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Prologo

En estas conferencias la célebre mujer inglesa aborda el tema de la
unidad esencial y la comunidad de origen de siete de las mas famosas
religiones.

Corresponde a una mujer de espiritu tan universal como el de la
sefnlora Besant hacer tan magno intento y descubrir por encima del
intrincado haz de simbolismos, ritos y ceremonias de las diversas
religiones, el fondo comiin del pensamiento de los grandes poetas 'y
creadores de quienes se originaron estos movimientos religiosos.

En un momento como el actual de guerra universal y cadtica,
desintegradora del hombre y de la civilizacion, nada puede ser mas
conveniente que buscar la sintesis de la cultura y elevar el
pensamiento de nuestras generaciones hasta mostrarles la fuente
inmortal del espiritu humano actualizado y hecho vida en la obra de
los grandes hombres.

Noble intento el de la eximia pensadora inglesa, segin se desprende
de sus propias palabras; “Estas paginas -nos dice- tienen por objeto
ayudar a los fieles de cada una de las siete religiones a reconocer la
valia y belleza de las otras seis, al paso que demostrar la unidad
fundamental de las siete doctrinas”. Tarea, sin embargo, expuesta de
antemano a la incomprension y la critica apasionada, lo cual explica el
temor de la célebre oradora al desarrollar su tema cuando dice a su
auditorio que “Tratar de los diferentes credos es tratar de asuntos que
debieran haber unido a los hombres, pero que en realidad los han
separado abiertamente, comprenderéis mi vacilacion al intentar obra
tan magna”.

“Asi resulta muy dificil que os coloquéis en simpatica actitud de
mente para comprender lo que en realidad es esta religion, pues la veis
en su mas desfavorable aspecto: en el militante y no en el puramente
religioso”.

Hora es ya de resaltar los valores misticos religiosos de todas las
épocas y eliminar antagonismos y estrecheces de criterio que no son



sino fuente de desventura y desaveniencia entre los hombres. Hora es
también de afirmar que ninguna genuina civilizacion puede edificarse
0 sobrevivir sobre un concepto menguado del hombre que lo reduzca a
mera maquina o esclavo del fanatismo disociador, ambas cosas,
privadoras de la mas honda libertad humana y de sus raices
espirituales.

El libro de la Doctora Besant pues, senala el camino para una mayor
comprension entre los hombres y para que nuestra época afincada en
las raices del espiritu pueda ver realizado el anhelo de un mundo
mejor y de humana unidad creadora.



Introduccion

Las siguientes conferencias no pretenden ser mas que la exposicion
popular de las siete grandes religiones principales, y por lo tanto van
dirigidas mas bien al ptblico en general que a los estudiantes en
particular.

Como quiera que estas conferencias se dieron ante un auditorio
compuesto en su inmensa mayoria de hindtes, entre los cuales habia
unos cuantos zoroastrianos y cristianos, se encontraran en ellas
algunos términos sanscritos cuya explicacion ha sido necesaria para no
confundir al lector con puntos obscuros. Estas paginas tienen por
objeto ayudar a los fieles de cada una de las siete religiones a
reconocer la valia y belleza de las otras seis, al paso que demostrar la
unidad fundamental de las siete doctrinas.

En la conferencia sobre el budismo, me detuve especialmente en los
errores de interpretacion que han cerrado para Buda el corazon de sus
compatriotas, esforzandose en refutarlos por medio de citas sacadas
de textos auténticos y de irrecusable autoridad, puesto que nos dan las
mismas palabras del maestro. Verdaderamente creo que el mejor
servicio que puede prestarse a la religion es el de aproximar de nuevo
las creencias divergentes un tiempo y que casi dividen el mundo
oriental. Sus relaciones son analogas a las de madre e hijas y
proverbial es la aspereza de las rencillas de familia. Sin embargo, facil
fuera apaciguarlas si por una y otra parte hubiese deseos de concordia.
Menos arraigada, pero mucho mas viva, fue la animadversion que
contra el cristianismo suscitaron los ataques, a menudo soeces e
injuriosos, de misioneros bajos e ignorantes, contra la veneranda fe de
casi todos mis oyentes. Sin embargo, éstos escucharon con respeto y
muy luego con simpatia, la exposicion de un credo mucho mas
reciente que el suyo, y por ultimo reconocieron que también era
grande la novel religion y analoga en el fondo al hinduismo.

No les deseo a estas conferencias otra fortuna que la de llegar como
mensajeros de paz al corazon de los lectores, como indudablemente
llegaron al de los oyentes.



He aqui, ahora, los principios generales en que se apoyan estas
conferencias.

Cada religion esta considerada a la luz de la ciencia oculta, tanto en
lo concerniente a su historia como a su doctrina. Sin menospreciar las
conclusiones establecidas por los eruditos europeos después de
pacientes y admirables trabajos de investigacion, he rechazado
resueltamente de ellas los puntos contrarios a los hechos esenciales
que la historia oculta consigna, ya en sus imperecederos archivos
donde el pasado revive en animadas escenas, ya en los antiguos
documentos, que si bien cuidadosamente preservados por los adeptos,
no son del todo inasequibles. Tal es el caso particularmente
relacionado con la antigiiedad del hinduismo y del zoroastrismo, en
cuyo punto se extravia dolorosamente la erudicién moderna. No
obstante, los eruditos diputaran a su vez por groseramente erréneo el
punto de vista oculto. En hora buena. El ocultismo puede esperar que
los descubrimientos le vindiquen como ya han vindicado alguna de sus
afirmaciones sobre la antigiiedad remota, que en un principio fueron
objeto de mofa. La tierra es guardiana fiel, y segtin vayan los
arqueotlogos encontrando las ciudades sepultadas en su seno, iran
apareciendo nuevos testimonios a favor de la antigiiedad vindicada
por el ocultismo.

En segundo lugar, cada religion esta considerada como derivante de
la grande y Gnica Fraternidad, dispensadora y guardiana de los
conocimientos del espiritu. Cada religion esta mirada como particular
expresion de las eternas verdades espirituales, debida a alguno de los
miembros o mensajeros de la Fraternidad y adecuada a las
necesidades de la época y de la naciente civilizacion a cuyo
modelamiento y evolutivo progreso se encamina. Toda religion tiene
en el mundo su peculiar objetivo. Cada una de ellas es la mas
conveniente a los paises que la aceptan y a los tipos de civilizacion en
que ha de influir, determinando su lugar propio en la general
evolucion de la familia humana. Cuando no nos hacemos cargo de
esto, incurrimos en injustas criticas. Sin duda que una religion
idealmente perfecta no convendria a hombres imperfectos y de parcial
desenvolvimiento; y asi los Sabios tienen siempre en cuenta las



circunstancias del medio ambiente al plantar un nuevo vastago
arrancado del viejo arbol de la sabiduria.

En tercer lugar, procuré distinguir en cada religion lo esencial de lo
secundario, deteniéndome sobre todo en lo esencial. Porque las
religiones se alteran con el tiempo bajo el influjo de anadiduras
puestas por la ignorancia, no por la sabiduria; por la ceguedad, no por
la clarividencia.

En el reducido cuadro de estas conferencias no ha sido posible
desglosar ni poner en pormenor los numerosos puntos secundarios.
Pero quien desee una guia practica para distinguir por si mismo en
una religion los elementos permanentes de los transitorios, puede
juzgar segun los siguientes criterios: ¢Tal punto es antiguo y se
encuentra en las escrituras de la mas remota época? ¢Tal afirmacion
esta apoyada en la autoridad del fundador de la religion o de alguno de
los sabios que le dieron definitiva forma? ¢Es un punto comun que
bajo distintos aspectos se encuentra en todas las religiones?
Cualquiera de estos criterios basta en lo concerniente a las verdades de
orden espiritual. En cuanto a las cuestiones subalternas de ritos,
ceremonias, practicas, costumbres y tradiciones conservadas o
perdidas, podemos preguntarnos: ¢Consta en las escrituras de la época
mas antigua como pres cristo o aconsejado a sus inmediatos discipulos
por el Fundador de la religion? ¢Es til tal o cual practica para
hombres cuya iniciacion en el ocultismo les desenvolvio las internas
facultades que permiten conocer por experiencia personal el mundo
invisible? Si una practica es reciente, si so6lo data de uno a tres siglos,
si es puramente local, si no la mencionan los textos antiguos ni la
justifica la ciencia oculta, entonces, por valioso que sea el auxilio que
pueda prestar a un hombre, no forma parte integrante de la religion ni
es obligatorio su ejercicio ni hay derecho de vituperar a quien no se
conforme con ella. Conviene insistir sobre este punto cuando uno se
halla en la India, porque los partidarios de ciertas costumbres locales o
recientes, suelen identificarlas con el hinduismo al par que tildan de
herejes y consideran como inferiores a los hindtes que no se avienen a
ellas. Por mucha valia y utilidad que para sus partidarios tuviesen
dichas costumbres, no deberian considerarse de obligacion general y si



como puntos accesorios. Acertadamente se dijo que en lo necesario ha
de haber unidad, en lo potestativo libertad y en todo caridad. Si todos
siguiéramos esta regla, de seguro que no oiriamos hablar tan
frecuentemente de los antagonismos religiosos y las disputas de secta
que llenan de vergiienza la palabra religion. Lo que debiera unir ha
sido manantial inagotable de divisiones, hasta el punto de que muchos
de nosotros hemos repudiado impacientemente toda religion como el
peor enemigo del hombre e instrumento universal de odio y discordia
opuesto a la fraternidad humana.

iOjala que este libro, publicado con profundo respeto a todas las
religiones purificadoras de la vida humana, logre despertar emociones,
consolar al triste, ser mensajero de paz y no de guerra!

