consiguiente, los hombres sacrifican
la victima dedicada a ITpaglInatt, e4 AlJo, como si fuera a las huestes
angélicas.

El Caballo-que-es-el-Sacrificio (a«#@aucona) es ciertamente el que intensifica:
su hipdstasis es el Ao, Ilpag/ rari. Este fuego caypigryial es el Brillo,
los 7pso Mundos son su hipostasis.
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Estos son gemelos, el Brillo y el Caballo-que-es-el-Sacrificio. Y sin embargo
son un Unico Angel, como la Muerte. EI que conoce esto, ahuyenta a
la mortalidad, la muerte no le tiene, él mismo deviene la Muerte,
y de rodoo estos angeles él deviene el Uno. 7.
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Mhtpt Yraviead VI.1-4,VI1.35y VII.11

Esa Persona de Oro que estéa dentro del Sol, que presencia esta Tierra
desde su estacién de oro, es EI mismo que mora consumiendo alimento
en el Loto del Corazén. VI.1.

El que mora existente en el Loto del Corazdn, consumiendo alimento, es ese
mismo Fuego Solar numinoso al que se Ilama el Tiempo omniconsumiente.

¢Qué es el Loto y de qué modalidad es?. Este Loto es ciertamente lo mismo
que el Espacio. Estas cuatro direcciones y las cuatro interdirecciones son
sus pétalos de alrededor.

Estos gemelos, el Espiritu y el 2ol Zvzgpval, van uno hacia el otro.
Uno debe laudarlos con esa Palabra-Imperecedera, O¢, con las
Pronunciaciones,  Brnlp, Byuwao, Swap, 'y  con  la  SOwupx,
Eoa E Vgpyﬂa—l' yveo
O Samite, osa vosoTpa Ao miol v O Aa yAopla O eooo Avyeiso, Qus EA
LVYITE VOECTOQ Y OUTTPEVTL V. 2.

Hay ciertamente dos formas del Brahman; en una semejanza, y sin
imagen. El Eso que es en una semejanza es no-esencial (eocarya):
el Eso que es sin imagen es esencial (cary«), verdadero Brahman, Luz.
Esa Luz es la luz del Sol Zvzepval, el «Hijo de lo Infinito».

Ciertamente Eso devino con el Og como su Si mismo. El asumi6 una
Trinidad, pues el O¢ tiene tres pies, y es con éstos como «la totalidad
del mundo esta tejida, trama y urdimbre en El». Como se ha dicho,
«contemplando que el Sol Xvzepvad es O¢g, con eso unifica tu Si mismo». 3.

Y como se ha dicho también, «Ciertamente, el Canto es laRunay la
Runa es el Canto; en verdad, eso es el Sol Supernal, eso es el Canto,
y el O¢. Asi se dice, «<El Canto es la Runa, el Inductor, la Luz-porta-
imagen, sin suefio, sin edad, sin muerte, de tres pies, de tres silabas,
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a quien se conoce como quintuple, y a quien se murmura en la caverna oA
yopallvs. Pues también se ha dicho, «El triple Brahman tiene su

raiz arriba; sus ramas son el espacio, el aire, el fuego, el agua, la

tierra, y los demés elementos». A éste Brahman se le llama la Unica
Higuera; y le es inherente la Energia-ignea que es el Sol Svzgpval,

«el Hijo de lo Infinito», y que lo es igualmente del O¢; por consiguiente,
siempre debe laudarse con O¢, al que es el Unico lluminador. Pues como
se ha dicho, «Esta Palabra-Imperecedera es ciertamente provechosa, esta
Palabra-Imperecedera es trascendente; para el que sabe esto, todo lo que
desea es suyo». 4.

Ciertamente, Esta es la forma intrinseca del Firmamento en la vacuidad del
hombre interior, Esa es la Energia-ignea suprema, determinada como la
Trinidad del Fuego, del Sol Supernal y del Espiritu. La forma intrinseca
del Firmamento en la vacuidad del hombre interior es ciertamente la Palabra-
Imperecedera, el O¢.

Y por esa Palabra-Imperecedera, la Energia-ignea brota, asciende y se pronuncia;
eso es ciertamente una base sempiterna para la vision del Brahman. En la
espiracion tiene-su-sitio en el calor-oscuro que emana la Luz, y que procede
hacia arriba como procede el humo cuando tira el viento, a modo de la
abertura de un enramado en el Firmamento, rama tras rama... omnipenetrante
como visién-contemplativa... VII.11.

El que es alli, la Persona en el Sol Supernal —mi mismo soy El. V1.35.
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CAPITULO 11l

UN ESTUDIO DE LA KA[HA YIIANITAA (1V.1)"

Aqui nos proponemos examinar esta traduccion bien intencionada hecha por el
Dr. Rawson de la Kaona Yravieas™ casi exclusivamente en relacion con el Gnico
verso 1V.1, que es como sigue:

Mopl iyt knCvi wyot ¢ ot cmoyoupn\t
tocplt Tapllk toonyatt vivioaplltpov
Ko 10 0xpon mpotyoyl ltpoy akeod
o ¢ TTOL Y OLKOLP CLLL ¢ TOLTTOLL LYY MOLV.

Citamos primero la version del autor, seguida de la nuestra, asi—

(1) El Auto-existente horado los sentidos hacia fuera:

Por consiguiente, uno mira hacia fuera, no al Si mismo Interior.
Deseando la inmortalidad, un cierto sabio,

Con los ojos desviados vio al Si mismo dentro.

(2) Se debe a que el Auto-subsistente horado los agujeros hacia fuera
Por lo que uno mira hacia fuera y no a la Esencia interior:
(Pero) cada contemplativo, deseando la inmortalidad,
Con los ojos invertidos ve (esa) Esencia-presente**

“ Publicado por primera vez en /véiav Hioropryald Quaprsply, (Calcutta), X1, N° 3, 1935.

* THE KA/HA YIIANITIAA; AN INTRODUCTORY STUDY IN THE HINDU DOCTRINE OF
GOD AND OF HUMAN DESTINY. Por Joseph Nadin Rawson, Oxford University Press, London, and
Assaociation Press, Calcuta, 1934, pp. 241.

“ Mparyay muav puede traducirse también como «Esencia ejemplificada», cf.
/}/ggﬁa Sa-nur// 111.48.3 donde Indra es zupvdna mparxke | «miltiplemente ejemplificado»; y
para zparwally en el sentido de «presentada», «adelantada», etc., cf. 11.10.5
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En primer lugar, para zanjar un punto menor, diremos que xa+y15 en la tercera
linea no puede significar «un cierto», sino méas bien «alguno» o «cada uno», cf.
kasyava en Kaona Yraviead V1.9: «Por la facultad intrinseca del ojo nadie ve
Esto jamas», e /veu VI1.18: «De manera que pueda algin otro comprehensor de la
Esencia inmanente», donde avuya /es similarmente indefinido; de aqui que no haya
una referencia especifica a Naciketas. En cualquier caso, se traza un contraste entre
la consciencia profana y extrovertida y la consciencia contemplativa o introvertida: el
Reino del Cielo esta dentro de vosotros, y por lo tanto no es visto por aquellos cuya
atencion esta concentrada en los objetos de la experiencia, considerados como son en
si mismos. Como lo resume | o=kap Iy Ipya, «No es posible para el mismo hombre

aiswara [ mparyal jyau (también X.79.5) que corresponde a 1.97.5 @is@arouvkna | V1.47.18,
ﬁpomp(ﬂa / etc.

La Esencia (//zuav) es eso por lo que una cosa es; el nombre o la forma (v/jue) es eso por lo que
ellaes 1o Quses; y el aspecto, el fenémeno (p(za) es eso por lo que nosotros la percibimos youo es.

El 77ruav, literalmente el «espirante», considerado primeramente como despirado, es «Ese Uno»
que avxt aw’ e, [y ceda Tanir1129.2, el mupvoa 5 anpliva [de Mu )daxa Yravieas11.1.2, el
ati=ya Topvea de Koaona Yrmavieas V1.8, y la Muerte que quiere Jruavax ow/ju en
Benad palyaxa Yraviead 1.2.1, puesto que, en el budismo, el estado de despiracion (vipa!/)a)
es similarmente avarrea; en segundo lugar, considerado efectivamente como espirante, es el Soplo de
la Vida, zp//)e (el pva /hebreo, el p(/islamico, el yn/7: chino, el zvevua griego, el ompirve
latino, etc.); y en tercer lugar, considerado como el Engendrado, se hace manifiesto
(B¢ nad palyaxa Yraviead 1.5.7, «El Padre es Mavao, la Madre es @/, y el Engendrado es
7p! 7 )e>). Expresado en términos cristianos, el Padre, el Hijo, y el Espiritu Santo son consubstanciales;
pero hay una distincion, puesto que en la formulacién hindd las tres Personas de la Trinidad son el
Padre, la Madre, y el Engendrado, y aunque el Espiritu o la Esencia es el vinculo entre ellos, no
siempre se mienta como una Persona o hipéstasis distinta.

Para un examen de la traduccién de //zuav por «Esencia», ver mi «Two Vedantic Hymns of
Adoration» que ha de aparecer en el préximo ndmero del
Bulletiv op the Zynood op Opisvral avs Agoryav Zrvdieo, 1935. El Spiritus o el pneuma, a
saber, el Dios vivo en todas las cosas, es precisamente esa base del ser o esencia de la que depende su
existencia, y sobre la que se sobreimponen todos los accidentes de la existencia. En esta esencia viva
participan todas las cosas (de la raiz Snap —el significado original de Srnaxra es «participante»). En
tanto que la base de la existencia, la palabra //zuav adquiere naturalmente también el sentido
secundario de «si mismo»; pero no por ello era necesario introducir para el sentido original de //zuav
una expresion tan peliaguda como «Si mismo». En una frase tal como //ru//vac mifnapya,
«dividiendo su esencia» o «dividiéndose a si mismo», apenas pueden distinguirse los dos significados
afines.
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estar atento a los objetos exteriores y tener vision de la Esencia-presente». La
mayoria de los traductores han captado esta significacion general del verso, y las
incomprensiones sélo aparecen cuando procedemos a una exegesis, Como ocurre con
el profesor Rawson. En su mayor parte, estas incomprensiones aparecen en el
tratamiento de la expresion xn/vi @yar+e ) r cuando se ignoran el uso primitivo y
el contexto pleno de estos términos. En primer lugar, es erroneo traducir xn/ /v
meramente por «sentidos»; y ha de preferirse con mucho la traduccién de Hume, a
saber, «las aberturas (de los sentidos)», traduccién que corresponde a los
wprya—swlpa de | a=xapo. Nuestra propia traduccion es absolutamente literal.
Hablando estrictamente, x7//vi no es nada sino «aberturas», «espacios», 0
«agujeros»: puesto que en el /}/gg5a, como dice acertadamente Monier-Williams,
xna es usualmente la abertura dentro del cubo de una rueda, a cuyo través pasa el
eje. Para un anélisis més detallado de la significacion metafisica del xna védico,
remitimos al lector a mi «Kn« and others words denoting “zero” in connection with
the metaphysics of space», en el Buideriv op tnhe Zynood op Opisvral Xrudieo,
vol. VI, pp. 487-498%,

En el caso de la rueda Solar que representa al universo (en su extensién como
espacio, en su revolucion como tiempo) es el Sol el que ocupa el lugar central, y
todos los rayos irradian desde esta fuente como rayos de luz; y el cubo de la rueda se
considera asi como el «agujero en el cielo» (Simas—ynidpay), y se compara al
agujero (xn«) de la rueda de un carro que esta también «todo cubierto de radios»,
Sauuivxya Yraviead Bp/ inua o 1.3. El Sol es ademas la «puerta de los mundos»
(loka—o@ pa, Xn/véoyya Yraviead VIIN.6.6), a cuyo través todas las cosas
proceden desde el ser a su existencia, y a cuyo través retornan a su fuente®. En la
primera direccion, es la afluencia de los rayos del Sol a través de este «agujero en el
cielo», es la afluencia de su luz omniformal (pyorip wiswap(ray, ¢ ipacavey:

% puede observarse aqui el sorprendente paralelo en el 7ao 777/ Xnuvy, cap. 1l: «Nosotros
juntamos treinta radios, y lo llamamos una rueda; pero toda la utilidad de la rueda depende del espacio
donde no hay nada». Cf. /y cedar Sa-1it/711.28.5, #Snwjua te mapv o knau #racya.

** Precisamente como en San Juan 10:9, «Yo soy la puerta: si un hombre entra por mi, se salvara,
y entrara y saldra, y siempre encontrara pradera», cf. ziorioc Zonnia, «tendra el poder de explorar
todas las regiones de las heredades de la luz, etc.» y Tairripxwa Yravieas 111.10.5 «€él va arriba y
abajo de estos mundos, comiendo lo que desea, asumiendo cualquier aspecto que quiere», puesto que,
COMo Se expresa en otras partes, ahora es un x/ oy jpiv.
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Sa-nir/ V.35, fnli-plra, Maizpr Yraviead V1.17, etc.) la que revela, es decir, la
que saca de la obscuridad uniforme de la potencialidad a la luz multiforme del dia, 0
la que «crea», todas las cosas en su tipo (@@’ p(z ) mpariuvyare, [y ceda
Sa-nir/) V.81.2); y el aspecto particular (p(7a), el color (wap)e) o la especie
(¢/7r1) de cada cosa refleja ésta o aquella parte de la luz integral acordemente a la
forma propia (v/jua) o a la naturaleza individual (cwafn/ /wa)*® de la cosa. En la
direccion inversa del movimiento, es a través del Sol como uno «escapa
enteramente» (ariuvyyars, Sayuivxya Yravieas Bplinua ) 1.3), alcanzando el
«mundo de mas alla del halcén» (Sawuivxya Bp/nuea ) 111.268), donde «ni el sol,
ni la luna, ni ninguna estrella brilla, ni el alumbrado alumbra»*’ (Kaona Yzavieas
V.15), sino mas bien la «Luz de las luces a quien los angeles adoran como la vida
sempiterna» (pworie/ ju pyorip etc., Benad pa )yaxa Yraviead IV.4.16). Alli
«la Persona que no es humana» (aqu/ vawa rvpvea, Xn/ voéoyya Yroavieod
V.10.2), «la Persona despirada y dementada» (rvpvea /> arp//lo nweulva |
Maoauitpt Yraviead 11.1.2), «atrae al comprehensor por la via del dswaw/ va (a
través del ppanua—-ioxa, el “Cielo”) hasta el Brahman» (Xn/wvéoyya
Yraviead, [Seu)*®. «Ningin hombre viene al Padre sino o pa@/ o de Mi»; pero

® Cf. o yawi-#a Bp nua)e VININ5.6 y Sayuvxya Bp/nua)e 1.160 donde todas las
criaturas (za«(v) son originalmente de un Gnico aspecto (sxap(ra), y Tpagnart, al verlas o
emanarlas «en el zvexalo» (probablemente = zvexapa, «lotox) y al distinguir sus colores (a saber,
rojo, blanco y negro, probablemente = pllpaoctk, cllttmik, T pactk), 0 como lo traduce Caland, su
«forma» o su «belleza», deviene él mismo un «brillador» (cafna). Kaona Yraviead V.15, «Su
brillo ilumina todo esto» (raowa fnliol] capwau 1da- wifn/rr) presenta la formulacion inversa.
Lo que ha de comprenderse aqui es el awiv/ fn/wa de la luz formal y sus reflexiones, a saber, el
«Antes de que las criaturas fueran, Dios no era» del Maestro Eckhart y la inversa; puesto que cada uno
de ambos es causal con respecto al otro, cf. Benad palyaxa Yravieas 1.2.1 sobre el «brillo del
brillo» (apxacya apxarwa), y las palabras de Dante cvo ordevdopes piorisvosvoo.

" Santo Tomas, Zvuua Tnsoloyiya . supp. q.91, a.1, <El estado de gloria no esté bajo el sol».

® El Sewawiva suprasolar (= zapaoc yari de Maitpr Yraviead V1.30, y generalmente la
«tercera zancada» de cie\v) corresponde a lo que en el budismo pomyiiva se llama la «via no
ensefiada» (asaixea 1 pya). Cf. Plux (XXXV en Nicholson, Znauo—i—Taefpx(), <El Gltimo
paso... se da sin pies».

Hay que tener cuidado en la traduccion de los términos au ¢ ta, dsway vay affnaye nljpog 0
rapacc yari 0 gada. El Semayva (= auetara ya v, [y ceda Sanir71.72.9 y el «puente»
de Kaona Yrzaviead 111.2) conduce en primer lugar al Cielo, coapya—ioke, a saber, el lugar de la
realizacion de todos los deseos (x/ juacy/ iztiy, Kaona Yraviead 11.11), y la au ¢ rartwa en este
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una vez que el alma ha salido, ya no es Agni en Su aspecto de Hombre Universal
(maisa@ vapa, verraua), ya no es Agni en tanto que el «sabio conductor y el
infalible pastor que conoce los caminos» (@@’ v zmarna/ rvpa et /;/ geoa
Zoa-nit//V.46.1, yor/ ju aviradyou va> ratnifie yapavrau, 1.164.31, etc.), ya
no es ese Agni que en tanto que el Hijo (xvuap/7) ha llevado al viajero hasta la
puerta de los mundos y le ha hecho pasar a su través, sino mas bien el Padre mismo,
0 Agni en tanto que uno con el Padre (warn// exa | Kaona YravieasV.9) y en
tanto que «mora en Su terreno» (xeer: fudnvea | /;/ geoa Xa-mur/7111.55.7), que es
el terreno de la Obscuridad Divina (rauact xeeot, [y ceda Sa-nit/7X.55.5), el que
atrae al Comprehensor, ahora ya no mas en el modo humano, al punto mas alla de
todos los nombres, donde la aparente distincion entre la Esencia interior y la Esencia
Supernal se subsume en la estacion de la No-otreidad y Mismidad o Simplicidad
Perfecta, es decir, en el ser del (Manl-) TTupvea que estd «més alla (de lo
manifestado) y de lo inmanifestado, que es omnipresente y no caracterizado»
(Kaona Yraviead V1.8), de manera que la Persona esencial que él es, es la misma
en El mismo y en el Sol y en todas las hipéstasis®.

reino sin temor es precisamente la «aeviternidad» en el sentido de 2Jvuua Tneotoyiya 1.9.10, a.5, o,
en la mitologia céltica, la «vida perdurable» de los «vivos siempre vivos». Naciketas renuncia
expresamente a todo lo que implican el Cielo y la aeviternidad, Kaona Yzaviead 11.11. Por otra
parte, los mismos términos se usan en otros lugares con referencia a la eternidad absoluta del Brahman
atemporal (ax//Ac), y es claramente esta /ryavrike, au¢rarwa 10 que ha de comprenderse en
Kaona Yraviead IV.1 como el fin Gltimo, y similarmente esta afnawa 7/ jpaycen 111.2. El espacio
no nos permite aqui un examen completo de au ¢ rarwa, pero en lo que concierne a au ¢ rarwa
como «aeviternidad» ver Hopkins en Sovpvad o¢ tne Auspryav Opievial Zoyiety, XXVI1.37,y
para la distincion entre la aeviternidad relativa y la aeviternidad absoluta, ver | a=xopy Jpya sobre
Xniwvéoywa YravieadV.10.1 (disponible en inglés en la version de Xn/ véoywa Yraviead por Jha
editada por Seshachari, Madras, 1899).

“ Este amwaxt/ 't tv mapa [rupvea | «Persona mas alla de lo inmanifestado, es la «Identidad
Suprema» de wyakt/ imyakta, cadacar, austay e tyo, «Cuya semejanza es de Vida y también
de Muerte» (yaoya yniy’ aueta yacya uetyo, |y ceda Sa-nir’ X.121.2); los cuales no se
distinguen avre mpwvyimivy, mplyvrrarre | como en X.129, 1-2, donde cary acar, auera'y
ue o, el diay la noche (= la luz y la obscuridad) son todavia indivisos en Ese Uno. Entonces, «en el
comienzo», oar nace de aoar (X.72.2), y la Muerte, la Privaciéon, asume la Esencia
(B#nad palyaka Yraviead|.2.1, [uavax oy, en Si mismo habfa sido av/ /zuwa, como esta
expresion se usa en Taurripxya Yraviead 1.7, cf. el avarra budista), cf. el Maestro Eckhart 1.381,
«La Divinidad es tan vacia como si no fuera», y 1.267, «La primera asumicioén formal en la Divinidad
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En la artesania humana, el agujero (xn«) en la rueda del carro (o los agujeros,
xn/vi, cuando se consideran en relacion mutua las dos ruedas del Cielo y la Tierra,
es decir, las dos ruedas del carro de la luz) se prepara de antemano para la insercién
de la punta (/7)) o de las puntas del eje; pero donde la causa y el efecto son uno, a
saber, en El Que no procede desde la potencialidad al acto, la insercion de la punta
del eje (4 mvovro deAlo orelo al yuvi Aa mpwa pora fa dSivropvo de Dante) y la
preparacion del lugar para ello son un Unico acto. Y esto es el acto de la creacion:
para tomar los paralelos mas literales a nuestro texto, en /y ceda Za-niz/711.15.3,
Indra «con su @agpa horada los agujeros» (kn/vi ar# Jat), y en IV.28.1, «abre las
aberturas cerradas» (aza aw+ Jor amnitl) knlvi) 'y asi libera a los Rios de la
Vida. En 1V.28.5, amnic//vi asv// reemplaza a los aziniz/7 kn//ve del primer
verso, pues la Fuente de la Vida se considera como «sellada» por una piedra o
piedras, o lo que equivale a la misma cosa, se considera que las Aguas estan
aprisionadas dentro de la Roca de las Edades (a#uavy avavre, [y ceda Sa-nic
1.130.3; adpi ayyvrau, V1115, cf. & ¢ )oavia [na > adpe/ V.41.12, y de
aqui la designacion del Rio de la Vida como A#pavwatx en X.53.8, etc.)®.
Alternativamente, es el Fuego o la luz del Sol oculto lo que se libera de la pétrea
tumba antenatal (11.12.3, donde Indra «efectla la natividad de Agni en la roca»;

es el ser... Dios»; asi pues, la Muerte y el No-ser representan hacia la Vida y el Ser lo que la
Divinidad representa hacia Dios.

Esta Identidad Suprema es el fin Gltimo considerado por Kaona Yrzaviead, la ensefianza de
Yama es que para alcanzar Eso, no es suficiente con encontrar la Luz y la Vida, sino que el alma debe
perderse también enteramente a si misma en la Muerte y la Obscuridad, cf. el Maestro Eckhart 1.274,
«el alma honra maximamente a Dios al dejarse de Dios», 1.411, «Nadie que no ha muerto a Dios
puede ser enterrado y beatificado en la Divinidad», por consiguiente, «Sumérgete, esto es la
anegacion». En otras palabras, toda la Keona Yraviead es el soporte para una
JYOVIEUTAQTIO 1V YQALYLVE.

%0 /7 geoa Za-muir/71.115.1, «El Sol es la Esencia de todo lo que es concreto o transitorio»;
Jayuvxya Yraviead Bp/nua o 111.2-3, «Aquel Sol, la Esencia surgida del mar (es decir, una vez
venido al ser), es la esencia de los &ngeles y de los mortales»; Maizpt Yravieas V1.1, «Este
Tupueo. de Oro dentro del Sol, que desde Su reino de oro presencia la tierra, ciertamente, El es eso
que mora en el loto del corazén, donde consume el alimento» («consumir alimento», o «encontrar
pradera» es lo mismo que existir en un modo; pues la existencia es s6lo una condicién anexada a la
esencia, aunque sin modificacion ogyvvévu pep —«La Esencia innacida no es aumentada por las
buenas obras ni disminuida por las malas», B¢ nad pa )yaxa Yravieas\V.4.22).
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VINL6.2, fnivou adpel); y a los Rios o a los Rayos de la Luz se les mienta
constantemente como vacas robadas u ocultadas confinadas en una cuadra o un
establo de piedra (X.139.6, aza aw ¢ Jor Svpo asuampap v 1,162.3, fnivad
adpy> widad y[j). Para describir la particién de la roca que encierra (adpiu>
o¢ Inau, \V.1.14; rapidnwu adpuw, 1V.18.6) se emplean todo tipo de verbos que
implican un acto de destruccion, por ejemplo, Snivad (hendir), aw ¢ &y (romper),
are Jar (horadar), ypawar (abrir), nivaavr: (golpear), @i wawpv/ (rajar),
Sad ¢ @l icoa [ (pulverizar); y todo esto con el fin de que la Luz brille, de que los
Rios corran, «para que podamos ganar la salida (xknau) de la Ley Eterna de
capv o, que es todo lo que cada criatura que desea proceder desde la potencialidad
al acto considera bueno®. La salida generalmente la efectta Indra con su @agpa
(e.g. 11.15.3, wagpela kniivi are Jar); es decir, ejerciendo el poder temporal
(keazpa) que recibe de Agni (X.124.4, «Yo dejo al Padre, mi eleccion es Indra»), el
cual pone el @wagppa en sus manos (X.52.6). Como ocurre con toda mimesis ritual de
«lo que se hizo en el comienzo», a esto corresponde el agujereado simbdlico
(mwlonwavrr) de la piel (yapua) por un xeatpuyo en la ceremonia del
Monlwpata (Aitapeya /,Oa )l//alca V.15 vy /ﬂzxnﬂl//ava /,ocwra Z(Tpa
XVI1.15). La piel que se agujerea™ representa el cielo, al que se concibe como un
velo, una cortina, 0 un muro de roca que separa la operacion interior e invisible de la
operacion exterior y visible®”; y de la misma manera que la hechura del «agujero en

* La vida exterior, considerada asi por la potencialidad individual deseosa (zpap/ /~x/ juya)
como el «Bien», implica para la criatura una experiencia tanto del bien como del mal; de la misma
manera que en el Génesis, cuando Adam come del arbol, la consecuencia inevitable es la de la
expulsion del Paraiso al mundo exterior condicionado por el placer y el dolor como opuestos, a saber,
«el bien y el mal... una cosa que no tiene ningln lugar en el ser real» (Maestro Eckhart 1.207). Es
segun el nombre (xna) del lugar de su origen, como al bien y al mal, segin los conoce efectivamente
la criatura, se les llama ocv-xna'y v /~kne; lo cual es justamente como si, teniendo presente el
Génesis, hablamos del placer y del dolor como los «frutos» dulces y amargos respectivamente.

% No meramente, como sugiere Keith, un encantamiento de «lluvia» sino también un
encantamiento de «luz». Por supuesto, «encantamiento» es un término de la antropologia para lo que,
hablando con propiedad, debe Ilamarse un «rito metafisico».

52 E| ritual imita a /y cedar Za-mir/) X.68.4, donde B enacratt «sacd el ganado de la roca,
hendi6 la piel de la tierra como si fuera agua» (v8Snapavv asuavo y'/ ,6'77(/1!//:/ vovima @i
twayou Pifneda). Aqui, por supuesto, no debe olvidarse que SBn(u;, como zermiwx, fosnva,
raramente se refiere, si es que se refiere alguna vez, especificamente a la tierra fisica de debajo de
nuestros pies, sino que denota el terreno o la plataforma del ser sobre cualquier plano; por ejemplo,
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el Cielo» (Simasynidpay) abre una ventana a cuyo traves la Gran Persona o la
Esencia Supernal (uan/rvpvea, rmapou/ tuav) mira adentro del tiempo y del
espacio (X.144.4, donde, en tanto que el Pajaro Sol, «entrando dentro del Océano, El
presencia todo este universo», acc @ikwau frowavac @i yaese):, asi
también, microcosmicamente, las aberturas de los sentidos en la piel del cuerpo
fisico del hombre son los puestos de vigilancia, Avocoiynrarvvkre, de la Persona
que lo habita o de la Esencia Interior (Aizapsya (pa lyaxa 11.6 y 111.2.4)*. Ahora
bien, incluso si suponemos que | a=kopa deploraba la creacién del mundo, es decir,
la obra de la «ignorancia» (a@ioy//), en el mismo sentido en que, sin duda, el
profesor Rawson deplora la caida del hombre, aunque, aparte de la creacién o de la
caida, ningdn individuo habria venido o podria haber venido al ser como tal, sin

7o tiwx (dual) es «el Cielo y la Tierra», cf. S0ya o sobre [y cedar Tar-niz7V1.16.13, «La Tierra
(Bn(ut) es el soporte de cada mundo». Los adjetivos correspondientes Bn(uwa, 7ernimxya,
Poonvya, han de traducirse propiamente por «ctonico».

En el texto presente, la «piel» es el tegumento de la «Roca» (a«uav) dentro de la que estaban
aprisionados los Rayos de la Luz. YSv/mwa implica el simil de un manantial o de una fuente que
brota; la abertura hecha en la Roca de las Edades es la de la fuente de la Vida, vroa 0 awara, a
veces kawavona, en /}/ ceda Sa-mirl, racouy, e.g. 11.24, donde Bpanua \acmatt abre la «fuente
con boca de piedra, la fuente de agua» (a#u/ lowau awarau> vroau VP o).

El «muro» corresponde a la «linea fronteriza entre las criaturas unidas y las criaturas separadas»
del Maestro Eckhart (1.464) y a la «muridad» islamica (@id/ pryyea), a la que a veces se llama la
«cortina obscura del cielo» (Nicholson, Zzvdigoetc., p. 95).

*% Esta procesion divina, aunque desde el punto de vista de quienes estamos en la «ignorancia»
implica la investidura de la mortalidad ( /}/ ceda Za-nir//1.164.32, vip ¢ tiu [ siwea) Yy la sujecion
a la inveteracion (/7a/ jyawi-#a Bp/inua Jo XXV.17.3 donde TIpaglnott «esté estupidificado por
la vejez», pxpypw7 ulpa) y a la desintegracion (Zdpag/nati /> wyaocpa=cara, |arararna
Bplinua e etc., maocouy), es, desde el punto de vista del Comprehensor que se asume en el cedlIvta,
un acto enteramente gozoso, cf. 2idon/ vrauvkr joalx, «Que cuando entra en el mundo de la
Obscuridad con sus alas de gozo y de satisfaccion, vivifica todos los mundos»; asi mismo, el cedllvta
mantiene que esta misma vision beatifica es accesible aqui y ahora para cualquier contemplativo que
vea «Con 0jos invertidos».

% A menudo el ojo es representativo de todos los sentidos, e.g. | o=kapa en comentario sobre
Awrapeya lpa)yaxae 116, «La vision es la puerta del sentido (:vSpiwa—dw! jpe) que aprehende
todas las cosas en su diversidad», mientras que en comentario sobre Kaona Yzaviead 1V.1, dice
inversamente que «De aquel cuyos ojos, oidos, etc. se han apartado de todas las cosas en su diversidad
se dice que tiene la “visién invertida™. Cf. Plux, XXIII, en el Zpauo—i—Tafpx¢ de Nicholson,
«Este 0jo y esa lampara son dos luces, pero cuando se juntan, ya nadie los distingue».
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embargo | a=kapa, al parafrasear wyare Jaz, nicorram v navavas i ¢ taw v
ityaprna | posiblemente no pudo haber entendido, de la misma manera que ningdn
hindd preparado en las escrituras o adoctrinado tradicionalmente pudo haber
supuesto, que lo que se significaba aqui era que «ITopapeswmoapo mMaldecia, o
injuriaba a los sentidos». De hecho, si el profesor Rawson esta en disposicion de citar
a dos escritores hinddes modernos que traducen @war# Jar por «sentenciados» y
«condenados», esto solo ilustra el hecho de que, bajo las condiciones presentes,
incluso un hindd puede ser afectado por esa miopia intelectual que, hablando en
general, vicia la mayoria de los resultados de la «erudicién moderna». | a=kapa,
cuando dice «golped y destruyd», esta repitiendo simplemente las palabras del /7/
geoa Xa-nurl, 'y todo lo que esto significa es que Dios hizo que las potencialidades
ciegas vieran; es el profesor Rawson mismo el que, al imponer valores morales a
formulaciones metafisicas, confunde todo el planteamiento. Si el profesor Rawson
replicara que en Kaona Yravieas INV.1 kn/ivi es el objeto inmediato de
@yare Jar, entonces Nosotros nos remitimos a /y cedar Ta-niz7IV.28.1y 5 de
donde se desprende que el objeto real es a«v/ y sefialamos que cuando de acuerdo
con un idioma similar nosotros hablamos de «abrir una via» o de «despejar un
camino», esto no significa la destruccion de un agujero o de un camino, sino de todo
lo que obstruye el agujero o el camino: y en segundo lugar, a la luz de Airapsya
lpa lwaxa 1.3.3, kn/7) oa [k /%o, donde «Las aberturas son el espacio principal»,
y de Xn/ véoyya Yravieas V.14 y VIII.1.1-4, donde el //x/ /%« se identifica con
el Brahman, es decir, con la Esencia (//zuav), como «la ocasion de la forma y el
aspecto» (vijuap(rayop vipwanir/)), y donde «este espacio principal (awau
[kl Jsa) dentro del agujero del loto del corazdon es lo que uno debe desear
comprender sobre todo lo demas, pues este espacio principal es la Esencia sin vejez a
la que no se mata cuando se mata al cuerpo», uno puede preguntarse co6mo o por
quién podrian ser condenados o injuriados estos 7/ /vi, pues estos «agujeros», en los
que la Esencia interior presencia, son uno y continuos con Ella misma; es decir, es
Dios mismo quien presencia en ellos, y eso es una parte de Su acto eterno®. Estos

*® El Gobernador de todas las cosas, cuya morada esta dentro de este espacio en el corazén, no es
afectado por la contingencia de lo que se refleja en Su vision, «El no es aumentado por la accion
buena ni disminuido por la accién mala» (B¢ nad pa)yaxa Yravieas IV.4.22). «De la misma
manera que el Sol, es decir, el ojo de todo el mundo, no es manchado por las faltas de la vision
exterior» (Kaona YravieadV.11), y esto ha de comprenderse segln la explicacion de Santo Tomas,
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«agujeros» (la totalidad de los once da@/ jpa de Kaona Yraviead V.1) son para el
Comprehensor, como el Siwmas—ynidpau, puertas a cuyo traves, en tanto que
K juoy/ jprv, entra'y sale a voluntad.

Al Sol se le llama el «ojo de capuvlo» 0 de Mitpwapv)av, 0 de éstos con
Agni, o finalmente, como en nuestra Yzaviead V.11, «el ojo de todo el mundo», y
«ve todas las cosas a la vez» (@ismau affniyaese, /7 geoa Xa-nir//1.164.4; afint
aisal ) fnoaaviivi yaeoeg, VI1.61.1, etc.); y este ver todas las cosas a la vez es
también su «creacion» o emanacion, puesto que, en lo que concierne a las cosas
vistas, la irradiacion de la luz omniforme mencionada arriba es a la vez su causa y el
medio de su percepcion (V.81.2). Y de la misma manera que en el Génesis, Dios ve
que todo este mundo es «muy bueno», asi «la Esencia Supernal (rapau/ tuav),
viendo la pintura del mundo pintada por la Esencia en el lienzo de la Esencia, tiene
una gran delectacion en ella» (/ a=xap! y jpya, Sol tuavip(ra o 95, parafraseado
ocho siglos mas tarde en el Xison/ vrauvxr jwalx, ed. Venis, p. 181, «Yo
contemplo el mundo como si fuera una pintura, yo veo la Esencia», zasw/ jui
yitpop—tmas [tulvaee oy ur ). Asi pues, es un error fundamental asumir

Zouua Tneoloyiya 1, .94, a1l ad 2, a saber, que «puede haber deformidad en la cosa vista sin
imperfeccion de la vision: debido a que las imagenes de las cosas por las que el alma conoce los
contrarios no son ellas mismas contrarias», lo cual, si se aplica a las almas de los bienaventurados,
debe aplicarse aiin mas en el caso de Dios, cuyo conocimiento del mal es ocvf ozeyie fovi.

*® Todo este punto de vista se adopta en el budismo, donde el Buddha, el «pariente del Sol»
(Fortwa-Pavonv) es el «ojo en el mundo» (yaxxnve Aoks, Axyna Nixlwa 11.158), cf. la
inscripcion en el siglo XII de qimolaspxuitpa (Ex Ivo. XXI, 97-101) verso 12, que habla de la
«estacion sin limites» (aoxua mwade) desde donde los Victoriosos (es decir, los Buddhas) ven la
totalidad del mundo (za«yavr: @iswoyr) como un objeto dado colocado en la palma de la mano».
Y en lo que concierne a este conocimiento especulativo (Zdap#a ¢/ /va) que Dios tiene de las
cosas, cf. San Agustin, A¢e Xi@. Agt, lib. X, ¢.29, oreyvlou etepvou puevieo o€ widsvrioy SvyiIt
IV YOYVITIOVEU OUVIDU YPEQTOPLLU ET mpompivos Ouvau aliBvid; como lo expresa también
Xnuavy TE\, «La mente del sabio, al estar en reposo, deviene el espejo del universo». En
Ia/ Jyawi-&a Bpnua e VI1.8.1, lo que Mitplmapuav contempla cuando el Spiritus mueve las
Aguas es «una cosa bella» (@ o) y esto da su nombre al glipademyo Epav con el que pueden
compararse las concepciones de San Agustin y de otros cristianos sobre la armonia o el canto
universal. Todas las tradiciones han estado plenamente de acuerdo en lo que respecta a la perfeccion
de la vision beatifica del mundo, vision en la que participa el individuo cuando el espejo del alma esta
limpio, cf. Kaona Yravieas V1.5 warn/] ™éapss tarn/ ] tauut, y Kaveitaxx Yraviead V.2
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que el Veda o el ced ivta consideran el mundo como una equivocacion; lo que se
afirma es que en la medida en que se consideran por separado sus partes 0 sus
principios, y no en su integridad ocvf oreyie acrepvirario como Dios los ve todos
juntos, la visién es una vision aflictiva. EI hombre no iluminado tiene un
conocimiento de (a@idy//) cada cosa independientemente y corre en vano en
persecucion de los bienes particulares (Kaona Yraviead V.14, nertnax
raskyaco 1 /v-swa avoon/mart), pues como lo expresa Ulrich Engelberti,
wvopavria Simioima ot eppavrivu”’ . Pero quienquiera que mira en el espejo
eterno —y eso equivale a decir quienquiera que mira «con los ojos invertidos», o -
«pensando inversamente» (moaryax yeravi, Yoya Elmpa 1.29), 0 «corriente
arriba» (zpatik(Aa, etc., racouw), 0 con el Saiwwa yakevoy no con el uocoa
yaxevo, cf. Xvuua Tneoloyiya l. p. 12, a.3 «lgualmente, las palabras “Ahora mi
0jo Te ve”, han de comprenderse del ojo de la mente»— ve a la vez todas las cosas y
a Dios, como El se ve a Si mismo, y lejos de perder algo, posee todas las cosas en su
perfeccion incorruptible. No es el espectaculo®, sino la vision profana, es decir, la
vision de las ciencias desarraigadas o del humanismo™, lo que el cedlvto llama una
«ilusion» (uone). El profesor Rawson comete continuamente el error habitual de
confundir pona con M/ /. Hablando con propiedad, M/ /7 es el «medio por el
que» opera el Gran Mago (u/ wtv), es decir, toda la «medida» (de la raiz x/, como
en wvipul, «crear») que pertenece a la naturaleza divina, ca@afn/ /oo, mpak #1i,

[Sirwe panars [sapas maparip(ra/ El hecho de que la vision beatifica del mundo es
esencialmente estética y desinteresada es comin a San Agustin y a Santo Tomas; para el primero, ver
Wikmann, Besitp/ve (vp Agornerik Avyvorivoo, 1909, pp. 22 sigs., y para el segundo,
v IT 8. Zevr. dior. (.1, a.1, «Pues si no hubiera ningin menoscabo de ningdn bien en nada, todas
las cosas buenas serian iguales, y asi la belleza del universo, que se compone de diferentes grados de
excelencia, cesaria de ser», cf. Zvuua Tneoloyiya 1, .94, a.5¢c, «Nosotros nos deleitamos al
conocer las cosas malas, aunque las cosas malas mismas no nos deleitan».

> Tomado de la Zvuua S Bovo de Ulrich, ver Sitz. k. Akad. Wiss., Ph-KI., 1925, Heft 5, p. 81.

% A El, en tanto que «espectador», las Yroavieads lo llaman zapiSpaese, etc. Cf. 9ux (en
Nicholson, Myoriyo o¢ Ioiau, p. 80), «El era a la vez el espectador y el espectaculo», y Maestro
Eckhart 1.148, «juego y jugadores son lo mismo», y toda la concepcidn india de la AxA/.

* A menudo es muy dificil decir si el punto de vista del profesor Rawson es el de un cristiano, o
el de un racionalista. Ciertamente, en su confesién de patripasianismo, p. 180, no es ortodoxo; y
parece hablar como un racionalista 0 un pragmatico cuando pregunta «;qué hay sobre la dedicacion
inegoista del cientifico?», y cuando observa que «fue el veredicto del Génesis, “Dios vio todo lo que
habia hecho y vio que era muy bueno”, lo cual prepard el camino para la ciencia moderna» (1), p. 149.
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etc.); y si eso que es consecuentemente u/ wa-uaye, «naturado por magia» (en el
sentido de Boehme), es decir, nuestro entorno, varvpa varvpara, deviene la
ocasion de nuestro engafio, la culpa no es de la naturaleza divina, sino del que se
engafia. Lo que niega | a=xapa es la realidad Gltima de las cosas como se conocen
«ignorantemente», es decir, objetivamente, y como son en si mismas, no la de las
cosas «como son en Dios»; y este punto de vista, que es el de la Yroviead y el de
| a=kopa, es igualmente apropiado al cristianismo, cf. San Agustin, Xovgsooiovou
X4, Ovo youmapara vey muvlynpa ovvr, Vvey fova ovLVT, VEY OULVT,
«comparadas con Quien, las cosas no son bellas, ni buenas, ni son en absoluto».

La vision Solar y Divina o beatifica del mundo es imparcial, ya sea que nosotros
consideremos al Presenciador (Spae>¢ ) como afuera o como adentro; cf. /y ceda
Za-nit/7VI11.60.2: «EIl Sol presencia a la vez lo que esta derecho y lo que esté torcido
entre los mortales», 11.27.3-4: «Los angeles solares dentro de ti ven a la vez lo malo y
lo bueno», y la Yzaviead V.11: «De la misma manera que el Sol, el ojo del mundo,
jamas es tocado (va Airware) por ninguna falta de vision exterior, asi, puesto que es
aparte del mundo, la Unica Esencia interior en todos los seres jamas es tocada por la
afliccion del mundo (Loxa—dv knap»®. En el Gltimo pasaje, Aoxa—dv kna es
literalmente «Weltschmerz» («mal del siglo»), y antes de examinar el resentimiento
caracteristicamente patripasiano del profesor Rawson con respecto a la doctrina de la
impasibilidad divina, y en queé sentido Dios es 0 no impasible, debemos considerar la
significacion de Aoxa—ov knea; el «sufrimiento humano» del profesor Rawson,
aunque esta incluido, representa solo una fraccidén del contenido integral de esta
expresion. Aoxa—ov fkna, 0 como en [Ila/jyawi-#a Bplnuale VIILLY y
Sayuvxya Bplnua)a W72, poisoxe, «la afliccion del triple universoy,
depende de la separacién del Cielo y de la Tierra (y por consiguiente del mundo
extenso intermediario, avrapxkea, cf. la yyua del puovoo, us¢la e voyua rapra
de Dante)®! que esta implicito en el acto de creacién como lo considera la criatura,

% Cf, San Mateo V.45, «El hace que Su sol brille igualmente sobre lo que es malo y sobre lo que
es bueno»; [y cedar Ta-niz/11.124.6 (Yeoo); [y cedar Zanir/VI1.49.4 (capv)o); Aa )k imat pa
(zpa 11.112; «Cuando el Sol sale, brilla imparcialmente (yadwar—oaud) sobre lo alto y sobre lo
bajo».

8 Mopadico XXIX.31-36. El zupo arro, la morevia yovarro, y la morevia de Dante
corresponden a carrwa, papacy Tauao.
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awmidyay!, «en conocimiento de»®. Puesto que tal distincién y separacion es el
otve Bua vov de la existencia en cualquier modo, el sufrimiento es universal, «toda
la creacion gime y se afana junta», o como en Benad pa lyaxa Yravieas |11.5
«todo lo que no es esta Esencia omnipresente estd sumido en la afliccion» (//zua
oapal vrepa—ornou> arol [vwad apraw). Es un poco dificil comprender como
este «Mal del siglo», ocasionado por la divisién (@iypoyc), ya sea en su aspecto
universal 0 ya sea en su aspecto particular, podria considerarse como adhiriéndose
(A1) a Dios como El es en Si mismo, a Dios, cuyo conocimiento de todas las cosas
no es objetivo sino que se da en Su conocimiento de Si mismo, es decir, en el
conocimiento de que «Yo soy lo que yo soy». Asi pues, no es desde Su punto de
vista, sino s6lo desde nuestro punto de vista en tanto que Viajeros, como hay una
division (@iwoye) entre el Cielo y la Tierra, entre la Esencia y la Naturaleza, o entre
el buscador y el objeto del deseo, en cualquier nivel de la experiencia.

Por otra parte, hay otro punto de vista, y solo desde el punto de vista del Viajero,
un punto de vista mas valido («consolador»), segun el cual la Persona del Amwat lpa
Eterno (Agni, el Buddha, Cristo)®® sufre el Jdoxa—6v /kne, padeciendo
universalmente todo lo que cada individuo sufre particularmente. Esta tendido en la
Cruz o en el Arbol de la Vida. Bebe el veneno de la existencia (| 1wa, en tanto que
wreanc); Su sufrimiento es tan real como el nuestro, pero no mas real, es decir, que
no es real en la Eternidad o esencialmente. Es precisamente en tanto que nosotros
concebimos Su omnipresencia (@y/ raxkarwa) cOMO un estar presente abv//y
aAAl, es decir, como si habitara indefinidamente numerosas posiciones locales,
como nosotros Le crucificamos diariamente y como batimos el veneno que quema Su
garganta, repitiendo asi el primer sacrificio creativo con el que los angeles Le
dividieron mentalmente ( /y ceda Za-nitl, myadadnu |5 eyaxadzayav);y de la

2 «Kpaua (la procesion) es Swirwo», Taurtipxwa Hpatieknya, XX1.16; el oxaufna
védico, el ornavpoo gnostico, «mantiene aparte» al Cielo y la Tierra. «Die Liebesgeschichte des
Himmels» (en la expresion de Siecke) es fundamental al mito cdsmico, y la causa o el modelo formal
de todo romance, ya sea «religioso» o «profano». La separacion del Cielo y la Tierra es tipicamente la
obrade Indra, e.g. en /y cedar Sar-miz/ 7VI1.23.3.

% Enel /yceda Za-nir, Yama se identifica a veces con Agni (e.g. 1.164.46), y a veces con el
querido amigo de Agni (e.g. X.52.3). En ambos casos, Yama es el poder temporal, y Agni el poder
espiritual; pues estos poderes pueden estar unidos en la misma persona (cf. Ivdpllyvx) 0 pueden
ejercerse por separado.
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misma manera nos incumbe a vocorpoo juntar-Le (caocox ¢ ) de nuevo, es decir,
juntar de nuevo a nuestros propios ojos, al que es en Si mismo y en la Eternidad
enteramente Simple y lo Mismo. Si a veces se dice que El se sacrifica a Si mismo
voluntariamente por amor nuestro, como Yama en /y ceSar Za-nir/7X.13.4, 0 como
en Mautpt Yravieas V1.26, «Subdividiendo su Esencia, El llena estos mundos»
(Tl va- @ifnapya, etc.) o como en Kaona Yraviead V.12, donde «Siendo El
Uno, se hace a Si mismo muchos», esto no significa por una division efectiva de Si
mismo, puesto que El es indivisible; de la misma manera que cuando se dice que
Agni «hace lo que debe hacerse» (/}/ ceda Sa-mir/7 1.165.9, kaprey’ k¢ Joni;
VI1.9.3, waxtw/ vi wad it VIIL.20.1, yakpt b war kapieyayv, cf. Saddnapua
ITv Joapxka, en cap. XV, kapramyau koport) est0 NO €S 7ep VEYEoOITaTEL
yoaytiovio SN0 tvgallifilitario; y de la misma manera que nosotros podemos
decir de una fuente de luz, que ella se multiplica en un millar de reflejos y que sin
embargo es una en si misma. Esta relacion «ejemplaria» entre el uno y los muchos es
la propiedad comun de todas las tradiciones; cf. por ejemplo, /;/ geoa Sa-mitl/
111.54.8, @ustmau cskou,; 1.31.5 y IV.28.4, exllwyvoo amisa yvo, ¢ ipacaveyt
Sa-nir/ V.35, pyporip wiswap(rau, y las palabras de San Buenaventura vvou
OEYLVOUL PEIL OEO TAVEU TAVPET OEYLVOUU PATIOVEU IVIEAALYEVOL Ol®E
OLYEVOL.

Nosotros sufrimos precisamente en la medida de nuestras propias imperfecciones,
es decir, en la medida en que nos mantenemos aparte de las cosas y las consideramos
objetivamente, y en la medida en que las consideramos histéricamente; e igualmente
en la medida en que asi deseamos o tememos las cosas como si fueran distintas de
nosotros en el espacio o en el tiempo. Pero al cristiano se le prescribe que «devenga
perfecto como vuestro Padre en el Cielo es perfecto»; y una de Xvo perfecciones es
que «El no comprende las cosas segn una idea fuera de Si mismo» (Zvuucr
Tneoloyiya |, .15, a.1 ad 1). Asi pues, Dios s6lo conoce aqui y ahora, es decir, en
la eternidad y ovf ozsyie astspvirario; (qué puede El esperar o que puede El
temer?. Y si El ni espera ni teme, ¢como puede decirse de El que sufre?. Lo que
afirma el cedllvta es exactamente lo opuesto del patripasianismo; asi pues, no se
trata de que el Padre, o el Hijo en tanto que uno con el Padre (puesto que El o uno,
excepto en nuestra estimacion, es decir, osyvvovu parioveu 1vieldliyevolr olwe
oyevor ) sufra con nuestro sufrimiento, sino de que nuestra imperfeccion y nuestro
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sufrimiento son ambos igualmente irreales, de que todos nosotros couoo perfectos
como nuestro Padre en el Cielo es perfecto, y de que todas las cosas participan
efectivamente de Su delectacion.

Mirar con ojos «invertidos» o0 «convertidos» es comprender esto. Aqui citamos a
Platon meramente como argumento, «usa las bellezas de la tierra como peldafios,
etc.», puesto que esto es precisamente lo que se entiende por ver con 0jos invertidos;
y la vision extrovertida, al contrario, es mirar a las bellezas de la tierra con interés y
curiosidad acordemente a sus valores inmediatos, y correr persiguiéndolas en vano.
El pecado se define como toda «desviacién del orden hacia el fin» (Zouua
Tneoloyiya 111, q.21, a.2c). ¢(Mantendra el profesor Rawson que el fin ultimo del
hombre es el goce de las bellezas de la tierra, contraviniendo asi a la totalidad de la
estética cristiana, la cual mantiene que Dios es infinitamente mas bello que lo que
puede ser en si misma cualquiera de Sus criaturas; o admitira la verdad de Kaona
Yraviead 11.11, de que «asi se aparta del orden hacia el fin (nxyare aprn/ic)
quien prefiere lo que mas le gusta (zpswao) a lo que es mas bello (#pswac)»?.

Habria sido posible criticar de la misma manera casi cada pagina de la obra del
profesor Rawson, y demostrar ya sea el conocimiento inadecuado de las fuentes o ya
sea la comprension imperfecta del significado de los textos, o0 ambas cosas a la vez.
Pero para concluir vamos a comparar el resultado con la finalidad que se tenia en
vista. Desde el Prefacio, p. VIII, parece que el proposito de la obra es promover «un
desarrollo indio verdaderamente original de la teologia cristiana» que, aunque «debe
tener sus raices en las escrituras cristianas y en la experiencia cristiana... debe brotar
también del conocimiento y de la reverencia hacia todo lo que es verdadero en el
pensamiento y la experiencia religiosas del pasado de la India». Asi pues, la
deseabilidad de hacer cristianos a los hindues se da evidentemente por admitida, y no
se da menos por admitida la capacidad del autor para decir justamente lo que es 0 no
es verdadero en el pensamiento y la experiencia religiosos del pasado de la India.
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CAPITULO IV

NOTAS SOBRE LA KA HA YITANITTAA “%

[IPIMEP cAAA|

Apna )7 e nad Sewlioo oy ¢ tarrmop [vadv / /7/ geoa Xa-nir/ ) X.63.4
Ka etau [oityau apnart cauayaitou?, Soauivxya Yroviead
Bop/ nua Jo 1.6.1

Kao tau pad—avyo scoa- ¢!l top apnartt?, Keona Yraviead I1.21.

Varios pasajes cruciales de la Kaona Yrzaviead parecen haber sido
radicalmente incomprendidos incluso por | a=kapa, y a fortiori por los traductores
modernos. En primer lugar debemos comprender la situacion. La Muerte (u ¢ ryo,
wauc) es en todos los Bpimua oo y Yrovieads, como también en el /}/ ceoa
Za-nirl, uno de los nombres mas altos de Dios. Identificada con el Sol, todo aquello
que esta bajo el Sol estd en su poder, y todo aquello que esta mas alla del Sol es
inmortal; La Muerte es el Soplo de la vida, a cuya partida los seres vivos mueren
(/ arararna Bplnua o X.5.1.4, 21-4 'y 13, 14 etc.). Bajo el Sol la Muerte toma la
forma de «muerte repetida» (zvvap wuertwv), mas alla del Sol, gobierna en el
Paraiso. La Muerte no muere. Solo por una conquista del primero de sus aspectos y
por la unién con el otro puede alcanzarse una inmortalidad, —el Comprehensor
«derrota a la muerte repetida, la muerte no le tiene, la Muerte deviene su Esencia
Espiritual (Zzuav), él deviene el Primero de los Devas» (B¢nad palyaka
Yraviead 1.2.7), «él gana el mas alla del Sol» (Xn/ véoywa Yravieas 11.10.5). El
Orbe solar mismo, el disco del Sol, es la entrada a la casa de la Muerte, la mansion

“ Publicado por primera vez en el IvSiav Hioropiai Quaprspiy, (Calcutta), Vol. 1, 1938, N® 1,
2y3.

& Ver también mi «A study of the Kaona Yrnoaviead», Iviav Hioctopiad Guaprepiy Xl,
1935, pp. 570-584. Aqui se haran referencias frecuentes al libro de Rawson, 7ns Kaona Yraviead,
Oxford, 1934.
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del Brahman, adentro de la cual el Viajero busca admision en nuestra Yroviead y en
muchos de los textos afines, e.g. /#//w/ iowya Yrnavieas 15-16. En nuestra
Yraviead, la Muerte misma es el Gurl, y Naciketas es el #p//maxa 'y #ieya.
Procedamos sin mas demora a un examen de los pasajes particulares.

1.5 Bmy(v[/,u EUL TPATNOUAD EUL ,uaé'm//a,ua[ Ko aoya kapleyartt?,
«Como uno de muchos yo voy primero, y voy a medio camino, y ahora ¢qué hara
Ella (Ia Muerte) conmigo?». «Ahora», es decir, ahora que ha llegado el tiempo, ahora
que yo he muerto realmente y que he dejado el cuerpo tras de mi. Las «tres noches»
de 1.9 (que no son necesariamente «noches» consecutivas) implican igualmente tres
visitas a la Muerte: y estas tres «noches» corresponden también a las tres preguntas y
a los tres dones y a los tres pasos del texto. Por San(v/ju Naciketas reconoce la
universalidad de su experiencia. El suyo no es, ciertamente, un caso particular: es la
regla que todo hombre muere tres veces y que nace tres veces, —Ila primera cuando
es engendrado, la segunda cuando es iniciado, y la tercera cuando parte de este
mundo (Jawuivxwa Yravieas Bp/nua)e 111.9). Habiendo muerto ahora por
tercera vez y «realmente», Naciketas estd en el umbral de la Vida nueva adentro de la
cual el sacrificador «renace del Fuego»®. Esta formulacion de las «tres muertes»
hace inteligible lo que de otro modo seria dificil de comprender, a saber, las palabras
de la «Voz» en la versién de Tairripxya Bp/inua ), «A ti se te ha dicho, “Vete a

% Nosotros no podemos ver, como insiste Keith, en qué aspecto Arrapsya (pa )yaxa 11.5 es
«fundamentalmente distinto» de Sauivxya Yravieas Bplnua)a. Si en Awrapeya [palyaxa
hay tres «nacimientos» que se mencionan especificamente, no debe olvidarse que todo nacimiento
implica una muerte previa, y que en cualquier caso esto es explicito en el caso del tercer nacimiento,
puesto que es cuando el hombre parte (zpaizi) cOmo un k¢ raxprya ] es decir, cuando «muere»,
una vez realizadas sus tareas, cuando «nace de nuevo» (zvvap ¢/ yare) y deviene inmortal (au ¢ 7o /
Pnawart). Los textos no son idénticos, pero no obstante son perfectamente congruentes.

Tvvap ¢/ lyare: «es regenerado», nacido de nuevo por Ultima vez, nunca nacido de nuevo como
un individuo mortal, sino solo con el Espiritu y como el Espiritu, asapxpa [ #apxpsev, cf. Kaona
Yrnaviead V1.4 capycev Aokeev sapxpatw/ wa kadzare (€. como un Klulyopw). IHovap
@/ lyare. como en Benad pa )l//aica Yraviead 111.9.28, ¢/ ra swa, va ¢lyars, ko vo soa-
pavayer nova %, <El nace, ciertamente, (y sin embargo) no nace (pues ha devenido el “Innacido”,
apa )); pues ¢quién hay ahora para engendrarle de nuevo?» (puesto que él ya no es un miembro de
ningin linaje, ver Jayuvxya Yravieas Bp/nualx W.14.1, y paralelos hinddes, budistas y
cristianos).
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las casas de la Muerte”® “A la Muerte te he confinado”®’ “Ve a ella cuando ella no
estd en casa”» (mpawaoavraw). De hecho, es solo en la tercera mafiana cuando la
Muerte aparece en persona. Uno no se encuentra con la Muerte cara a cara hasta que
el cuerpo se ha consumido realmente®®. Pero la Muerte tiene otras «casas» ademés de
esa que esta mas alla del disco de oro, de las cuales la noche negra de la matriz, a la
que a menudo se llama un «infierno», es una, la «noche» de la iniciacion otra, y la
«noche obscura de la muerte» una tercera. La Muerte «como ella es alli»
(/ ararnarna Bp/inua o X.5.2, 16-17) no esta en la matriz, ni se muestra en persona
al iniciado, ni siquiera en la muerte; la Muerte no esta «presente» ahi, sino que esta
solo «re-presentada» por el concepto de la «muerte recurrente» (rvvap u ¢ tyv); y
esto, comprendemos, es lo que se entiende por el dicho «Ve a ella cuando ella no esta
en casa». En otras palabras, la Voz aconseja a Naciketas que se prepare mediante una
comprension de lo que se entiende por un paso de las muertes recurrentes que se le
asignan a todo hombre aqui y ahora.

1.8-9 (Como se representa en la versién de Tairripxya Bplnua )e): También
puede considerarse la cuestion del alimento que «come» Naciketas en estas tres
noches. Los alimentos son respectivamente la «progenie» (zoa@/ i) de la Muerte,
los «animales sacrificiales» (za#(v), y sus «deberes» (o/Snvk ety V). Estos
«alimentos» deben corresponder a los tres medios por los cuales uno «domina a la
muerte» tres veces en el curso de una vida normal, como se describe en Sawuivxya
Yraviead Bplnuale 1119 sigs., pues la «muerte» es la misma cosa que el
«hambre» (as&av/ /), privacion). ;Qué son la «progenie» 0 los «hijos» de la
Muerte?. En /arararna Bp/inua e X.5.2.16 la Muerte es «uno como es alli, y
muchos como es en sus hijos»; y claramente, estos «hijos» son los «soplos» o los
«rayos» o los «pies» que alcanzan el corazon de toda cosa viva, y a cuyo respecto se
dice que cuando se retiran, la criatura muere; de la misma manera que los maltiples
rayos del Sol son sus «hijos» (Jawuivxya Yraviead Bp/ nua ) 11.9.10)%, pues el

% Obsérvese el plural, «casas».

%7 La «Voz» sustituye a la dad/ jut, 176/ del Padre, que entendemos que viene de &, confinar o
atar, como un sacrificio es «atado» al poste. Las palabras de conclusién son habladas por la VVoz, y no
se citan como palabras del Padre.

%8 «Mientras el alma progresa, Dios permanece invisible» (Maestro Eckhart).

% «Bajo la teoria de la procesion por los poderes, a las almas se les describe como rayos»
(Plotino, Eviiadac V1.4.3).
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Sol es lo mismo que la Muerte (Sauvxwa Yraviead Bo/nua)e 111.10.10 y
raoo). Asi pues, el hecho de comer la «progenie» de la Muerte es la misma cosa
que «venir al ser en conformidad con el soplo; puesto que se debe a que el soplo
mora en el semen emitido por lo que viene al ser» (ca raro ™vvoaufinawart
mol=a- ya, wadl] ny oo pstac oKt mpl/ % loidaty artna tart
caufnawar, Saynvxya Yravieas Bplinualo 111.10.5)°. De esta manera, a
saber, «viniendo al ser en conformidad con el soplo», vence a la primera muerte.
Ahora bien, en lo que respecta a los «animales sacrificiales»: «Ciertamente, el
hombre es no nacido hasta que no sacrifica; pues es a través del sacrificio como el
nombre nace» (Sauivxye Yraviead Bp/nue ) 111.14.8), lo cual se refiere, por
supuesto, a la iniciacion sacrificial, iniciacion que implica una muerte temporaria y
simbolica, y un renacimiento, como se desarrolla plenamente en el tercer libro del
[ arararna Bplnua)e. Y de esta manera, a saber, por este «nacimiento desde
Agni», vence a esta segunda muerte, la muerte iniciatoria (Saiuivxya Yroaviead

0 «El que mora en el semen es otro que el semen... El es el Espiritu, el Controlador Interno, el
Inmortal» (Tzu vrapy e ta | Benad pa)yaxa Yravieas 111.7.23); de aqui, «No digais que es
“Del semen” desde donde un mortal, una vez partido, nace de nuevo, sino de lo que esté vivo (en el
semen); de la misma manera que un arbol brota de la semilla, tan pronto como muere viene al ser de
nuevo» (B¢ nad pa lyaxa Yraviead 111.9.28). Esto solo puede comprenderse plenamente a la luz
de Xn/wéoyya Yraviead VI1.11-12 donde se deja claro que no es la semilla como tal lo que esta
Vivo, sino ese «indimensionado» (« )y veys, ver el examen de Kaona Yraviead 11.20, abajo) que
no se ve «dentro de ella, desde el cual crece el gran arbol». Lo mismo esta implicito en Arpapwa
ceda Xa-mir/ ] X1.4.14, «Cuando tu, el Soplo, das la vida, entones él nace de nuevo»; cf. Kaverraxx
Yzaviead 111.3 «Es en tanto que el Soplo (zp//)a) como el Espiritu Providente (oo aruav)
agarra y erige a la carne». Y ésta es también, precisamente, la doctrina cristiana, como la enuncia
Santo Tomas de Aquino en Zvuua Tnsoloyiya 111.32.1, «El poder del alma, que esta en el semen, a
través del Espiritu encerrado en él, da forma al cuerpo».

La comparacion dn/ v pvna iwa> mperwa coufnawa/de Benad palyaka Yraviead
111.9.28 se repite en Kaona Yraviead 1.9 cacyau 1w/ g yare rove [ El punto de todas estas
comparaciones y alusiones es que es el Espiritu, y no el individuo, fulano, el que renace perpetua e
instantaneamente, aunque no esta sujeto a las vicisitudes del nacimiento, Son s6lo los vehiculos
psicofisicos que son animados por el Espiritu, y que en este sentido son encarnaciones del Espiritu, o
hablando mas propiamente manifestaciones del Espiritu, los que son causalmente determinados, y
mortales. Por consiguiente, sélo el que «se conoce a si mismo» como el Espiritu, y no como el
vehiculo psicofisico, es libre e inmortal: y que «Eso eres tU» sigue inmediatamente al pasaje que se
cita brevemente arriba de Xn/ véoywa Yraviead VI1.12.2. Ver ademas mi «The coming to birth of
the Spirit» que ha de aparecer en breve en /véiav Xvlrvpe.
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Bplnua)e 111.16.6). Finalmente, en lo que respecta a los «deberes»
(ol 8nuice Twl7 ) de la Muerte: estas «cosas que han de hacerse rectamente» son las
«obras que ha de hacer» el nombre nuevo nacido de la iniciacién’, a saber, «lo que
hacen de bien, eso se eleva como su ingesta de alimento» (yar o/ idnv kvpwavri
tad col u avviiSyau vroxdari, Sayuvxya Yraviead Bp/nua o 111.14.6). Y es
este «alimento» el que sustenta y lleva al nombre muerto hasta que alcanza el Sol y
se encuentra cara a cara con la Muerte, el Angel con la Espada Flamigera, el Sol, la
Verdad —«su soplo primero asciende»; explica a los Devas, todo el bien que hizo
(tyad aocwa ol idnu k¢ tay), y todo el mal también: entonces asciende junto con el
humo (de la pira)... Se acerca al que brilla alli (Sawuivxwa Bp/inua)e 1.18), a
saber, «el Sol, la Muerte» (Saiuivxya Yravieas Bo nua o 11.10.10 y zacou).
En otras palabras, es por el «deber hecho» o por lo «que se ha hecho de bien»
(ol lonvk ¢ ray) por lo que al sacrificador se le mantiene en el ser en la «noche» de
la tercera muerte, y hasta que alcanza las puertas mismas del Paraiso solar donde la
Muerte esta siempre en casa. Pasadas estas puertas no hay ningun transporte por
medio de ningln «alimento», puesto que «la ingesta de alimento» implica de alguna
manera una incorporacion formal; lo que estd mas alla del Sol, que es la Muerte, es
inmortal (/ arazarna Bl nua ) 11.3.3.7); y nadie deviene inmortal con el cuerpo
(/ arararna Bplnua)a X.4.3.9; Sauuvswa Yraviead Bplnua)e 111.38.10).
Sélo con conocimiento, es decir, con un conocimiento como el que la Muerte misma
imparte, se da el paso final; y este conocimiento, que es el conocimiento del
Brahman, es el conocimiento de uno mismo como el Si mismo, como el Espiritu
(Jzuarv). Como todos nuestros textos implican (Sauuivxya Yraviead Bp/inua o
[11.14.5, etc., junto con los paralelos mas estrechos posibles en las tradiciones
hermética, cristiana e islamica), esto es un corte total entre el Espiritu y su
manifestacion psicofisica, es decir, un cesar de conocerse a uno mismo por ningun
nombre o aspecto (vau/ /—p(rza), 0 como alguien o en alguna parte: pues no puede
haber ningun retorno a la fuente excepto como de igual a igual, y como «Eso que no
ha venido de ninguna parte y que no deviene jamés alguien» (Kaona Yrzaviead
11.18). La pregunta «;Quién sabe donde estd?» (Kaona Yraviead 11.25) se aplicara
tanto al individuo enteramente liberado (ariuvkre, etc.) de su individualidad como

™ Para la iniciacion (Sxxe//) como una muerte y un renacimiento ver Taurripxya Sa-nirl)
V.2.4 y VI.1.3, Awrapeya Bpnuale 1.3 'y VI.31, Sayuvxya Yraviead Bp:vyya)a 11.7-9,
[ arararna B nue e 111.1.2 y 111.2.1, etc.
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al Espiritu mismo, que s6lo es omnipresente debido precisamente a que «no esta en
ninguna parte». Como los textos budistas lo expresan tan a menudo, «En el alli mas
alla de alli no hay ninguna otra extension de la talidad» (v /zapau irrnat/ iyl iz,
Sa-yorra Nikliya V.222, etc.)".

Hablando estrictamente, el examen precedente del problema de los «alimentos»,
de las «casas», y de las «noches», considerados como una cuestion a dilucidar, solo
es pertinente a la version de la historia de Tairripxya Bp/inua . En la Yroviead
no se nos dice, y s6lo nos deja que asumamos, que la muerte ha estado «ausente»; en
ambas versiones solo se nos dice que el huésped ha «partido hambriento». Y esto va
de suyo, puesto que uno no «come» en la matriz, ni en la vispera del sacrificio, ni en
el propio lecho de muerte. El «dia de ayuno» (vra—waocarna) que precede a un
sacrificio (ver / arazarna Bo/ua e 1.1.1.7-11), de una manera o de otra uno «no
come», y «debe dormir esa noche en la casa del fuego sacrificial o en el hogar del
fuego (IImawavxyl iy pe wait/ - plitpt- sayita y pnarxaty v pe) pues el que
entra a la operacion se acerca a los Devas, y yace entre esos mismos Devas a quienes
se acerca». Es a una «noche» tal como ésta, pasada ayunando en la «casa del Fuego»,
a la que se alude como la segunda «noche» que ha de pasarse en la casa de la Muerte.
Las palabras de /azararna Bp/nuala 1.1.1.9, «Por consiguiente, que coma,
aungue coma, cuenta como no comido» son singularmente sugestivas de la situacion
representada en la versién de nuestra historia de Zairripxwa Bp/inua e donde,
aunque Naciketas «no come», es capaz de decir lo que «ha comido»'>. En cualquier
caso, hemos podido rastrear una relacién entre los tres tipos de «alimento» de la
version de Taurripxwa Bplnua e, y las «tres muertes» que implican las «tres

2 Cf. Ja-yurra Nkl iye 1,119, donde M(pa. busca en vano al apnar partido, Godhika.

" La historia de ciew juitpa e Ivdpa en Arrapsya (pa lyaxa 11.2.3-4 es virtualmente idéntica
a la de Naciketas y la Muerte en Kaona Yrzaviead. Indra habla como el Sol; cisemluttpa rinde
una triple visita a la «querida casa» de Indra. En cada ocasion ci ol luitpa repite un himno, que dice
«Esto es alimento», que significa evidentemente, «Esto ha sido mi sustento». Indra le concede un don
(no tres, pues toda la historia esta condensada) y, ciswlIuitpa elige «conocerte a ti, oh Indrax». Indra
se describe a si mismo como el Sol, como el Soplo, y es este soplo lo que es realmente su propio
sustento y el de gi%wluttpa. EI Comprehensor de esto deviene inmortal. El «Lo que yo soy, él es; lo
que él es; yo soy» de Arrapeya (pa )yaia corresponde a la respuesta del postulante para el paso a
través del Sol en Sawutvxya Yravieas Bp/inua)a W.14.3-4. En [ J)kn/wava lpa)yaxa 1.6 los
dones son tres, pero ciswl luitpa hace la misma eleccién en cada caso, a saber, «conocerte a ti, oh
Indra.
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noches» de ambos textos. De la misma manera, en Kaona Yzavieas 111 plizpx |
Sayit//, la referencia no es a ninguna noche, sino al «descanso» del Padre en las
noches del tiempo, en el sentido de «el séptimo dia descansé». «gapvlo es La
Noche» (/7o yami-#a Bp/ nua Ja XXV.10.10); «la noche, la oscuridad, la muerte»
de Awrapswa Bpnua)e IV.5; la «<noche» de Sauuivxwa Yraviead Bplinua o
I11.1.9, ponyavr diko va @ar /7 plitpiu mpae!/ | yavre; €s decir, el Brahman
de Maitpt Yraviead VI17, va ny acya> Siska | kalravrs. Asi pues, en un
sentido u otro todas las (cuatro) «noches» de nuestro texto son «muertes» mas bien
que «tiempos»; y tampoco hay nada extrafio en esto, en una tradicién donde las
estaciones, los meses, las quincenas, los dias y las noches son muy a menudo estados
del ser mucho mas que tiempos.

1.10 y 11, t@ar npoeesau v par npaceese |, «liberado por Ti» (Naciketas)
y «liberado por mi» (Avd& haxo. [pv), Gautama, padre de Naciketas). Estas
expresiones solo pueden comprenderse a la luz de /;/ geoa Xa-nir/] X.16.4-5,
«LIévale atras, oh Agni (aqui el Devorador, la Muerte), devuélvele atras de nuevo, a
los Patriarcas en el mundo de los Perfectos; dotandole de Vida, deja que el Residuo
ascienda, deja que se agregue en su propia forma» (@wa x eva- cvk /- Aoke ™,
awa oPpa TVVAP, AYVE, mroﬂmz/aé [wop wao!/ Vo Vo TETL Hcoq /! 5, oa-
yayynat - rave/’'"). Aqui no hay ninguna dificultad, con sélo que no nos

™ Ver el examen de Kaona Yravieads .1 ¢ tau mipavrav ovk ¢ racya Aoke. El Paraiso de
Yama en /[y ceda Taniti7 X.16 se describe més plenamente en X.135.1 sigs., donde es también
quizés el «Orden» lo que «Yama bebe con los Devas» (Ssmat /oau mifare youa ).

™ [geq |- cf. Koona Yraviead. KV. V.3 'y V.4 ki artpa nopisieyare? con Xnlvéoyya
Yraviead VIL.4-5 aritieyares [ruav. Hemos mostrado en otra parte que no es en modo alguno
accidental el hecho de que | eeo. y Ananta sean designaciones a la vez de la Serpiente del Mundo y del
Brahman (ver mi «Angel and Titan» en Sovpval og tne Aucpiyav Opisvral Zoyisty 55, 1935y
mi «Janaka and Y[ el lamwaikyo» en Ivoiav Hiotopiyal Gvaprspiy Xll, 1937).

® En X.14.8 nurelmadyou movap actau emi, oa- yayynacwea tavell cvwapyl,
«Desechando al enemigo execrable, vuelve a casa de nuevo, sé agregado en una forma de la luz».
Aorau 1 Se usa agui como se usa esta expresion regularmente respecto al Sol poniente, a saber, como
«ir a casa», es decir, «A eso desde donde el Sol sale y a eso a donde vuelve a casa» (ywaraoc yodert
olpwol] ora- watpa ya yayynary, Kaona YravieadIV.9). Esta «Casa», que es el fin Gltimo del
hombre como era su primer comienzo, es ademéas uno de los nombres del Viento del Espiritu, «la
entera Divinidad (c[lwv)... Su verdadero nombre es “Casa” (o« nateol] orau vijuc). Ellos llaman
«Casa» a las «Capturas» (ypan//)) en el Oeste» (Sauivxwa Yraviead Bp/ nua e 111.1.1-3). Cf. las
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persuadamos a nosotros mismos de que la historia de Naciketas es el relato de un
acontecimiento «historico». Lo que Naciketas pide es ser «pasado» por la Muerte, ser

expresiones modernas «ir a su Gltima casa», «ir al Oeste» = morir. El Oeste implica capuv )a que,
ciertamente, es el Agarrador de todas las cosas (/ azazarna Bp nua e 11.3.2.10 yarnsu/l wapv o |
zpag/]l yenlar; similarmente Maitp/ e )x Sa-qir) 11012, Tarrripxya Sa-nirl) V.2.1.3,
Awrapeya Bpnua)a V115 etc.). El Viento es el [ou// te @/ ita> wapv ) (/}/ geda Xa-mitl]
VI11.87.2) de capva, 0 lo que viene a ser lo mismo, el soplo de ¢y = Aditi (anau coa @ ra
mpaw i, [y ceda Sa-niz X.125.8). De aqui en el Réquiem /y ceda Sa-niz7 X.16.3 @l rau
rul o yagyynaro, y la expresion comdn @/ iwoyara /= decedido. Para capu o cOMO uNo a quien se
debe amar y temer a la vez, ver /;/ ceoa Xa-nir/7VI11.86. Esta «Casa» es la casa del Padre, de la que
el hijo Prodigo parte con su porcidn, y a la que retorna después de comer las mondas; la Muerte es el
Guardian de la Puerta.

Zayauava, el «Juntador», es uno de los nombres de Yama, e.g. en /;/ geda Za-nir/7 X.14.1.
Es en este sentido también como «ser unificado» (sxo Bn() y «morir» son regularmente expresiones
coincidentes. De la misma manera las expresiones del Maestro Eckhart, «seres separados y unidos»,
es decir, por una parte, aquellos que estan vivos por si mismos, y por otra, «los bienaventurados
muertos, muertos y enterrados en la Divinidad». «Cuan a menudo quise juntar a tus hijos... y ti no
quisiste» (San Mateo 33:37).

et/ y ceda Za-nitl) X.56.1-2 ca-mehave TaAVTOASRD TAPAUE PAVITPED OlTXTA gm//on/
owau. Tav( es «forma» de tal suerte como es apropiada al ltpav, cf. Kaona Yravieas 11.23
aiw ¢ Jure tav(- cw . Tave! equivale a decir cwap(ze)a, «en tu propio propio, o forma
intrinseca», es decir, en un cuerpo de luz. Con Kaona Yraviead 11.23 ¢f. [y ceda Sa-niz7X.71.4
(@ ly) tacuat tavea- @t caope.

La asumicion de esta «forma» es una «resurreccion de las cenizas». De hecho, ésta es la doctrina
védica de la «resurreccion del cuerpo», doctrina que se expresa mas plenamente en Jayuivxya
Yraviead Bp/ nua ) 111.3.5, «Quienquiera que es un Comprehensor de esta Esencia Espiritual del
Logos (vxtnaocy! 7ty veys, donde vkxrna = ol juav, que se identifica con el Sol) viene al ser en
aquel mundo con miembros y cuerpo completos» (o/ =yao caravvo capwaoc caufnawart). Por
supuesto, esto no significa que la «forma» o el «cuerpo» de luz, es decir, la «forma intrinseca»
(cwap(ra), que es edificada por el sacrificador mientras todavia esta en el cuerpo, sea una forma o
un cuerpo fisico. Antes al contrario, es una «transformacion» del cuerpo fisico, que ya no existe como
un fenémeno (p(zc), pero que sin embargo subsiste, méas eminentemente, con todo lo que le es
propio, como un efecto en su causa, cuando ha sido «reducido» (es decir, recedido). En otras palabras,
la «resurreccion» (zvve / coufnawme) es un renacimiento de todo lo que era real en eso que ha
muerto; y todo lo que es «real», incluso aqui y ahora, es «luz».

Aqui no podemos dedicar un espacio a la comparacion de las doctrinas india y cristiana de la
resurreccion del cuerpo, excepto para observar que es una doctrina igualmente cristiana que toda
resurreccion es una resurreccion de las cenizas, y que todos los miembros del cuerpo son resucitados;
de hecho, todo lo que pertenece realmente a la «naturaleza humana» comprendida propiamente (ver
Santo Tomas, 2ouua Tnsoloyiya Suppl. 78.2c, 80.1c, etc.).
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«liberado» junto a su padre, junto al Padre a quien la Muerte ya «ha pasado» y
«liberado» desde hace mucho, es decir, en el cierre de un Eo6n anterior; lo que
Naciketas pide es «ser pasado» y «liberado» en su «descanso», un descanso que ha
de ser perfeccionado por el retorno y la bienvenida del hijo. En otras palabras, y
como lo sugiere el nombre de [pu)i, ésta no es una historia «humana»’®, sino una
yeveadoyia peyvi Agt siempre recurrente, en la que el Padre estd siempre saliendo
en el Hijo, y el Hijo esta siempre retornando al Padre: y esta salida y envio del Hijo
es siempre una entrega del Hijo a una «generacion y muerte recurrente» en el sentido
de /7 geoa Xa-nit/] X712, mpap/lyar uertyawe twat m)va/\v o¢ Kaona
Yraviead .4, u e ryawme. Los «muchos» de Kaona Yraviead 1.5 hacen referencia
a «muchos Agnis»: Yy el hecho de que Naciketas, el Kvoullpa, es él mismo «un»
Agni viene implicito ademas por el wais@av/ pa> arini/ y la expresion técnica
«dale su quietus» («&/ /vriu kvpwavrr) de 1.7. Naciketas es a la vez el Sacrificio y el
sacerdote Sacrificial; si necesita ser instruido en su oficio por la Muerte, esto
corresponde a /y ceda Fa-nir/7 X.52.1 donde Agni pide igualmente que se le
instruya en sus deberes. EI nombre de nuestro héroe se prefigura y quizés se da a
entender en /7 geoa Xa-mit// X5 srau aprna- 80 vayiket inou a}/vz/, «Yo,
Aywvi, no he reconocido (var yikera, Lyo o, “no he aprobado™) la tarea», a saber,
la del Sacerdote (nozp// ana- @mapv o Bifnwa, 1B.) y Auriga césmico (parnu, if.
6); mientras es Yama el que «reconoce» a Agni (ra- t@l/ youo ayiker, 1f. 3).
Ciertamente, en nuestro texto, la relacion que hay entre Naciketas como
«preguntador» y Yama como Gurl es precisamente la que hay entre «uno que no

® Rawson mismo concluye que «probablemente los nombres, que son todos patronimicos, no
significa que sean histéricos» (p. 65). E incluso si elegimos pensar que son «historicos», en la misma
medida que puede considerarse como histérico el sacrificio de Abraham, sigue siendo valido que tales
sacrificios como los de Naciketas a la Muerte, 0 que tales consagraciones como las de Rohita a
capv o, son «tipos» del Sacrificio Eterno del Hombre Universal, a quien otros sacrifican al mismo
tiempo que él se sacrifica a si mismo. Si nosotros consideramos «crueles» a los padres que sacrifican a
sus propios hijos, no debemos olvidar que ningin hombre puede engendrar a un hijo (un hijo que es él
mismo) sin que al mismo tiempo no lo entregue a la Muerte, 0 mas bien, a la triple muerte que se
menciona arriba (triple, porque en una sociedad tal como ésta, la iniciacién es la regla). En este
aspecto, lo que es verdadero del Hijo de Dios es verdadero del Omnihombre, y lo que es verdadero del
Omnihombre es verdadero del hijo de Dios.

7 Aqui puede observarse la aplicabilidad de /y ceda Sa-niz/7X.52.3. «;Quién es el Sacerdote?
¢Es el de Yama?» a Naciketas.

8Bl pnlpy> kaproau aprnou de /}/ geoa Xa-nir//1.10.2.
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sabe pero que busca saber» (ayikitw/ % yikitvea | Artnopwa cedo Sa-nir
1X.9.7) y uno que sabe, y en este sentido el nombre es apropiado: cf. también en /;/
geoa Za-nir/ 1 X.79.4 «Ningun conocimiento del Dios tengo yo, un mortal» (v//na:-
ocmaocya uoptyao yikera). Aunque no todos estos contextos son equivalentes, no
puede cuestionarse el hecho de que se supone que Naciketas es «Uno que no sabe» o
«que no quiere»®".

En /7/ ceda Xa-mir// X.135 nos encontramos de nuevo con un Kvpapll, un
«Doncel» decedido, cuyo cuerpo ha sido consumido en la pira funeraria, y que ahora
habla con la Muerte, y que aprende de ella el significado de la muerte. ElI Kvpopl'
dice, «Yo0 he presenciado de cerca al Que cuida (es decir, a Yama, a la Muerte) de los
Antiguos (es decir, los Patriarcas precedentes), al Que pasa la mala senda®, y
después de éste (mundo) yo anhelo de nuevo»: a lo cual Yama responde «(Ahora) td,
0 Hijo mio, subes a un nuevo carro sin ruedas, cuyo Unico poste apunta en todas
direcciones, carro que tG mismo has hecho con intelecto (uavao! ik ¢ vo ), aunque
(todavia) no lo ves». Este «carro» no es, por supuesto, un vehiculo «fisico», sino un
vehiculo «sin ruedas» y «orientado universalmente», en distincion del cuerpo fisico
de mocion local que se ha dejado atras; en otras palabras, el «carro» es la misma cosa
que la «forma» de luz, la rav( = ocwap(ra de los textos citados previamente.
> ya o identifica acertadamente al Kvpopll de este réquiem védico con el
Naciketas de nuestra Yraviead. En el cuarto verso se formula la pregunta, «;Quién
era el padre del nifio?». En X.51.4, citado arriba, el padre es evidentemente
capv\o®®: en /arararna Bplnuale V1.2.1.1 sigs. es explicitamente el «Padre
IMpaglItat» quien busca al Kouoapl, que le evade, entrando dentro de los animales
sacrificiales, del hombre, del caballo, del toro, del carnero, y de la cabra: y cuando
IMpae/Itatt, descubre a éstos, los sacrifica «por amor de él» («x/ ju/ /we); de la
misma manera que Avddl Aakao sacrifica animales y finalmente a su propia hijo.

8 Seria imposible examinar aqui con la amplitud adecuada la «vacilaciones» de los Mesias, Agni,
Buddha, y Cristo, aunque todas son del mismo tipo.

8 «Mala» aparentemente s6lo porque el Kvpopll es todavia ayixica v, Naciketas, pero en
realidad «la ancha senda que Yama descubrié primero para nosotros, y la pradera que no nos sera
arrebatada» de /y cedar Tar-mir/ 7 X.14.2. Comparese Chuang Tzu, «,Como sé yo que el que teme a la
muerte no es como un nifio que ha perdido el camino y que no puede encontrar su casa?».

8 El «Padre Titan» (acvpa—-mire ) de [y ceda Sa-nir/) X.124.3, a quien Agni deja cuando
procede desde la funcién no sacrificial a la funcion sacrificial, desde la potencialidad al acto.
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Una vez que se ha comprendido esta universalidad y atemporalidad esencial de
la historia de Naciketas, deviene inmediatamente inteligible la actitud del «Padre» (0
al menos deberia ser enteramente comprensible para un cristiano, aunque no lo sea
para un humanista)®. Si, como agrega Xwyoo, en la version de Tairripxya
Bplinua)o el Padre «mira» (zapxtye) al Hijo «como si estuviera colérico»
(kpvSSnemd), 0, como comenta | a=kapa en relacion con Kaona Yraviead 1.5,
le «habla» «con una intencién airada» (kpodnawa//r), esto concuerda con todo
lo que sabemos por el |ym86a de lo que parecen ser la relaciones entre el Padre y el
Hijo, donde al padre (0 a ambos Padres) se le mienta una y otra vez como
«inamistoso» (auitpa, asiwa) en relacion al Hijo, en cualesquiera de los
«gemelos» Iv8payvx a que se alude en un contexto dado®™. En innumerables textos,
Agni es el «Amigo» (uizpa) y capvlo es el «No amigo» (auizpa), y no puede
trazarse ninguna distincion real entre copvlo y Popo como «vengadores» («La
venganza es mia, yo restituiré, dice el Sefior»). Sin embargo, el hecho de que ésta no
es la verdad final de la cuestion se expresa agudamente en /[y ceda Za-niz
X.124.3, donde Agni, al abandonar el Padre Titan, al que se considera usualmente
como «inclemente», confiesa «Yo mismo “inclemente”, Le abandono a El, que es
verdaderamente “clemente”». Se trata de una cuestion de «proximidad»; el Padre ya
no es «mortal de ser tocado» para aquellos que «se le aproximan, haciéndole su
amigo» (uuzpak ¢ twswornl loars, Arrapsya Bp/nua o 111.4), puesto que «como
uno se acerca a él, asi El deviene» (yarnon ioare tad swa fnawar, | arararna
Bplnua o X.5.2.20, cf. [y ceda Za-niri7V.44.6)%. Si el Padre Titan es un «Dios

8 La paréfrasis de Hume de las palabras del Padre por «jOh! vete al Hades» es bastante mala,
pero es mucho mas chocante la de Rawson; a saber, «Sin embargo, su padre, encolerizado por la
persistencia de su “presumido hijo”, estalla con el equivalente de un colérico “vete al infierno”».
Nosotros estamos muy familiarizados con la «cdlera del colonialista inglés»: su introduccion aqui es
una profanidad.

% Similarmente en el caso de tales otros héroes solares como Rohita (Aizapewa Bp/nua )
V11.15) consagrado por su padre para ser un sacrificio. Cf. el «mal hecho por capv o a ITpog imat,
| arararna Bp/inua o X1.2.6.7.

8 [y ceda SamitlINAA6 wiSey coa Sae ke T 54y vyware corresponde a Santo Tomas,
Zvpua Tneoloyiya 1.13.1'y 3 Ipovouiva @epo dsuovorpatias Otyvvivp O Ago, oEyLVOLL
Bvod gayivvr dcuovorparioven ad to Qvod tvreldiyirvp, con 111.35.5¢c. Yvoe vimid mponifer



Librodot Sobre la traduccién A. K. Coomaraswamy

de Colera» que ha de evitarse como tal, ;qué otra cosa sino una Reconciliacién (un
A-una-miento) se predice en Kaona Yrzaviead 1.10 cuando se dice «Dichoso sera
tu Padre, Avd8Aaxa pv), cuando de antiguo se le revele por mi, que dulcemente
descansara por la noche, su célera disipada (@xzauavyo j, cuando te vea liberado
de las fauces de la Muerte» (u ¢ rwop uvkn/ it zpavokrey)?®’ . Nosotros conocemos
bien pavyv como la «Colera de Dios», por [y ceda Sa-nir/7 X.83, manifestada
como el «rayo» (@appca), —«juUn gran terror! jUn rayo levantado!. Un rayo que
aquellos que lo comprehenden devienen inmortales» en Karna Yravieas 2%, Hay
otras escrituras en las que la célera de Dios debe ser aplacada por el sacrificio de un
cordero.

1.16 y 11.3; oe#=«// Como todo el mundo sabe, esta palabra no aparece en
ninguna otra parte; pero su traduccion por «cadena» 0 «guirnalda» parece ser
completamente satisfactoria. Sin embargo, algo mas de estudio de la palabra puede
probarse util. Las claves las proporcionan, oexea, flecha, y opape, guirnalda,
derivados de o ¢ ¢, y de su modificacion ocpag, en sus sentidos de «soltar» o «soltar
como una flecha», y de «girar, retorcer, o tejer» como una guirnalda. Lo que es
comun a o¢xay o¢=rxa depende de lo que es el significado més habitual de ¢ ¢, a

TAvpec taleo pelartioves e1dsu 1veooeD Ouvio auteu peiatio Ovacs & teunope o Ago
OLy1TLP, VOV TOVIT 1V ITCO AE0 AETEPVO AALOVIO OEYVVOVL PEL, TEO CEYVVOULU PATIOVELL.

8 Mo ryop pvxn/ic mpopvicrau (cf. Kaona Yraviead \.16) = uar—mpaoc ¢ erau en el verso
previo: donde ambos significan «liberado», es decir, que no vuelve a la tierra (una triste recompensa),
sino que cruza el umbral solar y que pasa a través de la puerta de oro para entrar en el Paraiso de
Yama y de capv \a; pues las «fauces de la Muerte» son una puerta abierta a la Vida para aquellos que
comprenden. Mopo pavva mitae. Mi traduccion de arriba nos dispensa de cualquier necesidad de
enmienda del texto.

La bienvenida del Padre al Hijo puede ser imaginada en las palabras de Sawivxya Yraviead
Bplinua Je N1.14.5, «Lo que td eres, yo soy, y lo que yo soy, U eres, entra» con su equivalente exacto
en P\ux, Marnvawx 1.3063, «Puesto que td eres yo, entra, oh mi mismo.

88 [y cedar Za-nir7X.83 identifica uaviv con capu o asi como con el @agpa, etc. Lo mismo
esta implicito en X.73.10 «El (Agni) sali6 de la Colera» (uavwop ty/iya), y en Tairripxya
Sa-mir/7V.1.5.9 y 6.1 donde «Cuando esté atado, Agni, como capv e, ataca al sacrificador... él le
desata... (y asi) distribuye la célera de capuv o que esté en él. Entonces vierte agua; las aguas son
pacificaciones; ciertamente, aplacado por las aguas, €l calma su inclemencia». Comparese todo este
examen con la originacién de la «llamarada desde la «obscuridad» en Boehme, Tnpss Mpivyiriso
XIV.69.75.
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saber, «liberar»; pues la flecha es eso que se libera del arco, y oe=x// es el
«producto» en el sentido en que o ¢ e>z es el acto de produccion®. Al mismo tiempo,
aunqgue las formas son superficialmente diferentes, oppa es sinonimo de ce=x/), y
la semantica de ambas palabras puede comprenderse facilmente en relacion con los
significados de opag, «retorcer» o «girar», y de valores similares aunque menos
usuales en o ¢ @. De hecho, los collares indios se hacian y todavia se hacen a menudo
de hilo de oro tejido. Por consiguiente, opapa y oe¢=k// implican ambas una
cadena, que puede ser una cadena de oro o de joyas, 0 una guirnalda de flores.

Ahora estamos en situacion de preguntarnos si el avexap(z// o#=x//de Karna
Yraviead 1.16 y el wirrauayx oe=«k// de 11.3 son realmente una y la misma
«cadena». Consideremos primero el Gltimo. No puede haber ninguna duda de qué
tipo de cadena es el que rechaza Naciketas. Representa manifiestamente
«cualesquiera deseos que en este mundo mortal son dificiles de obtener» (1.3),
bienes® que la Muerte ofrece a Naciketas, con sélo que se contenga de presionar por
su tercer don®’. cizzauayx significa hecho de, o de la naturaleza de la riqueza, la

8 Obsérvese que en tanto que «producto» no hay nada implicito en cuanto a si lo que se entiende
es una «propiedad» material o espiritual. EI «producto» puede ser ya sea de cosas fenoménicas, 0 ya
sea de un mantenimiento de ideas. En otras palabras, o¢=x// puede significar ya sea una riqueza
extrinseca o0 ya sea una riqueza intrinseca.

% De la misma manera que aprna, «propésito», es también «objeto», a la vez como causa
primera y como causa final, a saber, como deseo y cosa deseada, asi x/juc, «deseo», es también el
«bien» definido por Aristoteles (Etica I, cf. Santo Tomas, Zvuua Tneoloyiya 1.5.1¢) como «Todo lo
que los hombres desean»; asi pues, i/ //puede traducirse a menudo mejor por «bienes» que por
«deseos». Entonces tiene que hacerse una distincién particular entre los bienes particulares y los
bienes ultimos, o entre los deseos falsos y los deseos verdaderos, como en Xn/ véoywa Yraviead
VI111.3.1-2 y en Santo Tomas, 2vuua Tneoloyya 11.11.23.7c y 45.1 ad 1, (a saber, la distincion entre
Povou @epup Yy Povou gadovu y la distincion entre cary// kiu]y carwl] kiull]
avetmdn/ v/ En dltimo analisis, ésta es una distincion entre todos los bienes considerados como
particulares y el bien universal en el que existen y en el que pueden obtenerse todos los bienes
(oapalinrt, Kavertaxx Yraviead 1.3, etc.).

°L En nuestro texto, la tentacion de Naciketas por M e tyv, Yama, corresponde a la tentacion de
Mlpa. en 9 7raxa 1.63 (a saber, la soberania universal) y en 9/ /raxa 1.78 (a saber, las hijas de
Mlpa), y a San Mateo 4:8-9 «Todas estas cosas te daré si...», y a la tentacion por la «Serpiente» en
el Génesis. EL Tentador (ya sea el Amor o la Muerte, Satan o la Serpiente) es siempre uno y el mismo
Padre Titan a quien el Agni que procede abandona en /;/ ceda Xa-nir/] X.12.3-4, y el Tentado es
siempre el «Hombre» solar. Cuando el Sol de los Hombres y la Luz de los Mundos dice «Retrocede
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propiedad, los bienes, o las posesiones: éste es el significado que se muestra tan bien
en Benad pa)yaxe Yraviead 1.5.15, «El Si mismo espiritual (‘zuav) es el
cubo, los bienes (@:r7er) son la llanta (de la rueda del mundo, o de cualquier ser)®.
Por eso es por lo que, si alguien es afligido por una pérdida total (de la propiedad),
pero él mismo sobrevive, ellos solo dicen “El se ha liberado con la pérdida de una
llanta”». Benad palyaxe Yraviead 417 distingue ademés entre una «riqueza
humana» (u/vvea- wirrau, o V.1, uivacau wirraw)® y una «riqueza divina»
(oaima- mirroy) del Si mismo espiritual (//zuav), de las cuales la primera es lo que
se «obtiene por el ojo» (simbolo de la percepcién sensorial), y la segunda lo que es
«escuchado por el oido» (simbolo de la inteligencia, —zay ympvlori, «lo que
escucha», no sin referencia a la «#pv7»)*.

atras de mi, Satan», este «atras de mi» (uad-zay/7) es una relegacion de capv o a su lugar en el
Oeste. Airapeya Bolnua o V.2.3.1 «Yama tiene el dominio de toda la extension de la tierra; y el
que de afuera pide a Yama un lugar de ello...» corresponde a San Lucas 1V.6 «pues a mi me ha sido
entregado; y a quien quiero se lo doy». En el caso de la primera tentacion del Buddha por Mlpa
($Traxa 1.63), el rechazo por el Buddha de la Rueda Enjoyada (yaxxa paravayu), que es el simbolo
reconocido del poder temporal, equivale a decir «Mi reino no es de este mundo». ES en un sentido
muy diferente como el Buddha, lo mismo que Cristo, es a la vez rey (yaxpawapriv) y Profeta
(1otraua, Mappnua Niklya1.386).

El caracter virtualmente idéntico de las tres tentaciones, a saber, la del Buddha, la de Cristo, y la
de Naciketas, nos lleva a apoyar ademas el punto de vista de que la historia de Karna Yzavieas no
es tanto la historia de un «sacrificio humano» especifico como la historia de las relaciones del Hombre
Universal con la Muerte; o si queremos evitar esta conclusion, es manifiesto al menos que la relacién
de Naciketas con la Muerte en un «tipo» de la conquista de la Muerte por el Hombre Universal, en el
mismo sentido en que el sacrificio de Abraham es un «tipo» del sacrificio del Hijo del Hombre.

% Cf. la distincion de San Bernardo entre sooey zpomiu.

% M ivaoa- mitrau seria «conocimiento racional» en tanto que se distingue de los «principios
primeros», cf. Santo Tomas, Jvuua Tneoloyiya 11.11.1.180.1c «El poder apetitivo (es decir, x/ juc)
le mueve a uno a observar las cosas ya sea con los sentidos o ya sea con el intelecto, a veces por amor
de la cosa que se ve... a veces por el conocimiento mismo que uno adquiere por la observacién».
Karna Yraviead 1.27 proporciona un adecuado comentario: va @itreva tapra )xyo uavoeyo,
ooyl uane wirrtap adplkeua yer twl/?, «El hombre no ha de contentarse con los bienes;
¢podemos nosotros alcanzar los bienes, que te han visto a Ti («No solo de pan», —ni de «obras»
tampoco).

% Esto no es una depreciacion del ojo como tal, sino de las recogniciones sensacionales con
respecto a las recogniciones intelectuales. Su incidencia sobre la tendencia moderna a sustituir la
educacién «verbal» por una educacién «visual» es evidente. Por supuesto, por «educacion visual» se
entiende una transmision de informacion en los términos de lo que las cosas zapsyev, y nunca el uso
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En nuestra Yraviead, la Muerte es el yup//y Naciketas es el #p/ /make; la
distincion entre @irra y wirra en Benad jpa lyaxe Yraviead corresponde a la
distincion que nos proponemos reconocer, como la que hay entre c#=x//y c#=x//
en Karna Yraviead. Sin embargo, también hay una distincidn entre «escuchar» y
«escuchar». «El no es aprehendido con mucha escucha de la escritura» (va Banovvi’
spvrevas lafnya | Karna Yravieas 11.23): «Un hombre tiene ofdos, pero no la
ha escuchado (a ¢/ 7z, como en /[y ceder Za-niz/7X.125.5; a Aditi, como en Karna
Yraviead 11.7; a Sophia); pero a otro (sc. wa cma- weda) ella misma se le desvelax,
TaQvaau @l CAOPE, /7/ ceoa a-nit// X.71.4, prototipo de Karna Yraviead 11.23
aiw ¢ Jute tevo- owl ). Naciketas es precisamente ese tal «otro», —z@/ 5¢ ) vo
ﬂn(t//ﬂr VoY IKETA /ﬂpavgj, Karna Yravieaoll.9).

Y aun mas que esto, puede citarse un texto védico que proporciona un notable
paralelo del rechazo por Naciketas de la @irrauayx oe=x//de la Muerte: a saber,
el de /y ceda Tamiz 7 VII1.47.15, donde «la totalidad del suefio malo, ya sea un
collar (viexa) 0 una cadena de oro (opaga)» se consigna a Trita [ntya, que, como
un aspecto af ivrpa del Sol o de Agni, cf. Ahir Budhnya, puede identificarse
facilmente con capua (a quien, similarmente, se le hace el recipiente de las cosas
inauspiciosas) y con la Muerte; en /7/ ceoa Za-nir// 1.163.3 es explicita la
identificacion del Garafion Solar con Trita y Yama, «Yama eres td, oh Garafidn;
[Strya eres ta; Trita eres ti por operacion interior».

Asi pues, nuestra a@irrauayx oe=k// es la cadena o la serie de todos los
«bienes», ya sean materiales o mentales, considerados objetivamente como algo
contra el Si mismo espiritual; es decir, todas las «grandes posesiones» tales como
aquellas (y entre las cuales hay que incluir las virtudes morales) por cuyo amor el
hombre rico se apart6 apenado, —San Mateo X1X.20 sigs. y San Marcos X.20 sigs.,
«y se alejé entristecido, pues tenia grandes posesiones... “Cuéan dificil les seré a los

de simbolos visuales o una presentacion del arte tradicional que no trata de apariencias sino de
significados.
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que tienen riquezas entrar en el reino de Dios” (en nuestra Yraviead, “la casa de la
Muerte”, el Sol) ...Es més facil que un camello entre por el ojo de la aguja»™.

¢Qué es entonces la avexap(n/ oe=x//de Karna Yravieas|.6?. La sospecha
de que esta es otra cadena (o #=«//) viene dada por el hecho de que la Muerte se la
da a Naciketas como una prenda de honor, 0 como una insignia, es decir, como un
don libre, y de que nada en el contexto sugiere que el don se haga a modo de soborno
o de tentacién, ni tampoco se dice nada sobre un rechazo de este don, ni podemos ver
ninguna razon por la que Naciketas habria rechazado este don, aunque se trata de una
cadena de oro. Si «no es oro todo lo que reluce», de ello no se sigue que todo lo que
reluce no es nada sino «sucio lucro». El oro es el simbolo reconocido de la
inmortalidad en toda la tradicion védica y en otras tradiciones™; las guirnaldas las
tejen adecuadamente los Devas, los «inmortales»®’; ciertamente, nuestra

% Aqui sustituimos «el ojo de vve aguja» por «el ojo de Aa aguja» deliberadamente. El
«camello» es un tipo del cuerpo y del alma mas baja; el «ojo de la aguja» es el Sol, cf. P\ux,
Marnvawx 1.3055-3066 y Jayuvxya Yravieas Bplinuale 11.14.1-5. «No hay ninguna
esperanza de vida eterna por medio de la riqueza» (queraowa v Viklori @irrEva,
Benad palyaxa Yraviead 1.4.2). Casi todos los «valores culturales» de la civilizacién moderna
son «grandes posesiones».

% Explicitamente en /arararna Bp/nuale 1X.4.4.8, «el oro significa lo inmortal» (con
referencia a ¢/ ipacaveyt Za-nir/7 XVIIL5, «el Péjaro de las alas de oro»); y Tairripxya Za-nir//
V.1.10.3 «Agni es la Muerte y el oro es la inmortalidad».

%7 «Hay guirnaldas (viex’7 /) en el mundo de sacrificador» (Arnapwa ceda Za-nir/7V11.991). El
hecho de que nuestra interpretacion del avexap(ra ce=x'/es la correcta viene ratificado por la
redaccion de un texto budista descubierto después de que se hubiera escrito esto. Asi, en Mappnyua
N/ Jwe 1.387 encontramos «De la misma manera que uno podria tejer una guirnalda multiple
(wyitpap pl A, asi también en el Bhagvan (el Buddha) hay una plenitud de formas
(avexa—wma ))o), oh si, muchisimos centenares de formas (avexacara—wma ))o). ¢Quién puede negar
el laude (va @a)au xepiooar:) donde se debe el laude?». Cf. avekamap)au en Bnayawas
I'xz/7X1.14.

Puede observarse que @a ))o (sénscrito @ap )a) tiene una variedad de significados estrechamente
relacionados, por ejemplo, color, aspecto, esplendor, belleza, casta, rango, linaje, tipo, especie,
semejanza, propiedad (zv pg), cualidad, razén, causa y alabanza o laude, y que practicamente todos
estos significados estan presentes también en p(ze, al mismo tiempo que todos corresponden a
«forma, idea, especie, razon eterna, causa», etc. como estos términos se emplean en el ejemplarismo
escolastico. El significado de «alabanza» deriva del significado raiz de @wap ), «describir»; y puede
comprenderse facilmente que una «descripcion» de estos incontables «atributos» es un «laude». Las
«formas innumerables» que subsisten en una Unica «forma», o las «innumerables bellezas» que
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comprension es que la Muerte misma tomo la o #=«//de su propio cuello y la puso
en el de Naciketas®™. Si parafraseamos avexap(ra por @iswop(za, como es
completamente legitimo, comenzaremos a comprender qué tipo de cadena era ésta;
puesto que «omniforme» es una de las designaciones mas caracteristicas del
principio mas alto en toda la tradicion védica. La omniformidad es principalmente la
de Tooeoe 0 la de cetpa, y secundariamente la de Indra, la de Agni, y la de
Sowmite; es su idiosincrasia, su modo de ser muchos mientras siguen siendo uno,
como la Muerte en / azararna Bp/inua o X.5.2.16. El Espiritu (//zuav, el Sol en
/7/ ceoa Za-mit/71.115.1; la Luz de las Luces) se presta a todas las modalidades del
ser, como el agua se da a vasijas de todos los tamafios y figuras, y cada una acoge lo
que puede recibir. Asi, en /y ceda Za-niz/711.33.9.10, Rudra, a quien se describe en
los términos del Indra Solar (@appafinu, etc.), es multiforme (zvpvp(ra )y
«radiante con tocado de oro brillante», y se hace referencia especifica al «collar
omniforme y reverenciado» (viexa- wagpara- wiswap(rou) que él, el Arhat
(apnav) ®, lleva. Ciertamente, puede decirse que la «omniformidad» es el mejor de
los «ornamentos» divinos, si vemos que Unicamente de esta manera todos los
«dioses» pueden remitirse a Dios zgp e&yeAldevriau, que si no fuera a la vez
muchos (avexa) y el uno (exe) podria considerarse erréneamente como uno entre
los muchos. En tanto que multiplicidad integral (@i @ou sxau, /7 geoa Xa-nirl)
111.54.8) él es la (uayo wayivavo de todas y cada una de las wwayo wayivara, —
«la forma Unica que es la forma de muchas cosas diferentes» (Maestro Eckhart). Esta
es la doctrina del ejemplarismo, tanto védica como cristiana, pero aqui no podemos

subsisten en la «belleza» misma (cf. Xn/ véoywa Yraviead IV .15 examinado en mi Xovpye op avo
a wapailed to Aiovyoiwo ov the Beavtigvl, en Sovpv. Ipeatep Ivoia Xoy. vol. 11, p. 38) no
son otras tantas «posesiones», sino otras tantas «perfecciones».

% Quizés con las pertinentes palabras de Arnapoa ceda Sa-nir/7X.6.4 «Que esta joya tejida de
0ro (nipa )ya—cpay ayau pa i j, que imparte fe y sacrificio (yap oy, of. waparauen [y ceda
Za-nir/711.33.10) y grandeza (uanar), more en nuestra casa como un huésped» (y ¢ ne waocarv vo
rirnt | of. Karna Yravieas .9 aw!/ toxp y#ne ue> arirn . Como todo el mundo sabe, hasta el
presente dia el hind( enguirnalda a su huésped, no ciertamente con una tal guirnalda, a saber, una
«corona», como la que la Muerte otorga a sus Santos, sino en imitacion de ella, y porque «Nosotros
debemos hacer lo que los Devas hicieron».

% pna ) Benad Sew oo au e rarrmau aviisv | |y ceda Sa-nir) X.63.4; cf. los textos que
se citan a la cabeza de este articulo. Agni e Indra son preeminentemente los Arhats de /y geda
2a-nitll.



Librodot Sobre la traduccién A. K. Coomaraswamy

entrar en una exposicion mas completa'®, excepto para observar las alusiones en

nuestra Yroviead, V.9.y 12-13, ,0(72'&- p(ﬂa- ﬂparzp(ﬂo pafnval, exkao tarnl)
ocapwa-fntviap tui=> pxo Pan(vi- wo @idadn/ it kjullv, «Una y sola
Esencia espiritual de todos los seres, que viene al ser como la contraforma de todas y
cada una de las formas... el Uno de los muchos'®, que realiza sus deseos [de los
muchos]»*®. El don de la avexap(za-oe=k/7por la Muerte es una asimilacion de
Naciketas a la Muerte misma, una aceptaciéon, y equivale a decir, como en
Sauuivxya Yraviead Bplnua o 111.14.5, «Quien yo soy, td eres: Entrax.

1.26 rawa ve rya—yxte, «Tuyos sean la danza y el canto», adquiere una fuerza
extra si los referimos a Sayuivxye Bp/nua o 11.69.70, donde Ipog nott v la
Muerte estan conduciendo sacrificios opuestos, a saber, el del partido de
ITpae! ot consiste en laudes cantados, recitativos, y actos rituales (en una palabra,
el arte sacerdotal), y el del partido de la Muerte consiste en «lo que se canta al arpa, 0
se “danza”, o se hace sélo por vanidad» (en una palabra, el arte secular). Para un
examen mas extenso ver mi «Nature of “Folklore” and “Popular art”» en &. 9.
Myrn. 2oy., Bangalore, XXVII.

190 ver mi «Vedic Exemplarism», Hapmaps Sovpval op Aciary Srodiso L, 1936, pp. 44-64.

101 Maés bien que «uno en medio de muchos» como lo traduce Rawson. Cf. Aizapsya (pa lyaxa
11.3.8 (4) «En ello todos los Dioses subsisten en Unidad».

192 0 «que dispensa sus “bienes”», —cualesquiera que sean éstos. El Espiritu se presta a si mismo
indiferentemente a todas las modalidades del ser: «Yo soy el mismo en todos los seres; no hay para mi
ninguno odioso ni querido» (Brnayawad 'xt// 1X.29). La participacion de la esencia (//zu/jua-
aifnoya rlpayart w =4 lox ju, Maitpr Yraviead V1.26) da a las potencialidades individuales
la oportunidad de devenir lo que tienen en ellas devenir, y esta «creacion» es una parte necesaria del
«plan de redencion», porque en Gltimo andlisis toda persecucion de un bien es la persecucion del bien
universal («A Dios se le Ilama “bueno” porque Dios es eso por lo cual todas las cosas son»,
Dionysius, 4¢ dtw. Nou. IV.1; «No es por amor de ellas, sino por amor de la Esencia espiritual en
ellas, por lo que todas las cosas son ‘“queridas”», es decir, consideradas como «buenas»
(Be#nad palyaxa Yraviead 1145 y V.5, seguido casi al pie de la letra por Sa-yvrra Nik/iya
1.75 = Yo va 47). Pero si la esencia divina da a todas las cosas indiscriminadamente su ser, la manera
de su ser depende de si mismas y esta determinada por la virtud especifica que cada cosa «mama» de
la naturaleza divina, Natura naturans, Creatrix, Viraja en Atnapwa geda Za-nir/7V111.10.24 sigs., o,
como puede expresarse de otro modo, estd determinada por las causas mediatas (xkapuc) segin las
cuales «el destino esta en las causas creadas mismas» (Santo Tomas, Jvuua Tneoloyiya 1.116.2).
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No es necesario que digamos que ITpag. irott y la Muerte son uno y lo mismo
«mas alla del Halcén», pero aqui se les considera aff e£tpa 'y bajo dos aspectos
diferentes: de la misma manera que el Buddha y Ml Jpa son uno, pero considerados
en este mundo son necesariamente principios contrastados y en conflicto mutuo. El
Progenitor, el Despierto, es el Hijo, o Dios, el principio de la Vida, en tanto que se
distingue de la Muerte, el Durmiente, el Padre, o la Divinidad, el Acabador: la
Identidad Suprema de ambos, «cuya semejanza es a la vez de Vida y de Muerte» ( /7/
geoa Za-nir/) X.121.2), es lo que «unifica a unos y separa a otros» (Airapeya
lpa )waxa 111.2.3) y a lo que puede atribuirsele las palabras «Yo mato y yo hago
vivir» (Deuteronomio 32:39). La Luz y la Obscuridad, el Frio y el Calor (yn/ /wa-
rarav, 1.1, ver un analisis abajo) estan exteriormente en contraste, de la misma
manera que estan en contraste las artes sacerdotal y secular en Sayuvxya
Bplinua . Pero esto no significa que el arte sacerdotal y el arte secular carezcan de
analogia; por ejemplo, una analogia tal como la que ahora reconocemos que subsiste
entre las «cadenas (avexap(za y @irrauayx: «Toda misica es una representacion
terrenal de la musica que hay en el ritmo del mundo ideal» (Plotino, Ev/ iadac
V.9.11). «Tuyos sean la danza y el canto» puede tener un significado como lo dice
Naciketas para quien, en su «simplicidad», la «Muerte» es méas bien el
acontecimiento (zvvap petwv) que la persona (Merwv) «que no muere»
(| atararna Bplnua)a), pero otra significacion, a saber, una significacion
rapaul jprnikea, para el Comprehensor, ya swa- weda. Pues si el canto y la danza
son de la Muerte de una manera en este mundo, son igualmente suyos de otra manera
en el més alla, «en la sede de Yama, ese elevado “Dios-casa”, alli las flautas se tocan
para él, alli se le adorna con cantos». Haber renunciado al arte secular es haber
obtenido el arte sacerdotal, en el que el arte secular existe mas eminentemente'®; de
la misma manera que haber renunciado a la cadena @wirrauawx es también haber
obtenido la cadena avexap(za. En este sentido rawa vérya—yxre no es tanto
«Tuyos sean la danza y el canto» como «Tuyos son la danza y el canto»
esencialmente.

103 Cf. San Buenaventura, As psdvytiove aprivp ad tneotoyiau, Op. 4 en Ornspa Ouvia,
Florencia, 1891.
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SETYNAO cAAA

Al cierre del primer caAAx Naciketas ya ha hecho su eleccion y ha establecido su
posicion. Asi pues, es solo una cuestion de I6gica asumir que los versos siguientes,
11.1-13, los habla la Muerte misma, y que Naciketas solo interpela con su «Dilo»
(raw wada = Bp(ni vao raren 1.29 = Bplni ullerau en Svrra—Nin ira 346); el
resto del caAix, desde el verso 15 en adelante, consiste en la exposicion por la
Muerte de la doctrina del Brahman, doctrina que desarrolla desde la silaba
imperecedera O-. Esta interpretacion implicara una reversion del significado que se
da usualmente a las palabras ariop/ikex/y arwacpicex/en 11.3 y 11; esto se
examina més abajo. Por el momento asumiremos que ariop/ikex/en I1.3 no
significa «tu has renunciado», sino «td has obtenido», y examinaremos la aplicacion
de este significado en el contexto de todo el verso.

Observemos la construccidon de las dos primeras lineas de cada uno de los versos
1 a 4. No hay ningan problema excepto que en los versos 1, 2 y 4 nos encontramos
con dos cosas «muy diferentes» (8(pau mirapxre wie(yx); cosas que son, en los
dos primeros versos #pewac'™ y zpewao (a saber, el «més glorioso» y el «més
delectable» 0 «mas querido»), y en el cuarto @dw/ /'y awidy//(a saber, «ciencia» y
«nesciencia», es decir, conocimiento empirico o estimativo); en los versos 2y 4 ya
es disyuntivo e implica contraste. No estaria lejos de lo racional esperar una
construccion similar en el tercer verso. Veamos si podemos reconocerla.
ABmidnyliyav, «contemplando intensamente», corresponde a oca-rapxrya ®
aiwivaktr en el verso 2, que Rawson traduce muy acertadamente por «discriminar».
En cualquier caso, «/ju//v es el objeto tanto de afnidny/ wav como de

104 Con spewac (como en /;/ geoa Zo-mt// .38.4 spcyo mao/ vas yoapartt awapo;(l/j
aqui cf. #pxy #peu/)a en Airapewa Bolnua)a VL5, y &px en Sayuvxya Yravieas
Bplnua ) 1.20.8. Quizas la explicacion méas completa de +px (una tipica propiedad solar y regia) es
la que se da en / arazarna Bo/ muea Ja X1.4.3.1.

15 Es interesante comparar ca-rapxrya aqui con zapxre en la version de la historia de
Naciketas de ZTaurripxwa Bp/inua e, Rawson p. 214, linea 4 del texto. En ambos casos el sentido
literal es «rodear», «circumambular», y el significado Gltimo «considerar y comprender» (que sin
embargo no excluye el significado literal en Tairripxwa Bp/nua)a). El «kpuddna—ima» de
| a=kopa se ha examinado arriba.
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artiopliker [ Supongamos ahora que ye es disyuntivo también aqui, y que también
aqui hay un contraste que se traza entre dos cosas muy diferentes, a saber, zpiy/ /=
kY mpiwa—pni="® kulv, una distincién paralela a la que hay entre
oaryll] k7] («deseos verdaderos») y ocarw/l/ kil averevimdniivii/
(«deseos verdaderos encubiertos por lo que es falso») en Xn/ voéoywa Yraviead
VI111.3.1-2 donde, ademas, se dice que estos «deseos verdaderos» o «bienes reales»
han de ser obtenidos yendo «alli»; donde, ciertamente, uno va todos los dias, a saber,
al mundo de Brahma en el suefio profundo, pero sin encontrar el tesoro oculto,
debido justamente a que estd «retenido por la falsedad» (avereva ni
mpary(on s i, mientras que, per contra, «Uno que va desde aqui habiendo
encontrado ya al Espiritu (0 a su propia Esencia espiritual) y esos “deseos
verdaderos” (0 “bienes reales”), deviene un “Movedor a voluntad” en todos los

1% Un uso peyorativo semejante de 7z1wa—p (e puede observarse en A Jyurrapa Nix/ e 11.54 'y
Magpeno Nix! o 11.42.