Porque me esforcé en bosquejar cada religion en su mejor, mas pura
y mas oculta forma, hablando de cada una de ellas como si fuese la mia
propia.

El tebsofo no juzga ajeno a él nada humano y por lo tanto acoge con
respetuosa simpatia cualquier expresion del anhelo que de Dios tiene
el hombre. El te6sofo trata de comprenderlas todas sin convertir a
nadie, pues al comunicar los conocimientos recibidos, lleva el
proposito de confirmar a cada cual en sus peculiares creencias sobre el
fundamento comun en que descansan todas las religiones.

—Annie Besant



Hinduismo

Desde que expongo en publico ideas y pensamientos sobre asuntos
religiosos y filoséficos, nunca he sentido como en este momento las
dificultades de la libra emprendida. El mero hecho de tratar de siete
grandes religiones, y de reducir cada una de ellas a una sola
conferencia, basta para intimidar al orador més audaz; y si advertis
que las materias religiosas estan intimamente ligadas con los
sentimientos del auditorio, como arraigadas en el corazon humano, y
que tratar de los diferentes credos es tratar de asuntos que debieran
haber unido a los hombres, pero que en realidad los han separado
abiertamente, comprenderéis mi vacilacion al intentar obra tan
magna. S6lo por simpatia puede comprenderse una religion. El orador
so6lo puede exponer una religion, penetrando por un momento en el
corazon de ella para presentarla bajo la forma en que aparece a sus
mas celosos e ilustrados creyentes. Y esto voy a intentar con las siete
grandes religiones que informaron las civilizaciones humanas, que
inspiraron los pensamientos y consolaron los corazones de la inmensa
mayoria de la humanidad.

La primera de las grandes religiones de que he de tratar, es la que
indistintamente se llama Hinduismo o Brahmanismo, profesada por la
mayor parte de los habitantes de este pais, en cuya parte septentrional
tuvo su cuna. Permitidme recordaros que la raza aria es la quinta en el
curso de la evolucion humana, y que, en la formacién y educaciéon de
esta raza, lo mismo que en la precedente, presidio un plan definido. De
la flor de la cuarta raza que la precedi6 en época tan remota que s6lo al
indicarla atraeria sobre nosotros el escarnio de la ciencia moderna,
eligi6 el Manua determinadas familias, para formar la raza futura; y
separadas de la humanidad de entonces, fueron instruidas y guiadas
durante un inmenso periodo de tiempo, bajo la direccién inmediata
del Manq, por los grandes Iniciados que le ayudaban en su magna
empresa.

Asi quedaron impresos los rasgos caracteristicos de la nueva raza en
la flor de la antigua. Terminada aquella obra preparatoria, fue



colocada la raza en lo que podemos llamar su pais natal. De este modo
se formo y educo la raza aria dentro de sus condiciones caracteristicas.
La primera rama de su tronco, de la que habian de salir otras mas
tarde, la que en tiempos posteriores se llamo6 inda y en épocas
primitivas se llamo siempre aria, se hallaba establecida en el Norte de
la India, en la region conocida con el nombre de Aryavarta, en donde
gradualmente evoluciond, por lineas definidamente trazadas por el
Manu y los Iniciados de su séquito. Observamos en este caso que el
modelo de la raza queda definitivamente impreso en su primera
familia. Lo que habia de ser perfectamente reproducido, queda ya
perfectamente expresado, y lo perfecto de la expresion se debe a
quienes recibieron primera impresioén. Porque, mirando hacia atras, y
contemplando aquellos comienzos a la luz del conocimiento oculto,
vemos que las almas que encarna durante los origenes de la raza aria,
eran de tipos diferentes. El Mant como cabeza, jefe y legislador; luego
los Iniciados que le rodeaban, maestros y guias del pueblo, los Rishis
de la India antigua; bajo ellos gran nimero de almas dispuestas a
encarnarse, que en etapas anteriores de evolucién y aun en mundos
precedentes ya habian alcanzado gran desarrollo moral, intelectual y
espiritual; méas por debajo auin, almas jovenes, con mucha evolucion
tras si; y, por fin, un namero de almas que, comparativamente
hablando, contaban muy breve tiempo de evolucion, pues habian
pasado por la cuarta raza y eran los miembros mas adelantados de
aquella gran division de la humanidad. Asi, pues, tratdbase de seres
muy diversos en que facilmente podia grabarse la impresion de una
religion, de una filosofia, de una ciencia y forma de gobierno que todo
lo abarcasen y sirviesen de modelo, ofreciendo a sus sucesores, menos
desarrollados, el ejemplo de lo que debia ser la nacion aria o de la
quinta raza. Este pueblo primitivo estaba convenientemente
constituido para conservar la organizacion politica, la filosofia, las
ciencias y la religion exotérica, determinando asi, de una vez para
siempre, lo que habia de ser el desarrollo tipico de la raza aria.

Ahora bien; a medida que estudiamos la religion dada al pueblo
primitivo, observamos que encierra una educacion aplicable a la
naturaleza del hombre en los varios grados de su evolucion, y que no



sblo le sirve de guia en su vida espiritual e intelectual, sino en las
relaciones con sus semejantes, en la vida de la familia y de la nacion.
La civilizacion es completamente religiosa, y nada “secular” ni
“profano” existe en la vida humana. Los asuntos que otros pueblos
consideran extranos a los fines de la religion, son precisamente los que
el hinduismo abarcé siempre en la mas estricta ortodoxia.
Constantemente fomento el libre ejercicio de la inteligencia, como lo
atestiguan todas las escuelas contenidas en el hinduismo, que todo lo
resume; pero en cuanto afecta al edificio social, fue impuesta siempre
con severidad la rectitud de conducta.

Libertad de opinion y vida ortodoxa: tales han sido las
caracteristicas del hinduismo durante su larga evolucién. De aqui la
gran diversidad de filosofias, sin mengua de la estabilidad social y de
la vida de familia.

Por esto también fue considerada como la religion mas vejatoria y
molesta, pues muchos se preocupan grandemente de la libertad de
accion y poco, excepto en teoria, de la libertad de pensamiento. Puede
un hinduista pensar lo que le acomode respecto a Dios, ya
unificandolo con el universo, ya separandolo de él, y aun excluirlo por
completo, y, sin embargo, es ortodoxo; pero no debe contraer
matrimonio con mujer de otra casta, ni comer alimentos impuros.

Tres divisiones naturales ofrece nuestro tema:

1. Las verdades espirituales, con sus representaciones intelectuales
posteriores. Estas se encuentran en los Vedas y en los Upanishadas,
que son parte integrante de aquéllos. Tenemos en los Vedas una
completa presentacion de la verdad espiritual, no enteramente
expresada pero implicitamente contenida en ellos. Asi dicen que
Brahman esta oculto en los del mismo modo que los Upanishadas
estan ocultos en los Vedas. Gradualmente habia de expresarse esto en
el curso de la evolucidn. El conjunto perfecto y primitivo debia
desarrollarse con el transcurso del tiempo. Era la Vidya superior
(conocimiento), el conocimiento de Brahman. La Vidya inferior estaba
comprendida en las Vedangas (literalmente “miembro de los Vedas”),
o sesenta y cuatro ciencias que abarcan el conocimiento de la
naturaleza y lo métodos para alcanzar este conocimiento: traerse tal



suma de conocimientos cientificos verdadera mina de oro, de donde
podria extraerse tal suma de conocimientos cientificos que
asombrarian al mundo moderno.