197y esto «de lo cual uno es despojado por la falsedad» (el desorden, o la irregularidad o la falta
de forma) es precisamente la «casa de la Muerte», «Donde Yama, la Muerte, es el rey, el lugar de la
defensa del cielo, o donde el cielo se detiene» (warp/ /wapodnavau Siwa | /7 geda Xo-mitl]
1X.113.8), es decir, el Sol como en Xn/ woéoywa Yrnaviead VII.6.5 (diryau Aoxadw jpau
widve/ ju mparadavay uipoono [lwidve u, la «puerta» de San Mateo XXV.10 «y se cerrd la
puerta», y la «puerta del sol» egipcia. Es precisamente ante esta «Puerta de la Muerte»
(1 ¢ rwo—nvina, Karna Yraviead 1.11), la cavpau dwlpaus olpya—ua lbatoaus teva v
nap!] yaty de Maitpt Yraviead V1.30, la nipa )yal//gva 7l itpe Jex oaTyaoylImniTau UKo
de /&Iw:m//a Yraviead 15y Maitpt Yraviead V1.35, ante esta Entrada, o «umbral», donde
Naciketas, que todavia no es un Comprehensor (@idv /| @widwav) ha estado esperando durante tres
noches. El Guardian de esta Puerta es el Angel solar con la Espada Flamigera («la abertura esta toda
cubierta con rayos», Sawuivxya Yraviead Bol/ inua Jex 1.3.6), la Verdad (caryau naie/’ Scwatl’
Jayuvxya Yravieas B/ nua o 1.5.3), la Muerte (zleavv exapes waua olpya zplip rarya,
| #Jml oy Yravieas 16 y Maitpt Yraviead V1.35); el Guardian esta en guardia (azacesnavr
rreonart) pero no puede repeler a aquel en quien hay la misma Verdad (vess wad svau
arnacednst, Jaivxya Yraviead Bplnua)a 1.5.3). Nada podria ilustrar mejor la congruencia y
universalidad de estas formulas que las palabras de Nicolas de Cusa, A¢ wio. Agt, cap. I1X, «Es la
muralla del Paraiso donde TG moras, donde nadie puede entrar si no ha vencido a la Verdad que
guarda su puerta».

El significado de las «tres noches» y de la «ausencia» de la Muerte ya se ha explicado en una nota
previa.
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mundos»'®, Xn/ vsoywa Yravieas VIII.1.6. Similarmente, «No es por el deseo
(xjuwa) de los seres (como son en) si mismos por lo que los seres son queridos,
sino que es por el deseo del Espiritu por lo que los seres son queridos (zpzy: /)i )»,
Benad payaxa Yraviead 1145, Son innumerables los textos en los que ser
«poseedor de todos los deseos» y ser «sin deseo» son expresiones sinénimas**;
ciertamente, no puede darse ningun significado real a una u otra expresion en
solitario, puesto que es unicamente donde zodo es ya propio de uno, donde uno no

108 | a descripcion del liberado como «Movedor a voluntad» (x/ /7y jptv), que corresponde al
«saldran y entraran, y encontraran pradera» en San Juan X.9, aparece frecuentemente en las
Yravieads, y puede encontrarse también en /;/ geoa Za-nit//1X.113.9 watp/ Vo juau yopa )ay,
«donde hay mocion a voluntad», o en otras palabras, independencia de la mocion local. La mocion a
voluntad es una consecuencia necesaria de la deificacion («Quienquiera que esta unido al Sefior es un
espiritu», San Pablo, | Galatas V1.17; «Eso eres tU», Xn/ véoywa Yraviead V1.8.9-11) debido a que
sélo el Viento del Espiritu «se mueve como quiere» (yarn/’ wasau yopari, [y cede Sa-nirl
X.168.4). San Juan 111.8 «Entraran y saldrén, y encontraran pradera» corresponde a Tairripxya
Yraviead W.10.5 /= Adoki v kil ju/ vvx i juap(zy avooa-yapav, «va acé o alla en estos
mundos comiendo cualquier alimento que quiere y en cualquier forma que quiere». La descripcion
més detallada de esta Mocion a voluntad, que depende de un oau//on: habitual, aparece en
A lyorrapa Nix/ iy 1.254 sigs. Para un equivalente exacto en la doctrina china ver Chuang Tzu, cap.
XIX (Giles, 1889, p. 231).

19 ganto Tomas, Zvuua Tnsoloyiye, 11.2.7 «Pero al hombre no ha de amarsele por amor del
hombre, sino que en el hombre todo ha de ser amado por amor de Dios»; y 1.6.1 ad 1y 2 «Todas las
cosas, al desear su propia perfeccion, desean a Dios mismo» (en efecto, /v ouvi fovo, couuvu
Povou, oy. Asvo, osoidsparvp). Benad pa )waKa Yraviead 1145, y V5 va @/ aps
Aok Wiu kljullya Aok’ 7/ mowyl) Pnawavry, [tuavaorv kil ya Aokl / mowyl] Pnawavri
tienen un paralelo en Za-wvrra Nik/ya 1.75 (Yoava 47) donde al arrax/ o se le aprueba como el
que en el mundo «no encuentra nada mas querido que la Esencia espiritual» (va> miyarapau
arravl Kooyt ).

10 |gualmente en /}/ ceda S, Bplmualoos y Yrnavieodo, e.g. /)/ geoa Xa-nirl]
1X.113.10-11, /ararmarna Bplnua)e X.5.4.15, Benad palyaxe Yraviead IV.321, y
XnvSoywa Yravieas V2.6, Con [y ceda Sa-niz/71X.113.10-11 «Cuando son a la vez tanto
los deseos como la consumacion de los deseos, cuando los deseos del que desea son poseidos»
(warpa k) viklju'l > kljuaowa warplnt/7/ kju/7)) compérense las palabras de Traherne
«Cuyos anhelos mismos son placeres sin fin, Su vida en anhelos y gozos es infinita. Y ambos se
sienten como Su Delectacién Suprema», las de Witelo, Aif. e 1vreddiyevruo, XX «In quo... est
unio, delectatio est continua, et vita secundum se delectabilis est in eo», y las de Dante, /Tapadico
XXI1.64-67 «Alli cada deseo es perfecto, completo y maduro; sélo alli cada parte esta donde siempre
estuvo, pues ese alli no esta en el espacio ni tiene polos».
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puede considerar ni desear w/ /o (y es en este sentido como pavy xau son a menudo
intercambiables), y es Unicamente donde no hay vada Qve dsocap, donde uno vo

TVEDE dETEQP.

11.2: woya—xecu/ /ir. Antes de proceder a un examen de I1.11 explicaremos el
sentido de la segunda mitad de 11.2. De la misma manera que en la primera linea de
este medio verso se dice que el contemplativo (5r7xpa J) escoge entre dos cosas, asf
en la segunda linea podriamos esperar que se diga que el indolente (0 el «necio»)
escoge igualmente entre doo cosas. La version de Hume, basada en la asumicién de
que woya—xkesu/ /r significa vva cosa, dificilmente es gramatical; Rawson hace la
misma asumicién y produce una version mejor, en la que «prefiere lo delectable» se
comprende que implica «prefiere lo delectable a lo glorioso». Pero lo que se entiende
en nuestro texto es una eleccion entre «dos habitos muy diferentes»: es entre el woya
y el xesua que el indolente hace su eleccién, y se decide por el Gltimo™*. El hecho
de que ésta es la intencion real se comprendera inmediatamente si volvemos a
Tarrtipxya Za-nir//V.2.1.7: aqui ya se ha trazado una distincion entre aquellos
que por medio de la liturgia ganan este mundo, y aquellos que, zanqueando las
zancadas de cie v, ganan aquel mundo, y cémo continta el texto, «y es asi como las
mentes de algunos se establecen en el yoga (woye [Tvyl ol ju npap/ v ju uave )2
y las mentes de otros en la comodidad (xesus/] v/ o/ ju); y por consiguiente el
Errante (w/ iy mapa|= rapioplpaxa ) tiene dominio sobre el hombre de la
comodidad (kesuwaoya x&¢), y €s igualmente asi como el Errante se sienta sobre

1 De la misma manera que en Svrra—Nirlira 220, acaul Slpa—win pa—worrive, yinx
Ol paroot, auau] ya ovpfParo, «Diferentes y ampliamente divergentes son los habitos del
hogarefio casado y del hombre santo sin un “yo”».

Es completamente cierto que en la lengua vernacular moderna, woyaxesua es «medios de vida»,
0 «modo de vida», 0 «habito». Sin embargo, en nllAt xkneua es a menudo «paz» 0 «descanso» en un
sentido bueno (no en el de pereza), eg. 2vrra-Nww/ra 896, knsu Pniracoou
ama defnouuau, Y woyaknsua aparece con el mismo significado, e.g. Jvrra—Nuz/ 7t 79
wiamyaus yoyakneu iontmanavey, «energia que me lleva adelante hacia la paz». Pero en nuestro
texto, evidentemente se conserva la antigua distincion entre una vida contemplativa (analégicamente
«activa») y una vida activa (analégicamente «ociosa»); woyaxesu/ it = yoy Jy ya kesuljy ya.

12 «Para los hombres la mente es verdaderamente el medio de la esclavitud o de la liberacion»,
Maitpt Yraviead V1.34.
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(adnyawacar: ) el hombre de la comodidad (xesuyau)». Y asi en nuestro texto

el indolente prefiere la comodidad del hombre de hogar a la vida esforzada del
114
yoyx .

11.11: x/ jucow/ iz, la «obtencion del deseo». ¢Puede concebirse un couuvu
Povou otro que el Brahman, o considerar al Brahman como deficiente o necesitado
en algun aspecto? ¢Puede considerarse que el que deviene el Brahman sufra una
privacion en cualquier sentido que sea?. Lejos de esto, x/ juaow! /riu en nuestro texto
equivale a decir [tpov, pues «En plena posesion de todos los actos, de todos los
deseos (0 bienes)... éste es mi Espiritu, dentro del corazon, este verdadero Brahman;
el que tiene la verificacion (ason7)'™* de esto, a saber, que “Cuando yo parta de
aqui, yo seré enteramente EI”, para él no hay ninguna duda» (va @iyixioliort,

3 ASmimlioa, «sentarse ante la casa de una persona sin tomar alimento hasta que cesa de
oponerse o de negarse a una demanda (llamado cominmente “sentarse en dnap ) /)», M. Williamns,
Zavokpir Avytiovapy. El errante sin hogar es el sefior del sefior de la casa; pues xesuwe, de xeq,
«morar», es primariamente «el que tiene una casa» y secundariamente «el que vive en confort». Es de
gran interés observar que la vida contemplativa (considerada tan a menudo como una vida de
inaccidn) es aqui la vida realmente activa, y que la vida del hogarefio (a la que a menudo se le llama
una vida activa) es aqui la vida realmente ociosa. Esta es una manera de ver la «accion en la inaccion,
y la inaccion en la accion» (Bnayawad ['xz// IV.18). Pero no es solo la Gnica manera; pues es
necesario que no se asuma que lo que se entiende es que la vida «activa» es «mala» y que la vida
contemplativa es «buena» para todos los hombres. Lo que se entiende o la superioridad de la vida
«contemplativa» youo tad respecto a la vida «activa» youo rald; una superioridad que también se
asume en la doctrina cristiana, donde se encuentra implicita en la historia de Marta y Maria, y
explicita en Santo Toméas, Zvuua Tneoloyya 11.11.179-180. Se debe al hecho de que el hogarefio
indio esta persuadido de esto el que todavia trate al o7/0nv 0 woyiverrante, al cavvy/ ioivu «hombre
verdaderamente pobre», como su superior, y que quiera servir mas bien a aquellos que pueden ser
impostores que correr el riesgo de no servir a aquellos que son realmente lo que su vestidura
proclama.

Puede agregarse que la relacién entre el Errante y el Hogarefio es finalmente la que hay entre
Mitra y capv)a, 0 entre Naciketas y Yama: pues, precisamente, es Naciketas quien «se sienta sin
comer» a la puerta de la Muerte, y quien es verdaderamente un Snixeuv.

14 Con el pensamiento de nuestro texto se relaciona estrechamente Aizapsya Bplinualo
V.15, [T iro vieadwmapo pave, 1vépa l;(—;(apara/ oaknl, yapaioa, yopaioo> o-(pl//am//a
T yor Spsul/ )a,u, WO VO TAVOPAYATE Y opa=ed, yopoima, yopaimd.

U5 AssnL), «cierto», «verificado», como en /arazarna Bplnua e 11.3.1.29 «Cierta es la
encantacion (audible), cierto es el Espiritu».
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Xniwvoywa Yraviead I11.14.41%). Similarmente Xn/ véoywa Yravieas VIII.1.6
«El que parte de aqui, habiendo encontrado aqui al Espiritu y esos bienes verdaderos
(oary/ v k/ju/v), deviene un movedor a voluntad en todos los mundos». Nuestro
k! juaow/ it es ciertamente una designacion del (tpov, del Brahman inmortal,
«mas alla de quien no hay nada mas». La expresion va wiyixito/ —aori, «no queda
ninguna duda» es especialmente pertinente, en vista de Karna Yzavieas 1.20-21,
«Hay esta duda (@iyixizor7) sobre el hombre que parte... incluso los Devas
dudaban en este aspecto desde antafio»'’; es cierto que la cuestién en duda se
formula diferentemente en Karna Yzaviead (a saber, «ser 0 no ser, después de la
muerte»), pero en realidad no hay ninguna diferencia esencial, porque «ser 0 no ser»
y «ser 0 no ser en un estado de privacion» equivalen a la misma cosa. A modo de
comentario adicional s6lo podemos agregar que «Nosotros deseamos una cosa
mientras todavia no la poseemos. Cuando la tenemos, la amamos, y entonces el
deseo desaparece» (Maestro Eckhart 1.82), y preguntar y responder con Plux «Qué
es amor?. Lo sabrds cuando t( devengas Mi mismo»'® (Marnvawx, Lib. II,
Introduccion). Alli no hay ninguna distincion de «un adentro y un afuera»
(Benad palyaka Yraviead 1V.3.21): por consiguiente, no hay ninguna
distincion entre lo que uno desea y lo que uno tiene, ni entre lo que uno sabe y lo que
uno es.

118 Es porque todavia hay una duda (@iyixizor /) para él, por lo que Naciketas es va—yixiza/ v,
VO—YIKETAO.

W Karna Ymaviead 12021 y 29 wacuiv idau aiyikitoavi e two, war ol jurap e
uanart fp(ni vao rar tienen su paralelo exacto y sin duda son seguidos por Svrra—Niz/ ra 346
donde la pregunta dirigida al Buddha se formula como sigue, Xn:vol[ swa vo wiyixkiyynau, ,Bp(nz
uellrap. rapiviporray wedaya:. y 354 vifBliwt co? [1ov ca—vrlidi—ceco? watnl ] wyuvTro,
anv.

En Jvrra—Niz//ree 111.109 aparece una respuesta concluyente «Es una exageracion decir que
cuando el cuerpo del que ha destruido las salidas sucias ha sido cortado, él mismo es abatido y
destruido y que ya no es mas después de la muerte» (va ot zapay pepa Jagi). Es solo para lo que
es avarr/), para lo que «no hay ningtn mas alla» (v izrapau, 2ortra—Niz ra 111.118).

Es muy de desear un cotejo sistematico de pasajes paralelos de las Yrnovieads y de los
[Iiookao, a la vez desde el punto de vista de aquellos cuyos intereses son exegéticos, y de aquellos
cuyo interés primario esta en la historia literaria.

118 Esta es la respuesta a la cuestion del «Amor» como se planteaba en la Edad media, Yzpuu
noue varvpalditep dSidliyar Asvu TAvo Buvau oeustirovu?.
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[1.1 continuado: croua—uanad vpvy wau (sc. zadau), «El eminentemente
alabado caminar (zancada o paso)»™°. Con oroua—uanar comparese 11.15 capwe
@ed ] wato [uavavr, «eso que todos los Vedas glorifican», a saber, war radau>
Tar 1 fpawxut, «esa zancada... de la cual estoy a punto de hablarte», es decir, por
supuesto, el tercer don (7 ¢ rxwau wapay) de 1.19, el «dltimo paso» (of juzxap! ya)
sobre el que Naciketas pregunta cuando dice «dime eso» (Bo(n: vao rat, 1.29)'%.
Por esta vez, el estudioso dificilmente puede haber dejado de darse cuenta de que los
«tres dones» corresponden a las «tres zancadas» de cie u. Asi pues, con el tercer don
a Naciketas se le da la comprension del significado de «el fin del camino, el cual es
la zancada mas lejana de cie\v» (adnwavae/ rlpous> a8 wielo| reapauou
maday, 111.9), «el lugar de la zancada mas lejana del cie v de ancho paso, del Toro
de larga zancada» (vpvkpauacya wielo> atpas vpvyyacwa weela/
TOPOLOL TTAOQYL, / y geoa Xa-nir//1.154.6). Ciertamente, esto es el «fin ultimo»
(mapou i yarye) de V110, y, ciertamente, no es lo que puede considerarse que
Naciketas rechaza, sino mas bien como lo que Naciketas quiere conocer; pues como
lo expresan / arararna Bplnua e 1.9.3.10 y 20, «<Eso es la meta, eso es el soporte

119 Sobre el caracter solar de cie)u en /}/ geda Xa-nir/J ver Hopkins en Sovpval o¢ tne
Auepryav Optevrad Xoyiety 16, CXLVII.

120 para el paralelo budista (un coloquio entre ca=yxca y el Buddha) ver la cita de
Zurra—NizJra 346 en una nota previa.

De la misma manera que el Brahman es aqui el «tres veces nacido» (7# riwau wapay), asi en
Mv daxa Yravieas|1.2.12 el Brahman es «muy dotado» (@apiesnap).

S unaplya de Karna Yraviead 129 ( = zap/ e oy en Ipaskva Yravieas 110) puede
compararse con caurap/wa 'y zljp/wava en Yvrra—Niz/ /ra, donde el primero se usa para la
«vida futura» como aquello sobre lo cual puede haber un pensamiento deseoso, y el segundo para el
«cruce» 0 la «transicion» a un «mas alla» verdadero (Zvrra—Nur/7ra 1180 yauavo co nljpau
yauav ya taoul ] wlpllwave itr). En Za-worta Nkl ya N 217 uayyvrap! yavo es «cruzar la
muerte»; el verso en el que aparece el término se ha malinterpretado; en realidad representa una
antitesis del verso previo, y al decir que «El que vive un centenar de afios, cruza la muerte» (wo 7zt
wacoacarau pxwe oo ml payyvrep yavo), repite la doctrina de / arararna Bol inua o X.2.6.7
«ciertamente, quienquiera que vive un centenar de afios obtiene esa inmortalidad» (donde se asume
que en el término completo de la vida, todo lo que tenia que hacerse se habra hecho, y que uno
deviene asi x#zaxerya /| 0 en las palabras de los textos pali que se repiten tan a menudo x7xv//

QLTl, mooITaU Poanuayopiyall, KQToU Kapavxyall, VITopou, 1ttnat/ Wyl itt).
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(et ju yatiu, et/ ju mpartieon/ ), ahora él se mueve con el Sol (y ya no bajo el
Sol)»'4,

11.11 continuado: efinawau n poau = affnayou tirtxpeatr/ i wl pau en 11.2,
es decir, cmapye Aoke (yatpa) va fnayou kil jyavior, 1.12, «el lugar del no
temor, alcanzado por aquellos que cruzan, en el mundo del cielo (donde) no hay
ningdn temor», y como continla el texto «alli tu no eres», es decir, la Muerte como
Naciketas la concibe al comienzo, zovap u ¢ rwv ?2. No puede haber ninguna duda
sobre el significado del «no temor». Haber pasado mas alla del temor es haber
pasado més alld de toda otreidad, es haber encontrado la adwairau: pues
«Ciertamente, es solo de otro (que uno mismo) de donde surge el temor» (d@irxy/ /S
war fnayeu Pnawar, Benad palyaxe Yravieas 1.4.2), y «Cuando
verdaderamente uno encuentra el soporte “no temor” (afnayau rpartieon/ vi) en
esto que es invisible, despirado, inexplicable, sin lugar (avilayave)'®, svrovyeo
es que ha alcanzado el “no temor”» (Taurripxya Yravieas 11.7)4. Si las Personas

2 Aoyaiw! iw ¢ tau aveawaprare. Esta es la razon de ser de todos los «giros en el sentido del
sol» (nmpadaxel it, mpacalawy— o e 7).

122 por supuesto, Naciketas, que todavia no es un Comprehensor, concibe a la Muerte, no «como
él es alli», sino «como él es muchos en sus hijos» (/ arazarna Bp/ inuea o X.5.2.16) y como la causa
de la muerte natural (/azararna Bp/muale X.5.2.13). La distincién entre zovep uezyv 'y
M e 1tyu mismo, es decir, entre la muerte como «enemigo» y la Muerte como «amigo» se muestra
claramente en Be nad pa lyaxa Yravieas|.2.7 donde la conquista de la primera es en unién con la
segunda: a saber, en unién con esa Muerte «que no muere», «la Persona en aquel Sol» (/ arazarna
Bplinua o X.5.2.3) que, aunque Naciketas todavia no conoce, es esa misma Persona Gltima de quien
se habla en I11.11 «mas alla de quien no hay nada, que es el poste de la meta y el fin Gltimo»
(rvpvel v va mapou kil jyit, ol k/jeonl] ol irapl] yart }j, —1Ia persona de / &/ lmloya Yraviead
16, acav mupvea | ool nau acut, «Aquella Persona, yo».

La misma distincion se traza sutilmente en /arararna Bp/nua)a X.5.2.17 «;Esta la Muerte
cerca 0 esta lejos?. A la vez cerca y lejos; pues en tanto que esta aqui en la tierra en el cuerpo esta
cerca, y en tanto que es Ese Uno en aquel mundo, esta lejos». Es «en tanto que esta aqui en la tierra en
el cuerpo» (como una «infeccién», cf. Sauuvxya Yravieas Bp/nua e IV.9 etc.) por lo que
Naciketas dice acertadamente del Mas Alla que «Tu no estas alli».

123 Sobre la inlocalizabilidad de Dios, ver el examen de 11.25.

124 Cf. ademas Arnapwa ceda Sa-nit/) X.8.44 tau swa wiSwl v va Bifn ya ueTtyop
[Tl vey Snxpau apapau woa! vau (<El que conoce a ese Espiritu contemplativo, incorruptible y
siempre joven, no tiene ninglin temor de la muerte»); Tairripxwa Yravieads 1.9 [vavéau
Bpanua o wiswl v va fifinert kasyave (<El que conoce la beatitud en el Brahman no tiene temor
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separadas (Agni, S\pya, Indra, cCyv, y la Muerte misma) realizan sus funciones
«en el temor de El, del Brahman» (Katna Yravieads 1.3y Tairtipxyo Yraviead
11.8.1), esto pertenece a su Personalidad separada, y no a su ser en El, en Quien, el
Imperecedero (axeapc) «son todos los Devas en uno combinado» (Airapsya
lpa )waxa 11.3.8). El profesor Rawson (p. 89) esta perfectamente acertado al
identificar nuestro zparieon// con eso que se alcanza con la tercera zancada de
cie\v en / arararna Bolnua e 1.9.3.10 y 202, Pero lo que se alcanza asf no es el
Eliseo sub-solar, que estd todavia en el poder de la Muerte, sino la beatitud de
aquellos que han hecho su cruce final (o/ juzap/ wa, Katna Yraviead 1.29) y que
han «entrado por la puerta» (7zep oorivu, San Juan 10:1 = olpya—swl pe e,
Mv)daka Yravieas 1.2.11)*?® adentro del Padre, la Persona Inmortal (San Juan
10:7y 9y 14:6 y Mv )oaxa Yravieas|.2.11). Este «cielo» adentro del cual se entra
por la Puerta del Sol esta «mas alld del halcon» (wwou vrapi—*yevau coapyau
Aokau, Jouuivxwa Bplnue)a 111.269), es el Empireo «donde no brilla ningun
Sol» (Karna Yraviead V.15), «la bdveda aparte de la afliccion» (vikau

ausorxay)?’ que no se alcanza por las veintiuna silabas*?® del canto del Spav,

de nada», cf. «<El amor perfecto arroja el temor»); Ilpa®va Yraviead .10 erar au ¢ tau affnayou
srart mapliya oy, stacu v va ruvap [wapravre (<Ese Sol es lo inmortal, eso es el cruce a donde
hay “no temor”, desde alli no hay ninguna vuelta atrds de nuevo»). La condicion del «no temor», ya
sea de la muerte o de lo que quiera que sea, jamas se refiere, ni podria referirse, a ningun otro estado
ni a ningln estado menor que el cvpuvy Bovou o la ldentidad Suprema. Por consiguiente, el uso del
término «no temor» en nuestro verso es el argumento mas poderoso posible para una referencia de su
totalidad a un «fin Gltimo» que si Naciketas hubiera «rechazado», habria sido ciertamente un «necio.

125 Cf. Mauzpr Yravieas\V1.35 Anliw ¢ v caryadnapul v wie Jowe.

126 Obsérvese oorivu en San Juan 10:1 = pvknau en /& w oya Yraviead 15, Mv )oaka
Yraviead VI.30 y Karna Yraviead 1.11 y 111.16; ambos son «entrada». Para uuvxna como
«entrada» de una ciudad, a la que se accede por un puente (ca-kpaua) cf. Aptnas/iotpa ll, cap. 21.
Es en este sentido como «la Boca recibe» (uvkna onarre) al Comprehensor, Sauyuivxya
Yraviead Bp/ nua ) 111.33.8 (malinterpretado por Oertel, $ovpval op tne Auspiyav Opievra
Zoyiety XV1.193).

27 Hermenéuticamente, va—axau, «sin carencia de ningin deseo» (cf. Taurripxya Sa-niz/
V.3.7.1), —va nlloya kasyave kjuol [viirto fnawart ya swou weda, Sayuivxya Yraviead
Bplinua o W.33.8, —k/ juacw/ nti en nuestro texto, y cf. 11.16 axeapau ¢/l tw/ yo was
yynortt taoya, Tat.

128 Que corresponden a los veintitin mundos, o estados del ser, en el cosmos, a saber, los doce
meses, las cuatro estaciones, los tres mundos, y el Sol, Arzapsya Bo/ inua o V.1.10.3. <El que brilla



Librodot Sobre la traduccién A. K. Coomaraswamy

sino con una vigésimo segunda (d@/ /mi-seva moapaul o oty lp payari,
Xniwvdoywa Yraviead 11.10.5), que sélo ha de «conocer» «el que esta cualificado
para pasar a través del medio de este Sol» (ka erau [ditwou apnari
oouayairvu? Koo tad weoa wor 7rap5>f§lrz//ay? Sayuivxya Yraviead
Bplnua e 1.6.1'y 4)*#. Es ese «estado de gloria» que, como dice Santo Tomés, «no
estd bajo el sol» (Zvuua Tneoloyiya 1l Supp. 91.1 y 1, cf. 1.103.5 y 1).
Finalmente, si nuestro «soporte» es el «soporte del mundo» (payara | mpariesn.))
¢qué otro soporte puede ser éste sino el del Brahman, el Soplo*®® «en quien la
totalidad del mundo procede y se retira» (Karna Yrzaviead 1V.2), el Brahman
ualtimo, fundado en cuyo poder «la totalidad del mundo brilla resplandeciente»
(Mv )daxa Yravieas 111.2.1), o que «el soporte que es la posesion del mundo
infinito que tiene su sede en el lugar secreto» (Karna Yraviead1.14)?.

1111 continuado: arwaop/ kex/ No parece necesitarse que se demuestre con
gran amplitud que I1.11 describe un cvuuvu Povou que Naciketas no puede
considerarse que haya «rechazado». Queda demostrar que arwaop/ikex/aqui y
ariop/ikex/en 11.3 no significan «Ta has rechazado». A7z no presenta ninguna
dificultad; es bien sabido que az: es un prefijo intensivo, como en Sawuivxya
Yraviead Bp/nua)a 1.3.5 ariuvyyare <El esté enteramente liberado»; a7 tiene
precisamente el efecto del latin cozep, y no cambia el valor esencial de las raices a
las que estd afijado. 2'e ¢ es «liberar», «soltar», 0 «emanar», zaocouyu, y en este
Gltimo sentido «hacer» (/arararna Bo/nuale W.246 @x)au> céesa’]
«producir un arpa», X1.1.6.9 #/izu/ vou @/ acexer, «Yo he hecho el mal»,
Benad palyaxae Yraviead IV.3.10 cepars, oo ni kapt'), «El produce por si
mismo, él es ciertamente el creador»), y también «adquirir» u «obtener» (Mavv

alli (el Sol) es sin duda la Muerte (M ¢ zywv): aquellos de sus hijos que estan debajo son mortales
(upryavre), pero aquellos que estdn mas alla de él, los Devas, por ello mismo son inmortales»
(/ aramarna Bp/ nua e 11.3.3.7).

9 Kao tad weda? Kao> pad-avya | «.Quién sino yo?», Karna Yraviead 11.21. Todo lo
gue la Muerte ensefia a Naciketas, que mientras es discipulo suyo todavia no lo «sabe», es una
respuesta a la pregunta «;Qué es la Muerte?», y podria resumirse asi, «T0 lo sabras cuando devengas
Mi mismo».

130 E| Brahman, el Axeapa, representado similarmente por el «Soplo» en Aizapeya (pa lyaka
11.3.8 (5).
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VII1.140, @ ¢#56nau o ¢ pst, <El se interesa»); si o#¢ es «soltar», esto no es en el
sentido de «abandonar», sino mas bien como uno «saca» 0 «pone en marcha» lo que
habfa sido una propiedad latente en el sujeto o del sujeto™. En este sentido, o ¢ ey,
que a menudo se traduce por «creacidon» (del mundo), zaocoiu, es precisamente lo
que Santo Tomas describe como la «la emanacion de todos los seres desde la causa
universal, que es Dios... la emanacion de todos los seres, desde el no ser que es
nada» (Zvuua Tneoloyiya 1.45.1.1)*2. Por una parte, una tal emanacién no priva

131 Es en este sentido como uno «da rienda suelta» a las noticias. El hecho de dar rienda suelta es
siempre desde la potencialidad al acto, y siempre para la ventaja del sujeto. Los actos del que «da
rienda suelta» (o#@ari) a una cosa y del que «tira o se deshace» (rwapar:) de una cosa son muy
diferentes. Puede citarse un paralelo notable a o#¢ en este sentido de «dar efecto a» o de «reducir a
acto» en Witelo, De intelligentiis, XVIII, EE vviove notevrias aytimas you eécuniapt, ad Qvod
ot opoivara, pelivlvitip dedeytario, 1v Qua ot mita yoyvitiwa, donde el k juaocy inrius
arwaop! kex [de nuestro texto corresponde exactamente a la pedivAvirup Seisyrario de Witelo, o
como la Muerte misma habria dicho « 7¢ psliyra sot dsleyrario.

32 A pesar del uso de «emanatio» por Santo Tomés (loc. cit.) se ha hecho la objecién de que
o ¢ e cOMO emanacién implica la existencia de una «materialidad» en Dios. Nosotros sélo podemos
decir que es con el Espiritu como la persona llena estos mundos, dividiéndose a si mismo (Maizp:
Yraviead V1.26), y que es por su conocimiento de si mismo como Brahma es este Todo
(Be#nad palyaka Yravieas 1.4.10); asi pues, no es una emanacion de «materia», sino de «hijos»
(npayp!’| macouyi), de manera que «El es uno como es en si mismo, y muchos como es en sus hijos»
(/ arararna Bo/ nua)a X.5.2.16). Ciertamente, en muchos contextos podria ser preferible traducir
o#eor pOr «expresion», mas bien que por «emanacion» (en cualquier caso, «creacion» es
enteramente inapropiado): es decir, por «expresion» como emplea este término San Buenaventura
para denotar lo que es al mismo tiempo una «concepcién» y un «irradiar luminoso». De hecho, éstas
son imagenes que recurren una y otra vez en nuestros textos, donde nos encontramos muy a menudo
con la frase mpap// ao ¢ pate, «la progenie expresada»; con la nocién de una produccion por uavao
como padre y @y como madre, cf. también Sauivxya Yravieas Bp/ nua e 11.9.10 donde a los
«rayos» del «Sol» se les llama sus «hijos». Las palabras de San Buenaventura «Pues todas las razones
eternas son concebidas enteramente en el vestibulo (1v @vi@wa = wovav) o en la matriz (vrgpo =
paonape) de la sabiduria eterna» (/v Helasu, coll. 20, n. 5) repiten muchas de las formulaciones
ontoldgicas mas caracteristicas de la tradicion védica, y si aparecen en un contexto indio se las califica
como «tantricas» (cf. mi «La doctrine tantrique de la Bi-Unité divine» en //rvdso Tpaditiovelleo,
42, 289-301, 1937). Para el «expresionismo» de San Buenaventura ver Bissen, A//sécurlapioue
dimiv oglov Zaivr Bovawevrupa, 1929, p. 93.

De hecho, el problema de una «materialidad» de Dios no se plantea. Por una parte, es evidente
que, debido a su infinitud, (equavrarwa) todas las cosas estan en algun sentido en Dios: en este
sentido las razones de todas las cosas «materiales» deben estar en él. Por otra parte, el sanscrito no
tiene ninguna palabra para «materia» en el sentido de «realidad concreta»: para «eso que llena el
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de nada al sujeto (Arnapma ceda Sa-nit/l X.8.29; Benad pa yaka Yraviead
V.1), pues, antes al contrario, el arte permanece en el artista; y por otra, eso que asi
se emana es para el uso y ventaja del sujeto que lo emana, por ejemplo,
ol jyawi-#a Bpnue)a V.63 @l you wyacpepara = Benad pa)yaka
Yraviead V4.2 cipiyou caceps, Y |ararnarna Bplinua)e 1V.6.9.24 donde
@ yau w@ioepspav es simplemente lo inverso de @/ jyou waua | «retener la
voz»™. Asi pues, el valor basico de o#¢ es «reducir de la potencialidad al acto»,
«pronunciar», «expresar», «realizar» y «hacer efectivo». Cuando se trata realmente
de abandono, se emplea la forma vro e, e.g. /arararna Bolnua o 1X.5.1.12
viosppa  (averay), Benad palyaxa Yraviead INV.3.35 vroappar
(#apxpag), y Nala X.29 vroepwa (Bnljpw/ju); pero en Sauuivxya Bplinua o
111.235 vSac ¢ pata (ras(v) es meramente «soltado». No hay muchas apariciones
de arice@: la més notable es en Benad payaxa Yravieas |.4.6, fpanua)o
[Trice oot | way ynpeyaco Sswl v acepara, <Esta fue la siper emanacion del
Brahman, (a saber), que emand a las divinidades méas gloriosas», donde la fuerza
intensiva de a1z es evidente, y donde no se implica ningtin otro cambio en el valor de

oee; en el texto correspondiente de /arazarna Bpnua)a X1.2.3.3, donde no

espacio de tal manera que puede concebirse y/o sentirse, el sénscrito tiene sélo v/ jua—p(ze, a saber,
«nombre» (idea, especie, forma sustancial) y «fendmeno» (aspecto perceptual, forma accidental), o en
otras palabras lo «inteligible» y lo «sensible». «Hasta donde hay “nombre y fendmeno”, hasta alli se
extiende este universo» (/ arazarna Bp/ nua o X1.2.3.3); es por medio de éstos como el Brahman
se manifiesta, y el mundo es asi una teofania (/dsu, 5). Es cierto que el sanscrito u//zp/7 (medida) y
(vip) u/7)e —(medido) son los equivalentes etimolgicos de «materia» y «material», y que estos
términos denotan todo lo que pertenece al reino de la cantidad continua; pero lo que es «medido» asi
(por el Sol, cf. el «Antiguo de los Dias» de Blake) no es la «materia» del fisico, ni siquiera en su
forma mental, sino las posibilidades de manifestacién que son inherentes al Espiritu, —«inherentes»,
es decir, en el mismo sentido en que el tiempo es inherente a la eternidad, la elocuencia al silencio, o
el espacio mensurable al espacio que no puede atravesarse. M/ /zp// estdé mucho mas cerca de la
«especie» escoldstica, caracterizada por el nimero, que de la uargpia considerada como una masa.
Puede agregarse que el concepto platénico y neoplaténico de «medida» (uezpov) esta de acuerdo con
el indio: lo «inmedido» es eso que todavia no ha sido definido, o que es futuro; lo «medido» es el
contenido definido o finito del cosmos ordenado; lo «inmensurable» es lo infinito, que es la fuente
igualmente de lo indefinido y de lo finito, y que permanece inafectado por la definicién de lo que en
su caso es definible.

33 Incluso en / arararna Bolnua o 1.3.9.23 arna mparou wio ¢ pars, <Entonces él ysoa de
la operacion» (sacrificio), pues @io¢pare no significa «rechaza», sino solo «termina con», en el
mismo sentido en que un hombre «termina con» la Misa cuando se ha completado el oficio.
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hay ninglin «#peyaca b, s6lo se usa o # g, sin prefijo. El Gnico otro uso de aric#¢
gue yo conozco estd en Kaveirtaxx Yraviead 1.2, tau ario ¢ pares, <El (la Luna)
le deja partir libremente», es decir, le permite entrar por la Puerta de la Luna al cielo
libre; de la misma manera que nosotros podriamos hablar de San Pedro admitiendo
un alma al cielo, o de un examinador «que pasa» a un estudiante; aqui nadie renuncia
a nada, a no ser, ciertamente, que consideremos que el «examinador» renuncia a su
derecho de «suspenders» al estudiante, lo cual no estd mas dentro de su competencia
que lo que esta dentro del poder del Sol echar atras al que da la respuesta acertada
(vasse wad evau anacedner, Jayuvxwa Yravieas Bplnua)e 15.3). El
afini—ari—c¢@ doblemente intensificado que se emplea en Arnapwa ceda
Za-nir// X.5.15 = XVI.1.5, es también «dejar pasar», de afny—ari—uvyware en
Sauvxya Yraviead Bp/inua e 1.30.4. Por consiguiente, puede decirse que hacer
de ariop/ikex/y de aryacp ikex/en nuestra Yroviead «Td has renunciado» es
forzar y distorsionar los significados normales de o# ¢, ya sea con o sin el prefijo
intensivo azz. Y tampoco encontraremos nada en nuestro texto que nos compela a
forzar o a distorsionar los valores esenciales de o ¢ ¢ de esta manera. No obstante, si
| a=kapa lo hace, de debe a las mismas razones por las que cambia enteramente el
significado de Karna Yrzaviead V1.4; puesto que estd interesado Gnicamente en el
Retorno (vi@err, vifnawma, afnawd), | a=kapo ignora deliberadamente la
procesion divina (zpaw ¢ 71, mpafname, wifnawa),y para él el akeapa no es
meramente el «Inagotable», sino méas bien el «Pleroma No Fluente» o el «Pleroma
No Procedente», 7Z'(p Jop ampawapriv, Xnivéoywa Yravieas 11.12.7*%°. Es
desde este mismo punto de vista como el Maestro Eckhart dice que «En el
nacimiento del Hijo todas las criaturas salieron a la vida y al ser, y de aqui que todas
las cosas son imaginadas vivas en el Hijo. Cuando el alma vuelve de nuevo adentro,

134 Los traductores de los textos nJAt comprenden erréneamente @ifnawme; @ifn( es lo mismo
que gipayv, «nacer distributivamente», como en Arnapwa ¢eda Za-nmir/) X.8.13. cifnawa €s
«omnipresencia», es decir, un «devenir» 0 «nacimiento» universal en tanto que distinto de un
«devenir» 0 «nacimiento» individual.

135 Quizas la mejor explicacion del término bien conocido Akeapo (= Brahman) es la que se
encuentra en Sauivxya Yraviead Bp/inua o 1.43.8 «¢A quién reverencias?. Al Axeapa. {COMo
entiendes el “Axeapa”?. Es “Axeapa” porque aunque fluye (keapar) no se agota (va xexyare)».
El Brahman es la Fons Vitae inagotable, el «manantial inagotable» (a@arau> avoraxeirau, [y
ceda Sa-mqir// X.1015), el Plenum (zvploy) de Arnapwa ceda Sa-mirl) X829 y
Benad palyaxa Yravieas|.s.



Librodot Sobre la traduccién A. K. Coomaraswamy

pierde al Hijo... el alma tiene que morir a toda actividad connotada por la naturaleza
divina si ha de entrar en la esencia divina donde Dios es enteramente sin actividad»,
(1.275-6)*%°. Este es el «lltimo paso» (/Tapauau radayi), ciertamente en el sentido
de que en adelante, como lo expresa P\pix, se debe «caminar sin pies»; pero ni para
el Vedanta ni para el Maestro Eckhart se trata de toda la historia. Estar unificado con
la Muerte (lo cual es la misma cosa que haber «conquistado a la muerte recurrente»)
es participar en todas las actividades de la Muerte asi como en su «no actividad». Las
«aguas inmutables» de capv \o. no son sélo sin mocién, sino también la Fuente de la
Vida y el manantial siempre fluente de los Rios de la Vida (ctvén (viju vrosawae,
[y cedae Zaniri7V111.41-2); su «quietud» o inmutabilidad consiste en esto, a saber,
que al manar, no disminuyen. «Esta es la sorprendente paradoja, oh hombres, qué
aungue los rios corren, las aguas estan quietas» (yapavr: wav vadyaoc tactnvp
Le | /7/ ceoa Xa-mur// V.47.5). El Si mismo (//zuav) «aparte de cualquier
vislumbre de un “esto” o un “eso” o un “asi” distintivo» ( a=kapa,
Saltuavip(za o 112, of. Sa-yorra Nik/ya 1,140 y Mappnya Nixlye 11.39
viirapou trrnat/ ylre) es también el Si mismo que vivifica y el Sol de todas las
cosas ( /y ceda Tamiz/71.115.1), adentro del cual se entra «en alas de alegria y
felicidad» (7airripxya Yravieao 11.5, cf. mi «Two Vedantic Hymns», Buiieriv
o tne Xynood op Opievrad avd Agpryav Ztvdiso VI, p. 96, nota 3). Si el Hijo
retorna al Padre, el Padre esta deviniendo siempre el Hijo**’. La trascendencia de la
talidad no es una privacion, sino una «omni-obtencion» (capw@/ /zr1), a saber, el
cumplimiento de todos los deseos y la realizacion de todas las potencialidades, y de
este «todo» nosotros no podemos excluir los de la manifestacion formal. Como lo
expresa San Pablo, «quienquiera que esta unido a Dios es un espiritu»; y el Espiritu
sopla como quiere, yapar warn iwasau ( [y cedo Za-nir71.168.4). Es con esta
voluntad con la que la voluntad del Comprehensor es uno, cuando dice en /;/ geoa
Za-nit//V.46.1 «Como un caballo que comprende, me unzo a mi mismo al poste

136 Esto viene en respuesta a la pregunta, «;Cémo puede haber muerte en el que dice de si mismo
que él es la vida?». «Sin actividad» es awpara, arpawapriv; €S COMO @P/ TWa, yAKPABAPTLY,
patrniy, Y en este sentido como la «actividad divina» del Maestro Eckhart, como Dios procede. El
punto del texto citado es que para conocer-Le como «descanso eterno, trabajo eterno», se debe haber
cruzado desde la operacién al descanso: aquel cuyo conocimiento es solo de Mitra no conoce a
capv o, pero aguel que vuelve a capu o a través de Mitra posee a Mitpamapv o a la vez.

3" De aqui la designacién de Agni como Tavlvaniit, «su propio nieto», y en la costumbre
humana analoga, la transmisién de los nombres de abuelo a nieto.
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(del carro), y eso de lo que tiro, eso transporta y da ayuda, y yo no elijo entre un ser
soltado de €l y un volver a él de nuevo. Qué el sabio conductor me guie rectamente».
| px K #e)o dice de si mismo, «No hay nada en los Tres Mundos, oh T ptna., que
me quede por hacer (kapramwau)™®, ni nada no obtenido que me quede por
obtener, y sin embargo yo estoy en acto» (@apra swa ya kepua ), Bnayawad
Ix7/7111.22). Asi pues, no es con «actividad s6lo», ni tampoco con «inactividad»
como K # e\, puede ser imitado: sélo «El que ve la inaccién en la accién, y la accion
en la inaccidn, estd enteramente en acto» (x ¢ rova—kapua—«x ¢ 1, Bnayawad I'xt/]
IV.18 = xeraxertya/ Atapsya lpalyaxa W5y Maitpr Yravieas 1.1; y
Sa-worra Niklya 1140 karauxapa )xyou> afBnallact). De la misma
manera puede decirse, y de hecho lo dice el /zrax/ juawy, tuax juou ax juou de
Benad pa)yaxa Yravieas \V.3.21, que «Aquel cuyo deseo, o amor, es el
Espiritu, a la vez tiene su deseo y es sin deseo, y encuentra cumplimiento del deseo
en no desear».

Se ha mostrado suficientemente que las cosas que Naciketas se supone que ha
abandonado no son esas cosas que abandona un Comprehensor. De hecho, no son las
«cosas» lo que abandona, sino solo las apariencias falsas; de la misma manera que
uno abandona la nocién de «cuerda» cuando se ha diagnosticado una serpiente™®, asi

138 Més plenamente en Bnayawas I'xt/ /W.17-18. Kl pyau va midyars, y v or kaprawyo
porque en él no hay ninguna potencialidad (x#zy//) que no haya sido reducida a acto (x ¢ rau): y
vailoa taoyo KeTevijpTtno VK¢ teva Porque capa@o—oa-otoon jptna / y como gapo\a en / 4
ceda Za-nirii1.25.11 afini madkwart ke tove Wi ya kepral )= 1.164.20 avya [afni ylkerrt.

Por otra parte, cuando la Deidad se considera (v zpivyizio, y como procediendo, ax ¢/ jprna
como en Maitpi Yraviead 11.6, hay siempre «esas cosas que Dios debe querer necesariamente»
(Santo Tomas, Zvuua Tneoloyiya 1.45.2¢.), es decir, mep veysooiratsy vpallifilirario (y no
nep veysoourareu yoaytiovio, of. Bnayawas Ixt) WA8b va ylowa capwa—fin(rsev
Kaskylooptna—oyan jspoya J. De aqui que en /}/ geoa Xa-nir/71.165.9 wiivi kapirey!] k¢ )Um;
IV.18.2 pan(vi e axet) kapravi, VIII102.8 [ frowar toaes! ] plrswma taxey! | (es decir,
desde ese «mundo» desde el que los mundos son formados, X.81.4), equilibrado por Xa-yurra
Nkl pe 1180 va pe wavaouv kapa )xyay arrny, dicho por el Buddha por quien todo cuando
debia hacerse ha sido hecho. En otras palabras, el Aewayiva es la via del procedimiento desde la
potencialidad al acto, desde la accién zep ayyidevo ala accion zep sooevrioq.

139 Es digno de notarse que el ejemplo de la cuerda y la serpiente ya lo empleaba Sextus
Empiricus (ITyppnoviou 1.227, 228) precisamente como se emplea en el Vedanta para ilustrar la
falta de fiabilidad de todas las concepciones de la realidad que se basan en la percepcion sensorial. Al
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uno rechaza cualesquiera otras apariencias a las que la mente se ha apegado®, y

entra en posesion de un conocimiento mas verdadero, y en ultimo analisis de la
Verdad misma; por asi decir, uno renuncia a los reflejos™*

pronto como uno percibe su fuente (quayo wwayivaoc)**.

(quayo waytvara) tan

mismo tiempo (/deu 1.19) Sextus sefiala que los escépticos, de quienes se decia que «abolian los
fenémenos», no hacian nada de esto; los escépticos aceptan la actualidad de los fendmenos, pero
«cuestionamos si el objeto subyacente a ellos es tal como aparece, y nuestra duda no concierne a la
apariencia misma sino a la explicacion que se da de esa apariencia»; ésta parece ser también la
posicién vedantica, u/ iy 7wl oa. Y ésta es ciertamente también la posicion cristiana. San Agustin, Ae
wuuopr. aviuas, €.12.n.19 «Las cosas son verdaderas en la medida en que tienen ser»; Santo Tomas,
Zopua Tneoloyya 1.14.9 «Las cosas que vemos alrededor de nosotros tienen un ser distinto aparte
del veedor (individual)»; pero este ogp no es lo que nosotros vemos, ya que, dsu 1.13.12.2,
«Nuestro intelecto no puede comprehender las formas subsistentes simples, como realmente coven si
mismas», y 1.13.7 «Las realidades existentes en la naturaleza estan fuera del orden de la existencia
sensible e inteligible»; San Agustin, Xovg. XI «Nuestro conocimiento comparado con el Tuyo es
ignorancia» (cf. a@iSy/7). Cuando San Agustin dice también (ZoAilo6. 1¢45. 11.c.5.n.8) «Lo que a mi
me parece que es verdadero es eso que es», no esta diciendo que una apariencia es «verdadera» 0 que
los sentidos de la razon juntos pueden hacer algo mas que mantener una opinién sobre el ser de las
€0sas como son en si mismas. «La creacion es la emanacién del ser», el cual «ser» es Dios (Santo
Tomas, Zvuua Tnsoioyiye 1.45.1); conocer su ser, 0 su realidad Gltima, o su verdad, seria
conocerlas como son en Dios, seria conocer a Dios, para lo cual, como insisten tan a menudo las
Yrovieads, los sentidos y la mente son inadecuados.

Puede ser que los escépticos griegos no creyeran en la posibilidad de un conocimiento verdadero,
en una «ciencia» que se distinga de la «opinidn»; sea como fuere, la posicion de los escépticos como
se cita arriba es indistinguible de la de las Yravieads. Por nuestra parte estamos muy lejos de asumir
una «influencia india», y en cualquier caso no estamos inmediatamente interesados en los problemas
de la historia literaria, sino en las verdades expresadas. Sin embargo, en relacion con lo presente
puede observarse que lo que se dijo del relieve en la pintura en el Man/ iy va Zltp Ao« pa
X117 y Aa-xwar pa Z(zpa, edicion de NANJIO, p. 91, aparece con una identidad casi verbal en
Sextus (/Typpnoviop 1.120) y en Hermes (A5, X1.11.17a).

140y que por consiguiente es una materia de «creencia propia», que ha de distinguirse de la «fe»,
cuya naturaleza «consiste en conocimiento solo» (Santo Tomas, Zvuua Tneoloyiya 11.11.47.13 ad
2).

Y1 «Pues la produccion (yeveoio, pavud) es la imagen del ser en la naturaleza (;(1¢, la
«madera» de /y ceda Sa-nir ) X.31.7 y 81.4 = el Brahman en Tairripxya Bplinua ) 11.8.9.6h;
mpaxet), Y la cosa producida (yeyvouevov, ¢/ irays) €s una imitacion de lo que es» (uiuesuia rov
ovroo = [tuave | tparxul), | arararna Bpnua o V1.1.6.13), Plutarco, Mopaiia, 372, sigs.

142 La posicion inversa esta admirablemente ilustrada por la historia del Perro y la Sombra de
Esopo, donde el perro, que ha cruzado un puente, y que tiene un pedazo de carne en la boca, ve el
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I1.14: Naciketas apremia a la Muerte a que proceda a darle la respuesta a su
pregunta, y Naciketas mismo describe Eso de lo que quiere aprender, en los términos
de la teologia negativa. En la primera linea, estamos de acuerdo con la traduccion de
Rawson «Aparte del deber y del no deber», aunque prefeririamos quizas «Aparte de
lo que esta 0 no esta “en orden”». Es precisamente de este plano de la «conducta» de
lo que el Comprehensor, el conocedor del Brahman, esté liberado: cf. Xn/ véoyya
Yravieas VI1.4.1, donde ni lo bien hecho ni lo mal hecho (va cukerau va
ovex ¢ toyl) pueden cruzar el Puente del Espiritu que mantiene aparte a estos
mundos; Maitp: Yrnaviead V118, @idw v mvlya-nline @i ya, «<El
Comprehensor, deshaciéndose tanto del mérito como del demérito» (también en
Mv )éaxa Yraviead I.1.3); Kaveirtaxx Yraviead .4, <Este, separado de lo bien
hecho y separado de lo mal hecho, como un comprehensor del Brahman,
verdaderamente va al Brahman»; Bnayawad I'x7/7V.15, «El Sefior no acepta ni lo
mal hecho ni lo bien hecho de nadie» (cf. Sawuivxya Yraviead Bp/nua o 1.5.1-
2); Mappniua Nix/wa 1.135, «Si comprendes la pardbola de la balsa, debes
desechar el Snauue, y a fortiori el adnapyper; San Juan 3:9, «Quienquiera que nace
de Dios, no puede pecar»; Galatas 5:18, «Pues si sois conducidos por el Espiritu, ya
no estais bajo la ley»; Maestro Eckhart, «Alli ni el vicio ni la virtud entraron jamas».
En la segunda linea x ¢ z//x ¢ z//r afirma la misma postura, y puede compararse con
Tartipxya Yravieas 119, donde el Comprehensor «no es vejado por el
pensamiento “;Por qué no he hecho yo (v kapawau) el bien? ;Por qué he hecho yo
(axapawayr) el mal?». Al mismo tiempo no debe pasarse por alto el tecnicismo
metafisico de la formula. El «ha de hacerse (k¢ 7w/ /;/ ceoa Ta-nir/ 1 X.85.28; etc.,
kapreyoy, 1.165.9, VI.20.1, xapa)xwou, Mapenua N ya 11.39) que
«todavia no se ha hecho» (ax#rau) contrasta con eso que «ha sido hecho»

(e o)™ 0 que «ha sido perfeccionado» (cux ¢ tau) por «el que ha hecho lo que

reflejo en el agua, y salta tras €l, perdiendo asi la realidad en su persecucion de la apariencia.
Incidentalmente, queremos recomendar a aquellos que interpretan de una manera «naturalista» el /7/
geda, las observaciones de Plutarco sobre los griegos que ya no eran capaces de distinguir entre
«Apolo y el sol», /5¢u 400, D.

3 Kerau, que es el tiro més alto en los dados, se emplea también como un simbolo de
perfeccion, cf. Xn/ wooywa Yraviead IV.1.6 warn// ket ya oca-wavrio, Aitapsya Bplnua Jex
VIL15 ke tau> oa-radyare, cf. la expresion de Jeremy Taylor, «el Gltimo tiro para la eternidad».
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tenfa que hacerse» (k¢ rak ¢ twa | Airapeya (pa )yaka 1.5, Maitpt Yraviead
I1.1), por «el que ha hecho toda la tarea» (x ¢ rova—kapua—x ¢, Bnoayawad I'xt//
IV.18), como la potencialidad (= no ser en tanto que mal) contrasta con el acto (= ser
en tanto que bien): Naciketas esta pidiendo que se le hable de Eso en lo que no hay
ninguna distincion entre potencialidad y acto, entre naturaleza y esencia. En relacion
con la tercera linea, no podemos aceptar la distincion del profesor Rawson entre
«atemporal» y «eterno». Es cierto que «Hay dos formas del Brahman®**, a saber, el
Tiempo (x//A) y lo Atemporal (ax/ Aa)», Maitpt Yraviead V1.15, y que «es en
el Fiat de lo Imperecedero» (el Brahman, Benad jpa)yaka Yravieas 111.8.9)
donde se separan el Sol y la Luna, el Cielo y la Tierra, y nuestros tiempos. Pero esto
no significa que nuestro tiempo se aplique a aquel cuyo conocimiento de todas las
C0sas es ovf—oneyie astepvitatio; NUestro tiempo procede desde un principio que
esta en €l; como lo expresa tan bien San Agustin (Conf. X1.13) nosotros no podemos
preguntar qué estaba haciendo Dios «antes» de hacer el mundo, porque el tiempo y el
mundo son aspectos de la misma cosa, y no pueden considerarse aparte**. Una parte
de nuestra ignorancia (a@tow/ ), cf. Ulrich de Strasburgo, iyvopavria diwicioa ot
eppavrivy) es el hecho de que el pasado y el futuro, la causa y el efecto estan
separados uno de otro aparentemente; ningun ser finito ha experimentado nunca un
«ahora» de otro modo que como un «corto periodo de tiempo»; lo que Naciketas
pregunta se refiere a un ahora sin duracion, «donde todo “donde” y todo “cuando”
tienen su foco».

.13 @iwerau cadua vayikeraocau pavye, literalmente «Yo considero a
Naciketas una casa en abierto», o0 como lo traduce Rawson acertadamente «Una casa

K¢ rau es esa perfeccion a la que tiende todo x¢ 7z, y de aqui Arnapwa ceda Za-nit//V.9.8 vr
K #Tap, T K¢ Ty, «Levéntate, oh acto. Levantate, oh potencialidad», e / %/ /@ lowa Yravieas 16,
K ¢ T ouapa, «Acuérdate de la perfeccion».

144 En relacién con esto, ¢qué entiende el profesor Rawson (p. 135) por «sus» dos formas del
Brahman (de | a-kcapoa)? ¢Acaso piensa que | a-kapa vaevz la doctrina de la dnica esencia y las
dos naturalezas?. Aunque no menciona que esta doctrina aparece una y otra vez en el /;/ geda, al
menos se podria preguntar si | a-kapa era el avrop de Benad pa)yaxa Yravieas 1.3, o si esta
doctrina no era ya #puz: paral a-kapo mismo.

Y5 Nov eviu gpar “rovy”, vfi vov epar “reumvo”. Cf. Deussen, ITnilocorny o tne
Yravieado, p. 201, «el espacio y el tiempo se derivan del sujeto. Por consiguiente, él mismo no esta
en el espacio y no pertenece al tiempo».
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abierta, pienso, que es Naciketas», excepto que esta traduccion pasa por alto el matiz
de que la casa «estaba cerrada». El significado es que Naciketas ha abierto de una
vez por todas la casa de la vida, y que ya nunca sera encerrado nuevamente en una
«casa», es decir, en un cuerpo-y-alma. Lo mismo exactamente se expresa en
Jvrra—-Nir/ra 19 mioa>a kvotl, «cabafia abierta», una expresion que resume
brevemente lo que se expresa con mayor extension en las palabras bien conocidas del
Buddha «Nunca, t0, oh constructor de casas, haras para mi una casa: todas tus vigas
estan rotas, tu caballete destrozado» (9 /raxa 1.76)'*. Para «casa» en tanto que
«cuerpo» cf. Manu V1.76-77**".

11.15; 7madau, «paso», con esta palabra comienza la Muerte su exposicion del
Brahman; representa el «tercer don» de 1.19 y prefigura el «tercer paso» de cte v en
I11.9. La palabra es especialmente apropiada aqui, porque es precisamente este «fin
del camino, la zancada mas remota de cie \u» 0 la «morada més alta», donde hay un
«manantial de miel» ( /y ceda Za-mir/71.154.4), lo que se alcanza cuando se cruza el
umbral de la casa de la Muerte, la Puerta del Sol o la Puerta del Mundo, como puede
verse si cotejamos Maizpt Yraviead V1.39 «en cieu» con / &/ ol loya Yroviead

Y8 Cf. Sa-yurra Nik/iwa 1.8 (1.2.9 Tayyna ps koo varrni, keyyt varrnt kKol ookl etc.
en 2vrra—Niz/ 7ra 372, etc. loxe mmarra—yynado puede significar lo mismo que @ioaoa kvt
0 puede hacer referencia en particular a la abertura del techo.

7 La idea de una «casa vacia» en Mauzpr Yraviead V1.10, «Como no hay mujeres bellas que
tocar para quien entra en una casa vacia («(vy/ ¥/ pe), asi el hombre verdaderamente pobre
(cavvyiotv) no toca los objetos de los sentidos», es una idea diferente, aunque no carece de relacion
con ésta. Maitpt Yravieads V1.10 corresponde a Za-wurra Nix/lwe 1.107 donde el Buddha se
refiere a si mismo como morando en una «casa vacia» o en una «celda desnuda» (cv/ ¥ pa—yaro
uonll pove).

Las palabras de Muv)daxa Yravieas 2.4 cea [tu/] wikare Bpanua—on/jua, <Esta Esencia
espiritual entra dentro de la Casa de Brahma», no son ratificadas explicitamente por Karna
Yraviead 11.13, aunque se trata de la consecuencia inmediata y Idgica de la salida de todo habitaculo
mundano. De hecho, es a través de la «clave de boveda» de la casa rota (a saber, el apex del corazon,
el foramen del craneo, o la puerta de sol del cosmos) como uno entra en la Casa de Brahma; lo que se
implica en Mv )axa Yraviead 2.4 es que hay una puerta abierta, una «casa abierta» que es de un
orden supramundano, «abierta» para aquel cuya habitacion psicofisica se ha «abierto» de una vez por
todas. Puede ser que en Zvrra—Nur/ ra 372 wiwartaynado sea una referencia a esta salida por el
techo: pues la puerta del sol es efectivamente pauifin: | cauynavvey (UB. 1.3.6), y del Buddha se
dice que ha «abierto las puertas de la inmortalidad» (Za-worra Nik/wa 1.138, etc.).
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15y Benad palyakxae Yraviead V1.5 «en la vision». La correlacion de los «tres
dones» con las «tres zancadas» de cie Ju se mantiene a todo lo largo de nuestro texto,
y debe tenerse siempre presente.