2. El culto exotérico, admirablemente minucioso en su descripcion
de la naturaleza y de las relaciones entre ella y el hombre, con los
Puranas como expresion popular, y con las Ordenanzas que le ligan a
la conducta externa de la sociedad y la familia. Mas adelante
encontramos en otros libros, como el Ramayana y el Mahabharata, y
mucho més tarde en algunos dramas, como los de Kalidasa, nuevas
expresiones de las verdades contenidas en los Puranas.

Estas son, para el pueblo para la masa de la poblacion, las doctrinas
externas que han de disponer gradualmente al conocimiento de las
verdades ocultas y espirituales.

Jamas comprenderéis el hinduismo, si no advertis cuidadosamente
que fue un sistema dado por ocultistas, por Rishis que conocian el
mundo invisible y se proponian desarrollar gradualmente ien las
masas el conocimiento de dicho mundo, siguiendo un sistema basado
en los hechos de lo invisible. Es necesario que comprendais esta base
de la religion para explicarosla en sus diversas partes. Entonces
comprenderéis por qué se fijaba con tanto rigor la conducta externa al
par que se daba a la inteligencia, como ya hemos dicho, libertad
completa, limitada tinicamente por los Vedas, para inferir de ellos lo
que logicamente pudiera extraerse de su profunda y variada sabiduria.
Segin como un hombre piensa, asi evoluciona y los pensamientos de
los demas son poderosos factores en la evolucion de cada uno. Cuanto
mas variados sean aquéllos, producirdn mas numerosas brechas por
donde pueda penetrar y refluir la luz de la verdad. La diversidad de
opiniones acerca de la Divinidad, lejos de ser perjudicial, es
beneficiosa, porque cada opinion expresa una exigua parte de la
verdad, y el conjunto de opiniones ofrece una mas completa
representacion de la verdad que la que pudiera obtenerse de otro
modo. Pero la conducta abraza todas las relaciones del hombre con la
naturaleza externa, visible e invisible, y segtin sea su conducta,
aumenta la armonia o crece la discordia. El culto exotérico tuvo por
objeto establecer un acuerdo armoénico entre el hombre y lo que le



rodea, y fue impuesto autoritariamente, porque las masas no eran
capaces de asimilarse la sabiduria sobre que estaba basado. En su
evolucion posterior, y cuando por medio del Yoga fue adquirido el
conocimiento, desaparecieron las obligaciones externas, porque
entonces ya no necesitaba la armonia autoridad alguna que la
estableciera, y el hombre, unido a la ley, se convirti6 en ley de si
mismo.

3. La ciencia del Yoga (uni6én con el yo), tercera y tltima division es
la Ginica ciencia capaz de conducirnos a la comprension total de las
verdades espirituales, mediante el desarrollo gradual de las facultades
internas que permiten al hombre estudiar directamente el mundo
invisible, por abarcar entonces su conciencia mas amplios y sutiles
estados del ser. Las verdades expuestas en los Vedas debian ser
asimiladas por medio del Yoga; pero en ninguna parte se encuentran
sus métodos establecidos por completo, habiéndose instituido el Gurd,
cuya mision es ensefar a recorrer este penoso sendero al discipulo
merecedor de tal distincion.

Trataremos por orden de estas tres divisiones. Consideraremos
primero las verdades espirituales expresadas en los Vedas, y sus
aspectos segtin los hallamos descritos en los sistemas filoso6ficos, que,
por intelectuales y complementarios, son parciales, pero no
antagonicos, pues, aunque ninguno expresa la verdad entera, cada uno
de ellos expone todo cuanto la inteligencia es capaz de abarcar
l6gicamente bajo un solo sistema. Estudiaremos después el culto
exotérico en sus principios y pormenores, indicando la influencia
ejercida por el en la vida social y doméstica. Observaremos, por
ultimo, que el conocimiento exacto de las verdades espirituales s6lo
puede obtenerse por medio del Yoga, y que hay una ciencia del alma
ensenada por el Gurd, que permite al hombre alcanzar, paso a paso, la
mas elevada sabiduria espiritual. Veis cuan vasto es el horizonte que
tenemos delante. Hemos de recorrer en tan breve tiempo, tan ancho
campo de estudio, que me dispensaréis si, pasando rapidamente de un
punto a otro, prescindo de muchos pormenores, porque hablo con los
labios, y no con la mente, y me encuentro limitada por la ilusion del
tiempo a que estan sujetos todos nuestros trabajos intelectuales.



Principiaré por una breve exposicion de las fundamentales verdades
espirituales y filoso6ficas sobre que se basa el hinduismo, cuya
comprension significa que el hombre ha alcanzado su objeto.
Contemplemos por un momento el principio del Universo, el principio
de la manifestacion, cuando Brahman, el Yo del universo, se
manifiesta a fin de que pueda existir el universo.

Esta escrito:

“Cuando El se manifiesta, todo se manifiesta segin Su

ejemplo; por su manifestacion se hace todo manifiesto.” -
(Mundakopanishad 2:2-10)

Coémo viene la manifestacion, no lo sabemos; pero nos ensefian que
es por un acto de sacrificio:

“IAum!, el alba es, en verdad, la cabeza del caballo del
sac T'iﬁCiO. 7 —(Brihadaranyakopanishad 1:1-1)

Enseiia la sabiduria oculta que este acto de sacrificio es la Propia
limitacion de Brahman, el acto de circunscribirse a si mismo por
Maya.

Nota: Maya es la ilusion lo sujeto a cambio, lo transitorio, en oposicion a la Realidad
permanente, la Vida anica. Es, por lo tonto, la raiz de la materia, siendo la materia lo que
asume forma y se adapta a los impulsos de la vida que encierra. También se le llama avidya o
carencia de conocimiento

O sea, por Avidya. Sin esto, ningiin universo podria manifestarse, ya
que la limitacién es necesaria a la variedad, y todas las cosas estan
envueltas en avidya, esto es, limitadas, privadas de ser la perfecta
sabiduria.

El universo manifestado principia en Brahman.

El es inica fuente, origen, ser y aliento del universo. El no hay vida
ni manifestacién alguna ni pensamiento ni mente. Manifestado en sus
tres atributos es Sat, Chit y Ananda, y de El dimanan todas las
cualidades que se resumen en una sola: la Primera, la Causa de todas
las cosas. Brahman, el Ser poderoso, el Yo del universo, esta descrito
de admirable y sublime modo en un pasaje del
Shvetashvataropanishad, que elijo, porque en la estrofa siguiente a la
descripcion se alude a algo que trasciende del mismo Brahman
manifestado. Recordais quizas el pasaje que voy a traducir en lenguaje



menos poético, y perfecto; pero aun en nuestro moderno idioma
resplandece la maravillosa belleza del original:

“Cuando no habia tinieblas ni dia ni noche ni ser ni no ser,
sélo existia Shiva. El es indestructible. Debemos adorar a
Savitri. Sélo de El emana la antigua sabiduria. Ni arriba ni
abajo ni tampoco en el medio puede comprendérsele. Ni cosa
alguna puede asemejarse a Aquel cuyo nombre, es la gloria
infinita. Su forma no la demuestra la vista. Nadie Le
contempla con los ojos. Aquellos que Le conocen con el
corazon y la mente fija en el corazén, alcanzan la

inmorta l ldad ” —(Shvetashvataropanishad 4:18-20)

Tal es la descripcion de Brahman manifestado, la causa del universo.
Siguen luego dos estrofas, y principia el capitulo inmediato con la
declaracion de que en Parabrahman (el Brahman Supremo) “Vidya y
Avidya QXiS ten inmanifes tadas 7 (Shvetashvataropanishad 5:1)

Lo que podemos traducir asi: “Ishvara y Maya existen
inmanifestadas.” (Ishvara, el sefior, Brahman como origen del
universo y potestad que lo dirige. Maya, la ilusién, el universo
manifestado.)

Ignoramos lo que tal estado sea, y no es posible decir lo que podria
significar. Ninguna facultad humana puede conocer lo incondicionado
ni hay lengua humana capaz de expresar aquello que lo trasciende
todo. Sélo sabemos que de aquello nace todo cuanto existe. Aquello es
todo, aunque ninguna palabra que implique diferencia, y todas la
implican, puede describirlo; en aquello tiene Sat, Chit y Ananda su raiz
unidad: lo Uno sin segundo. Todo existe en aquello, lo Desconocido e
Incognoscible, mas existe de incomprensible modo, porque para
nosotros la existencia significa diferencia, y en aquello no hay
diferencia alguna. Tratando luego del universo manifestado, donde es
posible adquirir algtin conocimiento, nos ensefian que la
manifestaciéon de Brahman es gradual, no repentina, y que de El
emana todo no de una vez, sino lentamente. De lo oculto nace
gradualmente lo manifestado, lo revelado.