11.23. Las dos ultimas lineas son admitidamente dificiles; traducimos literalmente
«Por aquel a quien El elige, por ese puede El ser aprehendido; esta Esencia Espiritual
de uno desvela su forma mas propia» (ravou ocw/ ju = cwap(wey). Compérese con
/7 ceda Za-nir/ /N . 11.4 racuar taveau ot ocacpe, «a €l le desvela su formax». No
parece que haya necesariamente implicita ninguna doctrina de la «Gracia»:
compérese / arararna Bplnua)e 1.3.38 oca waowa xjuayars, tacya
7p/ e 8 wodeti, oa upryaras, <El toma en si mismo el Soplo de quienquiera
que El desea, y él muere; a quienquiera que EI ama, El lo toma en si mismo». El
espiritu, ciertamente, se mueve siempre «como quiere» (warn// waskau, /7/ ceoa
Za-nur/] X.168.4, etc.); pero esto es conforme con su naturaleza propia, y es una
cuestion de «necesidad infalible», y pertenece a «esas cosas que Dios debe querer
necesariamente» (Santo Tomas, Zvuua Tneoloyiya 1.45.2¢). A quienquiera que se
acerca a El, como igual a igual, El no puede repelerle, El no puede sino «elegirle»;
como en Jauuivxya Yraviead Bp/ nua o 1.5.3 veds wad evau aracedner.

11.20 a)op o )xwiiv uanaro puanxyiiv, «<menor que infinitesimal, méas grande
que grande»; con numerosos paralelos en otras partes en las Ynavieado
(Xn/wvoéoywa Yrmaviead V1.8.6, VI.12.2; Mv Vaxa Yravieas 11.2.2, etc.). Cf.
Dionysius, A¢ otw. vou. 1X.2.3, «A Dios se le llama Grande en su peculiar Grandeza
que se da por si misma a todas las cosas que son grandes y que se vierte en todas las
magnitudes de afuera y que se extiende mas alla de ellas... Esta grandeza es infinita,
sin cualidad, y sin nimero... Y a la naturaleza de Dios se le atribuye la Pequefiez o la
Rareza, debido a que él esta fuera de toda solidez y de toda distancia y a que penetra
todas las cosas sin impedimento ni estorbo... Esta Pequefiez es sin cantidad ni
cualidad, es incontenible, e ilimitada, y aunque comprehende todas las cosas, ella
misma es incomprehensible»*.

148 Aprovechamos esta oportunidad para observar que Dionysius, aun mas quizas que el Maestro
Eckhart, representa para un europeo una preparacion casi indispensable para cualquier aproximacion
seria a las Ynovieado.
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11.25. «;Quién sabe verdaderamente dénde esta?» (xa 17t/ yatpa weda oa ):
como /7/ ceda Za-nir X.168.3 xvra [7 fofnwa, «iDe dénde ha venido El a
ser?», con su respuesta en Karna Yzaviead 1118 va xvrasyir va Pofnoa
kayir, <El no ha devenido desde ningdn “donde”, ni ha devenido tampoco un
“alguien”». La sugerencia del profesor Rawson de una «interpolacion agndstica» (1)
es ridicula, y ciertamente profana'®®. Uno podria preguntar de la misma manera
«¢Quién sabe lo que El es?» y responder con Erivgena que «Dios mismo no sabe “lo
que” El es, debido a que El no es ningln “qué”». De la misma manera Dios no sabe
de si mismo “dénde” El es, debido a que El no es ningun “dénde”. Como dice el
Maestro Eckhart, «Su Unica idiosincrasia es ser». Todo esto no contradice la
«cognoscibilidad» del Ser Supremo implicita en los versos previos de la Karna

149 ,Es una «interpolacién agnostica» en Taurripxya Sa-nit//V.4.3.4 «;en qué cuadrante esta

Rudra, o en qué?»?. Agndstica: si, pero solo como el Maestro Eckhart usa la palabra Ayvoocia, y en el
sentido de la doyra Iyvopavria de Nicolas de Cusa, y en el de « Tne XAovd o Yvkvowivy». La
respuesta a Tairripxya Xa-nir), en lo que concierne al Brahman, estaria en Maizpt Yraviead
V1.7, «Los cuadrantes no existen para él», o en lo que concierne al Viento, estaria en Sawuivxya
Yzaviead Bp/nua e 111.1.9, «Los cuadrantes estan confundidos; no se disciernen de noche... Ellos
entran en El» (uonyavre disko va wat /) plitpi oo layavred T/ etau @ iriyavrt); en
otras palabras, como ellos son el El, son u(padswea | Es solo «de dia» cuando puede decirse que El
entra en eAdoo. Mitplwapu o, como Mitra ve lo «infinito» de dia, y como capu o es lo «infinito»
de noche ( /y ceda Zamir/7V.62.8). La «direccion» no tiene ningn significado «de noche», en el
mismo sentido en que «lo infinito no puede ser atravesado». La respuesta aceptada por Karna
Yraviead 11.25d es entonces que «Nadie lo sabe»; es decir, «Nadie» que todavia es «alguien».
Igualmente /zz7//no es tanto «verdaderamente» 0 «ciertamente» como «asi», y, por consiguiente, con
el interrogativo «;,como?», Irrn//ha de tomarse probablemente con wazpe, de donde que la pregunta
sea entonces «;Quién sabe lo que El es o donde esta?»; pregunta cuya respuesta es que «EIl no esta en
ningn modo ni en ninguna parte», 0 como se expresa tan a menudo en los textos budistas, v/ zapau
irtnar/ iyl i, «No hay ninguna extension mas del ser en ningn modo», 0 en las palabras de
Erivgena, «Dios mismo no sabe “lo que” El es, porque El no es ningn “qué”», o en las de Dante
«Ello no esta en el espacio ni tiene polos» (ITapadioco XXI1.67).

La «interpolacidn agndstica» del profesor Rawson recuerda a aquellos eruditos que solian ver una
sétira en el «Himno de la Rana» del /y ceda.

Las «preguntas» tales como las de nuestro texto forman una parte integral del «estilo» de las
escrituras, y han de comprenderse como si se preguntaran en Spanuodya; 1as respuestas pueden
encontrarse usualmente en otra parte, 0 en cualquier caso son conocidas para aquellos a quienes se
supone que se dirige la pregunta: por ejemplo Karna YravieadIV.3y 4 ki atpa rapisieyare?
en Xn/ vooywa YravieadVII.4-5 ariskieyarso [tuav.
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Yraviead'y en otras partes; lo que esto implica es que El no puede ser conocido
como asi 0 asi, es decir, que todo lo que puede pensarse o decirse de El es «No, no»
(veri, vert). De entre las innumerables formulaciones cristianas de la teologia
negativa, el espacio aqui s6lo nos permite una cita de Santo Tomas, «Toda relacion
que se predica de Dios desde el tiempo (o el lugar) no pone nada real en el Dios
eterno, sino solo algo acorde a nuestra manera de pensar... Por consiguiente, si al ver
a Dios alguien concibe algo en su mente, esto no es Dios, sino uno de los efectos de
Dios» (Zvuua Tneoloyiye, 111.35.5 ¢ y 92.1 ad 4), del Maestro Eckhart, «Para
conocer a Dios realmente, debes conocer-Le como lo No conocido», y de Nicolas de
Cusa, «Deus cum non possit nisi negative, extra intellectualem regionem, attingi»
(Ae piA. Agr, p. 121). Como dice P\ux, a Aquel que «no puede reconocerse a o7/
uiouo», s6lo puede conocer-Le aquel «cuyo lugar es el No-lugar, y cuyo rastro es el
No-Rastro» (Oda XXXI en Nicholson, XZnauc—i—Teffpx(). También son muy
pertinentes las palabras de P\uix «Yo toco el tono de la negacion: La Muerte revelara
el misterio» (MartnvawxV1.722).

TEPXEP cAAA

I11.1: eza, el «orden cosmico», el koouoo griego, el opdo latino.— Como el Sol
es la Verdad (caryau, racowu), asi el Universo es Orden: tya- @/ ¢ tau aocav
(Lorryea) oaryau, Tartripxyoa Za-nir// V.1.5.9. /7a es el orden del universo,
manifestado bajo el Sol, y visto por quienquiera que sea que puede ver a través de y
con el «QOjo» solar, el «Ojo de MitpLwapv Jow» ( /7 geoa Xa-nir//V.51.1, VI1.61.1
y 63.1). ayuvxya Yraviead Bp/nua )a 111.36.5 identifica # zau con Spanuav
(ou 1ty eTad cwl keapay #toy); cuya auto-intencion es por consiguiente el acto
de «creacién», como en Be#nad jpa )yaxa Yraviead1.4.10, «En el comienzo, este
cosmos era el Brahman (Spanua @'/ idau aypa Joxt). ESo se conocid a si mismo,
y dijo “Yo soy el Brahman”. Con lo cual eso devino el Todo». Lo que
Mutpllwopu av, es decir, el arapa'y mape Brahman, «conoce» 0 «ve» asi es la
«Pintura del Mundo» (payay—yitpay) pintada por la Esencia Espiritual (//zuav) en
el lienzo de si mismo, en lo cual tiene una gran delectacién» (| a-xapa,
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Salituavip(za o, 95): el «speculum aeternum», el espejo eterno, en el que Dios se
ve a si mismo y todas las cosas, y en el que aquellos Contemplativos™® que también
se miran perciben igualmente todas las cosas mas claramente que de ninguna otra
manera, y se ven también a «si mismos» mas verdaderamente que «como son en si
mismos» (San Agustin 'y San Buenaventura)™'; pues como continla
Benad palyaxa Yravieasd 1.4.10, «Cualquiera de los Devas que es despertado
(mparyafodnyara)™ a eso, ciertamente lo ha devenido, y asi también en el caso
de los Profetas y en el de los hombres... Si, aqui y ahora (erap—-nt), quienquiera
que sabe que “yo soy el Brahman”, entra en ese “esto”, deviene “Este Todo” (o«

6oy capwau fnamart), y ningln Deva puede impedirle devenir eso»**?

Con estas concepciones de la «pintura del mundo» que los gemelos «embeben»
(miBavrav, de laraiz 7z77en el sentido de «festejar con los 0jos, con los oidos, etc.,
citado por M. Williamns, Xavokpir Aiyriovapy, de Manu) comparese Génesis
1:31 «Y Dios vio todo lo que habia hecho, y vio que era muy bueno». Es en «Orden»
en lo que esta «bondad» consiste: lo que Dios contemplaba era «la admirable belleza
del universo» (que) esta hecho de todas las cosas. En el cual, incluso lo que se Ilama
el mal, bien ordenado y en su sitio, es el encomio eminente de lo que es bueno» (San
Agustin, Evynip. 10.11); lo que Dios veia es el «bellisimo Orden dado a las cosas
por Dios, en lo cual consiste el universo» (Santo Tomas, Zvuua Tnsoloyiya, 1.25.6
ad 3); «la forma universal de este complejo» (Dante, Paradiso, XXXI11.90).

/ ToUD TapauE rop! jpone en Nuestro verso corresponde a ¢ raowa wads en
/7 geoa Za-nir/ 7 X.177.1-2, «A eso que el Alado concibe por el intelecto, a eso que

B0 Kasyi6 Snxpa [de Karna Yraviead V.1, «Cualquier contemplativo», no «un cierto sabio»
como traduce Rawson.

151 «Speculum aeternum mentes se videntium ducit in cognitionem omnium creatorum, sicut dicit
Augustinus (4e yiam. Ast X11.29) quod rectius ibi cognuscunt quam alibi... Unde melius videbo me in
Deo quam in me ipso» (San Buenaventura, 7 2evrz., d. 35, a. unic, g. 1, fund. 3y Iv Helaeu, col. 12,
n. 9, citado en Bissen, A/ [Eésuriapious Atwiv oelov Zaivr Bovawmevrvpa, 1929, pp. 39, 44).

2 Karna Yravieas V1.4 ma yes asaxad foddnou: Sayuvxya Yravieas Bplinualo
IV.19.4 nparifoona—wmidirau uaray. Cf. «Buddha.

55 En Qawyuivxya Yravieas Bpinua o 1.5.3 «El (Janus solar) no es capaz de rechazarle; pues
él invoca a la Verdad»; vese en Saiuivxya Yraviead Bo/ nua Jex corresponde a va> xs&are en
Benad palyaka Yraviead.
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el T'avdnapwa pronuncia en la matriz, a ese noumeno brillante y luminoso, a eso
los Videntes estan atentos» (rau Syorau/ vau cwapyou uavxe i ¢ tacyo tade
kawawo vi 7/ vrr). Aqui 7/ vri, de la raiz z/), «proteger», esta mas cercano en
valor a mifBavrav, de la raiz 7/, «beber», de lo que podria parecer a primera vista;
pues «observar, notar, atender, seguir», cf. «prestar atencién», son significados
reconocidos de este otro z// (M. Williamns, Zavokpir Ayyriovapy), y la
interpretacion en Qauuivxya Yraviead Bp/inua o 111.36.5, donde se examina el
Verso, es evidentemente correcta, —«es en tanto que “reflejan” por lo que se dice que
ellos “protegen”» (wad> uxul -cavres tad> viz/ /v ), 0 como podriamos decirlo
también, era—owovuvau pavxe ju viz/ivri, «mantienen la luminosa idea del
Orden», «mantenimiento» que es también una «manutencién»™*. La distincién entre
7 vri, «ellos reflejan» y mifavrav, «ellos embeben», en el sentido usualisimo de
«embeber mentalmente», esta lejos de ser absoluta.

Un examen pleno de ¢rza seria imposible aqui. Pero no podemos dejar de
observar que esta palabra sélo se puede traducir acertadamente por su equivalente
etimoldgico, a saber, «Ordenx». En tanto que «ordenx, y por consiguiente también en
tanto que «recto» y «rito», ¢ zau se distingue de «verdadero» (caryayu) como una
aplicacion se distingue de su principio en el cual subsiste mas eminentemente. /za
es lo «recto» (no sélo en un sentido moral, sino en el sentido mas amplio de
«correcto»), #7//mou €s «en orden» y «regular», y todo lo que es avéera es
«desordenado» o «irregular» o «informal». La venida al ser del Kosmos es la
produccion del «Orden» a partir del «Caos» (xkna **°, como en [y ceSa Zaniri
11.28.5 #Snwau’ ¢ wapvla kn/ju etacwa), y esto es especificamente la
operacion aria (@para) en tanto que se distingue de la inoperacion de los Asuras, —

%4 En [y ceda Sa-nir71.2.8 citado abajo, #za—ome /7 tiene este valor literal, pues oz # #,
«tocar, sostener, agarrar» (M. Williamns, Zavokpir Aiyriovepy) corresponde a «mantener»,
literalmente «agarrar en la manox.

Con vt wivricf. [y ceda Tanir71.8 donde Agni es yor ju ¢ raoya; y VII1.26.21 donde clhyv,
el Viento del Espiritu, es ¢ zao—zari. En este Gltimo contexto, ¢ lyv como «yerno» de Twoeo¢ =
marido de \pya = Z\pyoa, [Tou payarac racrnveas ya, /}/ geoa Xa-nir/71.115.1.

1% para algunas de las connotaciones de K7« ver mi «Kna and other words denoting “Zero” in
connetion with the metaphysics of space» en Buileriv o tne Zynoold og Opisviai avd Agpryav
Srosieo VI, 1934, pp. 487-497. De aqui se origina ovkna y v fkna (como lo observa
Buddhaghosa, MaydoveAd, cedty Myrnodoyw 451).
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«Estos Comprehensores, Hombres de orden, Videntes (@idw/ '=ca /> ¢t mave 5
xkawaya ), poseedores ellos mismos del tesoro Gltimo del Misero que estaba oculto
en la caverna (vidniu za )xvii- yonJ nmirey), y habiendo tomado nota de los
desordenes (aver/j sc. de los “miseros” Asuras), volvieron (de su incursion), y
ocuparon su sitio en la poderosa Via» (/;/ ceoa Xa-nur//11.24.6-7), «formaron todo
este mundo de polvo, midiendo las casas que antafio habian sido sin medida» (/;/
ceda Sa-nir/ ) X.56.5), «Vosotros, Miutpllwopv Jaw, Videntes, criadores del orden,
vosotros en cuya mano estd (= que mantenéis) el orden, en el “orden” habéis
realizado vuestro gran designio» (ereva witplimopv)im ¢ raw e SN i@

8 Benavray [#ltne kawx, /}/ ceda Ya-nir//1.2.8-9)".

#TQOTT® R/ KPOTUU

I11.1 continuado: Por otra parte, es muy improbable que ocvk¢raocya Aoke
signifique «en el mundo de los justos». Mv )daxa Yravieas 1.2.6-10 ridiculiza a
aquellos que piensan que «esto que ha sido ganado por su mérito y por lo que ha sido
bien hecho (za Jya | ovk ¢t ) es el Mundo de Brahma... lo necios que se deleitan

en eoe (mundo ganado por el mérito) como su “maximo”**® (#psyaoca | cf. Karna

18 Kparv, «designio», «propdsito» o «consejo» (como OT. zacoiu, «el consejo del sefior» —
yovoidivu owve SvPirariove). En Karna Yraviead .11 kpartop avavryou. Pero en Karna
Yravieas 11.20 axparv, «sin propésito», «sin calculo», sin una voluntad individual, cf. /y cede
Za-nir//IV.46.1 ua> waocyt, «n0 COMO Yo quiero, sino como TuU quieres».

BT Xovypearo pv opdive & yovorpurro atie cvoraviis, Dante, Hapadico XXIX.31 (donde,
como queda claro en las siguiente lineas, la cvoraviices carrmwa, papac, Y tauao).

158 E] Mundo de Brahma Empireo es mas verdaderamente «no hecho» (ax ¢z, «increado») que
«bien hecho» (cvx ¢ ra), a no ser que comprendamos por «bien hecho», «auto-hecho» (cwax ¢ rc),
de acuerdo con Taurzipxya Yravieas I1.7. | a-kapo debe haber tenido en mente este texto; pero su
interpretacion ulterior de #7a como xapua—rnala es imposible en un contexto que trata del
napoua rapl jpdna, donde, ciertamente, no hay «recompensas» y adonde no hay ninguna admision
por el «mérito» (v )ya) sino sélo por la «cualificacion» (apna )a) [y ceda Sa-nir/71X.63.4.

Aqui podemos observar Karna Yraviead 11.24 y las anotaciones de Rawson. En primer lugar,
permitasenos observar que las Yroavieads, a saber, el ¢/ //va k//)da, son tratados gnosticos por
hipétesis, y no tratados éticos; su incumbencia es el arte de conocer a Dios, 0 en otras palabras la vida
contemplativa. Asi pues, no podemos esperar que ninguna parte considerable de estos textos se
dedique a la exposicion de la prudencia. Lo mas que puede esperarse en estos contextos es un
reconocimiento pleno del valor dispositivo indispensable de los «medios», y esto es justamente lo que
encontramos en Karna Yraviead 11.24 y en el correspondiente Mo Jdaxa Yravieas 111.2.3 (que
Rawson cita muy apropiadamente, p. 115), cf. Bnayawad I'xt//11.44; sin embargo, es muy claro que
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Yzavieas 11.2)... cuando llegan a ser (B7(z@/7) en la sumidad del ser contingente
(vikaowa neetne = Bnawm vpe)™°, permanecen en este mundo o en uno peor».
Similarmente Sauuivxya Yraviead Bp/nue)e 1.3.1-3, donde no hay ninguna
admision adentro del Sol «por lo que td has hecho de malo o de bueno» (idau
rlmau akeps wo wai v lyak ¢t oyln); of. [y ceda Za-niz7VINL70.3 «Nadie
le alcanza por las obras o los sacrificios» (va xie Sou kapua )’ vasar> va

los medios éticos, por indispensables que sean, no son fines en si mismos, sino pedioo nayia un fin
mas alla de ellos mismos. Esta es también la doctrina cristiana; la prudencia es esencial para la vida
activa, pero es sélo accidental para la vida contemplativa (Santo Tomas, Zvuua Tnsoloyiya, |-
11.180.2 «Las virtudes morales no pertenecen a la vida contemplativa esencialmente... Por otra parte,
las virtudes morales pertenecen a la vida contemplativa dispositivamente»). («Se dice que la vida
contemplativa es la vida de aquellos que se inclinan principalmente a la contemplacion de la verdad...
Puesto que concierne a la esencia de la accion, la vida contemplativa pertenece al intelecto», y debe
distinguirse de la mera observacidn de las cosas por los sentidos o el intelecto y de la persecucién del
conocimiento por el conocimiento mismo, deu 180.1, —Ila Gltima observacion muestra muy
claramente que ni la «ciencia» ni la «filosofia» en los sentidos modernos de las palabras pertenecen a
la vida contemplativa, sino a la vida activa). Por consiguiente, no es ningun defecto de las Yravieado
el que no sean exposiciones de ética; aquellos «que se inclinan principalmente a las acciones
externas» se espera que obedezcan a las leyes del ritual y de la conducta (el xepua en ambos
sentidos) que estan establecidas en los Anappo | Hotpao, en los que los principios primeros que son
la incumbencia exclusiva de las Yrovieads se aplican a las contingencias especificas; obediencia
que, como se afirma en nuestros textos, Karna Yraviead .24 y Mv)daxa Yravieas 111.2.3,
Benad palyaxa Yraviead IV.4.9, es también, y al mismo tiempo, una preparacién o una
cualificacion indispensable para la vida contemplativa.

9 Nikaowa IT# eone no es «en la espalda del Cielo», en el sentido de «en el lado més remoto
del Cielo», sino «justamente en este lado de aca del Cielo»; de la misma manera que en Arnapwa
geda Xa-nit/] X.7.38 kp/ vrau catlilacyoa e eone es «procediendo sobre la faz de las aguas».
Los Cielos arriba y las Aguas abajo se consideran que tienen sus espaldas vueltas hacia nosotros.

De la misma manera los Nikacado 0 «Asientos de Boveda» estan a este lado de acé de aquel
Sol, mientras que los IMo/lyoy\d | estan al otro lado de aquel Sol (/ arararna Bp/ nua o 6.1.14,
cf. Tarrripxya Za-nit/7V.3.7); lo que constituye una clara distincion entre los Devas cosmicos y el
Gandharvaloka supracosmico, y asi entre lo que es obtenible por el sacrificio solo, y lo que es
obtenible por la gnosis (con o sin una realizacion efectiva del rito); cf. la distincion similar entre los
Devas mundanos y los Gandharvas supramundanos en /arararna Bp/nua)a 111.2.4. La estacion
maés alta de los Devas mundanos es un Eliseo, mientras que la de los Gandharvas es el Empireo. El
hecho de que en Tarrripxwa Sa-nir/7 V.3.7 a los Iallyay\do se les llame «Apsarases» «que
esperan al Sacrificador en aquel mundo» es congruente con las historias de ITup\powos y Ypwosx
(/ aramarna Bp nua)a X1.5.1), puesto que la reunion final de IMuplpowos con Ypwoaskx en el
Gandharvaloka es evidentemente «en el cielo més alto» (B¢ nas Siwl), [y ceda Za-nir/7V.41.19).
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wapliaip), Bnayawad 'xt/7V.8 «Un hombre uncido, un conocedor del principio,
jamas considera que “yo soy el hacedor del algo”» (vaiwa ki-yit kapouxtt wokTo
Uavyera tarroawir), Yy de acuerdo con esto tenemos SJawuivxya Yraviead
Bplinua)a 1.3.3 «Ta (Dios) eres el hacedor de todo ello» (r@au @ar tacya
xapt//[[ot), y Tauler, @oilowivy op Xnpior 16, 17 «Por sus obras no pueden
entrar adentro de nuevo... Si un hombre ha de venir a Dios, debe estar vacio de toda
obra y dejar que solo Dios opere»®.

I11.1 continuado: IMapaue mopljpdns = rapoaus wyouav, «en el empireo
supremo» ( /y ceda Zaniz 1 X.129.7). Cf. [y cedar Za-niz71.164.10 y Ipasva
Yraviead .11 naljyan doau oiwa> rapes apone mitapau, arape (apone)
aiyaxea Jou, «El Padre de Cinco Pies en la mitad més remota del cielo*™ (mas alla
del Sol), el Presenciador (el Sol) en la mitad mas baja», donde nuevamente se plantea
la cuestion de los dos aspectos de la deidad, a saber, 7apa y azapa Brahman,
capva Y Mitra, etc., de quienes el primero ve por medio del segundo que es su
«0jo» ( /7 geoa Za-nit/ ] X.88.13b, Atnapwa ceda Za-nir/ ] X.1.33, el yaxxnou
Aoxke budista, etc.); y la distincion entre un Empireo y un Eliseo. Es al primero, al
Empireo, al que se refiere la Karna Yzaviead V.15, «Alli ningln sol brilla, ni
ninguna luna, ni ninguna estrella», cf. Apocalipsis 21:23 «Y la ciudad no tenia
ninguna necesidad del sol». Ademas, es precisamente a esta «mitad mas remota» a
donde después de emanar a las deidades cosmicas mas altas y mas bajas, el Brahman
se retira (atna Ppanuaiwa rap ponau ayayynad ), —es decir, «el séptimo dia
descanso»— y es desde alli desde donde «descendié del cielo» o més literalmente
desde donde «bajé de nuevo por medio del nombre y el aspecto, o el fendmeno»

(nparyawais plrela youwa viuvil ya)*® con lo cual los Devas, que eran

160 «Las obras de un hombre que es conducido por el Espiritu Santo, son las obras del Espiritu
Santo més bien que las suyas propias» (Santo Tomas, Zvuua Tneoloyiya 11-1.93.6 ad 1).

181 «La imagen (zpazyu/ /) del Afio que los hombres reverencian (v ioare) en Ti, oh Noche»,
Tourripxya Sa-nirl) V.7.2.1: «Mitra es el Dia, capv)a es la Noche», ITa/ jyami-#a Bp/nua o
XXV.10.10.

92 En el ze Bpanua)inv/ auerou del texto, el valor instrumental de Bpanuc )’ es
significativo, y debe retenerse en la traduccidén. No hay necesidad de decir que es como Agni o el Sol
como el Brahman vuelve adentro del cosmos, y que decir que los Devas cdsmicos «obtienen la
inmortalidad por medio del Brahman» (manifestado por nombre y aspecto) equivale a decir con /y
cedar Tar-muit/71.37.7 «TU, oh Agni (@iyapea e en V.6 como @ryaxea Jou en 1.164.10, mirasyar
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originalmente mortales, devinieron inmortales (/ arazarna Bo/nua o X1.2.3.1-6).
En la cita de /y ceSar Za-nir/71.164.10 de arriba, hemos retenido 7o/ yar Sau
porque este epiteto del «Padre» (cf. /y cedar Ta-it/7X.82.1 quéwoxopua, «Padre
del Ojo», es decir, del Sol) nos lleva por si mismo a una demostracion mas completa
de la naturaleza del Padre; por ejemplo, za/yan dou mitapayu corresponde al
akeapou malyamidnau de Arapsya  (palpaxe 1138, y al «quintuple
[pag martt, Afio, y Viento» de /arararna Bp/ nua o V1.1.2.7 sigs., donde las
cinco formas o si mismos son las de las estaciones o los cuadrantes; con lo cual esta
plenamente de acuerdo la glosa de | a-capa sobre Ilpasva Yravieas .11, donde
los «cinco pies» se explican como las «cinco estaciones», que son los «pies» del Si
mismo Anual del Sol, y que son los pies (o los rayos) por cuyo medio se efectda su
procesion (radaip> waprars). Similarmente en Maitpr Yraviead 11.6, donde
IMpae Itatt, «dividiéndose quintuplemente a si mismo», procede acordemente; el
texto completo, a saber, «En verdad, El, siendo de finalidad no realizada debido a su
permanencia dentro de este coraz6n nuestro, considerd, “Que yo goce, 0
experimente, los objetos” (ca @// ceo [lou/ 16 nedaviap/ 6 axet/ prno
[uavyat prn/iv asv/ juxte), con lo cual, abriendo estas aberturas (las puertas de
las percepciones sensoriales), y saliendo, por medio de sus cinco rayos come de los
objetos de los sentidos» (arna xn/vxulvi fitwodira | wal yafinip vasuinp
wieqy/ /v arrt ), arroja una vivida luz no sélo sobre el pasaje presente, sino también
sobre Karna YravieadIV.1y 6.

I11.1, concluido: Xn/ iyl /—rarav, «sombra y brillo o luz»: «tan diferentes», como
dice Rawson, aunque uno y el mismo, son los «si mismos» inmanente y trascendente,
el saboreador y el presenciador, Dios y la Divinidad, Mitra y capv)a, azapa y
wapa Brahman. Cf. Karna Yzaviead V1.5 donde, nuevamente, el Brahman ha de
verse «en el Mundo de Brahma» en su aspecto mas alto, como yn/w/ /—tarauv.
Similarmente Boehme, Tnpee Ipivyimieo XIV.76, «Y la profundidad de la
obscuridad es tan grande como la habitacién de la luz; y ellas no estan distantes una
de otra, sino juntas una en otra, y ninguna de ellas tiene comienzo ni fin». «Mitra es

en 111.62.9, y Vipassi como el Buddha anterior en Axyna Nix/7wa 11.35), sefialas al mortal la
inmortalidad mas alta», o con 1V.53.2 «TU, antiguamente Zawit ¢ para los Devas, a quienes nosotros
adoramos, les diste su inmortalidad, la méas alta de todas las participaciones; y ademas, a manera de
don a los hombres, abriste la secuencia de sus vidas».
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el dia, capva la noche» (ITa/ jyami-#a Bp/ nua Jo XXV.10.10): «Mitra y capv o
son un par conjunto» (/ arararna Bp/inua o 1X.5.1.54). Considerada junta, de la
Identidad Suprema puede decirse que «Su sombra es vida y su sombra muerte» (/;/
geoa Za-nir/ 7 X.121.2), pues es ciertamente el Ao el que «separa (da ser distinto) a
unos y unifica (mata) a otros» (Airapsya (pa )yarxa 111.2.3); «Yo mato y yo hago
vivir» (Deuteronomio 32:39). Considerados aparte Agni o el Sol son tanto «sombra»
Ccomo «semejanza» (/7/ ceda Sa-nir/IN.A4.6 'y Tomarna Bp/nua e 1.3) y tanto
«sombra» como «cobijo del calor» ( /;/ ceda Za-mit//V1.16.33), «pues en su sombra
esta todo este universo» (/ arararna Bp/inua ) VI1.7.3.13), cf. Isafas 25:4 y 32:2
y Lamentaciones 4:20. En otras palabras es la Luz que cobija la que es la «sombra»,
y la Obscuridad la que es el «calor ardiente». Al mismo tiempo, desde el punto de
vista de la teologia absolutamente negativa puede decirse también que el Akeapa. (el
Brahman) es «sin sombra ni obscuridad, sin un adentro ni un afuera»
(Benad pa)yaxa Yraviead 111.8.8); «El es, por eso solo es aprehendido»
(Karna Yraviead V1.12), como Damasceno, A ¢i6. Optn. 1, <El que es, es el

principal de todos los nombres aplicados a Dios»'®.

[11.2: El simbolo del Puente (oerv) es de la més alta significacion en la tradicion
védica y en todas las demas tradiciones; éste es el Puente Cinvat del Avesta y el
«Puente del Pavor» en el folklore. El tema requiere una exposicion detallada en otra
parte. Aqui observaremos solo, primeramente, que el Puente, identificado con el
Brahman en nuestro texto, se identifica en otras partes con el ltpav, e.g.
Xnivsoywa Yraviead VAL (ya [tul> e octv ), Benad palyaxa
Yraviead IV.4.22 (apa [tu/ > sea agw/j, Mv)éaxe Yraviead 1.2.5 tau
ETWAIKOL goﬂ)an]a [l veu (qu e tacyaieq ostL /j, cf. /7/ geoa Xa-nitl]
X.61.16 (el Sol, 0 Soma) wizpac> cwacerv |y San Juan 14:6 «Yo soy la Via, la
Verdad, y la Vida»; y en segundo lugar, que la palabra oerv misma, acordemente a
su derivacion de ox, «atar», como si fuera con cuerdas, es muy significativa, no sélo
cuando significa un «lazo» o una «cadena», como en /y geoa Za-nit//1X.73.4, sino
también en su sentido mas usual de «puente». Pues el Puente del Espiritu es

183 para un examen mas completo ver mi Xnihyl(l, en Sovpvald o¢ tne Auspryav Opisvral
Zoyiety 55, 1935.

%4 Cf. aunp! minpacya fenaro mimakyira /(o*awzw/j en /)/ geoa Xa-nir//\.81.1y toau
ayve ayvivl] minpacya>s couionyaceen VI1.4.13.
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literalmente un «lazo» que ata el Cielo y la Tierra, el Sol al corazén; el Espiritu solar
es el Pontifex; el simbolismo del Puente coincide con el del «Hilo del Espiritu»
(olzpituav), y su peculiar aptitud debe haber sido ain méas evidente cuando los
puentes eran usualmente de cuerda, y no como son ahora, construcciones sélidas de
piedra o de metal. Quienquiera que ha visto un puente de cuerda, tendido como el
hilo de una arafia (que citamos expresamente, debido a que aqui también esta
implicito el simbolismo conexo del Arafia solar) desde una orilla a otra de un
impetuoso torrente de los Himalayas, podra apreciar bien las palabras de Karna
Yravieas 111.14 b «Estrecho como el filo de una navaja, dificil de pasar
(ovparyay/], cf. /7 ceda Ta-mir 7 VI.65.3 oer( Svparwer(s uitpimapv ) 7),
ciertamente un paso dificil».

I11.3-4: Como es usual, el Carro es aqui el cuerpo, 0 mas bien el cuerpo y todo lo
gue usualmente se entiende por «alma». Rawson, en un apreciable examen (p. 216)
apenas subraya la congruencia de las distintas «parabolas». Nosotros proponemos
considerar s6lo un punto, a saber, en su relacion con la version del Midlivoaral no.
Como lo expresa Rawson acertadamente, en Karna Yzavieas el ltpov es el
«sefior del carro», es decir, el duefio que va montado en él, y que conoce y quiere su
curso, aunque delega la operacién efectiva del vehiculo a un asistente o cochero
(puesto que la distincion entre el parnivy el o/ parniv es la que hay entre el
pasajero y el conductor); en Azapsya lpalyaxe 11.3.8 tenemos la usualisima
formulacion segin la cual el Soplo del Espiritu «ocupa su sede en» (zp/7)o
[/onitieonari) su vehiculo, que, por consiguiente, es su «sede» (adnieon/ vau,
Xniwvooywa Yraviead VIN.12.1), cf. Bnayawad ['xt// XV.9 aonieon/ ya,
citado en una nota arriba; en Maizp: Yravieas 11.6 el ltpov es el «instigador»
(mpayodawire ) que levanta el cuerpo en posesion de consciencia, y esto es
nuevamente la «ocupacion de una sede» (awaorn/ /vay) 0 una hipostasis. En cada
caso se recalca la distincion entre el ltpav y la Suddn., el uavao, los tvépiyii),
etc., y de la misma manera se recalca igualmente la distincion entre el Conocedor del
campo y el campo mismo en Bnayawao ['xt// XIll. Si los corceles, es decir, los
sentidos, son a veces indociles (Karna Yravieas 111.5), tenemos la situacion que se
describe en Bnayawad I'xz/7 V.6, «Entonces, ciertamente, el ltpoav tiene que
comportarse como un enemigo, en guerra con lo que no es el ltpav» (avizuavaoc
TV *QTPUVTTE WOPTET TUITa SaTpvwart), a saber, el Espiritu en guerra con la
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carne. Con la palabra avarz/ /el Midivsara/no no niega el tuov, sino que afirma
meramente, de acuerdo con muchos otros de los textos pali, que sore (carro), v
tavro Oue gote yappo (comunmente llamado «N[ lyacevar), «no es el Espiritu», o
«no es mi espiritu», «no es el Ttpav» (va ue oo arra, «ESsto no es mi espiritu»,
raooys). Como ha observado recientemente Mrs. Rhys Davids (Jovpvad o¢ tne
Poyald Aciariy Xoyiety 1937, p. 259), el Buddha daba por establecida la
existencia del [tuov. Nosotros debemos agregar que en Karna Yrzaviead ha de
tenerse en cuenta la correspondencia de @i/ //ver de 111.9 con la fodon: de 111.3; y
ademas, en la segunda linea, se repite la construccién de la primera, de manera que
tenemos uava mpaypanaw v vapa | donde pave rpaypana— corresponde a
g va—o parni]y [wlv vapa/a wac to en la primera linea, y por
consiguiente, «el hombre que tiene la mente como riendas», no «el hombre que tiene
la mente bien riendada» si esto significa, como parece significar, «que gobierna su
propia mente», pues ese no es el trabajo del vapa sino de la fvodni. Los corceles no
seran indociles, si estan controlados por @@/ ava (la foddni) en el gobierno de los
sentidos, no directamente, sino por medio del uavac'®. Es el hombre sin @i/ I va
(discriminacion), el hombre cuyo uavao (razén) no ha sido uncido, cuyos corceles
son indociles, el que no alcanza la meta, como se afirma en Karna Yzaviead 1.7,
de lo cual 111.9 afirma la inversa. La falta del hombre en 7 consiste en no haber atado
las riendas al bocado del freno, y en ponerlas en las manos de su cochero; su mérito
en 9 consiste en haber hecho justamente esto. Acontezca lo que acontezca, el ltpuov

185 El verso 9 es casi una parafrasis de /y ceda Ta-nit/ V.81 wullpare pava vra wollpate
57711//0(/@17[,0: wimpacaya e naro wmaa‘;(zra/(aawzw/j donde 57711//0(/ «contemplaciones»
(Snwivive) corresponde al SvdSniy @ip/ v de nuestro texto, y wo wu=kre Sy /al Snipa |
«contemplativo» de Karna Yzaviead IV.1. Hacemos uso de esta oportunidad para observar que las
traducciones habituales de &yx y Smip/// como «pensamiento» y «sabio» son sumamente
inadecuadas; ciertamente no es con el «pensamiento» como se obtiene la vision de Dios, sino en
«contemplacion». El «pensamiento», como «piensa» el filosofo moderno, pertenece a la vida activa, y
esta muy alejado de lo que se entiende por 87x, Cf. Santo Tomas, Jvuua Tnsoloyiya 1.34.1y 2,
«Cuando el intelecto alcanza la forma de la verdad (es decir, cwap(rau cauradyare: cuando hay
adebvatio pel et 1vteAleyTuo, en cauadnx), ya N0 mievoe, SN0 que yovreurAa la verdad
perfectamente», y Richard de Saint Victor, As XovreunA. 1.4, donde se distingue entre la
contemplacion, la meditacién y la cogitacién («la contemplacién es que el alma more clara y
libremente en el objeto de su visidn; la meditacion es la observacion de la mente mientras se ocupa de
la busqueda de la verdad; y la cogitacion es la mirada de la mente que es propensa a vagar»).
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no sera afectado; pero cuando el vehiculo se deshace con la muerte, y el Espiritu
asciende, el «hombre» fulano, el que pensaba en los términos de «yo» y «mio», no se
encontrara «en él», no se habrd «encontrado a si mismo», ni «habrd conocido quien
es»; no quedara nada de él, de fulano, sino su xapua, 0, en otras palabras, sus
tendencias, que seran heredadas por otros. Parece tratarse de una cuestion sutil, pero
a nosotros nos parece mas importante conservar, como se hace en el texto mismo, la
jerarquia de los poderes, y no confundir al <hombre», de quien los sentidos son una
parte, con ese de sus poderes cuya operacion es controlar los sentidos. Una tal
confusién implicaria una participacion de los sentidos mismos en su propio gobierno
—una situacion verdaderamente «democratica», y como todas las concepciones del
«auto-gobierno» en el sentido de «gobierno del pueblo por el pueblo», una cosa
completamente imposible, puesto que es imposible para cualquier poder funcionar
simultdneamente en una y la misma relacion a la vez activa y pasivamente.

[11.10-11: La mayoria de las dificultades de Rawson surgen de su creencia en una
«evolucion» del pensamiento indio, y de su consecuente preocupacion de la historia
literaria. No obstante, llega a la conclusion acertada en lo que concierne a amyakra,
lo «Inmanifestado», a la luz de Bnayawad I'xr/7V111.18-21 (cf. 11.25, 28 y VI11.24),
cuando dice, p. 139, que «el a@waxra es la naturaleza propia de la Persona
supremax. Pues la ldentidad Suprema es precisamente la identidad de una soevyia
manifestada y de una varvpalela inmanifestada, «ser y no ser» (cadaoar), y en
este sentido «mas alla» de ambos: en otras palabras, la ldentidad Suprema es
oyaxt/ oyaxta, «Manifestada e Inmanifestada»; de la misma manera que a
Tpap!/ rart se lo llama repetidamente vipvxt vipvxre, Yy COMO en /;/ geoa
Zo-mir// X.129.2 la ldentidad Suprema es «a la vez espirada y despirada» (//vxd
awtou ad exou)™®. El hecho de que el amwaxra de nuestro texto no es la
mpadn/ va del Zl-knyo (a saber, la materia prima, la «zpax#7: mas baja» de
Bnayawad 'xt/7 VIL5, la naturaleza separada de la esencia) se desprende
inmediatamente del tratamiento de los «dos a@wyaxrao» en Bnayawad ['xt//11.28
y VIII1.18-21; de los cuales uno (el awyaxra del Z-knya = zpadn/ va) es ese
oeode el que todos los seres proceden, y el otro es ese nayia el que todos los seres

166 Maestro Eckhart, «lgualmente espirado, despirado, donde estos dos abismos penden, alli esta
el Ser Supremo» (A/Stv Swer aryp/ Vo v IVED YALYNELT CWEPEVT YEYEIOTET LV EVYEYEIOTET O
1ot g1v nlikep weoeyv. Pleiffer, p. 517).
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proceden; de la misma manera que hay dos au//zp/ /o, uno que es el todavia no
medido (vipu/ /rer) desde cuyo «caos» todas las cosas son medidas, y el otro que es
lo inmensurable; lo que es @waxra se encuentra entre los dos a@yakxrac, de la
misma manera que lo que es u//zp// (etimolégicamente «materia», pero mas
precisamente, el reino del numero) se encuentra entre los dos au//zp/ic. No
cambiaria nada en la comprension de Karna Yzaviead 111.11 si sustituyéramos
ayakra | rapou awyaxrou; Rawson no cae en la cuenta de que el //zu// pan/ v
es precisamente ese @wwaxra mas alla del cual se encuentra el awyaxra, lo
Inmanifestado, o mejor, lo Inmanifestable. Ahora bien, este //zuayv, este panar, es
precisamente el Sefior del Carro, el parnu de Karna Yrzaviead 111.3: en otras
palabras, el Sol Supernal, el ltpav solar de /y ceda Za-ni/71.115.1, identificado
correctamente por | a-kapo. (y Deussen) con Hipo\woryapBnat®’; es decir, ese Sol
cuyo disco es la entrada a la casa de la Muerte, la via adentro de la Persona que esta
«mas alld» de la Luz del Sol (myaxra) y de la obscuridad Divina (amyakxra),
«donde no brilla ningun Sol» (Karna Yrzaviead V.15), y «més alla de la cual no
hay nada; eso es el pilar (x//eon/7/), eso es el ultimo paso» (Karna Yrzaviead
.11 y IV.9, cf. Bnayawads I'xt/7NV.T). (zu/7 uan/iv es casi un cliché para el
«Sol», el Dios manifestado (//mio) en tanto que se distingue de la Divinidad
inmanifestada (yv7/7), Mitra en tanto que se distingue de capv o, azapa Brahman
en tanto que se distingue de zapa Brahman. Man/ v apa [/zu// es el Sol en
Benad pa)yakxa Yraviead \V.4.22, el Sefior y el Duefio de Todo. Y si, como
veremos ahora, en relacion con Karna Yrzaviead V.13 cxo waskx, este Sol es
también la Muerte misma, esto estd de acuerdo igualmente con la designacion de la

Muerte como uan//zu//en 1.16™%2. Asi pues, en Kartna Yravieas .22, pan/ viau

187 El argumento de Rawson contra la igualacién /7zu/7 pan/iv = nipa lyayapPna es tan débil
que tiene que apoyarlo con al menos dos asumiciones falsas, a saber, 1° que la doctrina de las dos
formas del Brahman es especifica de | a-xapa, que, por consiguiente, rastrea en el Hipa \woryappna
en apoyo de «ow doctrina», y 2° que | a-kapa comprende por /7zu/7 e/ v el «si mismo individual»
(por supuesto, es el parna compuesto, el cawmip/ I va k/wa, €l que es el si mismo o «yo»
individual, y es el parniv, de quien el parna es solo el vehiculo, el que es el Si mismo o Espiritu
Universal).

%8 En ayuvxya Yravieas Bp/ nuale W.1-3 (= Xn/véoyya Yraviead IV.3 con algunas
variaciones) la «grandeza» (uaniuay) del Espiritu (Jzuav), la Esencia Espiritual de los Devas y de
los mortales (/7zu/7 dew/ Vi vra popTy Vi, cf. / y ceda Za-nir/71.115.1), el Sol completamente



Librodot Sobre la traduccién A. K. Coomaraswamy

aifnou [ty vayu, «el grande y omnipresente Si mismo» en la version de Rawson,
no es ningun otro que el Sol, «el Si mismo de todo lo que se mueve o esta en reposo»
de /y ceoa Xa-mir/71.115.1. Toda la l6gica de la jerarquia enunciada depende de
una secuencia inteligible, por una parte de lo que es cosmico (aprne, uavao,
povdont), y por otra de lo que es /zu// uan/v, awyaxra, rvpvea. el [tull
uan/ v,y el uanar del verso siguiente son el Sol, es decir, lo «manifestado»
(myaxta); y 1o que estd mas alla del Sol es lo «inmanifestado» (a@wwaxra):y lo
que esta mas alld de lo «inmanifestado» es la Persona, la ldentidad Suprema de
ayakt oyakra, de cadacar, de Mupwapvlav, de azapa y de zapa
Brahman, de «Ese Uno que es a la vez espirante y despirado» de /y geoa Xo-nurl]
X.129.2. Esta prioridad de la Persona con respecto al Sol se afirma ya mas
brevemente en /y ¢eda Sa-niz7 X.90.2-3, donde el «Sefior de la inmortalidad,
revelado en el alimento» es el Sol, y «por grande que sea Su grandeza (s7//@/ ju
acwa panuyl7), superior a él es la Persona» (aro gyl iy - ya rupvea ).

I11.11, x//eon/) «poste» o «pilar», el «fin» de Rawson, y mi «poste uero,
arriba™®. El significado de la palabra puede desarrollarse mas plenamente, de manera
que se demuestre que en el contexto presente significa «fin ultimo». K/ /e>n//ya ha
aparecido en una relacién significativa en Sauivxya Yraviead Bp/inua o 1.20

elevado (es decir, el Sol que ya no sale ni se pone mas, cf. Xn/woéoywa Yravieas 111.11, Sol
Invictus), el Pastor del Universo, y el Agarrador (ypanea ) y Devorador (Bafnaca /en Xn/vSoyya
Yravieas, preferible a paraca /en ayuvxye Yraviead Bp/inuald) de los cuatro poderes
(Agni, [&ityo, Candramas y Awsal, considerados como las Personas funcionales que salen y
retornan) consiste en esto, a saber, que «sin ser comido él mismo, devora todo lo que come» (yad
adavrau, en Jayuvxya Yraviead Bp/nuala, preferible a yad avavvau en Xn/véoywa
Yraviead). Es justamente de esta manera como la Muerte en Karna Yraviead es puan/tu/),y por
el mismo motivo el Sol, como en otras partes, zaoowyu. La identidad del Amor y la Muerte,
representada en la igualacion de Kllpadswo—MUpa en los textos budistas, se remonta a las fuentes
mas antiguas.

189 K/ /oo aqui como «meta», como en [y cedar Sa-nir/7VI.93.3 y 1X.21.7 (Grassmann, Ziel
der Rennbahn), cf. x//eona—pBneren /arararna Bp/ mua Je como «lo que conduce a una marca o
a una meta». K/7eon/7en el sentido derivado de «via», que se encuentra varias veces en /y ceda
Za-nir/(donde el «poste» da su nombre a la «carrera») no es impertinente a K/ /#>r//como «poste
de meta» también, porque el Eje del Universo, aunque es el fin de la via en un mundo dado, es
también la «via arriba y abajo de los mundos», considerados en plural, puesto que, en este sentido, el
tronco del Arbol, con sus ramas, corresponde a la «escala de Jacob» con sus peldafios.



Librodot Sobre la traduccién A. K. Coomaraswamy

donde, como es usual, el Cielo y la Tierra estan «mantenidos aparte» (@iexaffonav)
por un tercer principio, al que se designa diversamente, y aqui en particular como la
«atmosfera» (avrapixea), que hermenéuticamente es «inter-eje» (avrapy—axeq),
y asi «como dos ruedas estan apartadas adecuadamente por el eje (axes ), 0 como
lo estan dos tablones (zad//#&) por un poste (x/ /eoneva)»'’™. La «atmdsfera» es
va col oy rawara, €S decir, el Viento del Espiritu, ¢lhyv: de hecho, es el
Espiritu (/7zuav) el que a la vez mantiene aparte estos mundos y los conecta, como
un puente conecta las orillas de un rio (/y ceda Famirl X.61.16,
Benad pa)yakxa Yraviead \V.4.22, Xn/véoywa Yraviead V4.4, etc.), cf.
[y ceSa Zaniz7X.85.12 donde el eje del carro cosmico es el «soplo distributivo»
(wy/ va). Las dos ruedas del carro césmico son el Cielo y la Tierra, o el Sol y la
Luna, y el eje es su movedor (/;/ geoa Za-mit//1.30.19, V.29.4, X.85.18, X.89.4,
etc.). Aqui no podemos emprender un examen completo de los diferentes aspectos
del Eje del Universo, oxaufina = el griego oravpoo; este «eje» 0 «pilar» es el -
«fin» porque pasa a través del ombligo de todos los planos del ser, y porque, por
consiguiente, es hacia él hacia donde convergen todas las vias. La palabra zad/ /e,
que hemos traducido arriba por «dos tablones», es decir, dos planos o plataformas de
madera de zal//%ca, puede observarse, ademas, como de considerable interés,
porque en /y ceSar Ta-mir/7 X.135.1 es precisamente «en el bello Sjpfod mad/isa
(@ ¢ ko cu—rmalllRe) donde estd localizado el Paraiso de Yama; este «Arbol de la
Vida» maés alla del Sol es analogo al «Arbol de la Vida», o més bien «del
conocimiento del bien y del mal» cuyo tronco conecta los polos terrenal y celestial.

XYAPTO cAAA|

V.1 Kn/ivi wpare Jar> [w ¢ rra—yaxevp: Ver arriba sobre 111.1y el examen
en Ivdiav Hictopiyal Ouaprspiy X, 1935. Kniivi @wyare Jar lo elucida
plenamente Maitpt Yraviead 11.6 donde Tlpaelmortt, que desea compartir sus

70 Mejor quizas «como dos zal//#ao (es decir, raiz y ramas) estan separados por el tronco».
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prop6sitos (aprn/ V)™, «abre estas puertas (de la percepcion), y una vez salido, por

medio de sus cinco rayos come de los objetos de los sentidos» (xn//vxu/ vi
Bnirwodire | wal yefnip paduifnip'’™ wreaw v arri ). Es Dios mismo el que

L Cf. Karna Yravieas 11110 donde los «objetos» (aprna jj son anteriores a los poderes
sensoriales mismos (:vdpuyefnwea | zap!). La palabra aprna corresponde exactamente al latin
tvrevrio, cuyo significado es en primer lugar «objeto» en tanto que «prop0sito» previsto, y en
segundo lugar «objeto» como eso que se ve efectivamente (:vrevrio wioifidio). El «objeto», como
se entiende cuando se prevé, es evidentemente anterior al ser en acto del drgano por cuyo medio se ve
efectiva o accidentalmente. Pero en nuestros textos hay implicito mucho mas que esto. Obsérvese que
lo que se estd examinando aqui no es «la facultad intrinseca del 0jo» segln la cual «yo» veo por una
luz fisica reflejada desde el «objeto», sino la manera en la cual Dios (Swayappn\ en Karna
Yravieas .1 = wo Bnltefnp oyaraspara en Karna Yzaviead IV.6, Tpagllnott en
Maizpr Yraviead 11.6) ve en mi. Lo que mi ojo ve es un simple aspecto del cual yo no tengo ningln
conocimiento, sino s6lo una sensacion; pero lo que Dios ve en mi es la idea del objeto por la cual él a
la vez lo conoce y le da el ser. En la medida en que «yo» veo un objeto ya existente, su ser no depende
de «mi»; pero en la medida en que mi vision coincide con la Suya, eoos sor mepyim. En la media en
que yo veo empiricamente, lo que yo veo es accidental; en la medida en que yo veo con (avuzas )
Su rayo (pasut), por cuya causa esta realmente abierto el ojo («sustraido de la mente, el ojo esta
abierto a ninglin propdsito», Maestro Eckhart), veo la cosa como ella es en El, més bien que como ella
es en si misma.

Puesto que tratan de Su manera de ver, nuestros textos emplean la interpretacion tradicional (tanto
neoplaténica como india, etc.) de la percepcion, a saber, como teniendo lugar por medio de una luz
proyectada a traves del «ojo», luz a la que el «objeto» mismo es inherente: en este caso, el «0jo» es
por asi decir la lente de un proyector, que ve lo que es proyectado sobre la pantalla (la «pared» de la
«caverna» de Platon) por la luz portaimagen que pasa a través de él. Asi pues, nosotros vemos como
Dios ve, en la medida en que nosotros no vemos con el «ojo de la carne» (u//-oca—yaxevo), Sino con
el «0jo angélico» (Simwa—yaxevo), «que ve en el espejo eterno, donde ve a la vez todas las cosas y a
si mismo mejor que en ninguna otra parte». Por otra parte, como es evidente, para ver a Dios mismo, y
no meramente algunas de esas cosas que El ve, el ojo debe ser invertido (//w ¢ rra—yaxevs), para no
mirar hacia afuera con el rayo, sino adentro a su fuente, la govo Avyio, y la luz de las luces
(pwortie/ pwortio); Yy este 0jo invertido es el «ojo de la gnosis» (¢ avayaxevo).

2 Mol ya pasuaya Jaqui = malya el vivien Katno Yraviead V.10, y wal lyevopiy! )
0 za/ Jyae mp/7)7 /comiinmente en otras partes.

Talya o/ Tvive en Katna Yraviead V1.10 recuerda Bnayawad I'xt/7 XIV.11 «Cuando la
luz gnostica sale de las puertas del cuerpo, entonces puede saberse que uno estd mas en el ser»
(oapwadal peev denel [ optv paxisa vrap wate, Pl vau yadl], tad ] aioylio wiw ¢ donau
ocartwou 1ty vra, donde S/ pa = kna).
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«abre las puertas de los sentidos» (sentidos que no son en si mismos las puertas, sino
que solo las usan) para que EI mismo, que es el tnico conocedor y veedor, vea a
través de ellas, coincidentemente con nosotros, que vemos yov ellos como si
viéramos nosotros solos, en la medida en que observamos sélo empiricamente, es
decir, con el «ojo de la carne» (u/-oayaxeve//). Pero en la medida en que vemos
intelectualmente, es decir, con el «ojo angélico» (Simya—yaxeve/ /), NoOsotros
vemos lo que El ve. Y en la medida en que vemos con un «ojo invertido»
(e ¢ tra—yaiceve 7)™, es decir, con el «ojo de la gnosis» (/1 va—yaxeve7), a
lo largo del rayo hasta su fuente, nosotros Le vemos a El, y podemos decir
verdaderamente con el Maestro Eckhart (Pfeiffer XCVI) que «ese ojo, con el que yo
veo a Dios interiormente, es el mismo ojo con el que Dios ve en mi»; y este «ver en
mi» es justamente lo que se denota en Karna Yraviead IV.6 b, donde el verso, sin
ninguna enmienda del texto, dice asi «A éI'”*, nacido de antiguo del brillo, que

17 «Una parcela de mi mismo, el Sefior, cuando ocupa su sede en la escucha, en la visién, etc., él

mismo goza los objetos de los sentidos» (uauaim/-#o> xdwapa > adniesnya #porau
yaKev b aieay/ v vracewars, Bnayawad [xt//XV.7-9).

La situacién tiene un paralelo en el rito de la «abertura de los ojos» de una imagen, con lo que la
imagen es traida a la vida. S6lo cuando se ha realizado este rito analogo se puede considerar que la
Deidad ve a través de la imagen y que, por consiguiente, la imagen es una conexion establecida entre
el adorador y la Deidad a quien representa la imagen. Es significativo que la expresién china para la
«abertura de los ojos» de una imagen, a saber, x//a: kvavy, que a menudo se traduce por «iluminar
los ojos», es literalmente «abrir un rayo», o «abrir la via para un rayo», donde xvavy es el equivalente
del sanscrito pa -1, mientras que x/ /ot puede significar «hender» o «cortar» en el sentido de «cortar
un camino», latin oeyape @miau, aunque x/ /o en combinacion con el caracter para «0jo» significa
«abrir los ojos; adquirir experiencia». Es precisamente una abertura de las puertas de los sentidos para
que el Espiritu inmanente vea a traves de estas ventanas abiertas lo que se entiende por xn/ /v
ayare Jaren Karna Yravieas IV.1. También debe tenerse presente que en la éptica tradicional, el
conocimiento de un objeto no se adquiere por la luz reflejada por el objeto visto (el cual produce sélo
una imagen reflejada en la retina, y no una comprension), sino por la luz del intelecto que se dirige al
objeto a través del ojo; de esta manera, por ejemplo, el Maestro Eckhart distingue entre un ver yovel
0jO y un ver a rpaw! /o del 0jo.

74 a «in-visién» de Ruysbroeck (:voraspvde, Book o¢ Svrpsus Tpvrn, cap. XIV) —«Pero
aquellos que se vuelven hacia fuera y encuentran consolacién en las cosas exteriores, no sienten esto,
y aunque yo dijera mucho mas de ello, ellos no comprenderian».

175 Nosotros tomamos los acusativos de IV.6 como si estuvieran en oposicién a los de IV.5, que
estan gobernados por wa> weda.
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primero nacio de las aguas, a €él, que mora estacionado en la caverna (del corazon),

que presencia en los seres, —éste, ciertamente, es “Ese”»*"®.

Aqui puede verse cuan extremadamente absurdas son esas interpretaciones indias
y europeas modernas de IV.1 que asumen que «Dios hirié a los sentidos» (Rawson,
p. 149, nota 1) y estamos de acuerdo con Rawson en que ésta es una interpretacion
inaceptable. Sin embargo, por nuestra parte no vemos ninguna razon para creer que
era esto lo que | o-kopa entendia por @wware Jar = niorrawlv navaveu
k¢ Tawm v 1Ty aprna | puesto que no son los zodepeo de los sentidos lo que se
horada (k7 no es nunca un «poder» sino siempre un «espacio» 0 una «abertura»,
como en Awrapeya (palyaxe 11.3.3 knivi oa Lk/isa ), sino que, como lo
expresa Maizpt Yraviead 11.6, son las zvgprao de los sentidos lo que se «abre».
Con todas las palabras que significan «horadar», 0 «hendir», 0 «abrir», que se usan
con xn//ve en los diferentes pasajes paralelos, puede compararse el latin oeyape en
la expresion ceyape miap, «abrir un camino», que, ciertamente, no significa herir a
eso que ha de usar el camino. Es a través de las puertas abiertas de los sentidos como
el Ser Interior, a saber, Dios mismo, mira hacia fuera; y esto, ciertamente, no implica
ninguna detraccién de la «pintura del mundo», que él «pinta asi para si mismo y se
deleita en ella» (| a-xapa, o zuavip(ra o 96, cf. Génesis 1:31 «y vio que era
muy bueno»).

176 «Ese», «Eso», como es habitual, el Brahman, y aqui especificamente como el Swonyaufn\ de

IV «Qué ve en todos los seres», 0 que «ve a través de todos los seres», cf. Atnapwa ceda Za-nit/7
XI11.2.9 «El Hijo de Aditi vio en todos los seres» (@yaknyad adire | rutpo frvwau vi misal)),
Awtapsya lpa lyaka 11.4.3 «El Espiritu, una vez nacido, consideré completamente a los seres» (oo
plta pyotiivy afnyaikear), Y Benad palyaxa Yraviead 141 «Al escrutinizar, no vio a
ningun otro que si mismo» (co// vaxkewa vivyad tuavol [ maswar). Ademas, es a esta manera
de ver a lo que nosotros deberiamos aspirar, —pues es la «mismidad de visién» que goza el espiritu
unificado cuando «se contempla a si mismo estacionado en todos los seres, y a todos los seres en si
mismo» (capmafnur -crnau [Ttuvau capama—pnltivi ytuave xxears, Bnayawad I'xtl)
V1.29). «Su vision por la nuestra —que buena recompensa» (P\ux, Mazrnvawx, 1.922).

Por supuesto, es como el Sol Supernal y por medio de sus rayos como el Auto-Existente ve todas
las cosas; y nosotros asumimos que es precisamente en tanto que el «Veedor» como Ikewl kv ( / ¥
ceda Ta-nir/) X.60.4) denota al Auto-Existente solar antepasado de Rohita (A:rapsya Bp/nua )
VI1.15) de Bnayxpotno (Sawuvxya Yraviead Bplnuala IV.6.1), de Benadpatno (Maizpt
Yraviead)y del Buddha (Zvrra—Niz/ 7ra 991).
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IV.5 va taro @ipuyvrears: sin rechazar las diferentes explicaciones de
Rawson, nosotros sugerimos que el sentido general es «en adelante no necesita
temer», y el sentido méas particular «ya no necesita guardarse de obrar mal»
(Sayuvxya Yraviead Bo/ nua Jor \V.25.4 7/ inl iz Kapua Jo puyvTesTR, CON UN
sentido negativo), —Ilo cual es paralelo a San Juan 3:9 «Quienquiera que nace de
Dios, no puede pecar» y a Galatas 5:18 «Si sois conducidos por el Espiritu, ya no
estais bajo la ley».

IV.7: Rawson introduce una gran confusion al dejar de hacer nuevamente la
distincion entre la naturaleza divina (zpax#7:) que es una con la esencia y la
naturaleza (zpax ¢ 71 ) separada del X[ -xknya, es decir, entre la naturaleza mas baja
y la naturaleza mas alta de Brnayawad I'xt/7 VIL.5 (puesto que azap/ly napl/

mpak ¢ 71 corresponden a azapa y rapa Bpanuav)t’’; en otras palabras, introduce

Y7 Bnayawads Ixt/7 V1.4 describe la «naturaleza» del X -knyo: VI1.5-6 continda «Esta es mi
naturaleza mas baja (azap/7/), de la cual se distingue (arao> @widSn:) mi naturaleza trascendental
(mpax ¢ tiu> wap ), i oep miwo, por el cual este mundo mévil es mantenido en el ser Sn/pware
payar poseedor de (vradn/ pwa, «que sostiene, que soporta, etc.» y que califica a anau, —no
como se traduce usualmente, un imperativo, cf. 7777)iv: 111.1.38) esto, a saber, las matrices (srad
wovxvi) de todos los seres, pues yo soy la salida (zpafnawma ) y la disolucion de la totalidad del
mundo mdvil». Como implica el texto, estas dos Naturalezas azap/7y map/7 son una Unica
Naturaleza en el mismo sentido en que el azrapay el rapa foanuav son un Unico Brahman. Es la
misma cosa en la formulacién cristiana, donde hay una Unica esencia y dos naturalezas; pero la
naturaleza y la esencia son uno en El.

Aditi: Natura Naturans, creatrix Deus. Decir meramente que el «mundo» de copv)o, que el
mundo del zapa Brahman «es las aguas», reconocer que la «naturaleza» de la Deidad es una
naturaleza de posibilidad universal, es hablar de una maternidad tanto como de una paternidad v
Siwivio;, Y por consiguiente, encontramos que al Brahman se lo llama repetidamente una «matriz»,
e.q. Bnayawad ['xt/) XIV.3 uaua wovip panad Poanua>s caufnamo / O'apwaﬂn(r/: viju tato
Bnawary;, Mv)daxe Yravieas 1.1.6 y 111.1.3 axeapay Bn(tayovius mvpveau Bnlrayoviy;
Bpanua (zpa |.4.7.27 yovis ya yxyare.

Incidentalmente, puede observarse que las «dos matrices» (wovxvy, plural para el dual) de
Bnayawad I'xt/7 V1.6, ya sean como «dos naturalezas» (zpax ¢ rx, femenino) o como esencia y
naturaleza separadas (zvpvea masculino y zpax ¢ 72 femenino) corresponden a las kvikex de capv o
en Amapoa geda Za-nir/) IV.16.3, couvdpavs pasnapes en Tarrripxya Xo-nit// 111.22,
oapacoatyav> kvkewoav en X35, nzpa)l//a,ual//aUD Kukewav en Sayuvxya Yroviead
Bplinua o 1.56, Swe wovx en Sayuvxya Yraviead Bplnua Jor V.27, Sayuvxya Bplnua Jex
1.17 y Iomarna Bp/ nua)a 1.33 (Swe wovx ekau pirnuvey) etc.; y consideradas en su identidad,
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una gran confusion al dejar de hacer la distincion entre Aditi en tanto que la Magna
Mater y Aditi en tanto que la Madre Tierra, o en los términos del Maestro Eckhart,
entre la «Maria espiritual» y la «Maria en la carne». La Esencia (masculino) y la
Naturaleza (femenino) de los versos 6 y 7, a las que se alude igualmente como
yonlju rpawieye, son las K&c)ompz)favs ocakeit/ ] vfin/ > ul rap/de / Y geox
Zoa-nir/71.104.3, los wapixeir/ ] mirap//de 111.7.1 y el «principio conjunto» de Santo
Tomas, 2ouua Tneoloyiya 1.27.2, de donde procede el Hijo «por via de generacion
y de parturicion». La Aditi del verso 7 es, por supuesto, la ¢y de /7 ceoa Sa-nitl]
VI111.100.10-11 y X.125: donde yvn/ju mpawisya treonavrxu corresponde a la
pregunta k@a cwid acy!/ / mopouou oy jua de VI1.100.10, demat/ payx 178 3
ocwxy, [ogu 11, wi') npl/ Jever ocaufnoaoartt a anau oo @ ta 1o Tpaw U1t en
X.125.8, vy w7/ pnleefnip oyap yara a aditip ¢irau aditip pavitwau en
1.89.10. Como ha observado Edgerton, «Todo el contenido de las Ultimas
Ynavieada, casi sin excepcion, no es nuevo de las Yravieado, Sino que ya puede
encontrarse expuesto, o al menos prefigurado xvy claramente, en los textos védicos

corresponden a la Unica matriz o vientre en textos tales como /y geda Xa-nur/7111.29.1 donde Agni
nace aocvpacwa eoasnaplir, Y a aquellos donde se habla de Ilpaelirtatt como yapfniy,
«prefiado». Una comparacion mas plena de todos estos paralelos requeriria un espacio mayor que el
que puede dedicéarsele aqui.

8 Ni el Sewarjuayx de Karna Yraviead ni el capwa—dcw/ tuux’ de | a-xopa pueden
traducirse por «alma de los dioses». Asmar/ juayx es simplemente «divino», de la misma manera que
O puuayx seria «de madera». Xapwa—Scw! ruix//es «cuya naturaleza es ser todos los dioses», —
de la misma manera que en Airapsya (palyaxa 11.3.8 «todos los dioses estan unificados en el
axeapa (Brahman)», cf. Maestro Eckhart 1.469, «Puesto que todas las Personas estan unidas en su
naturaleza, se desvanecen en el profundo silencio de su ser interior». Japwa—dsw/ /ruux! ratifica
meramente a /y ceda Za-nir//1.89.10 miswe Sew! ) adiri [ Nosotros podemos decir que «el de ella
es», pero dificilmente que «ella es» //zu/7 Sew/ v/ ju: es su Soplo (zp//)e), el Viento (@' /ta, @/ iyv),
su Hijo (yapBna), el Sol (Isirya) el que es mul Sew vy, |y ceda Samir/71.115.1, 1X.74.5,
X.168.4, Sawuivxya Yravieas Bp/ nua o 1.2.4 y 14, etc. —por consiguiente, Hipa \yayoppno
es /Jtuada, como Agni, /}/ ceda Ta-nur//X.121.2, 1.149.3. Aditi es los @i w@e Scw/ /] pero aparte de
su procesion espirativa por la cual les da la vida, y que es su maternidad, sin distincion entre
espiracion y generacion iv diwivio, ellos no tienen ningun ser independiente, sino que son todos uno
en su inmanifestacion, nuy/ ju rpawiswa: aff ivpa, COMO en /}/ geoa Xa-nir/7VI11.48.2 «Cuando
t0 (Soma) has entrado, ti devienes Aditi» (avras ya mp/ iy aditt | fraw o).

Ver también mi Avyed avd Titav, nota 38 en Sovpvald op the Auspryav Opievial Zoyiety
55, p. 405, y Aa doytpive tavipibuve o Aa *“*Bi—-Yvitl ]’ oiwive, en [rvdeo Tpaditiovelleo 42,
1938, 289-301.
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mas antiguos» (ovpval op tne Aucpiyav Opievral Zoyiety 36, p. 157); cf.
Bloomfield, «uavipa y Bplmueale son distinciones cronolégicas sélo en una
minima parte... Por lo que sabemos, ambas formas existieron juntas desde los
tiempos mas antiguos».

IV.8 dime dime, «diariamente»: con referencia a los 36000 ayvyapx! ik diarios
de /arararna Bplinua o X.5.3.3, a saber, los «fuegos contemplativos» (Snyey:/
ayvaya | TOya)o) que han de encenderse dentro de vosotros cada dia de los cien
afios de una vida completa.

IV.9. El «hogar» (aorau) ya se ha examinado arriba en conexion con 1.10 y 11.
El Sol, por supuesto, «nunca sale ni se pone realmente» (Airapsya Bp/nua o
I11.4) para el Comprehensor; son mas bien el Dia y la Noche los que salen y se ponen
(mpauioyavrx, avouloyavrx, |arararna Bplnua o VI111.6.1.18), «el Diay la
Noche juntos son la Muerte, ellos no afectan a la divinidad (Sityo (Sol Invictus),
pues ellos son solo la ocasion por la que esta divinidad “sale” y nuevamente “vuelve
a casa”» (avw aorau 11, cIdnuiac\tpa, Ver Ayra Opievraiia, pp. 26-27). <En
verdad, El ni sale ni se pone (vdert va vipdoyart), y para el Comprehensor de esto,
es siempre mediodia» (X7/ véoywa Yravieas|11.11.3)'".

Las dos primeras y la cuarta lineas de Karna Yzaviead IV.9 son de Atnapwa
ceda Xa-mit//X.8.16 (no como lo tiene Rawson, las dos primeras solo de Arnap@a
ceoa Xa-nir/] X.18.6). En Arnapwa csda Za-nir// la tercera linea dice «eso
mismo, yo lo juzgo lo mejor» (pwseonau, es decir, el Brahman del primer verso del
himno, al que se alude como el Soplo en Benad pa lyaka Yravieas 1.523). La
tercera linea en Karna Yrzaviead es de un valor idéntico a Arnapwa geoa
Sa-nir/1X.7.38 racuv (en el Bpanpav—Yokea) ynpayavre ya v ke ya Sewll |
y de una redaccion cercana a Arnapwa ceda Za-nir// X.8.6 tarpa (en Brahman)
capwa 1au apritap:y asi como en / y ceda a-nir/71.35.6 [ va patyey,
(iA movro deAlo orelo al yvi Aa mpwa pora wa divropvo de Dante) aue /)
asmi raornu | «Como si fuera de la punta del eje del carro de la luz dependen los

9 plux, Marnvawx 11.1107-1108, «El lugar de salida del sol es la coloreada torre del cielo: z:
Sol estd mas alla de todos los lugares de salida. Su “lugar de salida” es solo en relacién a Sus
mociones; Su esencia ni sale ni se pone».
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(Devas) inmortales». Las observaciones del profesor Rawson al efecto de que los
antiguos dioses védicos son solo sombras de si mismos en las Yrovieads, «puesto
que toda su realidad consiste en el Uno de quien derivan su ser», carecen
enteramente de fundamento; los Devas individuales no son mas ni menos «sombras»
en las Yrnoavieado que en /7/ geoa Xa-mitl, Atnapwa ceoa Xa-nir//y 10s
Bplpa oo, donde su dependencia del «Uno» se afirma tan llanamente como en
cualquier texto posterior.

IV.10: 5, contrastado con auvzpe, significa como es usual «aqui», «en este
mundo», «ahora»; en las dos ultimas lineas, el significado es que aunque las cosas
parecen ser diversas aqui (cf. el verso 14), el que las ve en su unidad, y no corre tras
de ellas en su aparente diferencia, escapa a la muerte recurrente. Las dos primera
lineas enuncian la doctrina bien conocida de la correspondencia de todos los estados
del ser: «como es arriba, asi es abajo». El hecho de que sea posible un simbolismo
adecuado, se debe s6lo a esta analogia, que se da por sentada igualmente en las
doctrinas védicas, neoplaténicas y cristianas del ejemplarismo*®, de manera que una
persona «por lo que es mortal aspira a lo que es inmortal» (Aizapsya (pa lyaxa
11.3.2), y la Muerte puede decir «Por las cosas que son contingentes yo he obtenido
lo que es eterno» (Kartna Yzavieas 11.10). Por un «adecuado simbolismo» nosotros
entendemos, por supuesto, un simbolismo natural e inevitable en tanto que se
distingue de un simbolismo convencional: no puede citarse ningun ejemplo mejor
que el del sol, que se emplea como una imagen de Dios en la tradicion védica y en
otras, y de cuyo uso Dante observa que «Ningun objeto de los sentidos en el mundo
es més digno de que se haga de él un tipo de Dios que el sol» (Xovaizo 111.12)*".

IV.11. Mavaocaiwedou rramyou esta aparentemente en llana contradiccion
con Karna Yrnaviead V.12, va uavaoc'/ mplirtou Yy con muchos textos

80 \er mi ¢cediy Eésundapion, en Hapwaps Jovpval. op Actariy Srvdieo |, 1936, pp. 44-
64.

181 Nuestros expositores modernos de lo que ellos llaman «religiones naturales» y «mitos solares»
estan afectados, por supuesto, con esa misma miopia que Plutarco ridiculiza en los griegos cuando
dice que «el sol (fisico) les ha hecho a todos ignorantes de Apolo al hacer uso de la percepcion
sensorial (aitorneoio) para apartar el poder del intelecto (Siavoia) desde el ser al fenémeno»
(Mopalia, 400D).
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similares'®. La explicacion de | o-kapo de la mente como un medio, es decir, como
un vz we en el sentido de Mv Joaxa Yraviead|11.2.3 cubre al menos una parte del
motivo. Sin embargo, el mismo problema lo presenta Karna Yrzaviead V1.9
uavao!'] afnik¥ro ya etad @idv /] y lo recalca el hecho de que a menudo se
afirma que no es por la formacion de conceptos mentales como puede conocerse
verdaderamente al Brahman, como por ejemplo en Keva Yzaviead IV.4-5, donde
«eso que brilla en el brillo, y que uno solo puede aspirar» se contrasta con «eso que
viene a la mente y por lo que uno recuerda continuamente'®*, a saber, el “concepto”»
(oca-xkalra).

En cuanto a esto, puede observarse en primer lugar que afn: agrega una fuerza a
ki del tipo que «Super-» podria agregar a «concebir», de la misma manera que
afnmip/ v es «conocimiento supernatural» en tanto que se distingue de ¢/ //va
como «conocimiento», aunque ¢/ / /v solo, como «gnosis», puede tener un valor
semejante. Sin embargo, lo que es de la maxima significacién es la cuestién de qué
tipo de mente es esa por la que puede ser obtenido; pues como evidencia Maizpt
Yraviead V1.34, «la mente es doble, limpia y sucia: sucia cuando esta sujeta a los
deseos, y limpia cuando no esta sujeta a los deseos»; y de la misma manera Karna

182 Cf. Keva Yraviead 1.6 «Eso que no piensa con una mente (cf. Be nad pa yaka Yraviead
1V.3.28), sino por lo que, como ellos dicen, la mente es pensada, conoce Eso como el Brahman, y no
lo que los hombres adoran aqui» (1S vzl ioars). «Lo que los hombres adoran aqui» esta hecho de
su propia imaginacion, a lo cual EI mismo se presta, warnonioare tad ewa fnawar, | atararna
Bplinua Ja X.5.2.20; lo cual, por supuesto, no es para el Viajero una negacion del valor de un tal
«culto» conceptual e icondlatra: por el contrario, «En eso que uno Le adora (vz/ icare) como al que
hay que hacer un amigo, eso es su forma como el Amigo», Airapewa Bp/nuale N4, El
iconoclasmo de Keva Yzaviead 1.6 afirma simplemente con el Maestro Eckhart que «Para conocer a
Dios realmente debes conocerle como lo Inconocido», con Santo Tomas que «Toda relacion que se
predica de Dios no pone algo real en el Dios eterno, sino sélo algo acorde a nuestra manera de pensars»
(Zvpua Tneoloyiya 111.35.5), con San Agustin que «Dios elude todas las formas de nuestro
intelecto» (de @ib. Asa. Ep. CXLVII), y con Dionysius que «Las negaciones sobre Dios son
verdaderas; pero las afirmaciones son vagas» (4e yoel. nigp. ).

183 | a memoria es, por supuesto, una virtud temporal, no una virtud eterna. Como pregunta
Plotino «;Qué temas de recuerdo puede haber para las almas cuyo estado es permanecer sin
cambio?... En otras palabras, ellas han visto a Dios, ¢y no recuerdan?. Ah, no: es porque ven a Dios
ahora y siempre, y porque mientras ven, no pueden decirse a si mismas que han tenido la visién; tal
reminiscencia es solo para las almas que la han perdido» (Ev/iadac IV.4.6).
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Yraviead 1.4 viis/ viau vaco> evay [rvowlr, «Aquel cuya mente no esta en
reposo no puede obtener-Le» implica la inversa, a saber, «Aquel cuya mente esta en
reposo («#//vza—u/ vaoe jj puede obtener-Le». «En reposo» significa algo mas que
simplemente apacible; la victima sacrificial esta «en reposo» cuando «se le ha dado
su quietus» (#aupare); y recordemos también aqui que siempre se asume que la
victima es una victima voluntaria. Asi pues, es incumbencia de la mente limpiarse a
si misma (por précticas contemplativas, en su mayor parte), y entregarse a la muerte.
«El contemplativo aqui y ahora alcanza la estacion (zadou) de la “mente en reposo”
(uave /& vri-)... una vez que ha llevado a la mente a una quietud, cuando procede
a la dementacion (auavx—fn/iwa), que es el Gltimo paso (rapauau radou); la
mente ha de ser detenida en el corazon hasta que se alcanza su dementacion; esto es
la gnosis'®, esto es la liberacion, y todo lo demas» (Mautpi Yraviead V1.34). Es
asi como uno Le obtiene «por la mente».

OYINTO cAAA|

V.8 tad v vityeri kasyava, «més alla nadie va jamas»: cf. Mappnua
Nixlya 11.40, «lo dltimo (rapapo) mas alla de lo cual no hay ningln ir mas alla
«(za xtapay), Maestro Eckhart, «Al alcanzar a Dios, todo progreso acaba», y San
Anselmo, Et quidem credimus te esse aliquid quo nihil majus cogitari potest
(Ipocioy.c. 2).

V.11 Exac rarn capwafnlciviap icul va lizyars loka—ov knsve
Bnwea | «Asi el Espiritu inmanente en todos los seres no es tocado por la afliccion
del mundo, pues esta fuera de él». Lo mismo se expresa a menudo en los términos
del loto, que crece en el agua, pero que no es mojado por ella» (Xn/ vooywa
Yroaviead \V.14.3 y Maitpt Yravieao 111.2). Cf. Dionysius, A¢ di@. vou. 11.10
(que cita a San Hioretheus), «Es el Ser el que penetra a todos los seres a la vez,
aunque no es afectado por ellos».

184 «Este conocimiento dementa a la mente» (Maestro Eckhart 1.370).
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V.12 exap plrau panvén) wa | kepori, «Que hace que su forma Unica sea
muchas». Cf. Dionysius, A¢ otw. vou. 11.11, «Se dice que esa Existencia Unica suya
deviene muchas dando a luz muchas existencias desde si misma, mientras permanece
Una en el acto de automultiplicacién», y Plotino, Eviiadac IV.4.1, «La unidad del
Poder es tal que permite su ser multiple a otro principio, para el cual es todas las
cOsas».

Los paralelos en todos nuestros textos son innumerables, por ejemplo /y ceoa
ot/ 1.146.5 zupvipl o afnawar, VI.47.8 mvpvp(ra tyare; VIILGS.2 skayu
@l 16ou wx Popnlwa copwoy; 11548 miswau exou (la «multiplicidad
integral» de Plotino y la «Pluralidad Indivisible» de Dionysius). El texto de Karna
Yraviead reaparece en Maizpt Yraviead VI1.26. Las implicaciones podrian
desarrollarse plenamente mediante un tratamiento extenso de la doctrina del
Ejemplarismo implicita en la de la procesién Divina como la radiacién de una Luz'®®.

85 Hemos examinado el patripasianismo del profesor Rawson en otra parte. Aqui sélo
agregaremos que negar que hay (y afirmar que no deberia haber) ningin principio aparte del
sufrimiento es negar la doctrina basica cristiana (y también hind( y budista) de que «el fin Gltimo del
hombre es la beatitud». El problema lo trata muy claramente | a-kapa en Boanua 2(zpa 11.3.45-47:
el Si mismo Supremo no puede considerarse como sintiendo el dolor de los si mismos individuales,
porque este dolor depende de la Agnosia (awidy/7) acordemente a la cual el si mismo individual
simpatiza literalmente con sus propias afecciones psicofisicas o con las de otros, identificAndose de
esta manera con lo que no es el si mismo (av//zuav, el avarz//budista). EI Si mismo Supremo no
sufre, porque no se identifica asi ignorantemente a Si mismo con ninguno de los accidentes a los que
estan sujetos sus diferentes vehiculos psicofisicos: EI Si mismo Supremo se distingue a Si mismo de
lo que no es Si mismo. Es precisamente esta naturaleza a-simpatica y a-sentimental del Si mismo
Supremo lo que da @wadop a tales dichos como «Eso eres tl». Los textos de las escrituras admiten a la
vez una distincién y una ausencia de distincion (8ned/ jfnede); pero debido a que nosotros somos ya
demasiado conscientes de la distincidn (8nsde) y a que no comprendemos su naturaleza (que es la
que hay entre la iluminacién y la luz, y no la que hay entre las cosas iluminadas y la luz), el acento de
los textos se pone sobre la ensefianza de la no distincidn («fnsda), —«Su intencidn es ensefiar la no
diferencia solo, porque es por la realizacion de la auto-identidad con el Brahman
(Bpanu ruarwa—mparizarrav) como se gana el fin Gltimo del hombre (zvpve/ prna)».

Cf. Karna Yraviead V1.2-3 «Un gran temor (uanad fnayaey)... A través del temor en El».
¢Hemos de suponer nosotros que «El» también teme? y si es asi, ;qué?. Es precisamente el
«Weltschmerz» del Vol. 11 lo que es el «gran temor»: Svkknau acoa (lokaooa) panaffnayou,
2vrra—Ni 7t 1033. La meta a la que se dirige Naciketas es un afnaw/ ju #ljpoyu.
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La exposicion completa implicita en el cau ya @t ya st de ¢ lpacavewt
Zoa-nir/ ) XXXI1.8 es explicita en Xa-yorra Nik/wa 11.212 gxo mt fanvon! nout,
Banvdn/] mi nura’] sko nout; en A Jyorrapa Nkl ya 1.254 este poder de ser uno
y devenir muchos, y de ser muchos y devenir uno se relaciona con la posesion del
oo/ /ont como un habito ininterrumpido; es uno de muchos poderes, entre los cuales
estdn los de caminar sobre el agua, y el de la mocién a voluntad en diferentes
sentidos. La incidencia de esto sobre el problema de la unidad Divina en la variedad
y de la variedad en la unidad serd evidente si recordamos que la «procesion
(considerada como una mocion local) implica la dualidad» (xpoua = dwira,
Tairtipxya Tp/ s/ knya XXI1.16) y que «no hay ninguna (tal) procesién en
ool one (kpapo viort ocaul mite, Aa=kl/oat pa X (z;oa 11.117).

La dificultad de Rawson (p. 178, Gltimo péarrafo) es irreal. | o-xapo dice
acertadamente que el [tpov «no es modificado» (a@ik ¢ 7a) sean cuales sean las
formas que asume, y esto es verdadero, porque estas formas visibles no son sus
«modificaciones», sino sus «posibilidades de manifestacion» reducidas a acto.

V.13 Exo wasx aqui y capmacya wasx en Benad palyaka Yraviead
IV.4.22 se aplica igualmente al Sol y a la Muerte, a los que se identifica tan
constantemente. Sapaafn v/ vrap! iz, «el Espiritu que mora en todos los seres»,
como en Karnoa Yrnoviead V.11 'y /7/ ceda Samir/) 11151 olowa ol
payarac racrnvea ] «El Sol, el Espiritu de todo lo que se mueve o0 esta en
reposo». cassa denota el sol en [y ceda Zarmiz7 VI1.46.33, X.171.4, etc. En
Benad palyakxe Yravieas \V.4.22 nan/ v apa [ul 1> capmacyss va /son
ciertamente términos solares, mientras que ocapwmacy Snimart/ recuerda a
Tairtripxya Za-nit//V.2.3 yloarx ool e tniox taocy!) youa [oniraryau
rapy ya. casx recuerda al Ml paw Vasavati budista. Para la identificacion general
del Sol con la Muerte bastaré / arararna Bp/inua)e 11.3.3.7 y VI1.2.2.5 «El que
brilla alli es sin duda la Muerte», y X.5.2.3 «La Muerte es la Persona en el orbe».

Las observaciones de Rawson, pp. 181-2 estan confundidas. EI Brahman no es el
«alma interior & nuestras almas individuales»'®®, sino como lo expresaria | o-kopa,

186 A no ser, por supuesto, que nosotros distingamos adecuadamente entre el «alma interior» =
espiritu y «nuestra alma individual» = psique. Como dice Fildn, «La palabra “alma” se usa en dos
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go nuestro ser interior; «Uno como él es alli, y muchos como él es en sus hijos»,
como se dice de la Muerte en /arararna Bp/inua)a X.5.2.16. Si concediéramos
que lo que muchos eruditos modernos comprenden por la doctrina Ml iy @l 1da es
una «doctrina de la ilusién», que implica la pura no-entidad del mundo exterior, ello
supondria aceptar que esto «convertiria en insensateces a los Vedas». Pero para
decirlo tan brevemente como es posible, la varvpa varvpara no es wu/ /), Sino
Lyl —uawe; e incluso si se tomara u/ /y/7como aoar, es decir, «no ser», este «no
ser» es también la posibilidad maternal del ser y la fuente del ser (aoara / oad
apl yare, /7/ ceoa Xa-nur/) X.72.3 = Tawrripxya Yraviead 11.7), de la misma
manera que en la doctrina cristiana el mundo &£ vinido sin que se siga el hecho de
que el mundo virid eor™®. Cuan poco niega | a-xapo la realidad del mundo
externo (por irreal que sea nuestro conocimiento de él, como lo ilustra la parabola de
la cuerda y la serpiente) es suficientemente evidente por su ratificacion de Boanua
Szpa 1.2.29 vipnlima vralepdne, donde la traduccién del comentario por
Thibaut dice que «La “no existencia” de las cosas externas “no puede mantenerse”
porque nosotros somos conscientes de las cosas externas», etc. La relacion
Pned Bneda de distincion sin diferencia (el «unidos pero no confundidos» del
Maestro Eckhart) es aceptada expresamente por | o-kopa en el comentario sobre
11.3.43 a-#0 VIV Imyarade® 0 avyarn!/] ylirt, «(El espiritu individual) es una
parte (del Sefior) puesto que no se ensefia que son diferentes, y tampoco lo
contrario»: por lo cual comprende que el individuo y el Sefior estan relacionados
como las chispas con el fuego (9xwa x&wapacy/ &0 fnawitou apnarti,

sentidos, ya sea con referencia al alma como un todo o ya sea con referencia a su parte dominante
(n©@ysuovikov = avrapy/ jurv), parte que, hablando propiamente, es el alma del alma (zowyne
nowynlio)», (Ouio pspvu Stwivapovu Hepeo, 55), donde esta «parte dominante» es el «Espiritu de
Dios» (zveljua tneliov), (A¢ oreyialifvo deyifovo 1V.123). Pero como la mayoria de los eruditos
occidentales, Rawson traduce //zuav por «alma» de una manera completamente indiscriminada.

187 Como El es en si mismo, af ivipe, Dios es cadacar, «ser'y no sers ( [y ceda Sa-nirl
X.5.7, Mv)daxa Yravieas 1.2.1, Ipasva Yravieas 11.5-6). Como también en Santo Tomas,
Zopua Tneoloyya 1.45.1, omoprer yovoidspape> guavarioven (= oapyail) toTiLo EVIIC A
yavoa vviwepoall, OQvae sor Asvo. Et navy OUIOEH EUQVATIOVEU OECLYVOUUVT VOUIVE
JYPEATIOVIOD ITA YPEATIO, OLAE ECT EUAVATIO TOTIVT ECCE, 0T £ VOV EVvTe, VOO 0T VINIA.
(«Nosotros debemos considerar la emanacion de todos los seres desde la causa universal, que es Dios.
Y a ésta dicha emanacion nosotros la llamamos “creacion”. De manera que la creacion, que es la
emanacion de todos los seres, es desde el no ser, que es nada»).
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warnlyvep miornuli=ya ), en los cuales el calor es el mismo (aunque las chispas
se distinguen del fuego), y concluye que «de estas dos doctrinas de la diferencia y la
no diferencia (Bned Pned jm— yaul Py ) se sigue el significado de la
“participacion” (a-#arrwa)». Explica, por supuesto, que por «parte» no se entiende
un «pedazo», sino, «una parte, por asi decir» (como en Bnayawad ['xt/ 7 XV.7). El
tema admitiria un largo desarrollo, pero todo lo que necesita sefialarse aqui es que
| a-kapo no niega en modo alguno, sino que ratifica explicitamente, la doctrina
Pned Pneoa.

V.14: ki v pnlint afnline @', « Ella brilla o irradia?». La pregunta suscita
todo el problema de la luz «increada» y de la luz «creada», y s6lo podria elucidarse
plenamente a la luz de la doctrina completa de la luz, que es la propiedad comun de
la teologia india, islamica y cristiana. La pregunta se formula en estilo brahmodya y
se responde en el verso siguiente. Primero debe comprenderse la pregunta misma.
Bn/ 7t no representa ninguna dificultad. ¢ifn//rt es pn//rt combinado con @i, la
particula que tiene su valor distributivo usual; las formas son paralelas a las de g7 (y
a@ifn(, a saber, «ser» y «ser distributivamente», y asi, ciertamente, son los
significados, puesto que en esta doctrina Avé et evo yovasprovrvp **8. cifn/irino
es «reflejos», para lo cual deberiamos esperar ya sea /Bn/ri **, o ya sea el
avufn/ri del verso siguiente en el cual, sin embargo, hay un matiz que sugiere una
participacion més bien que un reflejo mecanico'®. La pregunta més bien ingenua de
si «ella» («la Luz verdadera, que ilumina a cada hombre que viene al mundo», San
Juan 1:9) es a su vez iluminada por alguna otra fuente de luz no se suscita en
absoluto. Lo que se propone se relaciona con la distincién entre la luz y la

188 Asi pues, nuestra pregunta es virtualmente la misma que la de /arazarna Bp/inua)a
X.5.2.16 «;Es la Muerte una o muchas?», con su respuesta «Una y muchas, una como es alli, y
muchas como es en sus hijos», y como también en Brnayawad I'xz// X111.16 «A la vez indiviso, y
también dividido en los seres» (a@mifnaxtau yo fnlrcev wifnaxrau, donde awifnaxroau
corresponde a fn/ 7ty wiffnaxra a wifn/ri en nuestro texto.

Ver también mi «Beauté, Lumiére et Son» en //rvdso Tpaditiovelieo, febrero 1937 y «The
Source of, and a parallel to Dionysius on the Beautiful» en Sovpv. I'pearep Ivoia Zoy., |11, 36-42,y
«Vedic Exemplarism», Hopwapd Jovpval op Aciatiy Xrudieo |, 1936, pp. 58-60.

189 Cf. mi «|pnooa» en Jovpval op tne Auspiyav Opieviai Soyisty 52, 1932, pp. 208-212.

190 ¢f. Witelo, Aif. 8¢ ivreAdyeviuo, VI «La luz (Avé = pporio) es la sustancia primordial; de
donde se sigue que todas las demas sustancias participan en la naturaleza de la luz».



Librodot Sobre la traduccién A. K. Coomaraswamy

iluminacion como la establece San Buenaventura, que «distingue entre la luz (1vé) y
su irradiacion (Avuev, “Aynravootpaniovvy™), sin mantener nunca una distincion
tajante entre las dos nociones»'®*. Lo que se pregunta, es si la Luz del Espiritu (que
brilla cuando todas las demas luces se han apagado, B¢ nad pa lyaka Yravieas
IV.3.6, como Karna Yrzaviead V.15), es si la Luz de las luces (pwortip pworie/ |,
[y ceda Tarmiz71.113.1'y Bnayawad xr/7 XI11.17) es una luz simple y oculta o
es también una luz omniforme y manifestada'®. La respuesta de Karna Yraviead
V.15 es que no hay ninguna Av¢ que brille alli (cf. Torarna Bplnua)a XV.6'y
Apocalipsis 21:23, apropiadamente citado por Rawson), sino sélo la Luz increada
(ax ¢ ta como en Xn/véoywa Yraviead VII.13) del Espiritu (B¢ nad pa lyaka
Yravieas IV.3.6): «Brillando El, todo el mundo brilla (rau ewa Bnivrau

avofniint copwau)®; todo esto brilla porque El irradia» (raowa Bniicl

91 Baeumker, rzelo, Miinster, 1908, p. 396. De hecho, San Buenaventura distingue tres
modalidades de luz: «Sicut lux potest tripliciter consideradi, scilicet in se et in transparenti et in
extremitate perspicui terminati: primo modo est Av& secondo modo Auvwev, tertio modo
nyrooracio yolopio» (I Zevr. d. 17 p. 1 a unic. g. 1). En esta division Avé corresponde a gpyorio
0 fnlioa, Avuesva pasuty wifn/ioa, e nyrooraocio yolopioa [jfn/ioa,; 0 en otras palabras, Avé
corresponde a camap (za, Avusva miswap(ra e nyroortacio yolopioa mparip(ra o avup(re.

92 En tanto que «oculta», por supuesto, la Luz del Espiritu no «brilla», sino que esta
«obscurecida»: Karna Yravieas .12 y(ono [Tou/) va npax’ isaze. De aqui la bisqueda perpetua
del «Sol oculto» () (#nau olpyapu, / y ceda a-nirl], maoou). Por otra parte, en proporcion a como
se le «encuentra» o se le «conoce», el «Sol oculto» se revela a si mismo, y brilla con su Luz propia
(cwanpax/%c), deviniendo cada vez mas manifiesto (wiorap/u), —raocwya wo [yl vou
Caorap/ i wes iwvore nawip Bnlya |

19 El «Rayo Obscuro» o la «Obscuridad Radiante» de Dionysius,... «que ciega por exceso de
luz».

¥4 Avopniice por ejemplo Xn/wvsoywa Yraviead \V.9.2 fpanuamis iwwa> fnlior («T
brillas como un Conocedor del Brahman» y Tairripxya Yraviead 111.10.6 cvmap )a—(ol//OZ'X/l//a
cwayu weda («Por ello el Comprehensor brilla con luz de oro»). Cf. Witelo, Aif. ¢ ivrelliyeviuo
VIl YvopubvosOvs Ovavrvu nafer dc Avye, tavriou petiver sace dimivi. YvabBvasOve
ovforavria nafsvo uayio o Avye Bvau alia Styitvp voPitiop inoa («En la medida en que
algo tiene “luz”, en esa medida contiene esencia divina. Cualquier sustancia que tiene mas luz que
otra, por ello se la llama “mas noble”»).

Nosotros apenas nos damos cuenta de hasta qué punto sobreviven en el lenguaje corriente los
tecnicismos de la doctrina tradicional de la luz («La perfeccion de todas las cosas en el orden cdsmico
es luz», Witelo, I.c.). Cuando hablamos de una «complexién clara» o de un «ingenio chispeante» o de
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capway 16a- wifn ). (Bnlr yo ifn/ i ya)*®, es decir, «brilla» como El

es alli, en si mismo, en la obscuridad, e «irradia» aqui, como El es en nosotros, como
luz'®’.

SEETO cAAA

V1.9 1 ¢68 pavxel ] pavao! |PrucHirre | «superconcebido por el corazén, por el
pensamiento, por la mente»: cf. /7 geoa Xa-nir/71.61.2 neo// uavao!l uavxel ]y
X177.2 ned/) nakyavr pavao! /> uovxel - vi vl

V014 Tara/ oapysev Aokcev doapxtatwl ya kalrarte, «Entonces, en los
mundos emanados, él es apropiado para la incorporacion» (el capweev x/ Acev de
un manuscrito sustituye meramente el tiempo por el espacio); lo cual corresponde a
Karna Yravieao .17 avavry! lya kalrare, «es apropiado para la infinitud, o
la sinfinitud», y a Manu 1.98 Snpauafn(y va xeirars, «es apropiado para
devenir el Brahman». Hemos examinado este pasaje con alguna extensién en otra
parte en un contexto mas amplio'®®. Es facil ver desde qué punto de vista | a-kapa
debe haber deseado evadir el significado llano de las palabras. Estamos de acuerdo
con Rawson en que seria «mejor enmendar francamente el texto y aportar una
negativa» que retorcer su significado. De hecho, sin embargo, no se necesita ninguna
enmienda. ¢Pues quién o qué sino es el Brahman, o el ltuav, es eso que esta
«incorporado en las palabras emanadas»? ¢(Qué es eso sino el Ssapxp/tuav,
asapxpa | #apxpeev? ;Quién sino el ltpav, quién sino Agni, es el conductor del

un «muchacho brillante» o de un «ejemplo licido», estamos hablando supersticiosamente, es decir,
sin comprender el significado exacto de estas expresiones.

19 Nétese Bn/ o7 instrumental; como Bpanua)’en Sa-yurra Nk iye 1.2.3.6 'y zp/i)eve en
Jayuvxya Yravieas Bp/ nua e IV.14.1.

Sapmay 6oy, el sujeto de @ifn/ i, es «olpy 6, «el sol, etc.» (T hyo o).

Y Bl orisvdopes piomievdevo de Dante, Iapadico XX1X.14-15,

197 E] «Ojo con el que Dios ve en mi» del Maestro Eckhart. Sap@afn(tap @ifn/ir, Mv)daxa
Yraviead|ll.1.4 = ﬁiy(rgﬂnzp oyarasyara, Katna Yraviead 1V .6.

198 «The coming to birth of the Spirit», que ha de aparecer en /vdiav XvArvpe.
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carro cuyas ruedas son el Cielo y la Tierra y cuyo eje es el Eje del Universo?. Si
| a-xapor vacila, es de la misma manera en que Agni vacila ante la tarea de devenir el
auriga de los Devas en /[y cedae Za-niz/7X.51, en que el Buddha vacila ante la tarea
de poner a girar la Rueda, y en que Cristo dice «si es posible, que pase de mi este
caliz». El devendria el Brahman, pero sélo en una naturaleza, no en la doble
naturaleza que se predica del Brahman en B¢ nad pa lyaxa Yravieas 11.3 'y que
se implica a través de todo el /y ceda Za-nir/; él seria el ltuav que brilla pero no
el [tpav que irradia (al olvidar su propio Bn//t1 ya @ifiniirt ya citado arriba); de la
Identidad Suprema del Ser y el No Ser (cadacar, racoiu) el seria solo acar. La
meta de | o-kapa es la de un Buddha Pratyeka. En los términos cristianos, estarfa
unido al Padre, a través del Hijo, pero no con la Identidad Suprema del Padre y el
Hijo. Pero como es explicito en nuestra Yraviead, 111.10-11, aunque se debe haber
ido mas alld del (Sol) manifestado para alcanzar la (Obscuridad) inmanifestada, la
Persona y fin ultimo estd mas alla de lo Inmanifestado; no se ha alcanzado el fin del
camino hasta que se Le conoce a la vez como Manifestado e Inmanifestado
(wyaxt imyaira ). <Ese Uno» es igualmente espirado, despirado (rad exau avxd
aarau, [y ceda Fa-niz7 X.129.1), y no solo despirado™®. Ese Uno no es solo
Infinito (avavra, en el sentido de «sin comienzo ni fin») sino también Indefinido
(avavra, en el sentido de Benad palyaxa Ymaviead IV.15 «;Qué es su
sinfinitud?. Los cuadrantes del cielo»). Ese Uno es a la vez el Brahman silente y el
Brahman vocal (#af5/ %afdd); uad uade, orapxp vrread olra /| —no sélo
indiferente, sino también exhilarado, no s6lo impotente, sino también progenitivo. En
una palabra, una esencia y dos naturalezas.

«Sabe que Ese en quien estan tejidos los mundos, la mente, y todos los poderes,
es el Gnico [tpav... Donde los vectores se encuentran, como los radios en el cubo de
la rueda (es decir, en el centro, en el corazon), ahi él se mueve, nacido
multifariamente (rau exou @/ varna [ty vaus avias yapartt fanoonl’
plyauava | Mv)daxe Yraviead 11.2.5-6)'*. Sin embargo, no debemos
malinterpretar la naturaleza de esta «mocion» y de este «nacimiento»; es en tanto que
el Movedor Inmovido como él yapar: fanvdn’’ e iyau/ive | como en Karna

1% De la misma manera Tpog_matt «vaga errante en el germen (de Oro), y aunque permanece
dentro e invisible, sin embargo nace multifariamente afuera (zoa@/ irari® yapart yopfine—aviap
ad ¢ syaulvo fanvonll mi o lyars, Atnapwa ceda Xa-nit/7X.8.13).
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Yraviead 11.21 «Sedente, viaja lejos; yacente, llega a todas partes», e /& /@ oya
Yraviead 4 «Quieto, adelanta a los que corren». Es por medio de sus rayos, 0
«pies», como se les llama a veces, como él viaja (yapar: cwapoy: /| /7/ geoa
Za-nir/7111.38.4): la omnipresencia solar es una visién, y no una mocion local... «El
Sol es el Ojo... la Verdad es el Ojo; es con el Ojo como la Persona ordena lo
dimensionado» (yaxeve// ny awau u/ tplis yapartt, Maitpr Yraviead V1.6). La
«incorporacion» para la que el Despierto se prepara, aqui y ahora si él es el
Despierto, no es una encarnacion bajo el Sol en tanto que fulano, sino tal como es el
Hombre Universal, es decir, como el Avatar Eterno que toma parte, no por alguna
necesidad de fines que hayan de ganarse, sino porque esta en la naturaleza de la Luz
no solo ser la Luz Oculta, sino también una luz que brilla. Asi pues, todo lo que
afirma nuestro verso es que el Despierto es apropiado para un estado de Ser
Universal, que hay que distinguir del estado del ser privado que es la marca de
aquellos que todavia estan dormidos. Quienquiera que participa en el Ser del Sol es
un Movedor a voluntad en todos los mundos. No vemos por qué alguien habria

querido sustraernos la explicacion de este punto®®.

VI11: mpafnam zyaryav, también Muv)daxa Yravieas 6 donde «El (el
Brahman, el ltpav, en «suefio profundo») es el zpafnam ryayav de los seres»,
y alternativamente el uirwanxti en Mv ldaka Yraviead 11. El «schépfung und
vergang» de Deussen y el «origen y el fin» de Hume se acercan mucho mas al
significado que el «adquirido y perdido» de Rawson®®’. El rechazo por parte de

20 Cf, /wliw loya Yraviead 12-13 condena igualmente las metas de «venir a ser» y de «no
venir a ser», puesto que la verdad es que la Persona no es ninguno de éstos en el sentido en el que no
es también el otro. La posicion de | o-kapa sélo puede defenderse si comprendemos que su polémica,
como la del Maestro Eckhart, no se dirige contra la actividad y la inmanencia divinas como tales, sino
contra el punto de vista panteista de que la totalidad de la naturaleza divina encuentra expresion en
esta actividad, sin que quede nada méas. Probablemente ésta es su verdadera posicion; pero es una
posicién que no esta explicita en el contexto presente. Ver también el examen de Karna Yzavieas
11.11, arriba.

201 £ problema de una «adquisicion y pérdida» del Yoga no se plantea en nuestro texto. Sin
embargo, puede observarse «la dificultad que algunos han encontrado» (Rawson, p. 199) para
concebir una tal idea. Hablando estrictamente, el «Yogi» (como el «=\¢x») es la designacién del que
ha alcanzado el fin de la senda, y para quien ya no es posible ninguna caida ni ninguna pérdida (y en
este punto, la nocién misma de una «adquisicién» pierde su significado, —«Cuando yo entre alli»,
como dice P\ux, «nadie me preguntara de dénde vine»). Por otra parte, también se les llama Yogis a
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Rawson de las versiones de Hume y de Deussen «porque implican ideas mucho mas
recientes que son extrafias a la Kaonow introduce en cualquier caso una confusion
de la historia literaria con la historia de las ideas, —que no tienen historia. Sin
embargo, en el caso presente, la cuestion es que las ideas no estdn meramente
implicitas en los textos «antiguos», sino completamente explicitas.

Como 7zpafn(, literalmente «salir» («<hervorragen», Grassmann) y zpafnawe,
«salir-devenir», «manifestacion» («sich hervorthuen»?, Grassmann) se encuentran
en / ¥ ceda it/ y nosotros sabemos también que «un cuarto (z//dc ) de él es
todos los seres, un cuarto de él deviene (afnamar) aqui» (X.90.3-4)*, no hay
ninguna dificultad en la traduccion de zpafna@a como «origen», 0 mas bien, como
«originacion». Esto viene ratificado ademéas por la sustitucion de zpafinawa por
it en Mv daxa Yraviead 11, puesto que el acto de ser que nosotros llamamos «-
creacion», a todo lo largo del /;/ ceoa Ya-mutr/ 7y posteriormente, se describe como
un acto de «medicion»2"*,

aquellos que estan todavia en su via (de la misma manera que se les llama =\¢xc a aquellos que en
realidad solo son uvraeawwvd), y en este caso, puesto que al «yoga» se le considera como un
método, o como una técnica, se puede hablar, como en Bnayawad ['xt/7V1.37, de un «alejamiento
del yoga y de un fracaso en el alcance de la perfeccion del yoga». Esto es lo que se implica en la
expresion comun «perder la propia dnw//va de uno». Cuan profundamente estan embebidas estas
ideas en la experiencia racial puede juzgarse por el uso de la expresion onw/ v kepo incluso en las
escuelas, cuando se llama a los estudiantes a asistir a su trabajo.

202 «Distinguir», «sefializar» (Fliigel); cf. Maestro Eckhart 1.394, «La creacién es su amor de la
discriminacion clara».

203 Relacionado con esto tenemos Airapeya lpalyaxa 11.2.2 cea war madau sea nxulvi
capw! )i B v st

24 En Karna Yravieas V.8 también, Kjuou «ljuap mvpveo vipu/lael  cf.
Benadl pa )!//0!1(‘0! Yraviead IV.3.9 aocya Lokaowa plitpl > coayou vipulive,y Ml )ﬁ(/cl//a
Yraviead 11 wvort na @'/ idau copwou. Benad palyaxe Yraviead \V.3.9 @minaryas
vipu/ e corresponde (en orden revertido) al wiry—anxri de M7)A\kya Yravieas 11 y al
npaPnaw/ tyawa en otras partes; pero no debe olvidarse que mientras que la referencia de
winarya («retirarse») y de azxri, («entrar dentro» sc. de si propio, de donde la hermeneia cwarizy,
«suefio profundo») es a uno y el mismo acto de ser, las palabras mismas no son sinénimos, sino que se
refieren al mismo acto bajo aspectos diferentes. Lo mismo se aplica en el caso de zpafnaway it
el acto de «salida» es un acto de «medicion».
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Any-aya, de ami—i, «acercarse» 0 «mezclarse con», «entrar en», «combinarse
con» (ya sea sexualmente, como en /;/ ceoa Ta-nir// 11.4.3.2, 0 ya sea de otro
modo), o «verter en» (como los rios en el mar), y de aqui también «morir» en el
sentido de «morir e ir al cielo», como en /y ceda Zanir/71.162.20 aniyavray,
«cuando mueres mueres» y al mismo tiempo «cuando t0 entras» en la
inmortalidad®®. El locus classicus para azyaya es / ararnarna Bplinua o X.5.14
donde encontramos una hermeneia (vipvkra) de ocwarva, «suefio», como
o/ ityaya, «entrar en lo propio de uno», a saber, en los «soplos que son “lo
propio” de uno (o@// j»*®. Estos son, por supuesto, «los soplos divinos inmortales»
de Benad payaxe Yraviead 1.5.17, donde se dice que ellos «entran en é1»?"’
(evaus Lmisavr), de la misma manera que en /arararna Bplinua e, evau>
artyavre. Nuevamente, en Xn/ vooywa Yraviead V1.8.1 encontramos «Querido
mio, cuando una persona aqui duerme (c@arirt ), como se llama a eso, entonces ha
alcanzado (caurpavvo fnawart ), entonces deviene “uno que ha entrado dentro de
su propio” (cwau—anxta ). Asi pues, de uno que duerme ellos dicen que “El ha

205 Similarmente en X7/ véoyya Yraviead IV.3.1 «Cuando Agni se apaga (intransitivo), entra
dentro del Viento del Espiritu» (Yad// @l ayvip vow yart, o/ wou o/ inyert) y en ayuivxya
Yraviead Bp/inua e W.1.7 Sa stou (@ you) solnyertt.

26 Eqgeling traduce ca/ mwawa por «tomar posesion por las propias gentes de uno», como si
ary—awya hubiera sido Tz iwea. El resultado de esta traduccion demasiado libre es una falsa
asimilacion del texto presente al de X1.2.3.6, citado arriba, donde los Devas, originalmente mortales,
«toman posesion de la inmortalidad por medio del Brahman» («por medio de», porque «El mismo es
el puente», «Y0 soy la Via»). La «entrada» (azwawa) de los principios inmortales es una actividad
por su parte: la «toma de posesidn» (Jzy/wa) es una actividad por parte del recipiendiario. Estas
actividades son coincidentes; la unificacion es la «entrada en lo propio de uno» del uno y el otro que
se unifican»; encontrar-Le y encontrarse a uno mismo es lo mismo, como es explicito en Sayuivxya
Yraviead Bp/nua)e IV.14 donde el Brahman dice «con el soplo de mi boca oo ofrevdp/iic
(vl irvaw/ tng) a vosotros mismos, y me obtendréis a mi». Cualquiera que sea la manera en que lo
consideremos, se trata de «entrar en lo propio de uno»: sin embargo, estas «maneras de considerarlo»
no deben confundirse en una traduccion.

27 A saber, «en él», en el Comprehensor (¢wa-wizr), que cuando ha hecho el «omni-legado»
(caurparrtt = caunpad vou, Kaveitaxx Yraviead 11.15), y cuando parte de este mundo, entra
en su hijo (zvzpau [@iskarr) con los soplos o los poderes mortales, al mismo tiempo que los soplos
0 los poderes inmortales entran en /A (evau> aisavrr). El texto es importante, debido a la clara
distincién que se hace entre la metempsicosis y la transmigracion, y entre éstas dos y la
«reencarnacion».
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entrado dentro de su propio”». De manera que es mas que suficientemente evidente
que los significados que Rawson rechaza como «recientes» ya eran explicitos en
textos que él mismo acepta como mucho més antiguos que la Karna Yzavieas. Por
consiguiente, traducimos 7/ ju wopau/ i (yati) “woyoyl” 171 uavyavre otniplju
woptya-onlpa ) u> Yoyo ni mpafnawzyawav, «(Ultimo paso), es decir,
“yoga”, que ellos comprenden como la “sujecion firme de los sentidos”... El yoga es
a la vez la salida y la entrada». Los sentidos son los corceles: el yoga es conduccion
experta (cf. Bnayawad I'xt/711.50, «El yoga es pericia en la accion»), es decir, el
comienzo y el fin de la carrera. El yoga es el arte verdadero igualmente de vivir y de
MOTIr; yOVIEUTAQTIO aPT WIWEVOL ET LLOPLEVOL.

VI.13: «“El es”, s6lo asi puede El ser aprehendido; cuando él es aprehendido
como “El es”, su naturaleza esencial brilla claramente (zpaoxdari)», cf. San Juan
Damasceno, Ae @o. oprnod. |, «“El que es” es el principal de todos los nombres
que se aplican a Dios; puesto que, al comprehender todo en si mismo, contiene la
existencia misma como un mar de substancia infinito e indiferenciado»; y el Maestro
Eckhart, «La Unica idiosincrasia de Dios es ser». Cf. también /arazarna
Bplnue)a 11.3.2.1, «<En El eso existe». Ilpaoxdari aqui recuerda a zpao’ 6/t en
Karna Yravieas 11.20, «por la manifestacion de», o «por la clara luz de», mas bien
que «por la gracia de».



Librodot Sobre la traduccién A. K. Coomaraswamy

CAPITULO V

| TcEAA 10.90.1 Try ariesnad Sasl=yviiu”

El /y cedar Zar1117710.90.1 afirma que la Persona (77 jpvec)®® de mil cabezas,
de mil ojos y de mil pies, «circundando la tierra por todos lados (Sn=>ui- wis @ ro
@ ¢ tw”), gobernaba sobre los diez dedos» (ary ariecnad Sas/ =yvl/ ), es decir,
en palabras de Xya)o, sobre «el érea delimitada por diez dedos»
(Oas/ =yvla—rapiuita- deskayr), €s decir, por diez pulgadas. Primeramente, en lo
que concierne a //ry arieonar: mi «gobernaba sobrex» es practicamente idéntico al
«gobernaba» del profesor W. Norman Brown, «gobernaba» que apoya con las
palabras «estar arriba, gobernar sobre» en una nota, y al «herrscht tber» de Weber y
del doctor Lucian Scherman®®. Ello concuerda también con el aziesn/ /= «in seiner
Gewalt haben» de Grassmann, que es obviamente el sentido en /y cedar Za-nir/
10.60.3 w7 ¢/ Vi v> aricracrnael, donde Ty o tiene zapl Bnlimayari, ¥
cuyo significado es «que vence (0 domina) a los hombres». En la otra interpretacion,
que es la de algunos comentadores y traductores modernos, arieon// significa

“ Este articulo se publicé por primera vez en el Sovpvai o¢ tne Auspryav Opisvrai Soyiety
(New Haven, Conn.), LXVI, 1946.

208 | a Persona o el Hombre-Mundo del IMupveacikto es lo mismo que el Omnihacedor,
ciewokapul de /7/ geda Xa-nir/710.81, que tiene 0jos, boca, brazos y pies por todas partes, y lo
mismo que el Ayvi-TIpag matt del Altar del Fuego, /arararna Bp/ nua)a 9.2.2.6 «Un millar
significa todo», /arararna Bplnuale 8.7.411, 102.1.11. A @isw o @erw” corresponde
| wetl i marapa Yravieas3.16 y Bnayawad I'xt/113.13 capwou o ¢ tya.

Sobre la palabra zvpveq, literalmente «ciudadano», ver mi «What is Civilization?» en el A1fept
Zynwettésp IvPiles colvues (Cambridge, 1946). La etimologia tradicional aparece también en VVA
42 rupi ostl TL TVPICO.

29 | _as referencias son a Weber, vSioyne Srvdiev 9.5; L. Sherman, ITnilocornicyne Hyuvev
ave Sep 1y~ vvS Atnapma—ceda Saviir, 1887; y Norman Brown, «The Sources and Nature of
z>puea in the TTupveas\kra (Rigveda 10.91)», Sovpvald op tne Auspiyav Opisvial Zoyisty
51.108-118.
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«sobrepasar» —literalmente— o «trascender», y da#//=yvA/ i, COMO UN acusativo
adverbial, es la medida por la que la Persona trasciende la tierra o el mundo. Pero
estoy de acuerdo con Brown en que da«/ =yvl/ju es el «complemento directo» del
verbo, como lo son g/ v/ iven [y ceda Tanpit/71.64.13 y 10.60.3, y cau/ v/ v en
[ arararna Bplnue)a 10.6.1.9; y con el doctor Scherman en que especificar la
medida de la trascendencia por «diez pulgares» seria «nichtssagend», y que incluso si
una tal pieza de sinsentido teoldgico fuera el «significado», deberiamos esperar
encontrar la instrumentacion (da«/ /=yvAleva) Yy NO un acusativo —como, por
ejemplo en 7o/ jyawi-#a Bp/nuala 20.12.3 arnpiyyyavee SwlBnyu, «ellos
excedieron por dos», donde la medida del exceso se expresa por la instrumentacion.

Lo que se ha dicho hasta aqui nos deja libres para considerar el da#/ /=yvA/
como un doutvio, y para preguntar de nuevo, Gu//reino extendido es el que se dice
que la Persona gobierna, domina, controla —o, ciertamente, «sobrepasa», en el
sentido en que un gobernante es superior a su reino y esta exaltado por encima de su
reino y se le llama una «Alteza»; como en / arararna Bp/inua e 10.6.1.9 donde,
debido a su conocimiento de la «prominencia» (arieon/j, neutro) celestial del
coansm_vapo—TTupuea, a Jana| apkoplkeya se le asegura «prominencia entre sus
pares» (cau/ v/ v atitieonaoct ).