Cada frase se propone demostraros que todo emana de El y es El



mismo, pero que El se halla oculto tras el fendmeno, el nombre y la
forma. Asi como la sal en el agua en que se disuelve (chhandogyopanishada 6:14),
como el fuego en la madera antes de que lo encienda la friccién, como
la manteca producida en la leche por la batidera (shvetashavatarop 1:14-19),
como la crema en la manteca clarificada (shvetashavatarop 4:16), asi esta
Brahman oculto en el Yo de cada ser. Las maravillas de Su
manifestacion, el poder de su desarrollo, Su cualidad de Sat, de
existencia pura, aparecen grado por grado en la inmo6vil creacién, en lo
que llamamos reino mineral, donde puede decirse que sb6lo apunta la
existencia. Ocultos estan alli Chit y Ananda, y s6lo Sat esta
manifestado. Luego, al desarrollarse la vida, encontramos en el mundo
vegetal el principio del placer y del dolor, el germen que se convierte
en Ananda en los periodos posteriores de la evolucién. En el mundo
animal también aparece el germen de Chit, que ha de tener ulterior y
mas completa evolucion. Y en el hombre, los gérmenes de Sat, Chity
Ananda se encuentran parcialmente manifestados, hasta que al fin de
su evolucion se desarrollan perfectamente en el Sat, Chit y Ananda.
Entonces él es Brahman; se ha identificado con el Uno.

Todo ello es efecto del curso lento de la evolucion, nacimiento tras
nacimiento, muerte tras muerte, por medio de la rueda de nacimientos
y muertes que incesantemente gira en los tres mundos. El mundo
inferior, el mundo de la conciencia en vigilia, es Bhurloka (la tierra),
donde nace el hombre en el cuerpo fisico y adquiere experiencia por el
contacto con los objetos materiales. Después, atraviesa las puertas de
la muerte y penetra en el mundo inmediato, Bhuvarloka (el mundo
astral), donde en un cuerpo adecuado, agota parte de la experiencia
realizada en la tierra. Luego, asciende en un tercer cuerpo al
Svargaloka (Devachan), donde agota los frutos de las experiencias
terrestres. Desde Svargaloka, pasando por Bhuvarloka, renace en
Bhurloka, para comenzar de nuevo su instruccion, cuyos frutos se
asimila en los otros mundos. Tal es, segiin constantemente nos
ensenan, la ordinaria evolucion humana en los tres mundos.

“Purusha (hombre interno) tiene la naturaleza del deseo.
Seguin su deseo, asi su proposito; segiin su proposito, ast su
obra; segun su obra, asi su recompensa... El que esta



aficionado a alguna cosa, obtiene, mediante obras, el objeto al
cual, como causa, esta ligada su mente. Habiendo alcanzado
en Svarga el tiltimo efecto de la obra que aqui esta llevando a
cabo, vuelve de nuevo de aquel mundo a éste, a consecuencia
de la obra. Asi, el que desea, vaga de mundo en mundo...
Cuando quedan abandonados todos los deseos que abrigaba
el corazon se convierte el mortal en inmortal” — (Shvetashvataropanishad
4:4-7)

Cesa de identificarse con el cuerpo, pero se identifica con la mente, y
vive en Svarga un periodo de tiempo mas largo, sometido al deseo que
alli le atrae. La liberacion de los renacimientos se alcanza al
extinguirse el deseo de cuanto puedan ofrecer los tres mundos
mencionados.

Esta evolucion se realiza de conformidad con la ley de Causalidad,
segun la cual toda causa produce su debido efecto. Tal es la ley del
Karma que devuelve exactamente a cada hombre lo que ha sembrado.
Siembra su Karma en el mundo de la materia, materia fisica, y lo
cosecha parcialmente en los otros dos mundos, donde se asimila los
resultados de sus pensamientos. Después vuelve a la tierra tal como se
hizo a si mismo, para agotar el Karma que corresponde a la tierra 'y
desarrollase asi vida tras vida.

“La palabra sélo llega con el conocimiento. Alcanza el
conocimiento y alcanzaras la palabra.” — (chhandogyopanishada 3 14:1)

De este modo asciende de grado, en grado, cada vez con mas amplia
conciencia, desarrollandose en él sucesivamente las envolturas que
sirven de vehiculo a su conciencia. A medida que adquiere desarrollo,
se dilata su inteligencia para abarcar un mundo tras otro,
correspondiendo los grados de conciencia en cada mundo a los estados
de Jagrat, Svapna y Sushupti.

Nota: La conciencia es una, pero puede actuar en estado de Jagrat, o sea en Bhurloka, por
medio del cuerpo fisico; en estado de Svapna, o sea en Bhuvarloka, per medio del cuerpo
astral; y en estado de Sushupti o en Svargaloka por medio del cuerpo mental. De aqui que se
llame Jagrat la conciencia en estado de vigilia; Svapna, la conciencia en estado de ensueno, y
Sushupti la conciencia en estado de suefio sin ensuefios. Los términos espafioles pueden
inducir a error si no se comprenden les hechos.

Ensanchase la conciencia y va abarcando cada mundo a su vez hasta



que el mundo se ve dueno y sefior en donde al principio sélo era nifo y
aprendiz. Y elevindose més aun, librase de la rueda de nacimientos y
muertes y pasa del cuerpo de la Luna (los cuerpos astrales y mentales)
al cuerpo del Sol. Cuando domina por completo ese estado, ya no hay
para él renacimiento forzoso. Elevandose hasta el estado de Turiya
alcanza el Yo revestido tan so6lo del Anandamayakoslia (cuerpo de
bienaventuranza). Al unificar definitivamente su conciencia en aquel
punto, queda fuera de los tres mundos, y de su rueda giratoria. Puede
penetrar y esparcirse en el plano de conciencia nirvanica o plano
divino que todo lo abarca. Sumido al principio Jivatma en la mas
completa ignorancia, envuelto en avidya, con sus potencias
rudimentarias y latentes no en actividad, est4 revestido de capas de
materia por cuyo medio se pone en contacto con todas las regiones del
universo y puede por ello manifestar en cada una de ellas los poderes
correspondientes a cada regioén y que estan en el latentes al principio,
hasta que al fin se desarrollan todos se purifican las capas y queda
vencida avidya. Conoce entonces el hombre que el Yo del universo y su
Yo son uno mismo; alcanza la meta y se convierte en Brahman. Lo que
en ¢l era potencial, es real y efectivo. He aqui rapidamente esbozados
los principios esenciales de la grandiosa filosofia hinduista que enseia
al hombre parte de las verdades espirituales que rigen la evolucion.
Todo esto lo alcanzara la humanidad vida tras vida. Mas lo que en el
transcurso de innumerables siglos conseguiran todos los hombres,
puede conseguirlo un hombre, si quiere, con mayor esfuerzo, mediante
la ciencia del Yoga, que educa al alma mas rapidamente que la
evolucion ordinaria. La evolucidn es tan s6lo la voluntad de Ishvara en
el universo manifestado. Nacida la humanidad en el seno de la
evolucion queda impelida hacia la meta final. Pero un nadador
vigoroso puede llegar a la orilla mas pronto que abandonado a las
corrientes; un hombre, por medio del Yoga, puede terminar su jornada
cuando la masa de la humanidad flote todavia empujada por el flujo y
reflujo de la evolucion. Esto lo veremos en la parte tercera de nuestro
trabajo.

Las tentativas de poner este sublime pensamiento al alcance de la
inteligencia, engendraron las seis grandes escuelas de la filosofia



hinduista con sus innumerables ramificaciones. Descendemos de la
region espiritual a la region intelectual; del mundo donde todo es
claridad para la visién purificada, al mundo de las limitaciones. El
lenguaje es la peor limitacion; pero todo fil6sofo debe expresarse en
forma articulada. Sin embargo, écdémo expresar lo Inefable? ¢Cémo
presentar a Brahman en términos inteligibles? Hay un rasgo comun a
todas las escuelas que puede decirse esta escrito en sus frontispicios.