Una mayoria de traductores —bastard mencionar al doctor Scherman y al
Profesor Brown —que consideran a da«&//=yvA/ju como el complemento directo de
[Tty arieonartraducen la palabra por «corazén». Una objecion importante a esto es
el hecho de que cuando encontramos una medida asignada a la Persona en el
corazon, la medida no es de «diez dedos» sino de un «pulgar» (a=yvesnau/tpa |
nupLeoS 1 eSaye ca-vimiesa | Kaona Yraviead 4.12, 6.17), y se recalca la
infinita pequefiez (a=yveonau/ tpau alop a oy, Maitpr Yravieas 6.38)*™° de la

219 pyesto que el TTupuea esta «a la vez dentro y fuera» (Byayawad Ixt/713.15) no sélo es
indefinidamente pequefio —como lo es en el corazon— sino también indefinidamente grande
(Xnivéoywa Yraviead 3.14.3, etc.) puesto que «llena estos mundos» (Maizpt Yravieas 6.26); su
extension no es una locomocion, sino una presencia total (Kaona Yraviead 2.21; Bnayawad I'xt//
18.20). Es desde el corazén desde donde sale (vSizar ) y con sus cinco rayos-riendas obtiene la
fruicion de los sensibilia (Maitp: Yraviead 2.6); lo cual equivale a decir que el corazon es su
ciudadela o su palacio, y que la esfera de los sentidos es su campo o dominio, —de la misma manera
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deidad inmanente. Una objecion ain mas importante es el hecho de que
[Mupveacikrto es ciertamente una descripcion de la operacion divina y de la
manifestacion formal; él es el Hombre Cdsmico, cuyos pies corresponden a la tierra,
cuya cabeza corresponde al cielo y cuyo ojo corresponde al sol, como es explicito en
vv. 13,14. ;Por qué, entonces, no procede desde la tierra visible, su pedestal, al cielo
como su antitesis logica, sino al «coraz6n», donde, ciertamente, el Sefior tiene su
sede, pero como el que «esta oculto y es dificil de encontrar» (Svpdapsa- y(Enau
avurpawiesa- yon/nitay, Keona Yraviead 2.12)?. EL profesor Brown esta
ciertamente en la pista acertada cuando a pesar de su traduccion de da«/ /=yvA/ i
por «corazon» agrega: «Posiblemente la referencia es aqui a la sumidad del universo,
como en la siguiente estancia», —en la que la Persona solar «sube arriba (al cielo) a
través del alimento». Hay una confirmacién de esta interpretacion en /arazarna
Bplinua)e  10.6.1.9-11  donde, al demostrar las  estaciones  del
cousl lvapoa—TIupvea, Aswanartt Kaikeya dice que el cielo es su «superioridad»
0 su «prominencia» (arieon/j neutro) y sefiala a su propia cabeza como el
equivalente microcésmico de esta «prominencia», a su propio ojo como el
equivalente microcésmico del sol, y asi sucesivamente; y analégicamente en
Awrapeya lpa lyaxe 2.1.4 donde Brahma «entrd en el hombre por los pies y trep6
hacia arriba ((pSn@au véacaprar) hasta que brilld (aspayara)®’ en la
cabeza»; cf. Tairtipxya Za-nir/) 2.3.14.6 vxylo vyy/ > rmpartacrnav.
Similarmente en Maitpt Yraviead 6.6 la cabeza de Ilpaglitartt, es decir, la

gue en nosotros el corazén es la sede de la mente, y el mundo exterior su extension, —pues vdize: /
implica que «sale» en nosotros como el sol en el cielo.

Que el Hombre Cdsmico es de hecho la «Persona en el Sol» y el percipiente y comedor del
«alimento» (es decir, todo lo que sustenta a la existencia en cualquier modo que sea, ya sea fisico o
mental) es una explicacion de las representaciones iconograficas del sol como una cara redonda;
inversamente, la cara del hombre, la sede de sus 6érganos de percepcion y de nutricion, que
corresponden a los rayos solares, es esa parte de él que es mas analoga al sol. Esto, por supuesto, es
muy evidente en el caso de los grande héroes solares; por ejemplo, si el brillo de la cara de Moisés
tenfa que ser velado (Exodo 24:29-35), esto se debe a que «Moisés era el Sol» (Zonap, Eneha |
Lecha).

2 «Brillé» es claramente el sentido dominante aqui debido a la conexién regular de «#zpao con
sprypa ]y con spx (/arararna Bpinuala 2.1.2.8, 6.1.1.7, Sauivxya Yraviead Bp nua)a
4.24.11, Artapsya (pa lyaxa 2.1.4, etc.); al mismo tiempo no se excluye el sentido «vino a reposar
en la cabeza», cf. notas 29 y 35. Sobre las ambigledades de £p:y #px cf.Whitney, 7ne Pooro,

cepf-Dopuo, avs Mpiuapy Asprmartiove op tne Savokpir Aavyvaye, 179, s.v.\ 1 Dpx.
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cabeza del ltpav es el cielo, sus pies son la tierra y su ojo es el sol. En todos estos
contextos y en otros el cuerpo de la Deidad cosmica se correlaciona con el cuerpo
humano en tanto analogia microcésmica (cf. Tairripxya Yraviead 2.1-5); pero no
debe olvidarse que hay al menos tres maneras en que puede hacerse esto. La
correspondencia es con la totalidad del cuerpo humano como en Xn/wvéoyya
Yraviead 5.18 y Maitpt Yraviead 6.6; 0 con la cabeza (desde el pelo a la
barbilla) como en / arararna Bp/ nue e 9.3.1.3-6, 10.6.1.10, 11, Bpanua Z(tpa
Bnlieya 1.2.31, 32, cf. Twueo 44D-45B; o con el ojo solo, como en Saiuivxya
Yraviead Bp/jn,ua)a 42412, 13 y Boryaé‘fpa)t//alca Yraviead 2.2.2. En la
Mayoria de estos contextos a la medida corporal se le llama un 7o/ deda—u/ zpc.
Tp/ide®c €5 UN campo 0 una extension, una situacion o un predicamento medido o
indicado; no es un «espacio» de valor fijado, sino que ha de comprenderse segun el
contexto. Serd un truismo observar que un OSas//=pvl/ju, €s decir, un
oo/ =ypla—rapiuita- osdoy, €S Un zplldska, 0 que cualquier medicion en
«pulgadas» implica una referencia dltima al cuerpo humano (/arazarna
Bplinua e 10.2.1.2). Sin embargo, sera evidente que el da#/=yvA/ju especifico del
[Mupueac\kta no puede implicar una comparacién con la totalidad del cuerpo
humano o con el ojo, puesto que una medida de «diez pulgadas» es demasiado
pequefia para el primero y demasiado grande para el segundo; la Unica analogia
posible es con la cabeza.

En /artamarna Bplnuale 10.6.1.1 sigs., cf. Jayuvxpa Yravieas
Bplinuala 142 y 43,y Xn/vdoywa Yrnavieas 5.12-18, Aewanott Kaikeya
describe las incorporaciones cosmicas de Ayvi—cous @l lvapa—-TTupvea e indica los
correlativos corporales microcésmicos. Los aspectos cosmicos son los de la Tierra, a
saber, la peana o basamento (zpazrieon/7) del [Tupvea, que corresponde a los pies;
el Agua, a saber, sus riquezas (paw: ), que corresponde a la vejiga (@aori ); el Eter
(Ll /e, €s decir, su amplitud (Sanviaw), o si mismo espacial (//zuav), que

corresponde al tronco del cuerpo (fapxpa)™? el Aire (@l yv), es decir, la

212 | a referencia aqui es indudablemente al [k /#a elemental (Bnavrike) en tanto que se
distingue (e.9. | a=xapa en Bpanua S(zpa Bylieya 1.1.2 y macoy) del [kl isa, kna, vapna, o
wwouayv inoriginado, con el cual puede igualarse a Brahma (Xn/wvéoywa Yrmavieads 3.18.1,
Benad pa lyaxa Yravieas 5.1.1), de la misma manera que a Zeus se le iguala con el Y@2ZA
(Euripides, fr. 396 [941], etc.). El /x/ /%« espacial y elemental es similarmente el Eter a que se alude
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en las expresiones //x/ & a—&apxpay, Brahma «cuyo cuerpo es espacio», (Tairripxya Yraviead
1.6) y L/ s/ zuav, «cuyo si mismo corporal es espacio» (Xn/véoywa Yrnaviead 3.14.2, Maitpt
Yraviead 6.17). Este Eter elemental y espacial es la morada o el cuerpo del ltpav, del Brahman, del
[upvea (Benad payaxe Yravieas 2.5.10, 3.7.12, 3.9.13, etc.); es decir, es el campo césmico
(0ea) en el que el Si mismo es omnipresente (X7n/ vooywa Yraviead 7.25.2), este mundo (Loxa,
9 B=H), analogo, pero que hay que distinguir de El; que es nuestro «mundo (loxe, 9 B=H), en
aquel mundo» (auveui=A Aoke—Aoke | Xn/vSoywa Ymaviead 1.9.31). Como tal, el elemento
quintaesencial, que es la fuente y el fin de los otros cuatro (Sawuivxwa Yraviead Bp/ inua o 1.31.1;
Xn/ véoywa Yravieas1.9.1), es posterior al «Eter antiguo», que puede identificarse con el Brahman
mas alto (B#nad pa lyaxa Yravieas5.1.1, Boanua X(tpa Byl jeya 1.1.22, etc.), y que, siendo
mas antiguo que estos mundos, es mas antiguo que el «espacio» fisico que los separa. Cf. notas 31, 36.
Por el hecho de que Dios asume un cuerpo cosmico (por asi decir, con una parte de su naturaleza pero
sin discontinuidad, Brnayawad [xr/715.17, 13.16) es inevitable la espacialidad de este cuerpo: e
igualmente, también, porque «el espacio es el vehiculo del nombre y la figura» (Xn/ véoyya
Yraviead 8.14.1), que son las dos epifanias por las que El desciende de nuevo (zoarwamair) a este
mundo (/arararna Bp/nuale 11.2.3.3-6, cf. Jayuvxya Yravieas Bp/ nuala 4.22.7). La
expresion «nombre y figura» (v/ juap(ze) puede compararse a la «palabra» y la «carne» de San Juan
1:14. En Maizpt Yraviead 6.6 al cuerpo cdsmico (Loxawarx) de Ipaonatt se le llama su forma
«més grosera» 0 «més densa» (ornamiesn// rav(); como tal, corresponde a «lo que en su esencia
era crudo» (xp(pau), y a lo que, una vez que los Dioses lo «midieron» (vipu/ ), devino el Agni
cosmico (Jaquivxpa Yravieas Bplinuale 3.261-3). El cuerpo grosero coésmico de Dios es,
evidentemente, la contraparte o la imagen material de esa «forma bellisima» (xadw/ 7 Jarapa- plragi)
que solo puede verse a través y mas alla de la Puerta del Sol (B¢ nad pa lyaxa Yravieas 6.15;
| %/ i@/ oy Yraviead 16), es decir, en la «otra mitad» (raps apdne), «més alla del cielo» (zape o
Stway), en el empireo hiper-uraniano de Platén «cuya verdadera historia jamas se ha contado», cf.
| arararna Bo inua o 1.2.1.12.

El misterio de la abscondencia y del retorno de Brahma (rap/jponou ayoyynar>
TPATYATALT, /ara;zama Bplinua e 11.2.3.3), y del awarap Jer en general (un misterio debido a
gue implica aparentemente una locomocién divina) tiene un paralelo exacto en la doctrina lurianica
segln la cual Dios se retir6 del espacio primordial «para volver a él en el acto de la creacién y de la
revelacion... [de] si mismo en contornos firmes» (G. G. Scholem, Magpop Tpsvdo 1v Sswion
Muyoriyion, 257 [Jerusalem, 1941]; i.e. plze)a yauwa vijuvis ya, | arararna Bolnua o, (6w, y
de la misma manera que el Bodhisatta asume un vipu// Ja—xaye, es decir, un cuerpo dimensionado.
Por consiguiente, desde este punto de vista, el primer acto de creacion es un acto de contraccion
divina, y el segundo es un acto de re-entrada en el dominio de lo finito que, por decirlo asi, se habia
separado de lo Infinito. Esta concepcién se presupone por todas partes en la férmula de «entrar
dentro» (@i#, mpawis, wiwis) de una creacion preexistente para animarla, como en Maizpt
Yzaviead 2.6; un «descenso» que es comparable a la entrada (zpawea, awarapa o) de un actor
gue proviene del camerino y que aparece en algun disfraz en un escenario ya existente; como ocurre
también en el Génesis, donde el hombre material ya existe antes de que el Hacedor le anime. Asi pues,
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diversidad de su procesion (¢ rnaymapru vou)™
(7p/7)e); el Sol, es decir, su Brillo de Soma (cvra—repaoc)

0jo?"; y el Cielo (Stmayp), es decir, su precedencia (ariesn/))

, que corresponde al soplo
214 que corresponde al
218 que corresponde a

estas son formulaciones estrictamente matematicas; no puede haber ningdn venir ni partir real en el
sentido de una locomocién (/ %/ /@ ioya Yravieas 4, 5), y, ciertamente, lo finito no puede excluirse
realmente de lo infinito; la creacion es una explicacion conceptual, como ello estd implicito en @y
akalrayay en /}/ geoa Xa-nr//10.90.11 y yirrou soa ni oa-ol jpay en Maitpt Yraviead
6.34.3.

23 [T tnay-waptuveu: la venida y la partida de la deidad como se enuncia en /y cedar
Sa-nir//1.164.31, 38 'y Sayuivxya Yraviead Bp/ nua Ja 3.37.3, y como se ilustra en la inhalacién
y la exhalacion del Soplo (zpa e f a través de los agujeros de las narices, como sefiala A& womatt.
«Mitra y copv)a son, ciertamente, la inhalacion y la exhalacion» (zp/7)os vav, =p/7) n vav,
| arararna Bp/inua e 1.8.3.12'y 8.4.2.6, Ia/ yawi-#a Bp/nua o 6.10.5). «De la misma manera
que el organismo humano existe por el doble proceso de inhalacion y de exhalacion, y de la misma
manera que uno no puede concebirse sin el otro, asi también la totalidad de la creacion constituye un
proceso gigantesco de inhalacion y de exhalacion divinas» (G. G. Scholem, Mapop Tpsvéo 1v
Jewion Muyoriyion, 260 [1941]): «la procesion y la reversion juntas constituyen un Unico
movimiento, a saber, el distole-sistole que es la vida del universo... el Ser, que deviene Vida por
procesion, deviene Inteligencia por reversion» (E. R. Dodds, 7lpoylvo, tne Edsuevio o¢
Tneoloyy, 219, 222 [1933]).

2% En Qaguvxwa Yraviead Bp/nuala 1.42.8 y 43.1 las cualidades del sol y del cielo son
respectivamente el brillo (repao) y la autoridad (@i—Bn(c: = f>-=A®..V): en Xnlvéoywa
Yravieas 5.18.2 el sol es omniforme (@it @wap(za j, el cielo muy brillante (cvrepao); la relacion
de ov- con cvra—se conserva en 5.12.1.

Para @i (z: como poder extendido, como potencia esencial en acto, cf. /7 ceda Za-nir/78.50.6,
Awtapsya lpalyaxa 2.1.7, Benad pa )yaxa Yravieas 1.4.11 (va myafnamar, que todavia no
ha entrado dentro de su reino, que todavia no es un keatpwya), Bnayawad I'xt/] 10.40; y cf.
@ikp/ v, wie v, |arararna Bp/nua e 1.9.3.9. En tanto que epiteto, @ifBy( (f> <) implica al
mismo tiempo una presencia omnipenetrante y una soberania universal. Puesto que el gobierno
celestial de la totalidad del mundo es una funcién de iluminacién o de radiacion (@io/ ipa), la
radiacion (wip/ o) es «dominio», y es en estos términos como al gobierno de un o/ i/ /se le califica
de «brillante»; cf. Xn/ véoyya Yraviead2.10.2 wip/par, «brilla como un rey».

21> La correlacion del Ojo solar de los Dioses con el ojo humano es familiar en todas las
tradiciones (e.g. Per/ jPArya 508A, B, 517B; Marsilio Ficino, Xouu. 1v yovaiwiou IHlarovic d¢
apuope 6.13, «Sol oculos generat, vimque illis praestat videndi»). Puesto que el Si mismo solar es el Si
mismo Comin de todas las cosas ( /y ceda Za-mit/71.115.1), el Sol, «deviniendo la visién, habita en
los 0jos» (Airapewa (pa lyaxa 2.4.2) y es el (nico veedor (B#nad pa lyaxe Yravieasd 3.7.23)
que ve en todos los seres (Kaona Yrzaviead 4.6), de manera que, quienquiera que ve, s por su rayo
que ve (Sauivxya Yraviead Bp/ nua Jo 1.28.8). La «pequefia persona» (kavxvaka, koul jpake;
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(la cima de) la cabeza (u(pSnayi). Pero, continlia, este conocimiento separativo de
las deidades de coaiswlIvapo localizadas, aunque confiere una liberacion de la
muerte recurrente y una garantia de vivir completa la propia vida de uno®’, no
equivale a nada sino a un modo de alimentacién parcial y separativo.

6 AO; rumida; Parn, [Txondv; tllovy, uov) que vemos en los ojos de otro se toma como la
imagen de la Persona solar que ve y que es visto desde el veedor —y que no ve nada sino a si mismo,
nvpea—wmionau (Benad pa )l//aica Yraviead 1.4.1 = ﬂupuoa—p<7zg)a, Atrapeya /pa )l//a/ca
2.2.2); y puesto que es por el amor del Si mismo, y no de ningln otro, por lo que se quiere a todas las
cosas (Benad pa)yaxa Yraviead 1.4.8, 2.4 y 4.5), la «pupila del ojo» ha llegado a representar
naturalmente nuestro tesoro mas querido. El tema de la «Persona en el Ojo» requiere un tratamiento
maés extenso; el examen del difunto profesor A. A. Bowman en Xrvdiso tv tne IIniloconny og
PeAyiov, 1.250 sigs. (1938) es completamente inadecuado y en parte también inexacto.

218 Aziceon/] es decir, donde el couswivapa—TTvpueo aririesnar; de la misma manera que
la tierra (82wt en [y ceda Za-mit/7) es sU mpariesnl], SU «peana» O «soporte». Estas dos
estaciones, ari— Yy zmpari—, supra- y sub-, son macrocosmicamente el cielo y la tierra,
arquitectdnicamente el techo y el suelo o el capitel (cf. Amnapwa ceda Za-nmir/7 10.7.18,
causewl lvapo como «cabeza» del Skambha, —Axis Mundi) y la base, y somaticamente la cabeza y
los pies, 0 (como en el contexto presente) la coronilla y la barbilla, 0 (como en B¢ nad pa lyaxa
Yraviead 2.2.2) los parpados superior e inferior. Con arieon/7en el contexto presente cf. también
Atnapwa geda Za-nir// 3.22.1-6 donde, en una plegaria para la consagracion con la «gloria
elefantina» (naori—wapyaoc’), es decir, -tepao) la superioridad cofipsoalisvre 0 la supremacia
regia del elefante con respecto a los demas animales (o a los elefantes, e.g. los Maruts de /7 geda
Zo-nin/71.64.7) se expresa con las palabras u ¢ y”) ju arieon”@ v;y Benad palyaxa Yraviead
2.1.2, donde el TTupuea solar es «la cabeza cofipsoalicvrey el rey de todos los seres» (arieon///
capwee/ - fn(zivil ulpdn/7 plip/7). Yo no he sido capaz de encontrar un solo contexto en el que
atieon// (ya sea como verbo, nombre o adjetivo) esté acompafiado por un modo instrumental que
exprese una medida de exceso efectiva. Arieon/7 adopta el acusativo o el genitivo colectivo de
cualquier cosa que se sobrepasa; y puede observarse que, inversamente, de aquellos a quienes se
sobrepasa se dice que «asisten» a quien es su superior: aqui ozn//sin arzexpresa su relacion para con
él, como en ITa/ jyawi-#a Bp/inua o 7.5.3 donde «sus pares asisten como a su superior (zzesnavre
[uar oo vil | #psesny yd) a quien es un Comprehensor de esto», a saber, de la doctrina de la
relacion de Hpaglmatt y los Soplos (zp//) 7} «que le asisten como a su superior» (raouciz///
&pceonyl iy riesnavra). Por ello, es mi comprension que //ry arieonar, como ariesnl]y
atieon/ v en otras partes, implica, ciertamente, una supremacia sobresaliente, pero no en el
sentido literal de un exceso que podria medirse en pulgadas.

27 Aqui, la «inmortalidad relativa» usual de «<no morir» antes de la vejez; pero en el Gltimo verso,
el fruto del conocimiento del corsw vapa—-TIupvea unificado, aunque se describe en los mismos
términos, se entiende sin duda como una inmortalidad aeviternal, —los «mil afios» de /arararna
Bp/inua e 11.1.6.6.15.
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«En realidad», concluye, «estos Dioses bien conocidos son concurrentes
(coinciden) en la medida de un palmo (zp/ Seda—u/ tpa> ca-mavvil), y yo asi se
los mostraré a ustedes haciendo que concurran (ca-zad) en la medida de un

8 Acto seguido «sefialando a (la cima de) su cabeza» (u(pSn/vau

palmo»?®,
vradieav)’® dice: «Esto, en verdad, es la precedencia (azieon//) de

218 £ Sefior Supremo se dice que es zp/ Sssa—ul zpa, «debido a la coincidencia» (ca-zarrt)
(oa-ati, como oa-Bnurt —de los Soplos— en Sawyuivxya Yravieas Bplnua o 4.7.4; cf. a8
(p&ywav O'a,u(navrz, tad aocwairay ynipao, la «cabeza» de Tlpag imott, en / artanaTna
Bp/inua ) 6.1.1.7) de sus aspectos en esa area (Boanua X(tpa By /ewa 34.151). La «identificacion
imaginativa» de Thibaut (Zaypsd Booxo op tne Eaor 34.151) es dificilmente una traduccion
satisfactoria de oa-zwarzi, que €S una «concurrencia» CoOmo Se expresa en otras partes por cauaeoi,
como en Xl o \o sobre /arazarna Bp inua o 1.6.1.20: «Puesto que ITpag. mott es la entereidad
colectiva (cauaeot) de todos los Dioses, no puede decirse que “El es tal o cual”, y por eso es por lo
que se le llama “indefinido” (avipvxra)» Por supuesto, El es a la vez «definido e indefinido»
(vipvkt/ vipvkra, racoy), de manera que en El pueden afirmarse y negarse a la vez las cualidades;
y se vera que / arazarna Bp/ nua e 10.6.1 es un ejemplo perfecto del procedimiento por el que se
aboga en Maizpr Yraviead 4.6 donde los aspectos trinitarios de Brahma han de ser contemplados y
llevados a las fruiciones parciales correspondientes, de manera que por ellos uno sube en los mundos
cada vez maés alto, pero una vez que éstos han sido alabados han de ser negados, en orden a la
realizacion de la unidad del TTupvea. Los procedimientos sucesivos son los de la wia agdipuarioa
y de la @ia veyarioa (0 psuotiovio), procedimientos que se siguen igualmente en la teologia
cristiana y que se requieren por el concepto de la «Unica esencia y las dos naturalezas» implicito en
tales expresiones como vipvkr/ Vipvkra, wyekt oyakra, safolitafona, fanp avias ya
Lo vy, sxas yo fanawas ya,y que se formula explicitamente en Maizpr Yraviead7.11.8, -
«El Gran ltpuav es de naturaleza doble» (Swairi—fn//ma), que no son en modo alguno
contradictorios de la «unidad» (exar@ay) que se predica en 4.6. «No que el uno es dos», como dice
Hermes, «sino que los dos son uno» (Lib. 16.3). Asi pues, no hay nada «imaginativo» respecto al
oa-rarri; todo lo que podria llamarse «imaginativo» (juavao’’ uara- wad idau vrlioars!) es el
uso del zp/ /S a—1/ 7tpa como una base para la contemplacion de la unificacién dltima.

219 «Sefialando a» las partes de la cabeza como signos in-Siy-ativos (f<*y46946 H), o como dice
Hume en conexién con lo mismo en X/ wvéoywa Yraviead 5.18.1, hablando «deicticamente»
(*y469460H). Pues «como en un espejo, asi se ve Ello en uno mismo» (razn// [[ruavis dad ¢ #e,
Koona Yraviead 6.5, cf. Kaveitaxx Yraviead 4.2). Asi pues, la Deidad puede verse de hecho
«directamente» en cualquiera de sus simbolos (o (zc) mas apropiados; por ejemplo, «el caballo es de
la naturaleza de TIpaglIrari, y asi, dirigiéndose a €l (a ITpaglinartt, representado por el caballo)
directamente (o//xe//r), edifica el altar del Fuego... ciertamente, él Le alcanza (a [Ipaelnortt, a
Indra, al Sol) directamente(o’ /ke//z, Tairripxya Za-nir/75.7.2.2, 3). También puede sefialarse otra
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epifania en el agasajo formal de los huéspedes: «quienquiera que conoce “al Brahma cara a cara”
(Bol mua mpatwlikeay)... [puede decirse que] cuando el Anfitrién contempla (zpariz/ /s yari) a
sus huéspedes ante él, ve el lugar del sacrificio a los Dioses» (dsway ipavau, Atnopwa geda
Za-nir/79.6.1-3). Un ejemplo notable de un tal /os#au aparece en Tairripxwyoa Yraviead 1.2,
twl i ema mpatyakea- fpanul ot [esto es, ciertamente, otra manera de decir, «Eso eres tU»], ra/ ju
cowa mparyakea- Ponaul w /dtevw, « T/ 7eres el Brahman visible; a tu verdadero si mismo como al
“Brahman visible” yo he sefialado». Una tal vision del «Brahman cara a cara» (o//ke/ /5 fpanuc)
sobrevive en el budismo, e.g. en Jvrra—Nur/ ree 508 donde M lyna reconoce al oaxknt Spanua
(aqui, BpanuJ) en el Buddha «visto hoy» (appa S1oon0), a quien esta hablando efectivamente.
Pienso que se ha pasado por alto hasta qué punto la ejemplificacion, la ilustracion y la predicacion
(vradesa = [deka cOMO en Tairtipxya Yraviead 2.3, Sawuivxya Yraviead Ber],ua)a
4.21.4, 4.24.12, 13), en tanto que distinta de la exposicion narrativa (Zxknw//va), es, como implica el
término mismo (\ S+, }+35, )35 en Sika, Seda, Siyo, iNSeE, yovditiov, *..60) un procedimiento
deictico, es decir, el uso de una gesticulacion demostrativa. Como asume Eggeling en Xaypsd Booko
o¢ tne Eaor 12.XLVII, «la realizacion de los sacrificios se ensefiaba como un arte practico» mientras
que «la instruccién teérica [es decir, yony// [Se#! 1] Xn/ vSoywa Yravieas 3.5.2, 4] que aportan
los Bp mpo oo, se transmitia oralmente en relacion con tales realizaciones practicas». Que éste era
el caso, lo demuestra suficientemente el hecho de la abundancia en los Bpmpo oo de pronombres
demostrativos y de particulas de una fuerza «deictica», como por ejemplo en / arazarna Bp/ nua o
1.3.1.7,2.5.2, 8.1.14, y notablemente en Sauivxya Bp/inua o 1.22-25 (en el AvowanA de Caland
N° 204) ayviu vraditavy vallyl] [lyou apka ity, aclio aswausdno usdnya ity oITyoyL.
Asi, en Benad palyaxa Yravieas 2.5.19 «Ecro ha de considerarse como una de Sus formas», el
orador esta sefialandose evidentemente a si mismo. Otros ejemplos de tal vradesa son Tairripxya
Za-ner/75.7.26 donde al decir tres veces «Eoro es tu mundo» el orador sefiala evidentemente a la
tierra, al aire y al cielo, como en Awzapeya (palyaxa 2.4.3 ayau> ayau> ayau: Artapeya
Bplinua e 1.17 donde, como dice Keith, «que> e debido a que se usan gestos»; Jauuivxya
Yzaviead Bp/muale 1.31.7, 8 auvey ju> acw/ju, lo cual se refiere al cenit y al nadir; y
Jayuvxya Yraviead Bp/ nua o 1.43.9, 10 donde apenas puede dudarse que el expositor sefiala al
sol y a sus propios 0jos, puesto que de cada una de estas formas puede decirse que «tal es Su forma
demostrable (zpariyaxea)aya)» (idem 1.44.2 con [y cedo Ta-niz/7 6.47.16). En el budismo
encontramos implicito lo mismo en las alusiones que se repiten tan a menudo «al dedo y la luna», —
en las que el maestro dice, Mira, pero el pupilo estipido mira solo al dedo y no ve la luna a la que el
dedo sefiala. Asi, en nuestro contexto, cuando Aswoanatt sefiala a su cabeza, un «positivista» (tal
como Sextus Empiricus, que considera los «signos indicativos» como arbitrarios y que mantiene que
solo los «signos conmemorativos», e.g. el humo del fuego, son fiables, 7Typpn. 2.97 sigs.) podria
decir, yo no veo nada sino su propia cabeza, —mientras que «el hombre de instruccidn observa
incluso lo que se ha dejado sin decir (avuxrap), y los hombres de intelecto saborean el conocimiento
de lo que solamente se ha indicado» (I1a/ jyaravrpa 1.44). Todas estas consideraciones son de igual
aplicacion al uso de imagenes de cualquier tipo como soportes de contemplacion; los ciegos son
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causml lvopa; sefialando a sus ojos, Esto, en verdad, es el Brillo de Soma de
couseml lvapa,; sefialando a sus narices, Esto, en verdad, es la Diversidad de la
Procesion de couswllvopa; sefialando al espacio en su boca (uvknyou
[kl kau)®®, Esto, en verdad, es la amplitud de couswlivapa; sefialando a su
saliva, Esto, en verdad, es las riquezas de causwl lvopa; y sefialando a su barbilla,
Esto, en verdad es la base (zpariesn/ /) de couswlivapo». EI Bpinuo o
agrega: «Este Fuego Universalmente humano (Ayvi—cous®l 'vapa) NO es otro que
la Persona, o el Hombre??? (zupuvec); y quienquiera que le conoce asi como hombre

aquellos que solo ven las superficies estéticas de la obra de arte y niegan que éstas son el vehiculo de
un significado, y para quienes el signo es un fin en si mismo, y no un indicador.

Estrechamente relacionado a un vrads#a de [X]pwa tenemos el propio v/ oo de dnoxka,
cf. Monier-Williams, Boanuaviou avé Hivéviou, 205, y sin John Woodroffe, Psychology of Hindu
Religious Ritual, 744 1.80 [1925].

20 [kl /e, como xna (= Tcd:V, como en Filén, Ayp. 97) es una designacién comin de las
puertas u orificios a cuyo través se extienden los poderes de la percepcion para hacer contacto con sus
objetos; asi, Sawyuivxwa Yraviead Bplnuala 2.11.11 «él hizo aberturas (/k//#/7v) para los
Soplos», en las cuales ellos entraron; Kaona Yraviead 4.1 «horad6 las aberturas» (xn//ve), Filon,
Muyp. 188, 1A 1.12. Cf. nota 33.

221 E| mismo analisis del aspecto facial de Ayvi—caiswllvapa se hace en /arazarna
Bp/inue e 9.1.4-6 (donde las partes de la cara se indican por la colocacién de las tortas MU puta que
representan a los Soplos), y aqui se agrega que los pelos de la barba corresponden a las plantas que
crecen en la tierra; debe comprenderse lo mismo en Awzapeye (pa)yaxe 2.4.1, 2, donde en la
secuencia de la boca, agujeros de las narices, 0jos, oidos y «piel» (r@ay, a menudo en /7 ceda
Za-nir/ /= superficie de la tierra), esta piel debe ser la de la barbilla. La correlacién de las plantas con
el pelo es muy habitual; cf. ademés las referencias ya citadas, a saber, /;/ ceoa Xa-nir// 8.91.6,
Taurtipxya Sa-mirl] 1.4.3.1, | arararna Bp/nua)a 1.3.3.8, Hal jyoawi-#a Bp/nua o 20.14.5,
Benad palyaxa Yravieas 3.2.13 y también R. S. Loomis, Xeiryy Myrny avs Aptnupiav
Pouavye, 262 (1927).

222 A saber, el Hombre, elegido por Brahma «para su procesion» (zpazadaviiya), y a quien,
entronizado en el pecho (el corazon), los poderes sensitivos, estas deidades, los Soplos (Sewar/ 7/
apl7)7) «traen su tributo» (Badi napavr, Sayuvxya Yravieas Bplinuale 4.24.1-3), el
«alimento» (Maitpt Yraviead 6.1, 31) por el que este Hombre sube (/;/ ceda Za-nir/710.90.2)
cuando «viene comiendo y bebiendo». En tanto que el «Hombre Interior» (avra/ zvpvea
Awrapeya lpalyaxa 3.2.-4, Xn/véoywa Ymavieas 3.12.8, mvpveo [[viactna| Maitpt
Yrnaviead 6.10, etc., el >A<eH de Heraclito y el 6z4<cH 8=(=H estoico, el ® f<3eH [<2ATB=zH y
el ® = f< =< 2yp=H de Platén, el [I<2ATB=H [8 (=H, <=—H, y@6¢<] f< [I<2ATB\ y «la
imagen primogénita de Dios» de Fildn, el Logos f< =:p< de San Juan, el o vt vrvo eor y el
Xnpiorvo 1v ue de San Pablo), esta deidad encarnada, asapipa | #apxpeev, [®¢:VI=H, ==>9=H
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y como morando en el hombre (zvpvea—@iSnau, topves [Tvra ), ahuyenta a la
muerte y vive la totalidad de la vida».

Casi de la misma manera en Xn//voéoywa Yrmaviead 5.12-18 Aswoamorti
Kaikeya, en respuesta a la pregunta, «;Quién es nuestro Si mismo (//zuav)? ¢Quién
es Brahma?», alaba los diferentes reconocimientos de sus pupilos de los aspectos
localizados del Si mismo Universalmente-humano (@at®@/ vapa [/tuav), pero
concluye: «En verdad, vosotros coméis alimento solo aqui en este mundo, porque
conocéis a este Si mismo Universalmente-humano separadamente (7 ¢ rnax)®?. Sin
embargo, el que recurre (asedia, 0 reverencia) a este Si mismo Universalmente-
humano como de la medida de un palmo (zp/ Ve a—u/ irpaypr) y como inmensurable
(afniay vay)®, asi, ese como alimento en todos los mundos, en todos los seres,
en todos los si mismos. El (cielo) brillante (cvrepao) es la (cima de la) cabeza de
ese Si mismo Universalmente-humano; el (sol) omniforme (@i @ap(ze) es su ojo;
lo que mueve diversamente (el viento) es su soplo; lo mdltiple es su si mismo
corporal (/Jzu/7 oa-Sena )); sus riquezas son su vejiga®; sus pies son la tierra; el
altar (@ed1) es su pecho; el esparcido es sus cabellos®®®; el hogar del fuego es su

® B=8ADY:VI=H (Kaona Yraviead 2.22 y Hermes V.10 A) es nuestro Hombre Comun, —vo el
«hombre medio de la calle», sino é2 Hombre en «este hombre» y en «esta mujer»; con respecto a
quien se pregunta «;Cual si mismo?» y de quien se dice que «Eco eres ti».

2 Kaona Yraviead Snapul v e tnak rasya=c 1 v sall [Ivofnawart, Bnayawad I'xt/]
7.23 avrawar tv Tnala- teel - tald fnawarty aArausdnac jy, Scwl v demayapo wlvrl, Pero
uad—Pnaxt] wiivee ulju art, «Finita es la fruicion de aquellos cuyo conocimiento es pequefio, y
cuyos sacrificios a las deidades individuales van a ellos; pero aquellos cuya participacion es en Mi,
vienen a Mi», —al TTupveottapa y al ltpov en quien «todas estas deidades son Uno», como en
Bona&pa)l//m(a Yraviead 1.4.7, Aitapsyoa /pa )l//mca 3.8.1.2, etc.

224 0 quizas «Auto-referentemente». Los significados posibles de aBni@iu/ vay los da | a=xapa
en Bpanua Z(rpa Bn/jewa 1.2.32.

% Baori = waori en |arararna Bp/nua o 10.6.4.5, 11. Las implicaciones son las mismas
que las de la V uzzn, miccionar, hacer aguas, y también «llover»; de donde uxdnvo 0 ux9invo, y
uxonwao, «llover beneficios», /;/ geda Xa-mitl] maocoy, cf. Xniwvdoywya Yravieas 3.19.1
waoreyou voéakxaou. El concepto no es en modo alguno exclusivamente indio, sino también, por
ejemplo, hebreo.

26 Una equivalencia reminiscente de /arararna Bp/qua)e 1.3.3.7-9 donde el esparcido
representa al mismo tiempo el bello pabico de la wedxy las plantas que crecen en la tierra.
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corazon; el fuego sacrificial meridional es su mente (uavao); el fuego sacrificial
septentrional es su bocax.

| a=kopa tiene comentarios sobre los dos textos Gltimos citados. En Boanua
S(zpa Bn/iewa 1.2.28-32 examina el término zp/ Se#a—ul iipa con referencia a
| arararna Bp/ inua e 10.6.1.11. En 28 explica la expresion «Le conoce como
hombre, existente en el hombre» (zvpvea—miSnau mvpves [Tvra | mpariesnitap)
diciendo que el o/ /ke//r «visiblemente», «manifiestamente», 0 «cara a cara» de
BSopya o se refiere a «esa semejanza (o imagen, de El) que se postula o
imagina (zpax ¢ tau> kalxiray) en esas partes del hombre que estan entre (la
cima de) la cabeza y la barbilla». En 29 enuncia el punto de vista de |#%papoatmya,
a saber, que el palmo se menciona porque es una epifania (efni@yaxrt) de lo que
es el tema de la exposicion. En 30 expone el punto de vista de Blldapt de que el
«palmo» se menciona como una base de «recordacion» (avvop ¢ 71), €s decir, como
un soporte de contemplacion, y, dice, «que seria por la mente, basada en el corazén,
“de la medida de un palmo”... (por la mente), puesto que el Sefior Altisimo no es en
Si mismo de ninguna tal circunscripcion como para ser manifestado (@yapware)
por su conexion con el corazon... /74 no es de la “medida de un palmo”». En 31 se
revierte a la demostracion por Aswanatt Koaikeyo del consorcio o coincidencia
(oa-rarrt) de las divinidades localizadas en el zp/ dc®a—u/ tpa, como lo explica
Jaimini, y repite que el «palmo» aludido es el del espacio entre la cima de la cabeza 'y
la barbilla, considerado como anélogo a los Tres Mundos (a saber, el terrestre, el
aereo y el celeste) cuyo Si mismo es el carswl ivapo—ITupvea. Finalmente, en 32,
es de la misma manera como el 9B Aac se refiere a EI como presente «ahi»
(aoutv), a saber, en el espacio entre la cima de la cabeza y la barbilla, y
particularmente «en lo no abandonado» (a@iuvkraw)®, es decir, en el area entre

221 |_a traduccion de Thibaut, «avimukta (es decir, el alma no liberada)», Zayped Booko op tne
Eaor 34.153 es completamente erronea. El amiuvxrau es el lugar que Dios «jamas desocupa», que
Dios «nunca abandona», —«Por consiguiente, un hombre debe presenciar lo nunca desocupado y no
abandonar nunca lo No Abandonado» (a@iuvxra- va wyovijyer, STBAo Up. 1). Para un paralelo,
cf. Sayuvxya Yraviead Bp/inua e 3.21.3 donde ¢ wu «nunca es abandonado por los Dioses»
(avawaoceeoo dsw/ Vi), y para uvy en este sentido positivamente, Kaona Yravieas 6.10
«cuando se abandonan (zpauvywavre) todos los deseos (x/ju//j, eso llena el corazén», cf.
Bnayoawad I'xt/16.24 k/ jul =0 twakta!).
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las cejas y la parte superior de la nariz, area que es el lugar de la union (ca-6nt) de

los dos mundos, a saber, el celestial y el otro (el supracelestial)??,

«Lo No Abandonado» es primariamente una estacion geogréafica y somatica, y en ambos sentidos
es el equivalente de Kupukeetpa en tanto que «el terreno sacrificial de los Dioses y el Trono de
Brahma (dcmayapava- fpanuacadavoy) de todos los seres» (SOBOAo Up. 1). En el primer
sentido lo No Abandonado es Benarés (¢ lpl\aox) entre las corrientes de copa)l y Acx, 0
hermenéuticamente de Vara y NO&x, en cuya area a aquellos que mueren se les asegura la
inmortalidad y la liberacion; lo primero se interpreta como «apartando» (@/ jpawart) las faltas
cometidas por los sentidos, lo segundo como «destruyendo» (v//#awaz: ) los pecados cometidos por
los sentidos, —como ya esta implicito en Arnapwa ceda Za-mir/] 4.7.1 @’p 10/ wlpay tai
wapa)”wan//ay [8mi, tpliu e tacy oikra-, v te wlpaye wieju, Cf. Atnapwa ceda
Sa-mir/1 3131 y /aranarna Bp/ mua e 6.1.1.9. En el segundo sentido lo No Abandonado se
representa por el area entre las cejas y la parte de arriba de la nariz, que es «el lugar de encuentro de
los mundos celestial y supracelestial» (Syavpioxacya mapacya ya oa-6nt /| SCPIra Up. 2); y
de la misma manera que en la Brahma Up. el cavvy/iox tiende su propio hilo sagrado (el
oltpliruav) dentro de él, asi aqui el cavvy/iox, conociendo oro «No Abandonado, lo lleva con él
dondequiera que va y no importa donde muere: pues «poniendo (//we# ) el Soplo enteramente
entre las cejas (Bnpvwop padnye = awiuvkre) alcanza a esa persona Celestial Supremay,
Bnayawas xt/) 8.10. El «Soplo» (7p//)e/ = B<y—:V): i.e. Brahma, como en Airapsya
lpa Jwaka 2.3.8.5; «enteramente» porque «en él todos los Dioses estan unificados» (sxa- Bnawavr,
idem 1.2; zp//)e exodn/) nawavr, Kaverrakx Yravieas 4.3). Con amiuvkrau, como arriba, cf.
los cuatro caffa foddn/ vau amipanitason/ v ve budistas (notablemente uno al pie del Arbol
Boddhi, y otro el Setamavpllpa, I raxa 1.71, 94).

228 Este ow-6nm1, conjuncion, coincidencia (representado en la iconografia budista por la (p )7
radiante) es el de la «otra mitad» (zap/ pdnays) en tanto que se distingue de «estos mundos» a los que
el Deus Absconditus retorna (zparyawmair) en |arararna Bplqua)a 11.2.33, cf. [y ceda
Za-nir/11.164.12 nljpe [poney [rnapes> oant/ /—yakps; COMO se representan analégicamente por
las mitades superior e inferior de la cabeza. Esto es el «fin del cielo, alli el cielo y la tierra se abrazan»
(Jayurvxya Yraviead Bpnua o 1.5.5); es decir, ese «fin del mundo» (loxaool] avrayu) del que
el Buddha dice que «no hay ninguna liberacion del mal hasta que se alcanza» y segun el cual al
Liberado se le llama un «Acabador del Mundo» (loxavray(), y del que se dice que «una vez
conocido el fin del mundo por haber obtenido su quietus (oquit/ /ot = Bnayawad I'xt/7 6.7
gt/ tuavae | mapas viacwa) ya no anhela este mundo ni ningn otro mundo» (A yurrapa
Nl iya 2.48-49). En los términos del simbolismo de la Cruz este punto entre las cejas (horizontales)
y la parte superior de la nariz (vertical) corresponde «al clavo que une el crucero (la naturaleza
humana) con el larguero (la Palabra)», y que es «el lugar de la conversion y del arrepentimiento del
hombre» Heynoo de [edpo, 38.
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En comentario sobre el pasaje de Xn/ vdoyya Yravieas | a=xopa dice que
mplioe®a—u tpor puede referirse 1° al espacio entre la tierra y el cielo como se
representa por la extension de todo el cuerpo desde la cabeza a los pies, 0 2° a la boca
por la que se come el alimento®”®, o 3° a cualquiera que sea la distancia del cielo
desde la tierra®’, o 4° a tales extensiones como las que se aluden en los tratados
sobre el mundo del cielo, etc., 0 5° seglin otras escuelas®®" al espacio entre la cima de
la cabeza y la barbilla. La exclusién por | a=kapo del quinto significado en este
contexto se debe a que el «palmo» en cuestién parece ser el de la totalidad del
cuerpo, es decir, una brazada; pero en cualquier caso, prevalece el significado
«distancia entre la tierra y el cielo (owvlox/idi—n ¢ tniwy—avia—rpadsda
mapuy/7)e); y es completamente imposible estar de acuerdo con la observacion del
doctor Sherman, «Auf Cankara’s Erklarung dieser Spanne als “der Raum zwischen
Himmel und Erde” ist wohl kaum Rucksicht zu nehmen»!. Es justamente este
significado el que la légica del contexto requiere en /}/g85a Za-nir/710.90.1 donde,
si el recitador acompafaba a las palabras con gestos ciertamente habria sefialado
primero a la tierra y después con una extension de su brazo al cielo; de hecho, «gve
por medio del cielo y de la tierra como los Dioses Le aprehendieron (a Agni), y es
por medio de estos dos como atn hoy El es aprehendido» (Aizapsya Bp/inua o
1.16).

Se da por establecido incluso por aquellos que traducen la palabra por «corazén»
que el Sa#/ =i ju del Tupveasikro, que es en cualquier caso un Jesa,

2 |a boca, con su «techo» y su suelo, con sus labios superior e inferior, con sus dientes
superiores e inferiores (a los que se iguala con las muelas superior e inferior de la prensa de Soma), y
con su «espacio» intermediario, es también una semejanza del universo.

230 por ejemplo, segdn la mide la extension de la Sapoacmoatx, durante un viaje de cuarenta dias
[Sobre el nimero 40, ver las referencias que cita A. H. Krappe, Balop witn the Ewid Eye, 50, nota
11, New York, 1927] a lomos de un caballo corriente arriba desde el lugar donde el rio se pierde en el
desierto hasta la TTioueo Ipllopawa\a (Fons Vitae), [Ta/ jyawmi-#a Bplinua)e 25.10.16; o la
altura de un centenar de vacas de pie una encima de otra, /7a/ jyawi-#a Bp/ inua o 16.8.6; lo mismo,
o un millar de leguas, o un millar de dias de viaje a caballo, 0 a pie (idem 21.1.9); o un viaje de un
millar de dias por el Cisne de Oro, Atnapwa ceda Za-nir//13.2.38; cf. Atnopowa ¢eda Xa-nir//
10.8.18, Kavoiraxx Bp/nua o 8.3 'y 8, Awrapsya Bp/inua o 2.17, Midiwvda ITa/ o 82. Todos
éstos son zpadesao, y como tales uavepao o nafilap, medidas de la longitud del Axis Mundi, del
«Puente» o del «Pilar» que separa y une a la vez este mundo y aquellos mundos.

2! Las Sapvxyoo Y las S0P aG.
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mpadsha 0 mplosha de «diez pulgadas», se refiere a alguna parte de la estructura
corporal. Ademas, se ha sugerido arriba que una tal medida no puede referirse a la
totalidad del cuerpo del hombre, ni a su corazén, ni a su o0jo, sino que podria referirse
a su rostro o a su cabeza, desde el pelo a la barbilla, —un zp/ de#a que representa al
mismo tiempo la distancia desde el cielo a la tierra. Una confirmacion mas bien
sorprendente de esta inferencia la encontraremos en los tratados sobre T Aoyl lva, 0
«Iconografia»®®?, donde el término zp//de#c, «palmo», es sinénimo de /e,
witaortt, etc., en la medida en que todos estos terminos denotan la longitud de la
«cara» (uvkna) desde la raiz del pelo hasta la barbilla: sin embargo, hay que hacer
esta distincion, a saber, que 7/ A« es la distancia desde la punta del dedo pulgar a la
punta del dedo medio, que @iraor: es la distancia desde la punta del dedo pulgar a
la punta del dedo anular, y que yoxap ) es la distancia desde la punta del dedo
pulgar a la punta del dedo mefique, —asi pues, todas son «palmos». La variacion
corresponde al hecho de que hay diez cénones diferentes, respectivamente
apropiados a la naturaleza de las personas que han de representarse. En algunos
casos, cuando la representacion es de deidades, la longitud de la «cara» es de doce
a=yviao 0 «pulgadas», pero en el canon Uttama Aeoa Tl A, cuya aplicacion es a
representaciones de seres humanos normales, la «cara» tiene una longitud de diez
a=yvlao 0 pulgadas. En otras palabras, la cara humana es un da«/ =yvl/ .

No debe considerarse que el uso de esta evidencia presupone necesariamente una
iconometria de iméagenes de culto antropomorficas en el periodo védico avanzado;
una cosa tal no es imposible?®®, pero daremos por valido que no hubo ningtn culto de
imagenes antropomdrficas entonces. De ello no se sigue que hubiera ningln
conocimientos de las medidas proporcionadas de las partes del cuerpo humano,
expresadas en «pulgadas», etc.; y tales medidas estdn implicitas en la palabra
oa &/ =yvA/ju misma, cuya referencia somética es indudable. En cualquier caso, en
los BpLmuo oo (que son nuestra «principal ayuda», como solia decir el profesor
Zimmer, en la interpretacion de los himnos védicos) nos encontramos con una

%32 para los propositos presentes baste citar a T. A. Gopinatha Rao, «TCAaullvo. or Iconometry»,
Meu. Apyn. Zvpwmsy op Ivoia, N° 3, 39, 96 (Calcutta, 1920).

233 para el examen més reciente sobre este punto ver J. N. Banerjea, 77s Aswelomusvr og Hivsv
Iyovoyparny (Calcuta, 1941), cap. Il., The Antiquity of Image-Worship in India. Los argumentos de
Mr. Banerjea en cuanto a la iconolatria védica apenas me convencen, aunque esta mas alla de toda
cuestion que muchos textos védicos proporcionan las «prescripciones» para la iconografia posterior.
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iconometria del Altar del Fuego en términos de «pulgadas», una iconometria que no
es de una extension absoluta, sino que representa una unidad derivada del cuerpo
efectivo del sacrificador; el Altar del Fuego, en toda su complejidad, es
conmensurado con el hombre para quien se edifica, y le transforma, al mismo tiempo
que representa a la vez a la totalidad del universo y a la persona reintegrada del
Ayvi—carswvapa—TTuopvea. mismo. «El lo mide por “dedos” (a=yviifnip
uuxte); pues siendo el Sacrificio un Hombre [zvpveca, por una parte ¢4 Hombre, y
por otra “core hombre, fulano”, Su contrapartida o semejanza], es por él como todo
se mide aqui®®*; y estos “dedos” suyos son su medida més pequefia, medida que asi
se asegura para si mismo; entonces mide por veinticuatro dedos... (y) por el hombre
con los brazos extendidos... y asi se asegura para si mismo lo que es su medida mas
alta» (/ arararna Bp inua )a10.2.1.2-2.2.6, cf. 1.2.5.14, 1.3.2.1).

Asumimos naturalmente que tales mensuraciones se empleaban ya en el periodo
védico mas primitivo; y hay amplia evidencia de esto en el hecho de que tanto a la
creacion del universo como a la edificacion del Sacrificio —que es una miguesis de la
creacion— se les llama actos de medicidn. El verbo es x//(de donde p/ /y”, «artex», a
saber, el «arte» por el que opera el wu/ w/)*® (con o sin prefijos, entre otros

2% _as nociones de Dios y el Hombre como la «medida» de todas las cosas, representadas por el
Altar. Cf. /[y cedor Sa-nir/7 8.25.18 «El habia medido...», Taurripxya Sa-nir/) 5.4.6.5 «Como
medida El se eleva en medio del cielo». En conexion con esto, éstas son algunas de las principales
referencias antiguas, Xovreor o¢ Houep avé Heorod 320; Platdn, Xp/rido 386A sig., Tscrero
152A, y Asyeo 716C; San Mateo 7:11; San Juan 7:24; Santo Tomas de Aquino, 2ouua Tnsoloyiya
1-11.93.1 ad 3y 100.9; y los Nw(yao, Za-worra Nikiya 3.36 y A Jyorrapa Nk iya 3.349-350,
—este Ultimo es un notable paralelo de San Mateo 7:11.

25 Myll: Grassmann, «von u// = uav, vgl. :T94H... géttliche Kunst oder Zauberkunst». El
equivalente mas simple es «arte»; a saber, ese conocimiento por el que el artista o el mago produce
apariencias que son reales como tales, aunque no son lo que parecen ser.

Myl es precisamente «Magia» en el sentido de Jacob Boehme. En los siguientes pasajes de su
2eé Movyara Myoriyya V.1 simplemente he sustituido su «Magia» por «MOy» y «ella» y «su»
por «Ella» y «Su»: «M (] es la madre de eternidad, del ser de todos los seres... el estado original de
la Naturaleza... (y) hace una imaginacion (Einbildung)... Ella es una matriz sin sustancia, pero que se
manifiesta a Ella misma en el ser sustancial... Ella es el poder formativo en la sabiduria eterna... una
madre en todos los tres mundos, y hace cada cosa segln el modelo de esa voluntad de la cosa. Ella no
es el comprensor, sino una creatriz acordemente a la comprension, que se presta tanto al bien como al
mal... Pues Ella es desde la eternidad un terreno y un soporte de todas las cosas... Todo el que quiera
aprender debe primero conocer a My, ya sea Ella un arte elevado o un arte rebajado... Y es un



Librodot Sobre la traduccién A. K. Coomaraswamy

7plri-), a menudo con «regiones» (p/ ip/ =ot, etc.) o con «sacrificio» (wap/ /)y
una vez con «altar» (@/ oy) como complemento directo; por ejemplo, en /7 geoa
Za-mir] 3.38.7 v ulyiivo uogupes p(xu, en 3.38.3 donde los Kavis o/
Kol Bnip uoup! > vpwN, en 8.25.18 donde el Sol #/jpi> padku/ v Siw/]
TIvei v ol wetmoy” ] en 10.61.2 donde yy/iml va | o>6aup auiuxra wlidiy,
y en 10.130.3 donde se pregunta x”oxt mpou” mpati” k- vio"vau> yiio ocm”
ocal ju [yapavria @/ /swe, «;Cual era el paradigma (Urbild, la causa formal), cual
era la imagen (Abbild), cual era la causa primal (la S/ jpa)ou de Tyo o)
cuando las Distintas-Deidades sacrificaron al Dios?», es decir, al ITuvpveoa del
[Mupveaoc\kta, a [pag natt de /arararna Bl nuale 10.2.2.1, 2, etc. A todo
esto puede agregarse que a Agni catswl lvapo — el de «siete rayos... semejante al
hombre»  (cartl) pasuyal>  uavoew!r, /7/ geoa  Za-mit/] 2.5.2;
oant/-ulvver | 8.39.8) —se le llama repetidamente la «cabeza» (u(pdn/v) del
cielo (3.2.14, 6.7.1), la cabeza del mundo (fn/ /wavacye, 10.88.5, 6), la cabeza del
sacrificio (2.3.2), y se dice que es suya «la faz del sol en el cielo» (ayv/jp [vxkou>
Siw/ > o>pyaocya, 10.7.3). En 3.38.4 «todos (@ /s we: 10s kawaya /de Shya\a;
los formadores del cielo en 2) adornan (7' jpi> affinveayv; asisten, rodean, soportan)
a Indra cuando sube (//z/ /eonavrayu, sc. a su carro solar); Indra se mueve auto-
luminoso, invistiendo (a éstas) glorias suyas (#p/ wo @ iolva )*; ese es el

necio el que La ultraja; pues entonces no La conoce,... (y es) como alguien que lucha frente a un
espejo, y no sabe lo que es esa lucha, y que su lucha es sélo superficial; e igualmente el tedlogo
injusto que contempla a M hy(] a través de un reflejo, y que no comprende nada del poder. Pues Ella
es divina, y él no es divino... En suma: Myl es la actividad en la Voluntad del Espiritu».

Aquellos que traducen Myl por «ilusion» son los «tedlogos injustos». Sus obras, vipuit/ivi,
viprer/vi, p(a/ /)i, ciertamente, no son nada sino apariencias medidas, fenémenos medidos; ¢pero
apariencias de qué? ;fendmenos de qué?. Una apariencia que no es la apariencia de algo es
impensable. Es sélo culpa nuestra, y ciertamente no de Ella, si nosotros tomamos erroneamente las
superficies estéticas perceptibles de sus artefactos por realidades Gltimas, si, podriase decir, haciendo
uso de la analogia india y escéptica, tomamos una cuerda por una serpiente.

26 Es decir, rodeado por los Maruts (xa@/wa/en [y ceda Za-niz/) 5.32.13) ayviyan>
ayvi—splipa fen 3.26, 4,5 spiyl ] #p/ iyl =ca [en 5.60.4, y «segln cuyas formas se asume toda
gloria» (wik@! o | prp (1671 Tav>ev mimiss /}/ geda Xa-mit/75.57.6), rodeado por los Soplos
(zp7)7/= Maruts en /arararna Bplqua e 9.3.2.3 y Airapeya Bplinuaa 316, cf. [y ceda
Sa-nir/11.166.3, 11 uap/iro qir” iwa> @By (raya [con Airapeya lpa )yaxe 2.1.7 donde los
zmﬁ?](wu//o [loya rvpveacya son @l ly, o/ e, JYOaKeVo, SpoTPC, Uavao); 0, en otras palabras,
rodeado por los | o1 (/}/ ceda Sa-mir/] 5.29.1 uaplira o colju sep 1ope, |arararna
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poderoso estilo del Toro, el poderoso estilo del Titan, cuando como el Omniforme

(wiew plra ) asciende (7> raornav) a sus formas sin muerte» (au(z/ v, cf.
10.123.4).

En otras palabras, como dice Platén, Dios no s6lo geouetriza, no sélo, como un
Hombre séptuple (como en /arararna Bp/inue e 6.1.1, 9.2.3.51 y 10.2.2.1, 6),
estd hipostasiado e iconostasiado en sus propias creaciones cuantitativas y
dimensionadas —permaneciendo él mismo «inmedido en lo que es medido»
(Atnapwa ceda Za-nir/710.7.39)— sino que él es también sobre todo la «cabeza»
del cielo, la cabeza del mundo, y la cabeza del sacrificio, es decir, la cabeza del

Bplinua )a6.1.1.1 zp/7) 7 @i/ [1# eawa /como también en 8.4.1.5, 8.6.1.5, 9.2.1.13; Arnapwa cedar
So-nir/] 2.35.4 Comm. seaya /= np/l)ie yaxevp— 10y l| Atnapwa ceda Sa-nir] 10.8.9 +
Bﬁna&pa)l//mca Yraviead 2.2.4 Comm. carra ocal//a/ﬂp;/);/ﬂupuca—-ﬁxp-g, cf. 9.2.3.51
oart/ V[ rvopvel] ) KPXP WO PAOAT TOYL ETAO (p577wav aayué‘(navrz ad aocyaltas ynpan,
Nirukta 10.26 canra ¢ exviivxvopuy! /)y efnwa | rapa [l = quawoxapp | oarra ey rapl ]
[k, /7/ ceda Fa-nir/710.82.2 = Agni, Mpaglinatt, Atnapoa ¢eda Za-nir/72.34.3, Tairripxya
Sa-mqirl) 31.4.2, |arararna Bpnua)e 9.2.2.6 = el Soplo solar, zp/la swa> exadn >
spseonac cw v, Jayuvxya Yravieads Bplnuale 4.22.10, BOUaﬁfpa)l//aKa Yraviead
6.1.1, cf. Xn/wooywa Yraviead 5.1.1, 2; tad crad fpnoua—wakads &piyl] rapiw ¢ Sonau,
Sayurvxya Yravieas Bp/ nua o 4.24.11).