“Hasta que no sea el hombre capaz de arrollar el ahaska como
se arrolla el cuero, no tendran término sus sufrimientos, a no
ser por medio del conocimiento de Dios” — (shvetashvataropanishad 6:20)

Todas las escuelas de filosofia hinduista persiguen la liberacion: la
libertad de las limitaciones propias, de la existencia penosa, de los
sufrimientos del nacimiento y de la muerte. Admiten todas que para
esta liberacion es necesario el conocimiento divino o Brahman Vidya,
pero difieren en el modo de expresar su objeto y en los medios que
cada una de ellas emplea para lograrlo. Examinémoslas un momento
una por una para que os deis cuenta de la vastisima obra llevada a
cabo por la inteligencia, en su intento de exponer las verdades
espirituales. Dichas escuelas son seis, caracterizadas por su
pensamiento fundamental respecto al universo, y por sus sistemas de
pruebas. Tenemos, en primer lugar, las basadas en la teoria atomica;
las conocidas con los nombres de escuela Nayaya de Gotama y de
Vaisheshika de Kanada, que se parecen mucho en los métodos de
investigacion. Buscan ambas el conocimiento por medio de la
educacién, por procedimientos logicos, dividen todas las cosas en
categorias, y consideran la naturaleza de la prueba, la naturaleza de la
deduccion, la esencia misma por decirlo asi de la mente, dilucidada en
todos sus pormenores, fundada en la teoria atbmica, y desarrollada
conforme al criterio de la razon pura. Subsisten como monumentos de
pura intelectualidad, no s6lo notables por la perfeccion del
razonamiento, sino también por la educacion que dan a la mente
humana. Estudian la naturaleza de las cosas, y para no caer en error,
analizan con el mayor esmero los instrumentos de investigacion.

Luego tenemos las dos escuelas basadas en la dualidad del universo
manifestado, en la coexistencia eterna de los dos fundamentos, jamas



separados y siempre entretejidos, de donde resulta eslabonada una
cosmogonia de suma coherencia logica. Son la escuela Sankhya de
Kapila, llamada a veces escuela Sankhya atea, porque no va mas alla
de la manifestacioén dual, y la escuela Yoga de Patanjali, o la Sankhya
deista. La primera, parte de la dualidad fundamental del universo
manifestado. Purusha, el Espiritu o méas bien la multitud de Purushas
individuales, es eterno. Prakriti, la materia, es coeterna con él. Prakriti
es trino con sus tres gimas o cualidades: Sattva, Rajas y Tamas
(armonia, pasion e ignorancia), y estd dotada de actividades, pero su
unico objeto es servir de envoltura a Purusha. De aqui el simil
predilecto de que Purusha es semejante a un cojo de buena vista
llevado a hombros por un ciego de buenas piernas, que ambos pueden
ir juntos y esquivar los precipicios. Sigue luego la obra del universo
manifestado, conforme a 25 tattvas o principios (que asi podemos
llamarlos) deducidos con gran penetracién y légica, de la escrupulosa
observacion de los hechos; de modo que, considerada como
cosmogonia limitada al universo manifestado, puede decirse que la
escuela Sankhya siempre esta en su terreno.

La escuela Yoga de Patanjali acepta la cosmogonia Sankhya tal cual
es, pero le agrega el tattva 26 o Ishvara como deidad a que es preciso
adorar. Porque con razon dijo Patanjali que sin una forma sobre qué
meditar no podria la mente concentrarse en la meditacion. Asi busco
el conocimiento, no por la investigacion del universo segun los
principios sankyas, sino por supresion de las modificaciones del
principio pensador, consideradas como el obstaculo entre el pensador
y el Uno en quien pensaba. Sélo cuando la mente esta concentrada en
un punto tnico puede el hombre sobreponerse a tales limitaciones.

Tenemos, por ultimo, las dos grandes escuelas Mimamsa: la Purva
Mimamsa y la Uttra Mimamsa. La primera o sistema de Jaimani,
expone y detalla los ritos, ceremonias y cuanto constituye la parte
externa de la vida religiosa. La Uttara Mimamsa es la Vedanta, la
mejor conocida, quizas, en Occidente, de las seis grandes escuelas
hinduistas. Esta dividida en tres escuelas subalternas: Dvaita,
Vishishtadvaita y Advaita. Admiten la cosmogonia sankhya, en cuanto
al curso de la evolucion del universo manifestado; mas no se detienen



donde la escuela Sankhya. La Vedanta o “fin de los Vedas” indaga la
causa del universo manifestado y no le satisface un analisis que se
contrae a Purusha y Prakriti. Es, de hecho, la méas espléndida y
filosofica expresion del anhelo indiscutible del corazén humano hacia
Dios, que puede negarse, adulterarse o deprimirse, pero que siempre
resucita de su muerte aparente, para atestiguar que hay en el hombre
un algo, su intimo Yo, su inalienable vida, cuya méas noble
manifestacion es el grito triunfal del advaitino: “iYo soy El!”, al
descubrir tras muchos velos lo que durante tanto tiempo buscara: la
identificacién con la Divinidad.

Las tres sub-escuelas de la Vedanta deben considerarse mas bien
como grados sucesivos que como teorias antagoénicas. Todas afirman
la existencia divina como origen del universo; pero la doctrina dvaita
admite la eterna separacion y distincién entre Dios y el hombre. La
doctrina vishishtadvaita da un paso mas al afirmar la dualidad, pero
fundiéndola finalmente en la unidad.

La advaita insiste en la unidad fundamental, hasta el punto de que
deslumbrada por el “exceso de luz” equivalente a obscuridad, casi
pierde de vista el universo, y s6lo ve el Uno bajo las formas ilusorias.
Mas cuando de la disquisicion intelectual se eleva a la devocidn,
también reconoce el advaita vedantino las manifestaciones de
Brahman en los Dioses. Y édonde hay devocion de tan subyugadora 'y
ferviente intensidad como la de las estrofas a Shiva y a Durga, del jefe
de los vedantinos advaitas, Shri Shankaracharya?

Para el advaita es familiar el dogma de Maya o poder del
pensamiento Divino que causa la ilusion: el universo como
pensamiento del Uno sin segundo. Todo lo que no es Brahméan es
ilusién, por limitado, transitorio y sujeto a continua mudanza. El uno
permanente es la iinica Realidad; todo cuanto cambia es ilusorio. La
manifestacion es un pensamiento. Facilitaremos la comprension de
esta idea, si recordamos que la mente humana también puede
ilusionar a otra mente sujeta a su dominio. Al hipnotizar a un hombre
se le puede hacer sentir la resistencia de un cuerpo, verlo, oirlo, tocarlo
y olerlo como si lo tuviera en contacto con los sentidos que nos guian
en la vida externa, y, sin embargo, s6lo existe alli el pensamiento del



hipnotizador, que directamente sugiere todas estas sensaciones a la
imaginacion. En cuanto cesa el hipnotismo, se desvanece la ilusion.
Analogamente, desde este punto de vista, el universo es la expresion
del pensamiento divino; todas las formas son pensamientos de Dios
que todo lo dominan. Cuando se comprende bien esto se ve el Uno, y
desaparecen la separacion y la diferencia. El Yo desecha una tras otra
las envolturas de avidya. El ojo de la sabiduria atraviesa una por una
las envolturas, hasta que el vidente declara que:

“En la envoltura dorada superior, esta Brahman invisible y
sin mancha. Conocen la verdadera luz de las luces los
conocedores del Ser” — (Mundakopanishada 2 2:9)

Y aunque el hombre la ha conocido, siguen vagando en el universo
de las formas; pero en cada forma ya no le atrae la apariencia
fenomenal, sino el Ser que brilla en ella. Amamos las formas, porque
en ellas esta el Ser. Nos atraen las formas, porque un rayo interceptado
de la luz del Ser brilla en ellas. Asi como después de la lluvia, el nifio ve
el guijarro que brilla en el camino y corre a cogerlo atraido, no por el
tosco pedazo de materia, sino por la luz del sol que en €l se refleja, asi
los hombres, aun enganados en sus propios vicios, por la apariencia
externa, persiguen el quebrado rayo de luz que del Ser irradia. Esto es
lo que anhelan, aunque en su ceguedad no lo comprendan ni
adviertan. Asi mismo amamos a las personas a causa del Ser que en
ellas mora.

[13

o es amada la esposa por ser esposa, sino que por el Ser es
amada. No es amado el esposo por ser esposo, sino por el Ser
es amado.” Lo mismo sucede con todas las cosas del universo
manifestado, hasta que por ultimo decimos: “No son los
Dioses amados por ser Dioses, sino que por el Ser son
amados 7_ (Brihadaranyopanishada)

Asi se eleva el hombre, de grado en grado, aproximandose mas y
mas al Ser; asi comprende la division: “Yo soy Yo, Ta eres Ta, Ta
debes ser adorado, a Ti se te debe rendir culto, yo soy tu bhakta, tu
devoto.” Al aproximarse mas y mas a la vision de la Luz, alborea el
sentimiento de igualdad, y el amante y el amado no pueden en
realidad ser dos; hasta que finalmente con amor perfecto y con



sabiduria libre de toda ignorancia, el amante y el amado se funden en
uno: “Yo soy EL.” Y se percibe la unidad en donde aparecia la dualidad.

Por esto veréis, probablemente, qué razén habia en los tiempos
antiguos para no dar al mundo las ensefianzas de la Vedanta. El
sendero de lo manifestado, dice Shri Krishna:

“es dificil de alcanzar para los en carne presos” — (Bhagavad Gita 12:5)

Por medio de lo corporal nos elevamos a lo incorpéreo; la forma nos
sirve de medio para elevarnos a lo que no la tiene. Por esto dijo Shri
Shankaracharya que, para aprender la Advaita, se requerian ciertas
cualidades, sin las cuales no se ensefiaban. Cudn sabia y necesaria era
esta restriccién, podemos apreciarlo los que vemos el mal uso que de
tan noble ensenanza hacen los hombros que no tienen dominio sobre
los sentidos, ni han ejercitado la mente.

Pasemos ahora de estos grandes sistemas filoséficos, tan
deplorablemente maltratados, al culto exotérico cuyo objeto era
gjercitar, desarrollar y educar el alma, hasta que elevandose grado por
grado estuviese dispuesta a recibir de manos del Gurt sus tltimas
iniciaciones.

Lo primero que advertimos en la religién exotérica es su indole de
abarcarlo todo, sus infinitas y variadas adaptaciones a las necesidades
también infinitas y diversas del hombre, porque presenta el universo
externo desde el punto de vista oculto, y porque este universo se
relaciona en todos sus puntos con cada alma en los sucesivos estados
de su larga evolucién. Para el mas pobre, para el mas bajo, para el mas
insignificante, para el mas ignorante, hay siempre algo en la religion.
Para el mas elevado para el mas intelectual, para el mas
espiritualmente avanzado hay también algo que aprender en el
hinduismo. Esta es una de sus mas relevantes caracteristicas; tiene
ensenanzas para los ignorantes y para los sabios, abarcandolos a unos
y otros en el mismo circulo religioso.

El culto exotérico se funda en el conocimiento oculto de la
naturaleza, no el conocimiento que adquiere la ciencia por el estudio
de los fendmenos, o sea la apariencia externa, sino el conocimiento
que resulta del estudio de la vida interna; esto es, de la mente, cuyas



expresiones son los fendémenos externos. En esto consiste la diferencia
fundamental entre la ciencia oculta y la fisica. Una tiene por objeto las
apariencias externas, otra la vida manifestada por medio de la forma.
Basada, pues, en los hechos del mundo invisible, toda su ensenanza es
expresion de la naturaleza invisible, de la naturaleza, no como energia
y materia, sino como inteligencias vivas; no como materia “ciega” o
“muerta” ni como fuerza inconsciente, sino como conciencias vivientes
que se manifiestan por medio de la materia y de la energia. Su vida es,
realmente, la energia, pues la conciencia es de la esencia de la vida; las
formas son materia que encubre la vida, pues la materia toma forma
que le imprime la conciencia viviente en su interior. El culto exotérico
del hinduismo esta basado sobre la profunda verdad de que nada hay
sin vida en el universo, y de que todas las formas son expresiones, en
materia mas o menos densa o sutil, de los pensamientos de
inteligencias vivas. Su objeto era, como ya se ha dicho, poner al
hombre, por mas ignorante que fuese, en armonia con el medio
ambiente visible e invisible; ensefiarle a emplear ritos, ceremonias y
férmulas destinadas a producir resultados definidos en el mundo
invisible; conservar intactos los eslabones que enlazan las vidas
elementales, minerales, vegetales, animales y humanas; sostener el
armonioso ritmo de la rueda de la vida en los tres mundos, para mutuo
servicio de los minerales, vegetales, animales y hombres del mundo
fisico, los devatas del mundo astral y los devas del mundo mental,
estableciendo el sistema de sacrificio reciproco a que aludi6é Shri
Krishna cuando dijo:

“Alimentad a los Dioses con el sacrificio y los Dioses os
alimentaran; y alimentdndoos ast unos a otros, alcanzaréis el
bien supremo. Pues alimentados por el sacrificio, los Dioses 0s
concederan el goce de vuestro deseo” - (Bhagavad Gita 3 2:12)

Lo que el ocultista hace con su conocimiento y voluntad, se les
ensenaba a hacer a los hombres ignorantes, en la medida de su
limitacion, por medio de ritos y ceremonias, contribuyendo asi, a pesar
de su pequenez, a la obra armonica del todo.

El Sat-Chit-Ananda del fil6sofo, del mistico espiritual, esta
expresado en la forma concreta de la Trimurti: Brahma, Vishnu y



Shiva.
Posible Foto
Tres imagenes la Trinidad

Aqui tenemos en formas concretas adaptadas al culto, el trino
Brahman, causa del universo; los tres aspectos de su manifestacion
separada, a fin de que pueda comprenderlos algo mejor la limitada
inteligencia del hombre. El aspecto creador esta representado por
Brahma, cuyo tapas o meditacién produce todas las cosas. El
representa la mente universal, el Chit divino. Vishnu es la vida que
esta en todas las cosas que compenetra y sostiene el apoyo infinito, el
fundamento del universo, sin el que el universo no podria mantenerse.
Es la vida presente en todas las cosas, en todos los atomos del
universo, y todo lo penetra.

Es la sustentadora vida de Dios; el aspecto de Ananda o de la dicha.
Shiva, més oculto y misterioso, llamado algunas veces el Destructor, es
mas bien el Regenerador. Es el fuego vivo, el Sefior del suelo ardiente,
cuyo fuego desciende para quemar las formas una vez agotada su
utilidad, a fin de libertar la vida que esta dentro de la forma, para que
pueda adquirir mas elevada expresion y manifestacion mas completa.
Es Mahaveda, Maheshvara, Sat (existencia). Tal es la gran Trimurti,
los aspectos concretos del Dios manifestado. Descendiendo de la
Trimurti, tenemos los siete primordiales “elementos”, cada uno de los
que es forma aparente de una poderosa Inteligencia, de un Dios. Cinco
estan actualmente manifestados y dos ocultos. Los manifestados son:

Akasha (forma animada por Indra) Agni (Fuego) Vayu (Aire o forma
de Pavana) Ap (Agua o forma de Varuna) Prithivi (Tierra o forma de
Kshiti)

No comprenderéis la maravillosa perfeccion del culto hinduistico si
no advertis el aspecto de la vida universal. Los Dioses de los
elementos: Indra, Agni, Pavana, Varuna y Kshiti, son entidades reales,
grandes inteligencias espirituales con jurisdiccién propia. Cada uno es
soberano Sefior y Gobernante del elemento expresivo de su naturaleza;
y bajo El hay innumerables huestes de devas y devatas, en orden
siempre descendente, hasta llegar a las manifestaciones inferiores del



plano fisico, a los devatas infimos del hinduismo, relacionados con la
construccion y formacion de los cuerpos del mundo visible. Conviene
tener en cuenta que las siete grandes regiones del universo (los siete
planetas del te6sofo de las cuales s6lo estamos relacionados con
cinco), constituidas por las modificaciones del elemento que forma su
raiz material, se subdividen en siete planos, alguno de los cuales ofrece
las caracteristicas de las grandes regiones. Seguin dice nuestra
venerada maestra H. P. Blavatsky, pueden compararse estas regiones
del universo a los siete colores del espectro solar. Imaginemos que un
color, el violeta, por ejemplo, se subdivide, a su vez, por el analisis, en
los siete tonos siguientes: violeta rojo, violeta naranja, violeta amarillo,
violeta verde, violeta azul, violeta aiiil y violeta violeta; es decir, todos
los colores del espectro, aunque dominados por el violeta. Esto nos da
admirable ejemplo de como cada Dios tiene su regiéon propia, y, sin
embargo, estan representados en ella los demas Dioses por las
modificaciones del elemento del Dios dominante, hallandose cada
subdivision caracterizada por los atributos de uno de los otros. Asi
pues, si consideramos, verbigracia, el Fuego, Agni es el Dios
dominante y el Fuego se halla en todas las regiones del universo:
Fuego eléctrico, relampagos luminosos, luz en el alto cielo, y hasta el
fuego fisico que arde en el hogar y cuyos devatas estdn animados por
su vida en la baja tierra. Todos estos fendmenos caen bajo su dominio;
son modalidades de su ser y lo condicionan conforme a la regiéon en
que actian; de aqui que Agni, el poderoso, el resplandeciente por si
mismo, que rige la esfera ignea, es en el Sama Veda “El Sefior del
Hogar”, pues el fuego doméstico es también suyo, y por su medio El
obra.