No es necesario hacer notar que la opinion de Whitney, en comentario sobre Atnapwa ceda
Sa-nir//10.8.9 + Benad palyaxa Yraviead 2.2.4, al efecto de que la equivalencia de los | e1c
con los Soplos es «extremadamente implausible», es absolutamente insostenible; es igualmente indtil
preguntarse por qué Keith, al examinar Arapeya lpa)yaxa 15.2 + Amopwa ceda Za-nirl)
10.8.9 (Arrapeya (pa Jyaxa, 1909, 195), llama «practicamente ininteligible» al verso de Arnapwa
ceda Sa-nur, —él mismo observa sobre Arrapeya (pa )yaka 2.2.1 que «este Kno\do. muestra
que los nombres de los videntes del |ym86a pueden deducirse de las acciones del 7zp/7)a» pues lo que
se cita arriba es una mera fraccion de lo que podria citarse en prueba de la equivalencia de los | o155,
los Maruts, los Kavis, los Soplos y los ciewe Aswl ], los Rudras y los (Sityao. Los Soplos, o los
poderes de la vision, etc., que nosotros consideramos como nuestros, son en realidad las «formas del
soplo» de Mpag nott (mo/)a—p(x/ 1), Benad palyaxa Yravieas 1.5.22; Siya)o sobre [y
geoa Xa-mir/710.90.16, Sewl |- 7[,05): wat Sewll > teov mapokea- puvnori, Tairtipxya Xa-nir’/
6.4.1.5), y «meramente los nombres de Sus actos» (Be#nad palyaxe Ymaviead 1.4.7, cf.
Sayurvxya Yraviead Bp nua o 1.28'y 29) o de Su presciencia (Aizapsya (pa lyaka 2.6), 0, en
otras palabras, «medidas de fuego» (cf. mi articulo titulado asi, en O Ivorizvro 100, Coimbra, 1942).
Ellos son sus rayos o sus glorias, y le rodean como una corona o nimbo, 0 como un coro o cuerpo de
guardia, y como las ramas de un arbol en relacién con su tronco, o como los radios de una rueda en
relacién con su cubo, o como las vigas que rodean la clave de béveda.
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Hombre cosmico, y como tal estd rodeado por sus «glorias». Los Za-nitac son
textos litdrgicos, y nosotros no podemos esperar encontrar en ellos ninguna
prescripcion detalla de la mensuracion de los altares; y sin embargo, practicamente
todo lo que se desarrolla en los textos Bplmua \tyoo con respecto a lo que hemos
venido exponiendo y continuaremos exponiendo ya se predicaba y se predecia en los

|KG.

Puesto que es como el Dios como se sacrifica al Hombre Cdsmico (el
[Mupveac\kta es el zupveausdna en base al cual se modelan todos los demas
sacrificios), puede asumirse que en la mensuracion del altar se emplea un palmo de
doce dedos, como se implica en /arazarna Bp/nua)e; por otra parte, el
Sas/ 7 )yoAlJu especifico del himno en el que se considera a la deidad como si fuera
efectivamente un hombre (con pies y cabeza, ojos, oidos, boca y soplo, —
nupvea—midnay, nvpvea—plrelr) parece mostrar, lo que no es nada
extraordinario en si mismo, a saber, que se habia reconocido desde hacia mucho
tiempo que la cara de un hombre equivalia a un palmo de diez pulgadas, de diez
anchos de sus propios dedos. Asumiendo, entonces, que Sa«#//)yvA/ ju es la misma
cosa que el xpe v del verso 14 (Syala, «&xpe)// &ipaco Syav/
cauawmaprara, cf. 10.121.1 Hipa \woyappna, el disco solar), ;co6mo tenemos que
traducirlo?. Puesto que es imposible expresar en pocas palabras la nocion de una
extension capital que corresponde también a la distancia entre el cielo y la tierra,
parece mejor retener el significado de «(dominio) de las diez pulgadas» original,
explicando en una nota que esto se refiere macrocésmicamente a la distancia entre el
cielo y la tierra y microcésmicamente al espacio entre la cima de la cabeza y la
barbilla; como dice Grassmann, en /y ceda Za-nit7 #xpelives «Kopf, inshesonder
2) als Sitz Geisteskraft und Tuchtigkeit»; cf. Atnapoa ceoa Xa-nit/719.5.21 ayp’>
& pac, y |ararnarna Bplnualx 1455 «la cabeza es la parte mas gloriosa
(#peo> leyi) de algo», cf. / aranarna Bp/ inua e 2.1.2.8.

Por lo tanto, considero evidente que lo que significa /y ceda Sa-ni7/710.9.1 /7
Bn2ui- wikw to werw'Ay artiesnad dasll)yvAlju es que el ITupuea, haciendo
de la totalidad de la Tierra su escabel, llena este universo entero, y gobierna sobre él
por medio de los poderes de la vision, etc., que proceden desde su faz, y a los cuales
son analogos los propios poderes de la vision, etc., del hombre; esta faz misma, ya
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sea de Dios o ya sea del hombre, como se explica en los contextos de los
Bpl mua oo ya citados, es una imagen de la totalidad del triple universo.

El hecho de que el Ayvi—cous ol Ivapa—TTupvea es al mismo tiempo una Unica
Persona y la unidad de Siete Personas, como ya esta implicito en /y ceda Za-nir
8.39.8 cant//—ulvvea, y con referencia especial a la concentracion de sus poderes
en la cabeza, se presenta muy elaborado en muchos contextos bien conocidos en los
que tanto el Hombre universal como este hombre en su semejanza se consideran asi
constituidos como si fueran al mismo tiempo una monarquia y una heptatria.

Quizas el més importante de éstos es el de /arararna Bp/inua e 6.1.1.1-7 (al
que se alude también en 9.2.3.51 sigs.) donde los Siete | et 0 IMupveas, que eran
«no existentes» (aoar)™ antes de su encendido por Indra, el Soplo (zp//)ex j), son

27 «No existentes»; pero al mismo tiempo deseosos de, 0 «buscando (iynavra )) Esto (este
mundo), ellos prorrumpieron (V #e) con trabajo y calor, de donde su nombre de “|eic™»; cf.
Amnapoa geoa Za-nir/) 19.41.1 Pnadp/ju wynlvia eeayoa / coapw/ idac Tiro OxKe’u
vraviesSvp [ype, y la variante en Toaurnipxya Za-mir// 5.7.4.3. Una analogia estrecha la
proporciona Tairzipxya Bp/nua ) 2.2.9.1 donde, en el comienzo, Esto (este mundo) no era nada
en absoluto, no habia ni cielo ni tierra ni aire, pero «eso que era no existente hizo que su mente fuera»
(rad acad swa ocav uavo [[xkvpvra oyl ju i1t1), Acar no €s «un tizo de ser», sino (como
afnawa, wsp Hapwapd Sovpval op Aciariy Xrvdieo 4.132) un oegp que no es en ningun tipo:
como es explicito en /arararna Bplnua)e 7.2.1.7, «Lo que “no es” es eso que es no
caracterizado» (yad mat viiort tad alakea Jay). Es precisamente desde este punto de vista como el
Maestro Eckhart habla de la «no existencia» de la Divinidad, y dice que «antes de que el hombre
fuera, Dios no era». Asi pues, las descripciones de la deidad, de Ese Uno (rad exay), como
vipukt/ vipvkra, wyakt oyakre, ulpr ulpra, etc. equivalen a decir cadaoar; y vemos que en
esta expresion, como se aplica por ejemplo a Agni en /y geda Xa-nirl), acar no denota en modo
alguno una no entidad absoluta (una =6 /<, como «el hijo de una mujer estéril»), sino la
potencialidad in-sistente de la g&—iotevyia; cadaocar representa la Identidad Suprema de la
potencialidad y el acto en Ese Uno en quien no hay ningin procedimiento desde la potencialidad al
acto y de quien solo puede decirse con verdad, «Tan pronto dicho como hecho», como en el Génesis,
donde «Haya luz» es en si mismo el acto de iluminacion. La necesidad de emplear a la vez una
teologia afirmativa y una teologia negativa (como en Maitp: Yrnaviead 4.6) se impone por el
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identificados con los Soplos (zp/ /) /) y asignados a todo el cuerpo, ozpiyrv oevoo,
pero lo que era su icor (paoe, savia o fluido vital) y su gloria (real) («%0x), €so lo
concentraban en su cabeza (£paoc), a saber, la de ITvpvea, la de Agni, la de
IMpaenatt, llamada asi (a saber, #ipa0) debido a que los Soplos son glorias
(#prya | of. Airapeya lpa lyaxae 2.1.4); y puesto que era en su cabeza donde «las
Distintas Deidades» (@i#@e dew/7/ aqui = los Soplos) concurrian (#pize [ cf. [y

concepto mismo, acordemente al cual Ese Uno es cadaoar, a saber, una esencia de dos naturalezas,
caracterizada y no caracterizada, cayv Ja'y vipyv )e.

El hecho de que la «no existencia» puede ser una privacion absoluta de toda realidad posible, o
una condicion de privacién relativa (como en el caso de los | o1 que son todavia v rorevria,
todavia inhibidos), o el estado de liberacion de toda delimitacion afirmativa, de todo ser en cualquier
modo de existencia (como en el caso del « ¢ raik ¢ T /cuyas tareas ya se han hecho todas), subyace
en la aparente contradiccion de /y cedar Sa-nir/110.72.2 Hoara | 6708 apliyare con Xnvéoywa
Yravieas6.2.1, 2 (cf. Bpayawas I'xt/12.16 y | o=xapo, Za/ zuavip (e Ja 77-79; Empédocles f6
9y (DA =:.#V:( /<9=H [:ZIIV<=< fDI4 (y<Ed2V4 [94]). La formula del /[y ceda Za-nizi
(idéntica a la de Laodz’ en el Tao-T/-Xnuvy, cap. 40), donde lo existente se deriva de eso que
todavia es no es existente, corresponde a la férmula escolastica & viniio ¢ir, notablemente en la
definicién de Santo Tomas de Aquino de la creacion como la «emanatio totius esse ex non ente, quod
est nihil» (Fopua Tneoloyiya 1.45.1) y en la de Fildn f6 3=— :« £<8=H y@H S yo<V4... §e<
6 =< [I<ENO<y, Moic'ioc 2.267); en [y ceda Sa-nitl) loar (= vrrvizad en el verso 4,
Grassmann «Weltmutter») es :«— /<, a saber, una posibilidad maternal ilimitada que estd muy lejos,
ciertamente, de una irrealidad absoluta, mientras que en Xn/ véoywa Yraviead acar €s un ==6 0
==#V:{ Z< 0 una imposibilidad de existencia. La situacion es ésta, a saber, que, avre mpivyimioy,
los |eis (los Maruts, los Soplos, Todos los Dioses, etc.) estan comprometidos en la sesidn sacrificial
(oarrpea), primordial y creativa, por la que el cielo y la tierra son separados y se hace un dmbito
universal para la actualizacion de todas las posibilidades latentes.

Yraviiessv/en Atnapwa cedo Sa-nir/l 19.41.1 corresponde a [z oedvp [vdpap en [y
geda Zo-mir/710.73.11y a [ra twl/ oxdaven 1.65.2; a vra osdvp aype en Tairripxyo Xa-nitl/
5:7.4.3; a vraocad como un asedio y una victoria en Arrapswa Bp/ nua o 1.23.24; y en el mismo
sentido a Sauuivxya Yraviead Bp/inua o 4.14.6 donde los | e1s, al emprender una sesion o asedio
(cartpa) #paue o tarac > vdpau awma pupvdnipe, es decir, «ponen sitio a Indra con su afan y
con su ardor». Estas son indicaciones valiosas para las connotaciones de «Ymaviead», un término
presente ya en B¢ 1/ /5 Aswat//4.63 aplicado a algunos de los himnos védicos; el desarrollo proviene
del ejercicio de una cierta presion o compulsion sobre la persona por aquellos que «se sientan junto a
él» en persecucion de aquello que se obtiene finalmente de él; y esto tiene un estrecho paralelo en el
término latino (vripvo, «secreto», «profundo», que viene de tvriuaps, apretar o presionar en algo;
asi pues, una traduccién no enteramente inadecuada de vzaviead seria «intimacién», un poco en el
sentido en gue Wordsworth habla de «intimaciones de la inmortalidad».
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ceda Xa-nir/] 10.82.6 y Atnopwa ceda Xa-nir// 10.7.38), es ahi donde debe
hacérseles la ofrenda; las mismas analogias se aplican al cuerpo aviforme del Altar
del Fuego, cuya cabeza es el Fuego mismo; y asi Ayvi—TIpaelIrtatt es al mismo
tiempo un IMupvea entero y la unidad de siete [Tupveoc.

En /arararna Bp/inua e 9.3.1.1-13, cuando se ha reintegrado as la totalidad
del Fuego Universalmente Humano, todo lo que se ha dicho sobre la «cabeza» se
realiza ritualmente mediante una ofrenda de bufiuelos; uno, que representa la cabeza
Universamente Humana misma, y siete que representan a los Maruts, o a los siete
soplos; y éstos ultimos se colocan asi sobre el primero para representar los dos oidos,
los dos ojos, los dos agujeros de la nariz y la boca; el Unico bufiuelo de
couswml lvapa representa al Regnum (xeazpca), y los otros siete representan a los
Comunes (@4 ), y al mismo tiempo representan «a aquel Sol» y a sus siete rayos, —
esos rayos que «estando hipostasiados» (zparyawmaocrnize ) en todos sus hijos
devienen nuestros poderes del habla, del pensamiento, de la vision, etc. (Sawuivxya
Yraviead Bp/nua)x 1.28, 29) de manera que puede decirse que «todas estas
deidades estan en mi» (Jawuivxwa Yravieas Bplinuala 1.14.2, cf. Atnapwa
ceda Xa-nir// 11.8.14). Viendo por las ventanas de mi rostro, es decir, de mi
oa &/ =yvAay, estas deidades me traen a mi su tributo (Bali- napavri, racou), de
manera que yo también, en mi Persona solar, «subo por el alimento». Y en las artes
hieraticas y folkldricas de todo el mundo, es bien conocida la faz jovial, literalmente
owv—, «celestial», de la Persona en el Sol, a la cual, por otra parte, corresponde
nuestra propia cara.

Finalmente, en B¢ nad payaxa Yravieas 2.2.3, 4 la cabeza es un cuenco
invertido, a cuyo alrededor estan sentados los Siete | 15, con la Voz (@' Jy) como
octavo; y estos siete, en tanto que «la forma universal de la gloria» (waso
ausrwap oy se identifican nuevamente con los Soplos, cuyas aberturas son los
oidos, los ojos, los agujeros de la nariz y la boca, —como en Arnapwa csda
a1/ 710.2.6 y en Arrapsya lpalyaxe 1.5.2 donde también hay siete Soplos en
la cabeza, con la voz como octavo, y que «no se mezclan unos con otros». A los
| e15 se les dan nombres igualados con los poderes de la vision, etc.; y ciertamente,
como observa Keith en comentario sobre Aizapsya (pa lyaxa 2.2.1 «Los nombres
de los videntes del |yw86a pueden deducirse de las acciones del zp//)o.
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Dificilmente algun detalle de la ontologia y de la psicologia sefialadas arriba, si es
que hay alguno, es peculiarmente indio; a todo esto puede encontrarse un paralelo en
otras partes. Aqui solo aduciremos el paralelo a las palabras //ry arieonad
oa&/ =yvA/ i que (si se acepta la explicacion siguiente) se presenta en Génesis 2:7
«insufld en su cara el soplo de la vida, y el hombre devino un alma viva». Si tenemos
presente que lo que asi fue animado no era, en primer lugar, nada méas que una figura
sin vida moldeada de ese mismo polvo que «retorna al polvo» cuando el espiritu
retorna a Dio que lo dio (Eclesiastés 12:7, cf. Job 34:15), entonces, a la luz de
Maitpr Yraviead 2.6 donde a los hijos del TTupvea, de Tlpaglimartt, se les
compara a troncos y piedras sin despertar y que no respiran (azp/7)e j), hasta que el
ITupuea, «haciendo de si mismo el viento» (@/ /v = B<=Z, B<y—:V), entra en ellos
para despertarlos, lo que implican las palabras del Génesis es que Dios «formd el
yvepro del hombre con polvo de la tierra e insuflé en ovo narices el soplo de la
vida [7zp/7)a ], y asi el Hombre [zvpvec] devino un alma viva [px@/ /zuav]». Como
lo interpreta Fil6n, ese «insuflar en la cara» es un acto de dotacién al hombre de una
porcién (:=@AV) o de una chispa (UB ®BV®:V)**® del Espiritu Etéreo y de

28 Filén, AA 3.161 = *w0 PAIl« VOREA=H f094<, (1B OBVD:V 2yp=<... VZ2EAd=A
NB®YTH :=pAV. Para la nocién de esta oyivridia aviuas [«chispa del alma»] (una de las favoritas
del Maestro Eckhart, y cf. Dante, ITapadico 7.5 «ardendo in sé scintilla» y Marsilio Ficino, Xogy. tv
yovaiwwu [Tlarovio de Auopes 5.5 «in illo... divini decoris scintilla... vis illa divina») ver H.
Hobhouse, Qi1 o1 Aaw, pp. 11, 51, 85, 135, 250, 348. Cf. nota 36.

La raiz sanscrita correspondiente es oznup en oznvii=ye, etc. Pueden citarse numerosos textos
al efecto de que los Soplos y todas las cosas son arrojados como chispas desde la zpwua pora ignea:
e.0. Maitpt Yraviead 6.24 (Brahma) al/ra—yakpau twa orxnvpaviau 'y 6.28 wanves ya
vadwar wionnvlivyllo tarnaioa tacya mpl/ )/:50((//0:/, y similarmente B¢ nad pa lyaxa
Yravieas 2.1.20 yarniyve | kevdp/) miornvii=y] myvyyapavry, ooy ewliou S [tuave |
capme mpll)7] capme Aokl| capme Ssw'l| capa )l fnlt v moyyyapavr, y la variante en
Kavertaxx Yrmaviead 3.3 warn/iyvep gowa/’tara/ wtmmwlzzyg/ DITPOTI®DNEPALY, ETOU
emaitaou o [tuava / mpl] ) [ etc.

La mitologia de los sistemas gnésticos reconocen también en el zigpoua [el z(p Jou védico]
procesos dramaticos en los que particulas de la luz de los eones son arrastrados fuera y caen en la
vacuidad. De la misma manera, Luria cuenta la caida de las «particulas de luz divina desde el reino
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naturaleza integramente divina, —una «porcién» que corresponde al au(racwa
Pnl v ju de /;/ ceoa Za-mit/71.164.21, 37. En nosotros mismos, la Mente (<=—H =
uavao, a quien se identifica tan a menudo con Tlpaglitartt), en tanto que el
conductor del alma sensitiva y en tanto que el «<Hombre» en cada hombre, ocupa una
posicion anéloga a la del Gran Gobernante de la totalidad del mundo (Oni¢. 69), y a
través de esta Mente Dios extiende los poderes que proceden de él mismo hasta que
alcanzan sus objetos sensibles, los «sucumbentes» (UB=6y4:2<=<, LA. 1.30, es
decir, 901 V@D2Z9V, sensibilia, @reawa | plz7), vijuap(ze);?*®; y estos poderes
son los sirvientes y el cuerpo de guardia (*<~AAN A=4) de la Mente, a la cual le traen
sus hallazgos (Omi¢. 139). Asi pues, es «en la cara», la parte mas noble del cuerpo,
donde Dios establecio los poderes sensitivos (VZ®2Zdy4H, LA 1.39, es decir, los
wSpuyl 7)), para los cuales la cara misma esta «horadada» (6V9V3=29A09V4, raiz

sanscrita 7#5 como en Arnapwa ceda Sa-nir/110.2.6 kn"vi @l tarapda, etc.)*®

dividido a las profundidades mas bajas»: el proceso inverso, Tixxvv, es el de la «elevacion de las
particulas caidas» y su restauracion a su fuente (G. G. Scholem, 1. c. 264-307), —jwaoutv rovep
exa- fnaamavrt!

«Et ipsa [affectio] est scintilla sinderisis que sola unibilis est spiritui divino» (Thomas Gallus [ob.
1246], Commentary of Dionysius, A¢ uwor. tneod. (Proem.], citado de MS., XAovd o¢ Yvikvowrvy,
EETS ed. 1944, p. LXIII).

29 Cualquiera de estos términos ha de preferirse con mucho a «materia», una expresion que se
presta a muchos malentendidos populares, cf. A. A. Luce, «Immaterialism», 7lpoy. Bpition. Ayao.
30 (1944), y René Guénon, Aa p/iyve o Aa Buavrir), 1945, Ademds, encontramos también que
w/tpl ] (Benad pa lyaxa Yraviead 4.3.9), que es el equivalente etimolégico de uarepia, se usa
Unicamente en el sentido propio de «materia» (es decir, de «materia secunda») para denotar aquello
que tiene dimensiones y que, de hecho, ha sido «medido» o «hecho» (vipu/7z/7).

20 De la misma raiz, el védico Tetov. Los Tetcowol, es decir cocteona y los demas
sacerdotes del Rey TvdIo, a quien Indra ampara, son sin duda los | e1s 0 los Soplos en y por quienes
se celebra el Sacrificio.

Todo el problema de estos &7/ /vi, conductos o canales, los viexn//z/// mavry///de los Soplos
(Sayurvxya Yravieas Bp/inuala 4.24.9, cf. Filon Ayp. 97 ¢AB(:VDP4< x TIcd:Vd4a<... 9™M<
VIZD2ZDyT<), se ha confundido a falta del reconocimiento de que los x7/ /v del |ym86a y los de las
Yravieads son los mismos, y a falta del reconocimiento del simbolismo de la irrigacion acordemente
al cual estas sendas horadadas son las puertas o los canales a cuyo través fluyen las yoppievreo de la
consciencia como desde una fuente comin. Las «primeras referencias» a las siete aberturas de los
poderes de percepcion y de accion no son las de Arnapwa ceda Za-nir/710.8.9 (0 10.2.6) como
mantenia Keith (A:zapeya (pa lyaxa 195, nota 13 [1909], sino que se encuentran en /y cede
Za-mitl, naoow, donde usualmente es Indra (es decir, ua Soplo solar) quien libera a los «siete
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rios» que habfan sido de copv)o (8.69.12, cf. Atnapwa cedar Tarnir/) 3.13.1, 2) 0 de cetpa
(maooy), y es evidente que los xn//vi, como las corrientes, deben haber sido siete. Asi, /;/ geda
Sa-nir/72.15.3 kn”vy [t e Jav vad viju (= o/ véy(v/ju en otras partes) y expresiones similares en
[y ceda Zar-nurii corresponden a Arnepma ceda Sa-nit/110.2.6 k7] carxt] kn"vi @ tarapda
sxpe/ /)17y Kaona Yraviead 4.1 kn/vi myare Jar (donde tampoco se especifica el ndmero,
aunque la referencia es incuestionablemente a los siete Soplos). Arnapwa ¢edo Za-nir/7 10.2.6
continla x/ jpv ) @ 1l v'oike ylikea )x ulknau, y esto es perfectamente inteligible, pues g/ /7
implica una referencia deictica a los pares de oidos, de agujeros de las narices y a los ojos. Para
aré Jav citado de /;/ geda Xa-nirlien Tourtipxyoa Sa-mit/72.3.14.5, el «aplastados» de Keith es
tan ininteligible como las expresiones «maldecidos», «injuriados», «condenados» 0 «sentenciados»
citados por Rawson en relacion con Kaona Yraviead 4.1 are e, (Kaona Yravieas, 149
[1934]): Rawson mismo traduce «horad6 los oevridoo hacia fuera», pero los xn//vi son las zvepraoc
de los sentidos, no los sentidos mismos, y todo lo que | a=kopa entiende por n:-ciram v etc. es lo
que implican las palabras 9Z:<yd< ®* < = osyaps wiau, hacerse un camino, no destruirlo. De
hecho, es S la maldicion de lo que las corrientes inhibidas son liberadas ( /y cedar Sa-nir/71.93.5).

Al mismo tiempo, al examinar //werra yaxevcs («contemplar hacia adentro»), Rawson
contradice completamente a Platén que (como P\ux, Tauler, Boehme, Blake, etc.) recomienda
efectivamente a aquellos que estudian «que compelan al alma a volver su visién hacia adentro»
(Perl jBArya 526 E, cf. @e5//v 83 B); lo cual, en conexion con lo presente, solo es pertinente porque
implica la complecion del ciclo de la experiencia por un cierre renovado de las puertas de la
percepcion, aunque, como dice el Maestro Eckhart, «cualquiera que se vuelve hacia adentro antes de
que su vision sea clara sera repelido, pues esta luz ciega a los o0jos débiles».

Si la identificacion de los |ews con los siete Soplos, o de éstos con los siete Rios nos parece
extrafia, ello se debe principalmente, cuando no exclusivamente, a que la psicologia tradicional y el
concepto de las «corrientes de consciencia» son completamente infamiliares para nosotros, que hemos
sido arrollados y ahora casi enteramente sumergidos por ellas (cf. Maizpr Yraviead 3.2; Tiuso 43
B). No obstante, en primer lugar la palabra ¢ e; misma deriva de \V ¢ e, «correr», y con respecto a los
fluidos, «fluir»; en /y ceda Za-117/778.94.7 donde los Maruts «corren» (apeavr: ) ya o los llama
acertadamente «lOL—MOLpU’lTG». Ciertamente, no se trata solo de que los | 1o y los Maruts se
identifiquen repetida y expresamente con los Soplos y especificamente con los siete Soplos de la
cabeza del Agni carswlIvapa reintegrado, cuya cabeza es también el Sol con sus siete Rayos (para
todo lo cual ya se han citado las referencias), sino de que a estos Rayos, por los que nosotros vemos,
oimos, etc., también se les llama efectivamente «rios» (ctvénawa ) en Sayuvxya Yravieas
Bplnua)a 1.28.8, 9,y a ¢y una «corriente» (kvdy/, [6eu 1.58.3, cf. /arararna Bpinua o
6.1.1.9 y Tiueo 75E Qe *w0 8 (T<... [I22<). [y ceda Sa-niz/72.11.8, donde los rugientes torrentes
de lluvia «distribuyen la rafaga de Indra» tiene un eco en Xn/wooywa Yrmaviead 3.19.2 i/
Snauavayac 17 vadya | ( o=kapa, Sene> Sipl7)),; y similarmente /}/ geoa Xo-mir/7 1.85.10
donde los Maruts «tocan la flauta» (57 juavro @//) ), en Ipasva Yraviead 2.5 donde f7)a =
sapxpl), of. Atnapwa ceda Tanir/110.2.7y Arrapeya lpa yake 5.1.4 donde 7)oy @/ /o =
@x )7 (arpa), a saber, el cuerpo, y, como Keith observa acertadamente, «esto explica /Zpave
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Yraviead 11.2». Los Maruts y los Soplos son igualmente «cantores», y si al Soplo se le llama un «-
sonador» (vada ) en Awrapeya lpa)yaxe 1.3.8 esto es nuevamente una alusion a los rios
impetuosos, a quienes se les llama vady///debido a que «rugian» (/vadar() cuando descendian en
la matanza de cetpa (Atnapwa ceda Za-nit/73.13.1; Tairtipxya Xa-nir/75.6.1.2): y «entonces,
ciertamente, wo veo, y también oigo [etc.], cuando oo rugido (yn//ea) y ov voz (w”y) me alcanza».
Hasta aqui, todo esto no es nada sino la forma particular india de la proposicion universal de que
nosotros somos los instrumentos del Espiritu, con los que el Espiritu juega, armoniosamente si
nosotros cooperamos, pero estridentemente si nosotros resistimos (cf. Platén, Aafveoc 188 D,
:~A®46 H; Plutarco, Mop. 404 B PATI« *C ZA(V<=< 2y=—; Filén, Xzey. 4.49, Mvur. 139; Boehme,
Ziyv. Pep. 16.3.7 «como un érgano de diversos sonidos y de distintas notas... pero un Unico aire o un
Unico soplo en todos, que suena en cada nota o pipa segun esta hecho el instrumento u 6rgano»).

En las Yravieado a los conductos de los Soplos usualmente se les llama v/ idye | «pipas», 0
nu/7/ «distribuciones» (para las referencias ver Haas en Hume, Tnipzssv Hpivyinal Yravionaso
519, 521 [1934]. [En Benad palyaxa Yravieas 4.2.3 lo que «corre» (Lopamar:) en estos
conductos es, seglin | a=kapa, ese alimento sutil que alimenta al cuerpo sutil o mental, a saber, lo que
comen los sentidos; de aqui en la psicologia jaina los siete /opawac o efluencias e influencias
psiquicas, y en el budismo los Toawao 0 «flujos», la liberacion de cuya influencia es una cive Gva
vov de la Arahatta, puesto que el Arahant es x7x ) joama y av/icama). Estos conductos, que no son
venas, corresponden exactamente a los B A=4 corporales a cuyo través el alma se disemina
(BYAY®BVYA:E<0) y siente y sufre acordemente (A&ioynvo 366); el concepto se remonta al menos a
Alkmaion (ca. 500 a. C.) para quien, como dice A. H. Blakeney (A&toynvo, 46 [Londres, 1937]) «los
B A=4 eran una expresion psicolégica que denota los pasajes a cuyo través las sensaciones alcanzan
el corazén». Una «pipa» puede ser un conducto de aire, como en /;/ geoa Xa-nir/710.135.7 donde
V91 [es «flauta», y en la expresion yala viidx, «eséfago»; o de agua, cOmo en Arnapwa ceda
Za-nir/710.7.15 «pipas» (acueductos, canales) del Mar reunidos en el Hombre (cauvdp’, wiioya
v;ﬁl//g/ﬂ;'puagﬂﬁm aa,u”mz;//, cf. ¢iipacaveyt Xa-nit/) 34.55 carra ¢-al//a/7rpanmzt/
Sapxpe). Y estas «pipas» son ciertamente lo mismo que los «senderos excavados, tributarios [en los
dos sentidos de la palabra], a saber, estos Soplos», Saiuivxwa Yraviead Bp/nua o 4.24.9). La
totalidad de este simbolismo se refiere a la irrigacién y al cultivo: Indra es el az” vere (/;/ geoa
Zanir/12.12.7, cf. 1.47.4 [vopo [padart y/ it/ ju> 1/ orvénaea /y 49.1, 4 [vdpo w"> pap”Sa T
"o dewp 1Nl 1w u awavry), 0 Agni ver” 0'/:1/577(\/://1 (7.5.2), en el mismo sentido en que se dice a
menudo que el Sol «lleva» (zpa )x) a los Soplos; los Aew! | por separado (Agni, c[lyv, Aditya y los
aswe Acwatll) son similarmente ozl verpl> awSylwa, Sayuvxye Yraviead
Bplinua)a 1.34.6, 11. «La Mente (uavao) es el manantial (npada | —ese npade en el que la
juventud del inveterado Cyavana se renové a su deseo, /arazarna Bp/inuale 41512, y el
scwadana de I raxa 1.52) de todos los deseos [es decir, «el pozo de los deseos»], y la Voz (a@!Jy)
es su corriente» (kvAw/7), y «de la misma manera que los hombres llevan el agua desde un manantial
por medio de una corriente, asi el Cantor la lleva desde la Mente por medio de la VVoz al Sacrificador
cuyos deseos cumple» (Jaiuivxya Yravieas Bp/inua o 1.58.3, 4, cf. Filon, AA 28). Asi pues,
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cuando en el himno atharvan dirigido a las Aguas (Arnapwa geda Za-nir/73.13) encontramos «Que
las Aguas me alcancen, junto con el Soplo (7! /) va, comm. yaxevp/ Siv/«con la visién y el resto
de los poderes») y con esplendor (@w/ pyac’/)... Venid aqui (//ne, Comm. aoutv knlitadsol), y
como //na en /;/ geda Za-nir/71.47.4) asi, oh poderosas, donde yo os haré entrar» (@/ /oy jut ). y
sabemos que estas formulas se usan (1°) en relacidn con la irrigacion efectiva de los campos y (2°) en
el ritual de la edificacion del Altar del Fuego, parece completamente absurdo, y contrario a todos los
principios sanos de la exégesis [«Etenim nunc nobis propositum est ut Evangelium (£puz) sensibile
transmutemus in intelligibile et spirituale» (Origenes, citado por Santo Tomas en As 1vy. wepPi 1.10).
«La escritura de habl6 desde el comienzo sélo a aquellos que comprenden... Por lo tanto, no debemos
ocuparnos de la expresion, sino sélo del significado» (Clemente de Alejandria, Zzpouara 6.15, 16).
«Quienquiera que no estudia los Vedas es como un tronco sin cabeza; el que los estudia pero no
comprende su significado es como un poste que simplemente sostiene su carga» (//7)kn/ wavea
lpa Jyaxa 14).] que su referencia es Gnicamente literal y no también, como implica | a=xopa,
anagégica (rapau prnixa); el kn/radsss de ya o (sobre /;/ geda Za-mit/ ) 1.47.4, mpoadshs)
no es sélo un campo cultivado, sino también el campo o la pradera corporal (B#n/ 6 Aswat/]4.40,
Brayawad ['xt/713.2) con sus viexn/ it/ | mavrn/;, —como en Jauyuivxya Yraviead Bp nua
4.24.9 con referencia particular a la cara con sus x7/ /vt excavados a cuyo través fluyen las corrientes
de la consciencia. Eso seria del mismo modo que Filén (Ayp. 22) sefiala que Génesis 4:12 sigs. no es
meramente ByAR (TH gAy4<TH 6VR Byxdcx=H, sino también ByAR 9™< 6V2( &6V DI=< =M<
*B<V:yT<; y, ciertamente, incluso hoy dia las referencias de la «cultura», a saber, el = $TH PATTTH
(YTA(46Z de Filon, Ayp. 20, no son solo a los vegetales.

Los Soplos son al mismo tiempo 7:z///(pp. de la ¥ &5/, colocar, poner o de la \ 7, enviar,
impeler; con el sentido literal de «dique» en Mavv 9.27.4) en el mismo sentido en que los Maruts, los
«vasallos» 0 «comunes» (wi+) de los Dioses son poderes delegados o designados (nir” iwa>
w;ﬂn(fm//a/ /7/ ceda Za-mit/71.166.3, 8, 11, cf. Airapsya /pa)l//m(a 2.1.7, /wgr;-ﬁwarapa
Yraviead 3.21, Bnayawad ['xt/710.40, 41), y de la misma manera que Agni, el donador de los
«Siete Tesoros» (cant// p/[ov/i7) en cada cosa, €s nir// nir/jev (/;/ geda Xa-mir/7 5.1.5) con
referencia (1°) a la colocacion del Fuego entre los troncos en el hogar de las casas donde el Agnihotra
se lleva a cabo exteriormente y (2°) al Fuego entre los Soplos en la casa humana (el cuerpo), habitado
por los Dioses que «hicieron de lo mortal su casa, y que entraron en el hombre» (Atnapwa geda
Sa-mir/711.8.18) y al lugar donde se lleva a cabo el Agnihotra Interno. Los Soplos son nizer /|
nuevamente, en el sentido en que el Soplo es 7:za/ y sus miembros (a=y/vi, cf. Sauivxya
Yraviead Bp/nua o 1.48.3 cap/ it/ a=y v, B nad pa lwaxa Yraviead 1.3.19 el Soplo como
a=y v paca |y usufpa en Hapadioo 2.134) son vraniz]/(/ arararna Bl nua o 6.1.2.14,
15). Su «designacién» es a sus «estaciones» (warnwaravau, Awrapeya (palyaxa 2.4.2;
ornliveev, / wetl dmarapa Yraviead 5.11) en el orden debido (warn// Kpa,ug)a, Mauirpt
Yraviead 6.31). Si se toma nize /de la \ 87/, un sentido secundario es el de «amigos» (cf. o/ /kn:y
oaxn/ye /a menudo en /;/ ceda Xa-nur/7de Indra 'y de los Maruts), apropiado porque los Soplos
son los «hombres propios» (@’ j, los «aliados» (ca’ mawa j, los <hombres de la casa» (yawa j y
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con siete aberturas (LA 1.12), a saber, las de los dos ojos, las de los dos oidos, las de
los dos agujeros de la nariz y la de la boca, las cuales son las siete partes esenciales
de la cabeza (Omg. 119) y corresponden a las siete direcciones de la mocion (Ozig.
122, LA 1.12; cf. Tiueo 34 Ay Clemente de Alejandria, 2zpouara 6.16), es decir, a
las tres dimensiones de doble via del espacio y a su punto de interseccion central
donde la Unica mocion es auto-contenida. Colectiva y distributivamente, el poder
sensitivo es la «Mujer»®*! en cada hombre, hecha para ser la ayudante y aliada del
Hombre, pero que puede ser seducida por el placer; y, brevemente, todas las
relaciones entre el <x—H y la VZJ®2Z®4H corresponde a las relaciones entre Manas
y ¢l en la psicologia védica. Asi pues, Dios, por medio de su insuflacion «a través
del soplo medio (*AR 9=— :Ed=A B<yB:v9=H)**? proyecta el poder que procede

los «tributarios» (Salin ¢ za jj de su Sefior el Soplo, el Sol, Indra, Agni, B ¢ naonatt, 0 Ipaglitortt
en tanto que zp/7) ~Sniratt, xplla—sapxpa—vers, ya ) v yalarari/ Rex Angelorum. Es
justamente de la misma manera como Filon llama a los poderes del alma ®B::VI1=4 (AA 2.24) y
*=AAN=A=4 (racou), y los Angeles (duy. 212).

2y, MOy, |axty, Tvepx, |ayx, | px; en su mayor parte, como «Victoria», éstos son
nombres colectivos. Estas son las «Muijeres» de B¢ nad pa lyaka Yraviead4.1.6, que hay que leer
con 1.2.4y 1.5.7; la /ivavéau de Brahma subsiste en la union de Manas con ¢l y en la consecuente
generacion de un concepto filial o segundo si mismo en su propia semejanza, a saber, ITp(l\c.
Igualmente, /arararna Bp/inua)a 6.1.2.8 con Tairripxya Yraviead 1.6 ca uavao!’ wliya-
witnova- couapfnawars pavae [vavoau. Cf. Aristoteles, Mez. 7.7.9 = 2yTA..V e »*4DJ=<
6VR LA4DI2<... = (A <=~ f<EAY4AY [2y2—] .TZ.

22 Tiugo 34 B PAIl«—< *00 y@H 9e :Ed=<. El 9e :Ed=< B<y—:V de Filén corresponde al
sénscrito uasnya npll)e, como, por ejemplo, Aitapeya (palyaxa 2.2.4, Benad pa)yaka
Yraviead 1522 y 2.1.10. Esta centralidad se desarrolla repetidamente en el simbolismo
arquitectdnico del poste rey central y de las vigas de la casa cosmica o microcosmica; cf. Arnapwa
ceda Sa-muir/] 10.7.38 oy [oxeufn’] spayavies Sew’> maplira wa #’xknl ) 10.8.34
V'Bnlim 1wa spir” [ 3.12.6 carn>)u [15n pona wa-#a; en la Gltima, ciertamente, con el doble
sentido explicito en Airapsya (palyaxa 3.1.4 npiilo wa-#a'y Benad palyaka Yraviead
221 zp e/ otn() . [ piz7/(de la \ #pi como en sapuav, apala, cau-o-capa oy etc.) es
primariamente «inclinarse», «estar suspendido», «propender hacia», «tender hacia», como las vigas
gue se apoyan en la clave de bdveda del techo hacia el cual convergen y en la cual se sintetizan. Asi
pues, el Soplo es el Poste Rey (% Aa—w@a-#a) en el que, como su cabeza, se apoyan, se encuentran, y
estan cau/ it/ —en oo dni— (Arrapeya lpalyaxa 3.2.1) las otras siete vigas radiales (a
saber, «el ojo, el oido, la mente, la voz, los poderes sensitivos, el cuerpo y todo el si mismo»): es
decir, como se dice tan a menudo de los Dioses exadn// 0 exa- fnawavry, Y, ciertamente, «ellos
dicen, “es en este tamafio de un palmo (zp/iSeda—u/tp//v) aqui (izao, deictica) donde estas
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de si mismo» (LA 1.37) y asi «anima» al cuerpo (LA 1.36, Omp. 1.39) —de la
misma manera que en /arazarna Bplnue)a 6.1.1.2, «Este mismo Soplo en el
medio es ciertamente Indra; pues por su poder (:vépiwe) Indra encendio
(a1vsna)®® los Soplos desde el medio, es decir, trajo a la vida a los Siete | eic 0

[divinidades] devienen uno” y esta es la Via de Brahma (Bpanuimapra | Sayuvxya Yravieas
Bp/inua e 3.33.5, 7), es decir, el Spanua-rarna o Sswa—rarna, en tanto que se contrasta con la
via del hombre» (u/ vawau waprau) a la que aquellos que siguen la primera nunca retornan
(Xniwvéoywa Yraviead 4.15.6). Hablando en términos arquitectdnicos, las vigas circundantes
rodean, coronan y glorifican a su principio central cuyos radios o rayos son; «ese Brahma-esplendor
est4 rodeado de gloria» (#pty/ 7 mapim ¢ 5nau, Sauivxya Yravieas Bplinua o 4.24.11), y este
Sol, a su vez, extendio a los Dioses, los | e1s, su Gloria (#px) cuando le cantaron y asi le sostuvieron
(Jayuivxya Yraviead Bp/nua )a 1.55.4-9), —de la misma manera que, en una casa adomada la
clave de béveda (que representa al Sol) y las vigas (que son como sus rayos) se sostienen entre si, 0
como cooperan un rey y sus ministros (9 7raxa 3.317-319, cf. Jovpval o¢ tne Auspryav
Opisvral. Soyiery 50.239). Para més detalles del simbolismo arquitecténico ver mi «Pali xa ) )ix/7=
Circular Roofplate, Qovpval o¢ tne Auepiyav Opisviai Zoyiery 50 (1930); «Eckstein»,
Zreyvlou 14 (1935); «The Sunkiss», Jovpvald op tne Auepiyav Opievrald Xoyisty 60 (1940);
«The Symbolism of the Dome», Ivoiav Hioropryal Ouaprepiy 14 (1938); y «Some Sources of
Buddhist Iconography», B. X. Aaw golvue 1 (1945). Filon no desarrolla este simbolismo
arquitecténico excepto cuando trata el pilar como el simbolo més adecuado del Logos. Pero con
Jayuvxya Yraviead Bp/ inua o 4.14.11 spiy’ apiw ¢ 56navi, of. Srey. 1.45 «Por “Tu gloria”
yo comprendo los poderes que forman Tu cuerpo de guardia», y en el Xozriy I'vooryy Tpsartioe Xl
«Sobre Cuya cabeza los eones son una corona de gloria que despide rayos».

B Ivéno na war vijuaiea | tau wépa- cav tau vépa ity [yaxears, Benad pa lyaka
Yraviead 4.2.2. El sénscrito 1von, V131 en V42ZA, e vSna /sugieren la funcion del ayvxén o
ayviu—1vdne /que enciende el fuego del sacrificio. Algin rastro de la fuente originalmente «etérea»
de la llama parece sobrevivir en el encendido milagroso de la pira, llevado a cabo por el Spanuxy/ v,
lo que es una prueba de brahmaneidad superior, en Tairripxya Za-nir/7 2.5.8, cf. Man/ioayya
1.20.13, cf. Filén, Mooeo 2.154.155 «Ya sea que la llama fuera una chispa etérea (VZJ2=EA=H
B ®BV®:V, ver nota 31)... que cayé sobre el altar... intocada por el fuego del uso diario». He
emprendido en otra parte un estudio comparativo de los conceptos griego e indio del éter (sanscrito
[k, que implica luz mas bien que fuego, y que es idéntico a VJ2ZA en tanto que quintaesencia)
y aqui solo citaré las equivalencias entre Eter y Zeus e Indra: Sauuivxya Yraviead Bplinua o
1.31.1 oa wao oa [k isa vépa swa oa | Heréclito fr. 30 V@2A . .=H )..=H, Esquilo fr. 34 —ypH
fDY4< YB2ZA, Euripides fr. 386 9=+( [BydA=< VZ2EAY... 9=2—9=< < 4y -T<V, y puesto que
el alma es una porcion de Eter» (Filon LA 3.161, ver nota 31), cf. AQv/joyo 366, sobre el anhelo del
alma por su Eter nativo (dp:NA8=H) celestial, «en tension siempre hacia la vida de alli, y hacia las
danzas corales».
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Siete Hombres de quienes el Hombre, Ayvi-TTpaglinati, es el compuesto. Estos
son, igualmente, los «siete hijos» del Sol (/y geoa Za-nir/71.164.1), es decir, los
Siete Rayos del Sol, pues «los rayos del Sol son sus hijos» (Sawuivxya Yraviead
Bp/mua)a 2.9.10, cf. 2.5.8; Nirukta 4.26), los ciewe Acw | (/arararna
Bplinua o 3.9.2.6, 4.3.1.27), los Maruts (/ arararna Bp/inua)e 3.9.1.18), los
Soplos (zp/7) by | Maitpt Yraviead 6.26 y 31); y se igualan también con los
sonya Aswll | (/ arararna Bplnuala 10.2.2.1-5). Asi mismo, los justos que
parten se identifican con estos rayos (/ azazarna Bo/inua Jo 1.9.3.10) —«Entonces
recederas adentro de tu substrato central, un Pawo consciente de ese 7odo eterno»
(Mav>18v[I>-/ aip, traducc. de Fitzgerald)— pues «Bajo la teorfa de la procesion
por los poderes, a las almas se las describe como rayos» (Plotino, Eviadac
6.4.3)%*,

En cualquier caso, el encendido del fuego es analogo al encendido de la vida. «<Encendido», es
decir, «vivificado», es particularmente apropiado en relacion con los Soplos, puesto que éstos (como
los Maruts, /7/ ceda Sa-mir/) 2.34.1, 3.26.4) son fuegos (ayvawa ) o las medidas del fuego
(repo—ulTrp!7 ) mismas (cf. «Measures of Fire», O Ivorirvro 100 [Coimbra 1942]. Es por medio de
estos poderes, de estos fuegos sensibles, que funcionan como sacerdotes hogarefios, como uno
sacrifica los sensibilia metafisicamente: @ieay/ vo> 1vépiy/ yviev pvnwart, Bnayawad I'xt//4.26,
7p 1) wat Ssw/ 1> teev mapokea- punort, Taurtipxya Sa-nir//6.1.4.5. Cf. nota 31.

24 |_a doctrina de los Siete Rayos de Agni o del Sol es fundamental y universal, y es la base de la
iconografia de la cruz de seis brazos, de la rueda de seis radios, y de la del circulo lleno de seis
circulos periféricos y uno central mas pequefio. Se enuncia repetidamente a todo lo largo de la
tradicion védica, notablemente, por ejemplo, en /arazarna Bp/quale 1.9.3.16 y 2.3.1.7, con
comentario de Mahidhara; de los Siete Rayos del Sol mencionados en /y cedar Sa-niz/71.105.9, 2.5.2
y Atnapwa geda Za-nir/77.107.1 (y en otras partes), seis corresponden a las direcciones del espacio
y el séptimo y mejor, o la luz suprema (zapa- fn//) es el disco (ualdaia) del Sol mismo,
Hipo \yayoppna, Ipag matt o Indra. Abundan las referencias al Sol mismo como esta «luz
altisima»: asi, /y ceda Za-nir/71.50.10 o2pyaus ey inp vrrauju, 1.113.1 #piesna- gyl iric!)-
oyl tio («gloriosisima Luz de luces»), Tairripxya Sa-nita 1.6.6.1 padsuxvi)- spsesna |y esta
luz altisima es la Janua Coeli, poxea dw! jpa, —war mapou arifn/iti> tau affnyariuvyyare,
Jayuvxya Yravieas Bplnua)a 1.30.4— «Yo soy la puerta» (San Juan 10:7). Estos rayos
determinan otras tantas regiones, que pueden considerarse como espaciales 0 como temporales, y cada
una con sus cualidades propias. Como dice Clemente de Alejandria, «De Dios, del corazén del
mundo, proceden extensiones indefinidas, hacia arriba y hacia abajo, a la derecha y a la izquierda,
hacia atras y hacia delante. Presenciando en estas seis direcciones, como en un nimero constante,
Dios completa la creacion del mundo, del que El es el comienzo y el fin. En El tienen su fin las seis
fases del tiempo, y es de El de quien reciben su extension indefinida. Y eso es el secreto del nimero
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El concepto de los «Siete Hombres» tiene equivalentes en otras partes. Por
ejemplo, en la Hermética 1.16, 17 hay Siete Administradores, a cuya administracion
se le Ilama Destino, y cuyo caracter es inherente al Hombre. Similarmente en el
Testamentum Reuben, cap. 2, «(Al hombre) se le dieron siete espiritus (B<yp:V3V)
en la creacion, para hacer todas sus obras... a saber, los espiritus de la vida, de la
vista, del oido, del olfato, del gusto, de la generacion, y como octavo el espiritu del
suefio», y cuando el hombre duerme, el resto parte [cf. /arararna Bp/nualo
3.2.2.26, 10.5.2.15]: Eisler identifica los Siete con el «sieben nach stoischen Lehre
vom Herzen bzw. dem =(y:=<46 < der Seele als Luftstréme nach den betreffenden

siete». E igualmente dice Luc Benoist, de quien cito lo siguiente, «Segun el simbolismo de Clemente
de Alejandria, las seis direcciones del espacio manifiestan la presencia simultanea de los seis dias de
la creacion, donde el séptimo es el dia del descanso, del retorno al centro y al principio» (Apr v
Movée, 3 edic., 63 [Paris, 1941], —un resumen del Zzpoucara 6.16 sobre el «séptimo diax).

No hay necesidad de decir que el simbolismo del techo adomado o de la rueda es el mismo que el
del circulo con sus radios que, como los rayos del sol, son indefinidamente numerosos, pero que, con
referencia a la naturaleza del espacio tridimensional son naturalmente seis. Es familiar el dicho de San
Buenaventura de que Dios es un circulo cuyo centro esta por todas partes y cuya circunferencia no
esta en ninguna; y un tal circulo de luz, puesto contra un fondo de obscuridad, representa mejor que
ningun otro simbolo la totalidad del lo finito-infinito (zapuyit/ rapyirau), o de lo manifestado-
inmanifestado (@yaxt lwyaxrau). En Hopwaps Jovpval o Aciaryy Zrudieo 1.45.1 he
mostrado de qué manera un tal circulo, con sus radios y sus periferias concéntricas, expone la doctrina
del ejemplarismo e ilustra la extension de los muchos desde la unidad simple a la que son inherentes
las posibilidades multiples. Es precisamente en este sentido como Santo Tomas de Aquino ve en el
centro indimensionado o en el punto inextenso (sanscrito Sivév) una imagen de la omnisciencia y
omnipotencia divinas: «Si alguien pudiera conocer intimamente la totalidad del misterio del punto
central de una esfera, veria en este simple punto el origen de todos los radios, y las distinciones de
cada término de la infinitud posible de los radios. Como dicen algunos escoldasticos, es asi como Dios,
en su simplicidad, conoce la infinitud posible de los seres y ve en su propia esencia el origen, la causa
ejemplaria, la causa final, y la idea de cada uno de estos efectos, de cada uno de los radios de su
omnipotencia creativa» (A¢ zpivyirio oyisvrias Ast, 14, citado por A. Gratry, Aoyiy, 327 [Edicion
inglesa, Chicago, 1944].

Al mismo tiempo, el nimero siete considerado en relacion con la triplicidad necesaria de
cualquier extension (que debe tener un comienzo, un medio y un fin, o una tierra, un aire y un cielo)
establece la veintiuno-plicidad de todo el universo, donde el Sol mismo es el vigésimo-primero desde
aqui, y lo que es mas alla de él un vigésimo-segundo (/ arazarna Bo/ inua o 8.4.1.12, Xn/ véoywa
Yraviead 2.10.5, etc.); por consiguiente, la procesion de los Rios mismos es al mismo tiempo
séptuple y triple ( /y gedar Zo-npi7/710.75.1). Cf. también nota 21, y René Guénon, Ae oyuBolious
oe Aa ypoié.
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Geisteswerkzeugen fliessenden Seelenteile, bestehend aus den funf Sinne, dazu
Zeugungskraft und Sprachvermégen»®®, —una agrupacién que encontramos
también en las Yravieads y en Filon. Quizas ain mas proximo es el concepto del
séptuple Ahura Mazda; los Siete Amesha-spentas son una Unica mente, un Unico

lenguaje, una tnica obra, y su Gnico padre y capitan es Ahura Mazda®*.

En LA 1.26, Filon, al examinar Génesis 2.6, enuncia lo que suena como una
transliteracion o una paréfrasis de Jayuivxya Yravieas Bp/inua o 1.58.3, 4: «La
Mente es el manantial de todos los deseos, y la VVoz es su corriente» y «de la misma
manera que los hombres conducen el agua desde un manantial por medio de una
corriente, asi el Cantor, por medio de la Voz, la conduce desde la Mente hasta el
Sacrificador»; lo que Filon dice es que a la Mente se le llama un «manantial» y a los
sentidos una «cara», porque la Naturaleza [es decir, la Natura naturans, Creatrix
universalis, Deus], «ejerciendo la prevision (BA=:02=A:2<0)**" en todas las cosas,
les asignd este lugar como el mas apropiado para sus actividades especificas: y la
Mente, lo mismo que un manantial, llena los sentidos, enviando a cada uno de ellos
la corriente que le es apropiada». Similarmente Peter Sterry: «EI Espiritu es la Fuente
de la Vida, que fluye desde Dios para Alimentar, y Mantener el Soplo de la Vida en
el Cuerpo. Cuando llega el tiempo de la Muerte, este Espiritu retira de nuevo a su
Cabeza [es decir, a su fuente] Esas Corrientes de la Vida por las cuales entr6 en el
Cuerpo»®®. La Ultima sentencia de Sterry corresponde exactamente a la doctrina
enunciada en Benad palyakxa Yraviead 4.4.1-3: oo [Brahma, el ltpoav] er/io
repoul itpl/ / oayaﬂm//ﬂ?a&ﬂva/a [rul vau vraoca-napartt, Y en Bnayoawad
I'x1/72.58: ca-napars> 1vdpuy/7)i; y esta retirada es realmente el desenlace o la
6V IVDIA=NZ del drama de la vida (vzaca-n ¢ 71, Aosap\o 1.36.96, el rito del
cual la Muerte es el awafin ¢ ra (Xn/ vooywa Yraviead 3.17.5) —«unum ex vitae
officii, mori» (Séneca, Ep. 77 ad fin). Finalmente, cito de una antigua fuente celta

#5 R, Eisler, «Orphisch-Dionysische Mysterien-Gedanken in der Christlichen Antike», copzp/ e
oep Bifs. QapPupy, 2.87 (1922-1923).

246 \/er Yasht 19.15 y 23-290 en Zaypss Booko o tne Eaor 4.

7 En lo que concierne a los exdmenes de Prometeo, BA=:02y4V, y a la raiz sanscrita uazn en
rapa—pavrnavae, me atrevo a sugerir que los sentidos «batir» (encender) y «aprender» coinciden en
la raiz comun, cf. / wer/ wmarapa Yravieasd 2.6 ayvip watpl Briuarnyares tatpa oa-gllyate
uave | A veces también pienso en estudiarlo como una «friccion».

#8\/_ de Sola Pinto, /Zerep Zreppy, I[TAartovior avs [Tupitav, 156-157 (1934).
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(s6lo como uno de los muchos sorprendentes paralelos indo-celtas) una descripcion
de las ®=N.. VH BO(Z ?**: «La fuente de que hablas, con sus cinco corrientes, es la
Fuente del Conocimiento, y las corrientes son los cinco sentidos a cuyo través se
obtiene el conocimiento. Y nadie que no bebe un trago de la fuente misma y de las
corrientes tendrd conocimiento. Las gentes de muchas artes son aquellas que beben
de ambas a la vez»*°.

Para concluir, pienso que no sélo se ha mostrado que el da«s/ =yvA/ju védico es
realmente una designacion de la Faz de Dios, sino también que la psicologia védica
del Hombre Séptuple y de su Faz no es en ningln sentido una doctrina
exclusivamente india, sino mas bien la forma india de una psicologia tradicional
cuyas expresiones se han de encontrar por todas partes, y que deviene tanto mas
inteligible cuanto mas nos damos cuenta de su universalidad. Al mismo tiempo, es
importante comprender que no es meramente una ciencia que haya de considerarse
por si misma y en si misma, sino también una Via, perfectamente adaptada al fin
ultimo de auto-negacion y de Auto-realizacion del hombre.

Pues El que [ty arieonad oo/ =yvAlju, 6VR fOOZ<TDy f< = p<, ®
f<9eH [1<2ATB=H, es el Hombre Eterno, el cos @ lvapa—TTupvea, o>pyo vy,
oapw! )7 Bryleoviu Do,y ESO eres TU, —no «ese que td llamas “yo” o “mi
mismo”».

9 Expresion de Filon, @vy. 97. Este es el manantial en el Fin del Mundo, zad// mapayu’
uonoa [roa [/ y ceda Xo-mir//1.154.5; | wetl i warapa Yraviead 2.6 oouo yarplriptyyarte
tatpa ca-pliyare pavao. Este es el o/ wven(viu véawl de /}/ ceda Za-mr/ 8.41.2, el
Syouviio ' nous [rtoau de 1.121.8, el [Ttoau> lkeitau y awar ju> [xeirau de 1.64.6, 8.7.16 y
8.72.10, el «manantial inextinguible» del que nos incumbe a nosotros «beber» (Svn/ vra /| 8.7.16) o
«escanciar» ((vépau [roa- viJ wliovvae | ouy juane, 2.16.7). El Soma indio, como el «Aguamiel»
nordico, es igualmente la fuente de la sabiduria y de la vida.

Sobre la Fons Viate en general, cf. E. W. Hopkins, The Fountain of Youth, Sovpval o¢ tne
Auepryav Opisvral Yoyiety 26. En la teologia cristiana, la Fons Vitae se iguala con la Palabra en
tanto que la fuente del «agua viva.

20 T, P. Cross and C. H. Slover, Avyievr Ipion Tadso, 509 (1936). Cf. /wer /wmarapa
Yraviead 1.5 (Brahma como un rio de cinco corrientes, cuyas obras son los Soplos, que se originan
en el intelecto perceptivo).
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CAPITULO VI

9ANAKA ¥ ¥ [ SOACAAKYA

La totalidad del contexto de B¢ nad jpa lyaka Yraviead IV.1-4 consiste en un
dialogo entre el Profeta y el Comprehensor, a saber, entre Yol lamwaikya y el Rey
Janaka de Videha; el primero como maestro expone al segundo como discipulo toda
la doctrina del Brahman y de la liberacién (@wiuoxed). Benad pa)yaxa
Yraviead IV.5 (como 1.4 y el budista Za-worra Nik/we 1.75 = Yoavi), 47) sigue
con un dialogo entre Wllol lomwaikyo Y sus dos esposas Mattpeyx y Kty hyovx
en la ocasién de su abandono de la vida de hogarefio (avyad—w ¢ rrau vl kapa ),
«la adopcién de la otra via» = el afnivikknoue o budista) y de su devenir un
errante sin hogar (rapimp/ paxa = el rapiBf paxa budista). Seria enteramente
miope considerar a estas «personas» meramente como caracteres histéricos, aunque,
por otra parte, haya habido, haya ahora, y haya siempre protagonistas humanos que
representen papeles analogos.

Yo lowaikyo es el hijo o el descendiente de Yajiavalkya, «autor» del
clipaocaveyr Xa-nir/), a quien se cita frecuentemente desde entonces en
| arararna Bpnua a. Acordemente a la hermeneia de | a=xapa, Yajfiavalkya es
vap la—waxte, «Promulgador del Sacrificio». Como tal, solo puede ser Agni, el
Agni polinominal (87 (ptv jue), es decir, preeminentemente el Sacerdote (77074 ),
quien, por ejemplo, en tanto que «sacrifica intelectualmente, deviene el Amigo
(urzpo vafn(t)®*, y el conductor del carro de las maravillas» (adBnvracya

“ Publicado por primera vez en IvSiav Hicropiyal Ouaprepiy, (Calcuta), X111, 1937.

5 Ne: B no es «devenir por asi decir», sino asumir el aspecto, llegar a ser efectivamente. El
hecho de que Agni «deviene» el Amigo implica que ha sido un «Enemigo» (cf. | twa—pudpa,
1@ %iwa), que ha sido El mismo el «Padre inclemente» (rizvp asiwacya, |y ceda Sa-nirl
V1.44.22, mitpe acvp/ ya, X.124.3), a quien Agni, al acompafiar a Indra, abandona «cuando el reino
es revertido» (rapy Lwaps plieopayu, gy 4), aunque reflexiona que seria mas verdadero decir que
«yo mismo inclemente (a#:@a j, Le abandono asi, a El, que es verdaderamente clemente («:@au
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parnx, [y ceda Za-nir71.77.2.3), es decir, el Sol. Asi pues, Yo owaikya es el
«Awatllpa Eterno»; y las esposas, a saber, Moutpeyx y Kty hywavx®? (la «Hija
del Amigo» y la «Hija de Cuantisimas Mansiones»), la «Maria y la Marta» de las
Yroavieads, respectivamente, en Benad pa yaxa Yravieas \V.5.1, la «tedloga
(Boanua—wl otvx) y la «dotada de la agudeza de una mujer» (ozpox—mpap/ /), 0
como agrega |o=kapo, la «que tiene el habito de la exégesis»
(Boanuawadava—&xi/7), y la «que se ocupa de las labores de la casa»
(v # nazpariyopav vasea Ja—iaikea ) /), son las dos esposas del Sol, a saber, las
hermanas Noche y Aurora, y, puede agregarse, Zopoacwmotx Y Aakeux, Brynhild y
Gudrun.

La designacion del reino de Janaka como lo «Sin Cuerpo» (@idsna) y la de sus
stbditos como «los desincorporados» (@:Sen/ /) proporciona ya una orientacion
adecuada. Pues no hay ningun a«#apxparwa bajo el Sol, donde todas las existencias
son hylomorficas: y aunque el reino de MutnuA[] pueda haberse considerado como
un «centro» analogo, sus ciudadanos son seres revestidos de carne y sangre. Janaka
mismo (los nombres de cuyo padre y abuelo, que acaban en —pouav, sugieren un
antepasado «Waxea), es el Labrador Regio cuya «hija» Xxtl] deviene la esposa del
Pl lua solar, y debe haber también el Kegtpamott asociado con «Xxtl »; en /;/ geoa

wad cavray), me alejo de El, del verdadero Camarada (c@//r caxnw/r), partiendo hacia el
ombligo extrafio» (apa)xu viBnu, Ssu 2), —a saber, ese «ombligo», desde donde Agni es
generado por los palos del fuego (apa=x), —y «desde donde el Espiritu procede al nacimiento
multifario» (parnavijfnavs avias yapare fanvon’ ol yau va | Mv)oaka Yraviead11.2.6).

De la misma manera /7/ ceda Za-nir/7V.3.1 «Nacido eres T, oh Agni, de copv)a, y devienes
Mitra cuando se te enciende» implica un haber sido «Inamistoso» dentro, como copuvo. El que es
Anip Budnvya («la Serpiente Ctonica») af tvipa es Ayve I jpnararya («el Fuego del Hogar»)
aff &pa, Artapsya Bplinua Jer 111.36, cf. glipacaveyt Xo-mir// V.33. Inversamente en
|arararna Bplnua)e \V.1.4.8 este mismo Mitra, que serfa «universalmente un amigo
(capwacya> uitpa = wiswauitpa) deviene «inamistoso» (auizoa) en la medida en que toma
parte en la matanza de «Soma que era cetpa». En otras palabras, podemos decir que aunque la
Deidad sea «sin dualidad» (adwaire) siempre hay esta «duplicidad» en Aquel en quien la
contrariedad de todos los pares de opuestos se unifica, en quien el leon y el cordero, la majestad y la
misericordia, yacen juntas: cf. Aizapeya Bp/inua e 1.4 citado abajo.

22 Koy yavo = Kati, quizés a ser relacionado ideolégicamente con /y cedar Tar-niz/7X.90.11-
14 «xar»y —on/ ] ay akalrayavo Lokl v @y akaAzayay.
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Za-nit//IV.57y en Bnayawad 'xt//111.20 a este Janaka se le cita como habiendo
alcanzado la perfeccién (caoco156nayi) por las obras®:.

Etimologicamente, Janaka es simplemente «el Progenitor», y como tal sélo puede
ser el Padre Titan, el aocvpa 7ire y el pavice vedico, y el Padre Terrenal
(rvpxer ) jj de /7 geoa XZo-mur// 1.164.12. Como pvuvkev (wiuvywaou va,
Benad palyaxe Yraviead \V.2.1), Janaka no es otro que el «tesoro de oro
enterrado», el Sol dormido y oculto al cual se alude por tantos nombres y a quien
ayudan los A&mive en /;/ ceoa Za-nir/71.117, la «luz inhibida por la obscuridad»
(rauaol rawpareva, V.40.6) y el siempre anhelante «Trita por la operacion
interior» (zpiro yonyeva mpareva, 1.164.12). Como uvuvkev, Janaka es M ¢ tyo
(la Muerte, —el zapa fpanuav), a quien en Benad pa lyaxa Yravieas|.2.1 se
le representa como vip//zu/7 y como queriendo entrar en la @ia omparioa
(ltuavex oyl ju, ciertamente «Que yo devenga el Sol»); y Tlpaoglitatt (el
«Progenitor») en ese aspecto de senilidad (pxoww/ ulpa/ Halyowi-#a
Bplinua Ja XXV.17) de donde se rejuvenece a si mismo por medio de una sesién
sacrificial, con lo cual aumenta en todo modo, o también TIpa@[Irtatt, cOMo en
Il yawi-#a Bpnua)e XVI1.1.1, donde siendo «Sélo en el comienzo, cuando
todavia no habia ni noche ni dia (como en /y cedar Tar-niz/71.129.1-2), El se desliz6
en la ciega obscuridad buscando la luz» (avone rauaot mplloaprar, etc., de

Janaka ovr/macapravo ,uu;(l//ayi/va/ en Benad pa )t//alca Yraviead
IV.2.1)%,

%3 De la misma manera que ocurre con IIpagmaty, cuyas obras hechas en un nacimiento
anterior son la ocasion de la Gnosis de la Unidad del Espiritu (coau swa [tuaikarwa—e/ i ive [ [rt
K@OoY10p- oV VTopa-K ¢ TOoC Kapua VILLTTAU fnaaortt, warnl ﬂpa(p;ﬂafe/ | o=Kkapa sobre
Benad pa)yaxe Yravieas).4.2).

B4yl iwacaprav (awa, «abajo») aqui, porque esto es un «descenso» (a@warapa i) desde el
trono de Videha: pero vr/Sacaprar (vra, «arriba») en el caso de la procesion de Arbuda,
Awtapsya Bp/inua)a V1.1, y similarmente vz /6 /o ¢ zray en el caso de la procesion de Agni,
| arararna Bplinua)e \V.3.2.14, porque esta implicita la nocién de la «subida de» las aguas
primordiales. Vista desde dentro, la procesion divina es un descenso adentro de la «vida», pero vista
desde afuera es un «ascenso» desde la «muerte»; como en /y ceda Sa-nir/71.164.19 <A aquellos que
vienen hacia aqui, elloo les llaman “alejados”; y a aquellos (a quienes vooozpoo consideramos
como) “idos”, elloo les llaman “llegados”».
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Esta es también la situacién de Xyawllva, a quien, en tanto que pvuvkeawa |
solo podemos considerar como una de las muchas personas del Sol ocultado, y de
IMpaglitatt, y de Metyv, etc. Un estudio pleno de Xyowmllva debe emprenderse
en otra parte, en relacién con todo el problema de los #eawa /védicos. Aqui s6lo
recordaremos que en / y ceoa Za-nirl] naocoiy, el inveterado Xyow! lva (de la raiz
xwu, caer, declinar, o morir) es rejuvenecido por los Aewivo, y nos referiremos a un
par de textos, en uno de los cuales queda claro que ywor: (2 menudo simplemente
«caida», «declive», o «muerte», como también el pali yvz:) es la recesion de un
principio individual y personal y que en este sentido incluso las Personas mas altas
de la Deidad receden o mueren. Asi, en /7/ geoa Za-mit/7 X.17.3-4 (que es un
réquiem) tenemos «Que IT\eav, Pastor del Universo (designacion del Sol o del
Fuego en tanto que el «Buen Pastor», / y ceda Xa-nitl], naoou) te receda de aqui
(1tas yy/ mawary, causativo), que El, el Comprehensor (@idwm//v), Agni, te
entregue a estos Patriarcas... Que la Vida, la Vida Universal (Zyvp @isa yvo)*>
te acreciente, te guarde en la via més alld (zoararne mvpactiir), que el Angel
Sowite te establezca (t@/ > Sadn/irv)*® donde moran las Perfecciones
(cvketa ) que pasaron antes de ti». En [y cedar Zarniz7 X.124.4, donde «el

%5 Estas son regularmente designaciones de Agni. Si comprendemos con T oo @/ yup
wi%w/ oo, entonces el sentido deviene «el Viento y el Fuego»; ese Viento del Espiritu adentro del
cual se considera que los soplos de la vida (zp/7) 7} retornan siempre cuando se abandona el cuerpo,
y ese Fuego funerario del cual debe renacer el decedido adentro de ese mundo al cual estd destinado
por su propia cualidad.

26 En efecto, «Qué cuando hayas pasado por la puerta del sol de los mundos, El, Zawite, te
otorgue la delantera y sea tu guia més alla del Sol»: «Qué El te establezca en la inmortalidad» (o ¢ 7e
vidadnlitv, Sayuivxwa Yraviead Bp/inua o 1.6.1): y asi «Qué seas td el uno a ganar mas alla del
Sol» (zapoap 76 Moty 76 payart, Xnl véoywa Yraviead 11.10.5). Con nparare cf. nparadavau
en Xn/vooywa Yravieads VIIILG.5.

57 Svkera | ovk et/ ituave | son designaciones regulares de los que han partido, en la medida
en que se asume que han alcanzado el fin de la senda (adn@ave / map/ju, 1a tercera zancada de cte v,
Kaona Yravieas |11.9), cf. [y ceda Za-nir/7V.4.8 «Podamos nosotros devenir Perfecciones entre
los Angeles» (wawacx Scweev cvkera/ oyl jue). En |ararnarna Bp/nua)e 19.3.10 a las
«Perfecciones» se les llama «Rayos» del Sol. La expresion ovi ¢z /es muy técnica, y necesita un
andlisis mas extenso que el que puede llevarse a cabo aqui. El hecho de que generalmente ha de
evitarse una interpretacion ética se desprende claramente de X/ véoywa Yraviead VII.4.1 donde
«ni lo bien hecho ni lo mal hecho pueden cruzar nunca el puente del Espiritu» (va cvk#rtac va
Svex #tay, cf. Bnayawas Ixt/ /.15 vas nlinac va yoiwa ocvketo) Y Mo )daka Yraviead
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reino estd revertido» (zapy [wapd p/eopay), y donde Agni, abandonando al

Padre, sigue a Indra al altar extranjero (ario), se dice que Agni®®, capv)a, y Soma

1.2.6 donde se ridiculiza a aquellos que creen neciamente que han alcanzado la meta por sus buenas
obras (ouvk ¢ 7¢). El Veda ya tiene conocimiento de que «ni con sacrificios ni con obras puede llegarse
aEl» ( /[y ceda Sa-nir/ IVI11.59.3).

Desde el punto de vista indio, ser perfecto es haber «devenido lo que uno es» (yewopdev wao gp
101), —«ES0 eres tU», Xn/ véoyya Yraviead V1.9. Se dice que el Espiritu (/7zuav) es «Perfecto
(ovk#ta j) porque se hace a Si mismo» ((ru/vae cwayou axvpvra, Teurtipxya Yraviead
11.7), cf. cmayaupn(y el gnéstico avroysveo; y si de la misma manera se dice que el sacrificador
«se integra a si mismo» (//zu/ vae cascoxvpure, Arrapswa Bp/ nua o V1.27) es evidente que el
sacrificador deviene también un «Si mismo Perfecto» (cvik ¢ 7/ /zuav, Mv)daxa Yravieas 11.2.2'y
5, y VI. VIIL.13), —o0, como quizds debemos comprenderlo, ovk¢raoy/ ruav, «un miembro
espiritual del Perfecto», una interpretacion en conformidad con la doctrina segun la cual las
«Perfecciones» se identifican con los Rayos del Sol Supernal. En cualquier caso, el que «se ha
integrado a si mismo» asi, y que, por consiguiente, es una Substancia Perfecta, ciertamente «ha hecho
lo que tenfa que hacerse» y por lo tanto es x ¢ rax ¢ wa / es decir, ya no 1v zozevria sino enteramente
en acto. (La «Gran Obra» del alquimista, si se comprende justamente, es precisamente sora
transmutacion del metal base en «oro»).

Entre los paralelos cristianos pueden citarse «Sed perfectos, como vuestro Padre que esta en el
cielo es perfecto» (San Mateo 5:48); «perfectos y completos» (Colosenses 4:12), —«completo» =
Kk ¢ Tova, entero, sagrado. Con cuk ¢ racya maven7( [y ceda Sa-nqir/7X.71.6) cf. la «via perfecta»
en Salmos 18 y Il Corintios 13:9 «esto también quiero, vuestra perfeccidn».

58 No hay implicita ninguna contradiccién (antinomia), sino meramente un caso de contrarios, en
la mencidn de Agni como recediendo y procediendo a la vez: el «Afio» viejo muere, el «Afio» nuevo
nace, el «Afio» es sin fin, y en este sentido Agni «una vez envejecido, de inmediato renueva Su
juventud» ( /y ceda Taniri71.195.5, cf. 1.144.4), aunque es el «lnico inmortal» ( /y cedar Sa-niz’
IV.1.1, IV.2.1, / aramarna Bp/ nuea e 11.2.2.8, etc.) y como tal el pivot atemporal a cuyo alrededor
tiene lugar toda la «rotacion» (zpaw ¢ 771, viw # 771 ), «de acuerdo con la operacion» (avv @pat’
VI11.41.10) por la cual El es copvo af ivipa y Mitra af ezpa ( [y ceda Za-niz71115.4, V.3.1,
etc.). Es justamente en tanto que Su llama sube y cae (vy ya S eyari vi ya neewart) como la
forma de Agni es la de Mitra y la de capv\a, es decir, la de capua en tanto que El es mortal de ser
tocado, y la de Mitra en tanto que aunque es mortal de ser tocado, los hombres «se acercan a El,
haciendo de El el Amigo» (uizpax e ryem in ioars, Arrapewe Bplnuala W4, cf. [y ceda
Zantl) NAAG6 wlioey coa oadesks 108y vywars, Y /araizama Bopl nua ) X.5.2.20
wlitnlirlloarte tad swa frnawart). ES asi como Agni es por una parte un «huésped en cada casa y
el amigo universal», y por otra «el devorador y el enemigo» (una distincion que se subraya en /7
ceda Za-nur/] X16.10 y Amnapwa ceda Za-mir// X11.2), contra quien se emplean muchas
encantaciones apotropaicas en los Zoccnit o y Bpimpa oo, e.g. / y gedoa La-mir/7X.16.9-10. Todo
esto se representa también admirablemente en las dos personas del «Comedor» (azpr), que en tanto
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«declinan» o «mueren» (ywawavze)®, todo lo cual implica que Indra, a quien Agni

elige sequir (1vSpacc e ) va | [ideu) esta ahora en el poder®, como en 1.165, 9-10
donde Indra, a quien se prescribe que «haga lo que debe hacerse» (w/ vt kaprey//
k¢ Joni, cvw#35nal) responde con arrojo, «Yo, Indra, soy el Sefior de éstos (ouy.
Agni, Soma, capva) a quienes he arruinado» (W i ywamau 1vépa 16 xda

g0/ ) %L,

Xyoawol 'va (0 Cyavana) es entonces, como Bhujyu, Axpynatapoaoc, etc. uno de
los muchos «tipos» védicos de la Divinidad, de la Muerte, de la Privacién inveterada,
desposeida, despirada, impotente e inmanifestada, —Divinidad que, no siendo
meramente tal, sino la ldentidad Suprema, igualmente espirada y despirada ( /7/ geoa

gue un poder que procede es siempre el amigo de Indra y el encontrador de la luz, y que en tanto que
el «Consumidor» (azptv, yvic yovovusvo) ha de ser evitado y repelido por todos los medios.
Finalmente, debemos subrayar que estos aspectos contrarios de Agni, voorsp Asvo, no son
realmente, sino s6lo ontoldgicamente, alternos y sucesivos: mucho mas realmente, «El permanece en
su terreno (Budnva jj incluso cuando procede» (/7/ geda Xa-nir/7111.55.7), y es interiormente Ahir
Budhnya al mismo tiempo que es exteriormente Agni T lpnaratya, como se dice en Airapsya
Bplinua e 111.36.

9 Es decir, como lo expresa Eya \a, «abdican» (p//esp//r mpaywut/] affnawmay), deviniendo
precisamente «Xyowl lvao» en «exilio». O podemos expresarlo diciendo que las Personas se retiran a
«la otra mitad del Cielo» ( /y ceda: Sar-ni/71.164.12 = [pasva Yravieas1.11), la morada del Afio,
«unificandose» (exx 0 exkaweto Pnawavrx, Arnapoa geda Za-nir// XIW.4.13, Arapsya
lpa )yaxe 11.3.8) en ese Imperecedero (axeapa, anapa Bpanuav), Maestro Eckhart 1.469, «Las
tres Personas, fundiéndose dentro de su naturaleza, se desvanecen en el silencio profundo de ese ser
interior». Es justamente asi como el Brahman, después de que se hubiera completado el acto de la
creacion, «se retir6 a la otra mitad» (zap/ jpdnau ayayynar, | arararna Bolnua o X1.2.3.3), 0
para emplear el equivalente biblico, «descansé en el séptimo dia».

20 Cf Arnapwa ceda Sa-niri7V.9.8, «jArriba, Acto! jArriba, Potencialidad!» (vr ke rau, vr
x ¢ Tyl ju). Podrian citarse numerosos paralelos: y de la misma manera «El Tatn“yata hace lo que ha
de hacerse» (kapramyac kaportt, XI1. XV). Yivi kaprey’), es decir, «Esas cosas que Dios debe
hacer necesariamente» (Zvuua Tneoloyiya 1.45.2) es decir, negp veysooirarey ivgailifirirario,
awyafniy pawar. Estas expresiones no invalidan la doctrina de que Dios es «todo acto»; pues
mientras el sacrificador procede desde la potencialidad al acto, y esta seguro de que llegara a ser
keraxeya /(e.g. Maitpr Yraviead 11.1), la Procesion divina es solo l6gicamente un «proceder», y
realmente el acto de ser simple e inmediato.

%1 Se trata, por supuesto, del més evidente de los xz4S:e//): de Indra, que destruye a sus propios
padres.
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Zoa-mir// X.129.2), igualmente Ser y No Ser (/;/ geoa Xa-mur/] X.5.7, etc.), se
rejuvenece, deviene poseedora de propiedades, enspirituada y progenitiva,
inmediatamente y ahora-siempre, en la Persona del Fuego encendido y del Sol
amanecido, «que, ciertamente, jamas sale ni se pone realmente, sino que sélo se
invierte a Si mismo» (Acrapeya Bp/nue ) 111.44). Aunque esta revolucién o
rotacion (@#z7r) no es en realidad un acontecimiento temporal, en cada :zin/ loa
(= ovf patiove diyevor weld 1vreldiyevor ) deviene necesariamente una narrativa;
y por consiguiente tenemos que tales «mitos»*®* como el de Xyowliva ya se
eshozan en /[y ceda Za-miz’, y se cuentan més plenamente en /arararna
Bpliqua ) IV.1.5. Asi pues, a Xyow va, Bnlpyoama y [=yipoca, se le describe
aqui como habiendo sido «dejado atras» (pane)*®® por aquellos de sus hijos que han

%2 syovo sobre /arararna Bpmuala X1.5.6.8 define it/ ioca como «un relato de
acontecimientos primordiales» (rvp/w ¢ tra mpartiz dakay); 0 como lo expresan otros, (rin/loa
significa un relato Bp_mpo\o de la emanacion (o ¢ esi—mparin Saxau fp/ nuaac, es decir, lo
que los eruditos modernos llamarian un «mito de la creacién»), tal como «En el comienzo todo este
universo era las aguas». Para el significado de «mito» ver R. Guénon, «Mythe, Mystere et Symbole»,
Aeg gotde Ol [loro ([rvdso Tpaditiovelieo), 40, 1935, p. 355 sigs.

263 E| abandono de Cyavana por sus hijos (comparable al del Padre por Indra y Agni en /;/ geoa
Sa-nir/X.124) se cuenta mas plenamente en Sawuivxya Bplinua o 111,129, ver ovpvald op tne
Apepryav Opievral Xoyiery 26.58. Aqui Cyavana es dejado atrds en la cuna del Rio de la Vida
(oapacwaryar saiskawe). De la misma manera que Agni en /;/ geoa Xa-mut/ 7 X.124 abandona al
Padre no sin remordimiento, asi hacen los hijos de Cyavana. Sin embargo, Cyavana les asegura «Yo
tengo buenas esperanzas de renovar mi juventud, asi pues dejadme y seguid vuestros caminos» (ucua
rovepyvmar iyl ol mreaiwa mpaylire). «Abandonado asi en su lugar (@ orav nxvae | o,
como diria Sayurvxya Bpinua e .77, como Ahi), quiso, “Sea yo joven de nuevo (ax/ juayaras
rovapyvel ] oyl = Benad jpa )1//0(1(0( Yraviead 1.2.1 [rauvex oy, wow//como en / ¥ g0
Za-nr 71145y en Tarrnipxya Xa-nir/7111.5.6), tenga yo una doncella para casarme, sacrifique yo
con un millar”. Entonces vio (ara®wart) a este (yw/ iwava) ol uayv y laudd con él».

No hay necesidad de decir que los o lpave 0 cantos litlrgicos (que corresponden exactamente a
los cantos gregorianos que se emplean en el sacrificio cristiano, a saber, la misa) son «sendas
inobstruidas» que conducen directamente a través del medio del Sol (Sawivxya Yraviead
Bp/iqua e 1.6., 1.30. Xn/vdoywa Yravieas 11.24, etc.) y que regularmente toman sus nombres de
los Profetas que las «vieron» primero.

¢/lorav, traducido arriba por «en su lugar» lo tomamos como sinénimo de Sudnve /en /;/ ceda
Sa-nir7N.55.7 kesti fusnva |y fudnve en tales pasajes como 1V.1.11-12 donde pagaco fusnve
= s raoya yovav, meoafnacya vxis 'y de la misma manera como sindnimo de adpav en 1.70.2,
etc. Cyavana esta «cimentado» en la Divinidad, en la «cimentacién» del universo, y en este sentido es
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llegado a su meta, y como «inveterado» (@xpla)) y «bajo el aspecto de
potencialidad» (xerya—p(ra)); a Xyow vo también se lo menciona

el ¢_lotoenatt (= Keetpamart, /y ceda Sa-nir// IV.57) a quien se adora analégicamente como el
«guardian del lugar» siempre que se erige una casa microcésmica y humana. En /[y ceda Sa-nir/
VI1.54 ¢llotoenatt es identificado con Soma. Ahora bien, «Soma era ¢ tpa», y similarmente Ahi
(ver mi «Angel and Titan», p. 382-3), y en /;/ ceda Za-nir//VI11.55 se le trata como «TU que asumes
todas las formas» (@is@ap(za )y /@isay), o, en otras palabras, como ciewapvro (para lo que
implica esto ver mi «Angel and Titan», p. 383 sigs.), y se le suplica que «Proceda como nuestro
gracioso Compafiero» (cakn// cvsswa [e5n1 va ), es decir, como Agni o Indra, y, al mismo tiempo,
en su aspecto mordiente o consumiente (Saroara /= fraxeayara |= kpawy! i), como el canino
«Hijo de Zapap» (es decir, la Muerte, como el «Sabueso Perseguidor del Cielo») a quien se
ahuyenta con férmulas apotropaicas, «Recede, duerme profundo» (zvve loapa> vi ov cwana, €s
decir «sé cvevra =ca b) cf. [y ceda Sa-niz71.121.1 donde Indra @ ¢ zpaus wagpe o ciomano
waplnuu, Yy X18.1 rapay pu e two avo raplint, etc. Iova /o-apa, literalmente «corre hacia atras»
puede compararse con Arnapwa ceda Sanir) X171 maplmn aparik(Aau 08 wwa,
similarmente apotropaico. La expresion «Sabueso del Cielo» aparece literalmente en /arazarna
Bplinua)a X1.1.5, donde la «Luna descendente» (a@ayavdpauac) en la noche del novilunio
(/7w oy, «cohabitacion», a saber, del Sol y la Luna, cf. Airapeya (pa)yaxe 11.2.4 donde
warpa yavopaull twl idityo S¢ &ware €S Un augurio de muerte) se ve primero en el Oeste, y en
este aspecto ominoso se le llama el «Sabueso del Cielo» (St@y/ 7/ #@!7), y se la ahuyenta (8 Snare)
o0 se la «execra» con arco y flechas y palos, y debido a que arroja un ojo avido sobre el ganado del
sacrificador, y debido a que es la causa de la «alunacion» (como puede traducirse vzarazar en este
contexto), «o, como lo describen los hombres, la “garra del perro”» (#@aivyira, cf. la traduccion de
Bloomfied de vauwvy: por «Agarrador»), «uno se desliza a la sombra» (yn/iw/ i vracepravri, en
cuanto a cuya expresion cf. /y geoa Xa-nmit/7 V1.16.38 «a Agni, como a la sombra del calor»,
0wl wma y# Je ]y el examen en ovpval o¢ tne Auspiyav Opievral. Soyiety 55.178 sigs., y
toda la discusién de los valores metafisicos implicitos en o ¢z, en mi «Angel and Titan», mi «The
Darker Side of Dawny, y el presente articulo).

La relacion del sanscrito @/ /orv con el inglés «waste» [«yermox»] tiene también su significacion
aqui, en relacién con el «Rey Pescador» y la «Tierra Yerma», pues en el sentido védico el Rey
Pescador es un pvuvieu, destinado a ser rejuvenecido por un héroe solar.

La «cuna» (sarsama = npada en /arararna Bp/ nua o IV.1.5.12) de la Sapacworx, en la
que es restaurada la juventud de Cyavana, es el o1vn (viju v iSaye, la sede de copvoen [y ceda
Zanr IVINLAL2, el awarau> axeirau de VIINL72.10, el vrtoau axerrau de VIINL7.16, etc., —en
otras palabras la Fuente de la Vida donde el Aguila renueva su juventud, la @oveo @irae 1v oetmovu
gvovo ¢t vv ceimoo oravo de Dionisio, Ex. ad Tir. 1.2, la gran «matriz de Brahma» de
Bnayawas I'xtl7 XIV.3 y el «Pleroma» de Be#nad jpa lyaxa Yravieas V.1, simbolizado por el
zlp ) ynasa, el 7lpla katasa, y el zlp)a kvupna o el Grial solar inagotable de la iconografia
india.
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significativamente como una persona «yacente» (zvpvea cwliyac @xpla/
ke tyap(ra | #ete, of. el examen de Jeayau/ vau en mi «Angel and Titan», p.
399%% y el texto de M. agrega «en el bosque». El hecho de haber sido «abandonado»
0 «dejado atras» asi es una formula que se emplea casi invariablemente en relacion
con el uvuvieawa [ védico, e.g., Xyawlvo mismo en 1.116.10; y Bhujyu en
VI11.5.22; es asi como Indra mismo insta a sus compafieros «a que abandonen a los
poderes inamistosos y a que se pasen a ellos que son amistosos» (X.52.8 pan/ jua>
asewl ][> vrrapeua &iw ), y es asi, efectivamente, como Agni «abandona al
Padre» (X.124.4 mizapac pan/jui), «eligiendo» (@ ¢ Jva ) a Indra; el «Padre», a
quien, por consiguiente, puede asimilarse Sanvea, el «Rechazado» (1.116.20,
VII.71.5).

Puede observarse, ademés, que en Ila/jyawmi-#a Bplnuale XI1.11.11
Koty o, similarmente abandonado, deviene un | witpo, es decir, una serpiente
blanca o sin color, o anal6gicamente un leproso, y que, de acuerdo con la
significativa hermeneia®™ de Sawuivxwa Bp/nuale 11177, a este | mitpa, el
|=yipaca, que es un Ahi (serpiente y sinénimo de cetpa) «se le llama un Ahi
porque fue “dejado atrds” (anxwarc); y porque la “serpenteidad” misma de las
serpientes, es haber sido “dejadas atras™» (arna wad anxyara, tad anxviju
aniraoay); Y, evidentemente, es desde el mismo punto de vista como al N yopllpo
Ananta, a quien puede identificarse con el azapa fpanuav, se le llama tambien
| coa, el «Residuo»®®®. Puede agregarse que en Arnapwa ceda Sa-nir/) X11.3.60

264 por ejemplo, /y cedar Zanir/71.32.10 (cetpa) Sxpynacc toua [eayar, y X.124.1 (Agni)
Qyoy ema Oxpynac taua [iskayieon!/ /

%% \/er mi «Nirukta = Hermeneia», ¢t @afn/ jparx Orly., agosto de 1936.

268 Hay siempre un «Residuo» (| eec) que no disminuye, un residuo «Sin Fin» (Ananta), debido a
la irreciprocidad de lo Infinito y lo Finito: «EI Pleroma no es ni disminuido por la emanacién de los
mundos, ni aumentado por su involucién (Benad payaxa Yraviead V.1), «El (Agni) a la vez
procede a la sumidad, y permanece en su terreno» (/7/ ceda Za-mit/7 111.55.7): «Conociendo esto
plenamente bien, El decidio6 salir de la camara privada (yv7/) de su Paternidad eterna donde habia
estado durmiendo siempre (cvevza/ =oa J y ser proclamado afuera (vapaa=ca ) mientras seguia
morando interiormente (xe:pavra j en el primer comienzo (aype) de su primitiva naturaleza de luz»
(Maestro Eckhart 1.224).

En relacion con el capra ) ritual (e.9. /arararna Bo/ qua)e 1V.6.9.13), es de considerable
interés observar que Sauuvxya Bo/inua ) 11177 agrega a la hermeneia de «Ahi», citada arriba, la
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B enoonott, como sefior y guardian (paierr# ) del Zenit, es | witpa; y que en /;/
ceda Za-mir//1.23.14 al woutpeya se lo menciona como «de pie para la conquista»,
y que en V.19.3 «los hijos, los guardianes (pavra@o k ¢ esaya J**' de| martpeya
(a quien TOyo o identifica con Agni Vaidyuta)®® son crecientes de gloria». Todo
esto concuerda perfectamente con la ley ontologica de que «las Serpientes y los Soles
son consustanciales» (/7o jyami-#a Bp/ mua o XXV.15.4): y aprovechamos esta
oportunidad para agregar a las evidencias de la cualidad ofidiana del ITit ¢ Asura, de
capva, del arapa Bpanuav, que se recogen en mi «Angel and Titan, a study in
Vedic ontology» (Sovpval op tne Auspryav Opieviald Xoyiety 55, 1935), la
sorprendente formulacion que se encuentra en Mv )daxa Yraviead 1.1.6, donde al
arapa Ppanuav, que «ni ha de ser aprehendido ni ha de ser visto», se lo describe
«COMO un (gusano) ciego y como una (serpiente) sorda, sin manos y sin pies»
(ayaxevnsporpac tas arlhindau), cf. Benad pa)yakxa Yravieas 111.8.8

afirmacion de que mientras que los Ahis son «abandonados» esencialmente por definicién, «los otros
son las serpientes verdaderas» (artna n/vye capn’] ewea), por los cuales, por supuesto, entendemos
las serpientes que devienen los (dityao, como en ITal jyami-#a Bp/nuale XXV.15.4, y tales
como Arbuda, el capraer, cuya procesion se describe en Arrapewa Bp/nua)e V1.1 como un
vl 18 loapra Je'y que es, ciertamente, del mismo tipo que la de Agni, a quien encontramos adBnya
valiS o e wrap wvekaparap s, |arararna Bplnua)e VI.3.2.14. Kaona Yraviead V.4 kiu
atpa sreyars? Xnlvooywa Yraviead VIILA-5 ariskieyared [tuav. Tad »ieyoars = | goor =
ltpov = Brahman = Ananta.

%7 Sobre los k¢ e>awa /(labradores), a quienes también se les llama yapea Jawa /(emigrantes,
peregrinos), en tanto que los subditos de Agni o de Indra (con quien identificamos a Janaka como
labrador en P LXVI), y sobre la significacion general del arado, ver mi /y ceda ao
Aavo-Njua—Blix, pp. 2, 14 y nota 33.

%8 La doctrina del «Relampago» requiere una exposicion separada y mas detallada. El
«Reldmpago» es esa forma altisima de Agni que estd mas alla del Sol y de la Luna, y en particular el
simbolo de la inmediatez del Brahman, en contraste con su conocimiento sélo conceptual y teolégico,
una distincion entre zapa 'y arapawiSy!/que se expresa claramente en Keva Yzaviead 29-30. Cf.
Benad palyaxa Yravieas 1.3.6; VI.2.15; Kaveiraxx Yraviead \V.2; Xn/ véoywa Yraviead
IV.11.1; IV.13.1; Maizpt Yraviead VWAL, Sayuvxya Yraviead Bpinua ) 1.30; 11132, etc.

Los «dos ojos» de la Deidad son regularmente el Sol y la Luna, y es asi como se afirma
regularmente que mas alla de la puerta del mundo (Loxad@/ jpa) ni el Sol ni la Luna ni el Fuego
brillan, sino que la dnica luz que brilla alli es la «Luz del Espiritu» (B#nad palyaxe Yravieas
IV.3.6). Por consiguiente, en la iconograffa, tal como la de| 1wa, el «tercer ojo» es el «Relampago», y
puede comprenderse por que cuando se abre este ojo el mundo del ser contingente se destruye.
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ayakevexau aspotpau> avaviapay. Volveremos de nuevo al tema «ofidiano»
en un estudio mas amplio de Janaka, un poco mas adelante.

En el relato del / azazarna Bp/inua ) se cuenta que los hijos de | apyita, el
Ml ivama (el «<Hombre», o del «linaje de Manu»), «considerando a X[ lmwoava cOmo
un completo indtil, le apedrearon con terrones» (avaprnyeul® uavyou v
Aoesap aumimev §7'°. Dificilmente se dejara de notar que esta accion corresponde
exactamente a /7 ceoa Xa-mir// X.18.13, donde al superviviente «humano» del

%% Avaprnya | el que no ha alcanzado su objeto, con la idea asociada, ademés, de «no nacido»:
puesto que la pad/ v S ogp fundamental del nacimiento es un propdsito que ha de realizarse. Cf. /7
ceda Xa-nir/) X.51.6 «Mucho antes de mi, de Agni, los hermanos eligieron para mi este cometido»
(aprnou, aqui = el «caliz» en San Mateo 26:39), a saber, ser el «Auriga» (parni = onlpeadau
ayviu pitpou en 1.143.7, zpoayodawire en Maitpr Yraviead 11.4); X.143.1 «\Vosotros enviasteis
adelante (y/7rawe) al inveterado Atri como al caballo (-sol) a alcanzar su meta (aprnou), cuando
restaurasteis a la juventud a Kaxexwav»; /arararna Bplnua e 11.3.1.6 «Como la serpiente se
libera de su piel (warn/nic t@mayo vipuvywera), asi El (el embrion solar) le libera de la noche, del
mal (7 zuave | es decir, de cetpa, cf. /dsu X1.1.5.7)... y segiin la manera de Su nacimiento
(eraowairm vu mpap/ry) es como todas estas criaturas (oag/7) nacen, pues ellas son liberadas
acordemente a sus propositos» (o ¢ pyavre warnjprnop).

2% Similarmente en «John Barleycorn», «pusieron terrones sobre su cabeza, e hicieron un
juramente solemne, John Barleycorn ha muerto». La fraseologia de esta cancion popular bien
conocida es incuestionablemente dionisiaca y sacrificial; un rastro del lenguaje auténtico de los
Misterios Menores que sobrevive en «ritos agricolas populares». El «apedreamiento con terrones» (en
Sayuvxya Bplnua)e 111121 un «salpicar con suciedad, estiércol y cenizas») es en efecto un
entumbamiento del «Dios Muriente», que, sin embargo, como dice la cancion «brota de nuevo».

Al mismo tiempo, el ofensivo apedreamiento con terrones por los «juguetones nifios» de
| apyito Mavilwa (xkou/jpl7/ kpxdavre | aqui SA/7] «necios» o «profanos», awidw! -oa ) es
una ofensa contra el Padre, y atrae sobre la raza humana (la yp/ Jua de | apyito MOvowo) un castigo
condigno: el pecado consiste en el tratamiento de Cyavana (capv o, la Muerte) como un enemigo, al
haber tenido miedo del que, de «haberse acercado a él como al que se hace un amigo»
(uizpai ¢ wiin ooy, tratandole como a Mitra, habria sido su «Amigo». | apy(ita hace expiacion
«por todo aquello que ha hecho» mal, con el don de su hija Zukovy ! (E\pyl]), de la misma manera
que en /;/ geoa Za-mr/7 X.109 el fpanua—xiifiea (el pecado original) de los Dioses y de los
Hombres (el rapto y la subdivision de ¢[y) es expiado por la «restitucion de la esposa del Brahman»
(movapdiya Ppanuae wl)w), con lo cual ellos efectdan su liberacion de la culpa (vixidSreau), —
0, como esto podria expresarse en el sentido ritualista general sugerido por la palabra gun( en
X.109.4, es expiado por el matrimonio de las palabras y la musica (la ¢xy el o/ juav, la tierra y el
cielo, Yauxy Yaoua) en la liturgia sacrificial.
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decedido (1 ¢z )) se le representa como diciendo «Yo pongo este terrén sobre ti,
para que no me hagas dafio» (&> aoc Loyaoc vidannav puo anou +eiu), donde
«sobre ti» no es tanto sobre el cadaver (que de hecho suponemos que ha sido
cremado), sino sobre esa «Muerte» (x ¢ zwv) a quien se repele (ve / mpap i pxpreo
wre, [ogu 1) y a quien «se entierra dentro de la montaiia» (avrap u¢ryvoc
Sadnat/u mapwareva, [1ocu 4)*™ en los versos precedentes, donde no hay nada
que muestre que lo que se entiende principalmente por «montafia» es un monticulo
funerario, cualquiera que sea la aplicacion apropiada del himno que pueda haberse
hecho?’?. No debe olvidarse que se dice constantemente que los pasos de los poderes

21 Es significativo el hecho de que este texto podria servir muy bien como una «prescripcién»
para el aprisionamiento de Plwo)o dentro de la montafia, segin se ilustra en tales
Plwa \vuyponoplptic como las de los relieves bien conocidos de EA\p, ver Rao, Edcuevro op
Huvov Iyovoyparny, I, Lams. LIy LIV.

272 LLa redaccion y la aplicacion de los himnos funerarios, independientemente de lo correctas que
sean las analogias, son dos cosas diferentes. De la misma manera que la Natividad divina de V.78 se
usa para conjurar el extravio humano, y de la misma manera que el Matrimonio de X.85 se adapta
para la bendicién de las nupcias humanas, asi, de primera intencién, los himnos funerarios no se
componian como tales para fulano, a saber, el recién fallecido, sino como Réquiems para el
Awatlpa Eterno, para el Sol cuando vuelve a casa dentro de la Noche del Tiempo, y las
Encantaciones angélicas se proponian efectuar Su resurreccion. Si los hombres ponen un cuerpo en el
Fuego «con la creencia (#paddnay/ /) de que Este, desde aqui, volvera de nuevo al ser» (cau ayau
1ro Bnawieyar, ayuvxya Ymaviead Bplnuele 11111), ello se debe a que /4 es la
Resurreccion y la Vida.

Se debe precisamente a su validez suprahumana y a su verdad macrocdsmica por lo que las
encantaciones (uavrpe, Spanuav) pueden aplicarse eficazmente a las circunstancias humanas: toda
la validez de la «magia» depende de la aplicacién de lo que siempre es verdadero en principio para
todo lo que puede acontecer en un tiempo y en un lugar dado. Por ejemplo, si puede emplearse
efectivamente un «encanto» contra las serpientes (como se asume en Atnapwa ceda Xa-nirl7), ello
es asi solo en la medida en que se hace acordemente a lo que hizo el Ahihan primordial.

Actualmente ya nadie niega que la «mente primitiva» es agudamente ldgica segin su modo
propio. No habria ninguna légica en la atribuciéon de un poder y de una autoridad magica a unas
foérmulas si éstas hubieran sido consideradas, por aquellos que hacian uso de ellas, como habiendo
sido hechas por ellos mismos o por gentes como ellos mismos, y asi como no méas que expresiones de
deseos, o de «plegarias» &&rsumope en el sentido no conformista. Es irrelevante que un erudito,
superior a las «supersticiones», no crea en la posibilidad de las eficacias magicas; eso es asunto suyo,
y meramente es un obstaculo en su propio procedimiento inverso desde el hecho al principio, en cuyo
caso las |«o sélo tienen para él el valor de una curiosidad o de un valor ornamental como
«literatura». La cuestién es que nadie puede esperar comprender ni siquiera la «forma literaria» de las
| ko excepto en el caso de que se asuma, al menos «para los propositos literarios», su origen
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que proceden y que ascienden son seguidos siempre por la Muerte, la Privacion, cuyo
«alimento» asignado es precisamente todas las cosas «que se dejan atras» bajo el Sol.

La designacion de Xyawllva como ey /—p(za/ «en la semejanza de la
potencialidad», es significativa de su cualidad (z/ /0 ¢ y—fn/ /wc) en tanto que el Sol
Oculto (y(9na olpya). Pues en primer lugar la expresion e ry/ /—p(za/es el
equivalente masculino de «ery/sakxri/ «afectada o asociada con la
potencialidad»?”, como se usa este término en el caso de Z\pyl en [y ceda

suprahumano y su contenido eterno. Se debe justamente a que se ha ignorado deliberadamente este
sentido eterno asumido originalmente por lo que el significado efectivo de tales textos como X.18.7-
13, que se relacionan con la resurreccién y no con el entierro (cf. / arazarna Bo/ nua o X1.2.1.3-4
donde en relacion con la cremacion simbdlica del sacrificador «hay una mencion del nacimiento»
[pavuidyare], y por la cual se asegura el tercer y Ultimo nacimiento del sacrificador, es decir, por
supuesto, un nacimiento mas alla del Sol), se ha perdido totalmente, y por lo que se ha pasado por alto
gue aunque tales textos puedan haberse adaptado a los ritos de inhumacion, la referencia primaria es a
la cremacion (cf. Oldenberg, Psl. dso ceda, p. 571, «Ello también puede referirse a la cremacion»);
pues como se ha expresado en otra tradicidn, «Toda resurreccion es de las cenizas».

B K eyl isaxTip myagars, literalmente «esta en los anillos de una adherente potencialidad,
que es el inverso exacto del estado del hombre que en Brnayawad I'xt/7V1.4 «no esta implicado en
propdsitos ni en obras» (va> aprneev va kapuaocw avooappare).

Continuando lo que se dijo en una nota previa tocante a w//vi kapiey/’, obsérvese que x ¢y
«Potencialidad», que es la pasividad de la naturaleza divina (zpax ¢ 71, «eso que se efectia o que se
realiza», cf. también o/ p/ /v mpak ¢, «casar») en tanto que se distingue de la actividad de la Esencia
divina (rupveq, etc. como xapre, onlire ) por la que lo que puede y debe hacerse (w/ vt kaprey!),
kaprawyoy) siempre se hace (k¢ ra), coincide con el No ser (aoar) en tanto que se distingue del
Ser (oar). y si distinguimos el primero del segundo como el «mal» del «bienx», esto es un descenso
desde el nivel de referencia divino (donde no hay ninguna distincion de naturaleza y esencia) al nivel
de referencia humano (con su «procedimiento» desde la potencialidad al acto).

Aparte de algo que «ha de realizarse», no podria haber una «realizacion»: «El Ser nace del No
ser» (/7/ geda a-nir/] X.72.2-3): Agni es cadacar en el Empireo (/;/ geoa Xo-mir/7 X.5.7): cf.
Zopua Tneoloyrya 1.45.1.c. «La creacion es la emanacion de todos los seres desde el no ser, que es
nada». Por consiguiente, aunque no carece de verdad decir que Dios es «todo acto» y «sin
potencialidad», en la medida en que El es Dios, y no la Identidad Suprema de Dios y Divinidad,
ocadaoar, seria mas completamente verdadero decir que en tanto la Identidad Suprema El es siempre
enteramente en potencialidad y enteramente en acto; teniendo presente, al mismo tiempo, que «toda la
potencialidad incluye no sélo tales potencialidades de ser como las que pueden reducirse a acto, sino
también una infinitud de posibilidades que no son posibilidades de ser. Tomado literal y
estrechamente, decir que Dios es «todo en acto» seria una afirmacion panteista y equivaldria a una
negacién de la trascendencia.
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Sa-nir// X.85.28 sigs., anteriormente a su procesion (zadwarx pnlrwi )™y

matrimonio con el Sol, cuyo aspecto propio se describe como no glorioso cuando
esta coloreado por este mal (a#apxp// tavop pnawarx pvsartt 7 ray juoyl)),
es decir, cuando él, el marido (zaz:) viste las ropas®” de la esposa; oo glosa
pusart oy uowll como alirap(ray’] ketyaw’ wokt/ . Es decir, no
glorioso por la noche, aunque glorioso por el dia, cuando se casa con la Aurora, ya
no en la forma de Sacapropx, sino como zaswarx Bnlrax. Lo que significa ser
«no glorioso», es decir, «sin la propia | px de uno», se hace abundantemente claro en
[ arararna Bplnua)e X1.4.3.1 donde cuando Ilpaglmort ha hecho su obra
creativa, la «Gloria parte de él» (raou/ly ynpaviic tamaviir &pxp
voa—kpauar) y los distintos aspectos de las propiedades de la «gloria» son
compartidos por las deidades separadas entre si; éstas propiedades son las de la
realeza, el imperio, el poder temporal, la gloria del poder espiritual, el reino, la
fertiidad y la  manifestacion (ol lpwau,  ocouplpyou,  kKeatpau,
Bpanua—-mapyacau, pllespau, rvesu, plx/)); en otras palabras, la Persona
absoluta es representada ahora por las Personas funcionales de las Distintas Deidades
(Cosmicas).

Los diferentes tipos del uvuvkev divino que hemos mencionado hasta aqui
pueden abarcarse bajo la designacion de @p//rwa. El Titdn (Asura), que es «no
sacrificador» o «inoperativo» u «ocioso» (a@para jj, es potencialmente un Angel o
un Dios (Deva) «sacrificador» y «activo» (ca@para j), y por consiguiente @p/ irye,
es decir, el que es «operable» 0 «capaz de operacion» y que en este sentido esta

2% para la significacion de zadwarx, «con pies» en el sentido de «ya no ofidiana» sino
«habiéndose desvestido de la piel de serpiente» (en términos cristianos «limpiado del pecado
original», 0 «no mostrando ya la pezufia hendida») ver mi Aapksp Zide o¢ Aawv, Samithsonian
institution Publication, 3304, Washington, 1935.

218 Es decir, la adherente (//oaiz: ) piel de serpiente, la ke 7w/ por la cual esta investida
(myagpare) la esposa antes del matrimonio, y que corresponde a las formas reptilianas en las que
aparece An[JALl antes de que sea pasada a través del cubo de la rueda y hecha caocslieoix//en tanto
que la esposa del Indra solar, y «de piel de sol» como él mismo. Ciertamente, el Sol se libera « o7/
uiouo de la piel de serpiente, del mal, y ha hecho esto mas efectivamente que cualquier otro
(Arzapsya Bplnuala V.2, |aramarna Bp nqua)e 11.3.1.3 y 6). El procedimiento desde la
operacion interior a la operacién exterior se figura repetidamente en /;/ geda Xa-mir/7 COMO un
cambio de las «vestiduras» negras y sucias por «vestiduras» limpias y blancas.
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cualificado para ser inducido a la via y al rito ario; de la misma manera que a las
categorias de la deidad af 1vrpa se les llama a veces «Perfectibles» o «Factibles»
(o/16nwa ) con referencia a su o/ /Su—LAn/ jwa potencial®’®.

Nosotros no teniamos la intencion original de suscitar aqui el «problema de
cpl ityo; no obstante, se ha presentado inevitablemente. Esto nunca podria haber
sido un problema, si la cuestion se hubiera abordado (1°) con alguna comprension «
zpiopr de la metafisica, y si se hubiera tenido presente mas especialmente®”’ la
doctrina de la operacion dual (@iwpara), es decir, de la operacion interior (yonwa)
y exterior (//mio), que se da por establecida en toda la tradicion védica y
dondequiera que se haya transmitido una doctrina ortodoxa, notablemente en el
cristianismo, (2°) con confianza (&paoonaw//) en los textos mismos (Arnapwa
ceda Sa-nutl) XV Halyawi-#a Bpnua Ja XV.1-4, cf. Saiuivxya Yravieas
Bplinue o 111.21.3), textos que muestran llanamente que el «Unico cplinyo» es &4
Brahman, y (3°) procediendo desde la naturaleza esencial de este «Unico cplltya» a
la de los muchos otros @p/ ryao, ya sean otwy/ /0 p/ /voew!), de la misma manera
que en el caso analogo de los Waxkeac y los Gandharvas uno debe comenzar con el
del Gnico y solo Waxea 0 Gandharva. De acuerdo con los textos, el Unico cplltya
es el Brahman, a punto de volverse (@ ¢ r) desde la operacion interior a la operacion
exterior; los @p/ rwaoc en plural, como los ditwy/), son los nombre Titanicos y
ocultos de las potencialidades individuales, por la pronunciacion primordial de cuyos
nombres los Devas asumen su ser y sus cualidades individuales; y descendiendo al
nivel de referencia humano, el a@p//rwa es un huésped extranjero que esta
cualificado por naturaleza para ser recibido en el rebafio ario e inducido a la via aria,
a saber, el dsmaw/ /va. Por consiguiente, es facil ver por qué a un huésped a quien se
honra debe «darsele la bienvenida como a un cplltyo, y por qué para un ario el
hecho de dirigirse asi a un extranjero, que puede no ser ario, es rendirle el honor mas
alto, y decir en efecto «nosotros somos enteramente tus servidores»; es decir, porque
el ¢plltya arquetipico es el Brahman, el Espiritu (cf. Ilpasva Yraviead 1.7y 11)
a quien los elementos del ser dan la bienvenida como a su rey (/dsu y
Benad pa)yaxa Yravieas IV.3.37). Puede ser que los arios védicos fueran

27 para las deidades, S 18nya en tanto que pvuvkeama /| a saber, deseosos del Mundo de la Luz
Celestial, y procediendo hacia alli por medio de sacrificios, cf. Tairripxya Ya-nir// VI1.2.1.
' \fer, por ejemplo, Hauer, J. W., Der ¢o//rya, Stuttgart, 1927.
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visitados por huéspedes extranjeros merecedores de honores reales; y si hoy dia
pocos o ninguno de tales Bnlpata—wapea viene de afuera, al menos podemos
acordarnos de que el tipo del errante infamiliar y misterioso aunque bienvenido, que
ni estudia los Vedas, ni labra la tierra, ni comercia, todavia se representa por el del
asceta souwa. errante, desarraigado y cubierto de polvo, a quien todos podrian
querer dar la bienvenida como a un rey, aunque de hecho el ya ha rechazado para
siempre todo lo que esa sociedad humana podria ofrecerle.

Asi pues, el Unico cplitya reconocible en nuestro zouvkeama /es el Brahman,
el Espiritu, pues El se adelanta el primero, «moviéndose hacia los parientes»
(Atnapwa geda Za-nir/7 XV.9) para ser bienvenido como un huésped real
(arizni) en los hogares de todos los hombres?®. El que, a priori, es tipicamente
«inveterado» e «impotente», que ni estudia los Vedas, ni ara la tierra, ni comercia
(o yawi-#a Bplnua)e XVI.1.2 y XVIL4), que no tiene ninguna «casta»
(awap)a, como el Brahman, Mv)daxa Yzavieas 1.1.6), sino que hablando
césmicamente es un aborigen de piel obscura y en todos los sentidos de la palabra un
«salvaje de los bosques», un Alloo y un Asura, El es el que esta acreditado para ser
recibido por los hombres y por los angeles como su Rey (/lpa®va Yraviead 11.11;
Benad pa)yakxa Yravieas IV.3.37). Esto es asi para este «Unico cplityo»
(Atnapwa geda Za-nir// XV.1.6) que trae consigo al mundo el poder espiritual
(Boanuav, como lo comprende acertadamente Aufrecht en Arnapwa ceda
Za-nir// XV.10.3), y que asumiendo él mismo el arco de Indra (Atnapma ceda
Za-nmir/7 XV.1.6) deviene asi el Rey del Mundo, servido y asistido por todos los
seres (Atnapwa ceda Za-nir// XV.3.10, etc.); asi pues, no carece de una buena
razén el hecho de que el trono (/oavér) preparado para el cplitya en Arnapwa

278 E| epiteto de «huésped en los hogares de todos los hombres» es tipicamente un epiteto de Agni
(e.g. /y geda Za-mir/7 X.91.2); o de Soma a quien se hace tipicamente la «ofrenda del huésped»
(/ aramarna Bpl nua o 111.4.1.2).

Por consiguiente, no es meramente a modo de buena voluntad o de mero impulso como la
hospitalidad se ha considerado como una virtud en todas las sociedades tradicionales, donde la
conducta se modela invariablemente sobre lo que se hizo en el comienzo, y en el principio, aype, 1v
nmptvyirio. como en Hebreros 13:1 «No os olvidéis de la hospitalidad hacia los extranjeros, pues por
ella, sin saberlo, algunos han hospedado a angeles», y San Mateo 25:40 «En tanto que habéis hecho
esto a uno de éstos, a Mi me lo hicisteis».
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ceda Sa-nir/) XV.37"° corresponda tan estrechamente por una parte al trono del
Brahman descrito en Kaveitaxx Yraviead 1.5, y por otra al trono preparado para
Soma y llamado el trono «de capv\a» en / arararna Bplinua Je 11.3.4.20-27, y al
trono de Indra en Airapewa Bp/nua e VIN1.12; y podemos agregar también, al
tipo del trono de cuatro patas del Buddha Cakravartin como se representa al pie del
Arbol en la iconografia efectiva. La bienvenida acordada al cplitya es una especie
de Plipac\ya; ciertamente, es por las ceremonias analogas que se realizan en la
coronacién de un rey humano por lo que el sacerdocio, como representante del
«poder espiritual», dota al rey con el «derecho divino». La recepcion del cplityo es
primariamente un reconocimiento por todas las criaturas de la supremacia del Sol, y
del dominio del mundo por el Indra solar: «EIl Rojizo (el Sol) cuando asciende al
cielo, brillando con un brillo, procede a la matriz, El ciertamente renace, ciertamente
deviene el Sefior de los Angeles» (Artnapaa ceda Za-nir/7X111.2.5).

Asi pues, como conclusion decimos gque Janaka de Videha, a quien se describe en
Benad palyaxe Yravieas IV.2.1 sigs. como «deslizandose de su sede»
(kvpy I8 vriwacapray), a punto de ser soltado (uvywau/ ve )y del reino de la
desincorporacion (izao = @iden//r, como lo comprende acertadamente Hume y
errébneamente el o Madnaol vavda), pero todavia ignorante de la via aria en

la que esté4 a punto de poner el pie”® (vinau> weda watpa yopuew jut), y como

2% Obsérvese que Arnapma ceda Sa-nir 7 XV 3.3-4, donde el cplitya se sienta sobre un trono
CUyo0s cuatro pies son las cuatro estaciones, corresponde a Arnapwa ceda Za-nir/7 XI1X.53.3, donde
«Un vaso de plenitud (z(p ) kvupBna j se fija sobre el Tiempo, a Quien ahora contemplamos en una
pluralidad» (Banvdn/7). El «vaso de plenitud» y el «<manantial inagotable de Soma» es ciertamente el
simbolo de ese antiguo Boanua-plenum o pleroma (z(p o) del que se dice que no es disminuido
por la emanacién de los mundos ni aumentado por su involucion (Benad palyaxe Yraviead
V.1.1, cf. Atpapwa ceda Sa-nit/) X.8.1 Ppanuale voua | 14-5 xvufnevas zlpleva, y 29
ooy zlpleva oyyyare). El «Grial» indio (zlp)a xvupne, xelasa, o ynasa), una
caracteristica tan familiar de la iconografia, es el principal simbolo visual, como el axeapa Ox es el
principal simbolo auditivo, del Brahman (solar), —que asi es «visto por todos los hombres
visualmente, aunque no todos Le conocen intelectualmente», Arnapwa geda Za-nir/7X.8.14.

80 Decimos «poner el pie» adrede. Para la distincién ente «sin pies» y «con pies» ver mi «Darker
Side of Dawn» y mi «Angel and Titan», zaoou, cf. también Atnapwa ceda Za-nir/7X.8.21 «Sin
pies nacié El en el comienzo, lucifero (az/ /s aype cauafnamar, cwap [Bnapar) y habiendo
devenido con cuatro pies (yazver 15 fnlrw! /), en tanto que el Saboreador (Sroywa /= Proxre,
Bnayawad Ixt/11X.24 = kestpap! o | #apip/ tuav) tomé para Si mismo todo el sabor» (capmau
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deviniendo el pupilo de WY ol lomaAikya, a quien entrega su ganado, su reino, y su
si mismo, es el Brahman, [pagInatt, copu o, Ahi, Z08nya y cpltya, en el acto
de proceder desde la operacidn interior a la operacion exterior, de la potencialidad al
acto. El descenso desde el trono de Videha y la donacion del reino son una
abdicacion en favor de Wl loawoaikya, ahora a punto de retirarse del mundo
(avyad w@erau vrlkapreyavo  mpawmpoapreyavo  aoult ot/ VI,
Benadpa)yakxa Yraviead IV.5.1-2), y por consiguiente cualificado como el
Comprehensor en Kaveitaxx Yraviead 1.7 para ascender al trono del Brahman y
para recibir de El todo lo que es Suyo; por su parte, Janaka, que ahora sigue los pasos
de Yo lamaikya hasta que haya obtenido también la misma Gnosis del Espiritu,
«alcanza la perfeccion por las obras sacrificiales», como en Bnayawad 'xz/7111.20.
Por asi decir, todo esto es s6lo un ejemplo del ciclo eterno, y hablando estrictamente
atemporal, en el que el Padre procede como el Hijo, y el Hijo, una vez hecha su obra
en el curso debido, retorna al Padre, que, entonces, una vez mas, procede de dia
como el Hijo; donde la yevealoyia psyvi Ast se repite a si misma siempre, in
ocacyvia cagyvlopvu. En todos estos aspectos el caso de Janaka no es diferente
del de B e nadpoatnoa, el «Sefior del Carro Poderoso» (el pworxparna /védico, el
«Auriga en el Carro de la Luz») a quien el Muni | CxCyavya da la seguridad de que
«T0 vendras a ser rapidamente uno que “ha hecho lo que tenia que hacerse”
(k¢ Tax # Twa )), y obtendrés la Gnosis del Espiritu»?..

[oarra Propavaeu, inverso de / y ¢eda Zo-mit/) V5.3 aoixvxp aocau/ v panarxp
pnopaviive).

%1 E| caso corresponde al del Bodhisattva para quien hay hecha una «prediccién» de Buddheidad
futura.