Llegamos luego a las relaciones de los hombres con las jerarquias
ascendentes hasta la Trimurti. El hinduismo nos las presenta
relacionadas en diversidad de grados con los ritos, ceremonias y
deberes religiosos. Segtn el grado de evolucion intelectual y espiritual
del hombre, asi es el grado de la Deidad a que debe rendir culto. A
aquellos cuya conciencia mental principia a despertar y que comienzan
a sentir los débiles impulsos de la devocion, se les da una forma de
Dios muy sencilla, pues de otro modo no comprenderian el significado



de la palabra “Dios”. El hinduismo les da forma concreta,
excesivamente inferior en un principio, porque de otro modo
deslumbraria la incipiente inteligencia, y pondria en confusion el
tenue sentimiento de devocién que debe desarrollarse gradualmente.
Al labrador que vive en el campo y no conoce mas que sus semillas, su
cosecha, su ganado, sus esperanzas de lluvia y de sol, su esposa y sus
hijos, éle iriais a hablar de Brahméan indivisible e inmaculado,
comprensible tan solo para el conocedor del Yo?

Si tal hicierais, os miraria estupefacto, pues no le presentais objeto
alguno al que dirigir su amor, su devocidn, a cuyo alrededor puedan
plegarse las débiles fibras de su corazdn, capaces s6lo de abarcar muy
poco, cuando brota una tierna planta, no llevais un enorme tronco
para que la sirva de arrimo y en €l se apoyen sus débiles ramas, sino
que tomais una varilla delgada para que la planta la abrace, trepe por
ella y crezca, y con su ayuda se haga mas fuerte y pueda mejor
desarrollarse. Asi también en el culto exotérico del hinduismo, el
aspecto de Dios es proporcionado a la capacidad del devoto, siempre
algo superior a él, de modo que pueda despertar sentimientos de
amor, devocién y homenaje. Todo esto se encamina realmente al Uno,
sin que importe el aspecto bajo el cual se ve este Uno.

“Una hoja, una flor, agua, un fruto ofrecidos con corazon
puro y devocion sincera, los acepta el mismo Shri Krishna,
como ofrenda. “Pues hasta los devotos de otros Dioses que los
adoran llenos de fe, me adoran también a mi, ioh hijo de
Kunti! aunque su culto sea contrario a la antigua ley” “Mucho
mas, por tanto, los que adoran a los Dioses inferiores con
arreglo a esta antigua ley. Y écomo no, desde el momento en
que nada hay.”— (Bhagavad Gita 9:26, 23, 10:39)

Por tanto, el Seflor est4 en la piedra y en el arbol, y El es el adorado,
no la mera forma externa.

De este modo los fieles caminan paso a paso hacia adelante, como
conducidos por maternal y amorosa mano. Y si queréis ver en una sola
escena la necesidad de esta limitacion, leed la estancia II del Bhagavad
Gita, donde Arjuna, no sabiendo lo que pide, ruega a Shri Krishna
verle como Senor del Universo, y no en su forma mas limitada. Shri



Krishna accede a su ruego y le da el ojo divino, porque los ojos de la
carne no pueden ver a Dios. Brilla entonces esplendorosamente como
mil soles resplandecientes a la vez en el cielo, llenando las alturas y las
profundidades, extendiéndose de Oriente a Occidente, de Norte a Sur,
pues todo esta contenido en su forma. Dioses, hombres y cuanto existe
aparecio en una sola imagen divina de gloria irresistible. Arjuna se
sorprende, se espanta, se conmueve, se confunde, se siente
anonadado. Ultimamente exclama en su afAn humano:

“Esta radiante vida tuya me confunde... Desearia volverte a
ver como antes; vuelve a tomar tu forma de cuatro brazos,
iOh seﬁor.’”— (Bhagavad Gita 11:31, 46)

La experiencia de Arjuna es universal. Mientras progresamos, Dios
tiene que circunscribirse a nuestro limitado conocimiento, porque de
otro modo nunca llegariamos a conocerle. No se puede echar dentro de
un vaso mas de lo que el vaso puede contener; el liquido rebosa por
todos lados, y el gran océano de Brahman no puede verterse en su
totalidad en los diminutos vasos que presentamos para recibirlo. A
medida que el vaso se agranda, puede verterse en él mas y mas de este
Ser sin limites.

Asi, pues, tenemos en el hinduismo ritos, ceremonias, observancias,
imagenes e innumerables formas de culto adaptadas a los diversos
tipos del conocimiento y de la ignorancia humana. Pero todos son
propios para inspirar amor, para estimular la devocion, para despertar
el culto, pues esta actitud del alma es lo que importa, y no la forma
intelectual en que el culto se efectie. De este modo los hombres se
elevan gradualmente al concepto de la imagen Suprema del Senor del
Universo; se elevan al concepto de Ishvara, el Senor Uno, sobre todo. Y
asi también se evita que arrastren el concepto sublime del Dios tinico
por los niveles inferiores de su primera ignorancia, haciendo al Sefior
del Universo, imagen de las pasiones, y encerrandolo en las
limitaciones humanas. Constantemente se les recuerda que no
conocen a Dios tal cual El es, sino sélo un pequefio rayo suyo, en la
proporcion en que son capaces de percibirlo. Y a medida que
progresan, comprenden con alegria que algo mas de El fluye en el
concepto que tienen de Aquel que adoran, ensanchandolo,



iluminandolo, sublimandolo, hasta que parece que desprende alguna
vision de su gloria. Elevandose a Ishvara pueden rendirle culto como a
Vishnu, o como a uno de los avataras de Vishnu. Pueden adorarle
como a Shiva, el Gran Yogui, el Sefior de Sabiduria. Entonces alcanzan
el concepto del Uno, fundamento de lo multiple en la manifestacion.

Veamos ahora como influy6 esto en la vida individual del alma,
considerada externamente en los grados de su evolucién a través de
los tres mundos. Por vida individual entiendo toda la vida del alma,
desde que principi6 sus experiencias como alma humana, esto es,
desde la formacion del Karana Sharira (el cuerpo causal, que dura el
tiempo del ciclo humano), hasta que alcanza a Brahman, y es perfecto
reflejo de lo divino. El hinduismo divide esta vida individual en cuatro
grandes estados, representados por el cuadruple orden de las castas.
Tenemos en esto la evolucion, grado por grado, del alma individual.
En el hinduismo, como politica modelo de la raza aria, este orden de
las castas formo parte de la constitucion social; y dondequiera que el
alma evolucione, tiene que pasar por los cuatro estados en realidades
internas, aunque no en nacimientos externos. El hinduismo tuvo por
capital proposito representar el desarrollo interno en forma externa, a
fin de que los hombres pudiesen aprender las verdades espirituales en
los cuadros externos. Considerémoslos sucesivamente, para ver qué
habia de aprender el alma en cada uno, y como el medio ambiente se
adaptaba a la evolucion progresiva. El estado inferior era el de Shudra,
entre cuyas pocas obligaciones se contaba la de obedecer y servir. El
estado siguiente era el de Vaishya, en que se permitia la riqueza, se
alentaba su adquisicion, y el alma tenia que aprender el desinterés en
la posesion de la fortuna y el debido uso de la riqueza para servir a los
demas. Luego se pasaba al tercer estado, el de Kshatriya, donde la vida
misma era un sacrificio y no bien material. Finalmente, la casta de los
Brahmanes, en que nada transitorio ha de tener atractivo, y en que el
alma mora en su ultimo cuerpo sobre la tierra. Méas alla de las cuatro
castas, luego de pasar por ellas y aprender sus lecciones, esté el
Sannyasi, sin casta ni ritos ni ceremonias ni hogar ni nada
perteneciente a la existencia pasajera. Se entiende, el Sannyasi de
corazon, no de habito solamente. Tan fuera se halla de la personalidad,



que los hombres, al saludarle, dicen tan sélo: “Namo Narayanaya”, en
alabanza al Dios que esta en él, en lugar de loar la forma externa.

Este sistema de castas constituye el edificio politico de la nacion; la
ensenanza espiritual en su expresion exotérica produjo este orden
cuadruple.

Después hemos de considerar la vida personal, esto es, la vida en los
tres mundos durante un ciclo de vida personal o sea un periodo en
cada mundo. Aqui también varia la vida segiin el estado a que ha
llegado el individuo, esto es, segiin el grado obtenido en la totalidad de
la vida del alma. En el primer estado tendra la simple vida de los
sentidos, alcanzando poco de la mente inferior, y pasara bastante
tiempo en Bhuvarloka (la tierra) y un corto periodo en Svargaloka (el
devachan). A medida que adelanta intelectualmente, disminuye el
periodo de Bhuvarloka y aumenta el de Svargaloka, porque sus deseos
son de tal naturaleza, que se goza principalmente en el mundo
superior. Consideremos un caso de orden aiin mas elevado, para
mostrar la vida terrestre en su estado superior antes de practicar el
verdadero Yoga; una vida que reduzca el Bhuvarloka a su minima
expresion y que dilate la dicha del Svargaloka.

La vida personal en la tierra se divide en cuatro estados o ashramas.
Primero, la vida del estudiante, que, por decirlo, asi, ha de repasar en
el nuevo cuerpo todas las virtudes aprendidas en su pasada evolucion,
cuando pertenecia a la casta Shudra: obediencia, disciplina,
reverencias, castidad, trabajo, objetivo de estimular la naciente
cualidad del amor espiritual en el hombre. Véase luego la persistencia
en las virtudes morales, la constante educacion en la literatura
superior, familiar en todas las casas, en los méas nobles ideales
compatibles con la mayor rectitud de vida cotidiana. éHay otra
literatura que ofrezca a la educaciéon de los jovenes mejores ejemplos
en todos los aspectos de la vida? ¢Pueden tener vuestras hijas mas
limpido espejo del amor conyugal, que los de Sita y Savitri? ¢Pueden
recibir inspiracion mas viva para obtener el conocimiento que la
dimanante de los ejemplos de Gargi y Maitreyi? ¢En donde hallaréis
tipos mas grandiosos y perfectos en todas las diferentes circunstancias
de la vida? Respecto a los modelos de virtud, ¢donde méas noble



triunvirato que el de los hermanos Rama, Lakshmana y Bharata?
¢Estan en parte alguna mas exquisitamente delineados, el amor, el
auxilio y la abnegacion entre hermanos? ¢Hay mas ferviente amor
conyugal que el de Rama y Sita? ¢Encontraréis ejemplo més noble de
exquisito equilibrio mental, de paciencia y de serenidad de animo, que
el del desterrado rey yudhishthira? ¢Podria encarnar el deber mas
perfectamente que en Bhisma, vertiendo, en lecho de flechas, la mas
divina sabiduria sobre la juventud que le rodeaba? De este modo se
educaba el alma por el precepto y el ejemplo. Asi grado tras grado,
aprendia el alma, por la practica diaria. Una vez cumplidos los deberes
de familia, siguen los dos ultimos estados: la vida retirada en el bosque
a donde llevan los esposos consigo el fuego del hogar, encendido el dia
de su matrimonio, para vivir alli en apacible contemplacion, apartados
del mundo en que dejan hijos mayores de edad y aptos para cumplir
los deberes politicos y familiares; por tltimo, la vida de clausura y
ascetismo donde el alma se encuentra frente a frente de Brahman. Tal
era la vida ordenada, progresiva, austera y digna, por medio de la que
se educaba y desenvolvia el alma, hasta llegar a la entrada de los tres
senderos o margas. La practica Yoga principiaba en los dos estados
ultimos de las vidas precedentes.

Viene ahora la tercera parte de nuestro tema: la ciencia del Yoga; el
modo por el cual puede el hombre apresurar la evolucion, dilatar su
conciencia y elevarse a la unién con el Supremo. Yoga es el estado final
de una evolucién pacientemente sufrida, a través de las cuatro castasy
las cuatro ashramas, desde la adoracion a los Devatas inferiores hasta
el ejercicio directo para librarse de la rueda de nacimientos y muertes.
(Dioses inferiores incluso las entidades astrales, que presiden los
procedimientos de la naturaleza en los dos planos inferiores).

Como hemos dicho, tres son los senderos, y cada uno tiene su Yoga
propio: Karma Marga, cuyo grado final es Karma Yoga; Gnyana
Marga, que termina en Gnyana Yoga, y Bhakti Marga, que finaliza en
Bhakti Yoga (El sendero de accidon; el sendero de sabiduria; el sendero
de devocion. El Yoga o union con el Ser puede practicarse y alcanzarse
por cualquiera de estas tres vias.). En todos son requisitos previos y
esenciales la subyugacion de los sentidos y el dominio de la mente;



pero el procedimiento para lograrlo difiere segtin el sendero.

En el Karma Marga el hombre aprende por la practica constante de
la vida diaria; en el hogar sujeta los sentidos por la sobriedad y el
desinterés, domina la mente por la meditacion cotidiana, por la
exactitud y diligencia en los negocios, por el aprovechamiento de todas
las oportunidades para sostener la concentracion y el equilibrio en
medio de las distracciones y del torbellino de la vida comun de los
hombres. Una vez dispuesto por virtud de los esfuerzos efectuados
durante algunas vidas, comienza el Karma Yoga, que le ensena a
ejecutar la accion como deber, sin deseo alguno respecto al resultado,
es decir, “renunciando al fruto de la accién”. Cumple sus deberes con
fidelidad escrupulosa, pero no apetece el fruto, sino que renuncia al
resultado. Finalmente, lleva a cabo todas las acciones en sacrificio al
Supremo, y tienen por inico motivo la voluntad de Ishvara. De este
modo, aunque vive en el mundo, no siente atracciones, y es en su
corazon el desligado, el errante. Asi construye su “choza” para
entregarse solitariamente en ella a la meditacion. Asi llega a la
realidad del puro “Yo”, y a su unidad con los demas “Yos”. Es el
Hamsa. De este modo se eleva sobre el “Yo” y se convierte en
Paramahamsa. Por medio de la renunciacion y del sacrificio destruye
el Ahamkara (la cualidad del yo personal o separatividad) y al
destruirlo se le cae la venda de los ojos y se siente henchido de Gnyana
y Bhakti, pues los tres senderos coinciden en el punto final.

En el Gnyana Marga, el hombre desarrolla su inteligencia por medio
del estudio continuado a través de muchas vidas, hasta que empieza a
cansarse del mero conocimiento y busca la verdad permanente, de la
que todo conocimiento es resplandor intermitente. Luego tiene que
adquirir viveka o discernimiento entre lo real y lo ilusorio; vairagya,
aversion a lo ilusorio; sahatsampatti, las seis calificaciones mentales,
conviene a saber:

Shama (dominio de la mente) Dama (dominio del cuerpo) Uparati
(tolerancia amplisima) Titiksha (fortaleza) Shraddha (confianza)
Samadhana (equilibrio)

Ademas, ha de tener mumuksha o deseo de liberacion de lo
transitorio. Cuando todo esto reune, es el adhikari, u hombre



dispuesto a recibir la iniciacién del Yoga. (Estas eran las cualidades
exigidas por Shri Shankaracharya, antes de comenzar el estudio del
Vedanta que no puede comprenderse sin el Yoga).

Llega luego al Gnyana Yoga, y percibiendo la inutilidad de lo
transitorio, se convierte en parivrajaka, o errante desligado de todo
deseo, el hombre sin hogar. Por una vision todavia més intensa
alcanza la realidad de lo permanente, y sobre ella descansa como en
seguro fundamento, convirtiéndose asi en kutichaka, el que habita en
la choza, y en ella seguro reposa. Entonces siente claramente la propia
conciencia, comprende el “Yo” y ve el mismo “Yo” en los demaés. Es el
estado de Hamsa. A medida que la vision espiritual se hace mas claray
se dilata la conciencia, se convierte en Paramahamsa, o estado mas
alla del “Yo”, en donde llega a la realidad de “Yo soy El”.

Por el sendero de Bhakti Marga camina el alma atraida por algan
aspecto manifestado de Dios. Las primeras etapas son de devota
adoracién, de profundo amor y reverencia. Gradualmente el alma se
asimila las cualidades que adora, convirtiéndose en lo que adora. Con
ello adquiere el desprendimiento que en el Karma Marga se logra por
la renunciacion y en Gnyana Marga por el discernimiento, prefiriendo
a todo atractivo inferior la Gnica atraccién de su Dios. Por medio del
amor vence los deseos inferiores, que mueren faltos de expresion. El
sacrificio es un placentero acto de devocién; cada uno de los cuatro
estados se pasa con el amor, en cada caso, como medio activo de logro,
hasta que el amor que adora encuentra el objeto de su adoracion,
abrazandolo y sintiéndose fundir en completa unidad con su Adorado.

Verdaderamente los tres senderos se entrelazan y en los estados
superiores estan en coincidencia, pues el Karma Yoga rebosa de
Bhakti, y también por el sacrificio destruye el Ahamkara y se
perfecciona en sabiduria. El Gnyani y el Bhakta toman cada uno las
cualidades del otro. En el corazéon de Bhakta se levanta
espontaneamente la sabiduria, y en el corazon de Gnyani florece
Bhakti como resultado inevitable de la vision.

En las tltimas etapas de cada sendero, tan pronto como sus servicios
son necesarios, viene el Gurt a tomar el alma bajo su direccion. El
aspirante se convierte en shishya, chela o discipulo. El maestro no



acude a los que no estan preparados ni dispuestos, aunque la
impaciencia del aspirante le llame muchas veces sin advertir que esta
ante €él. Guia al alma por las tltimas etapas, le presta el auxilio
necesario, le ayuda a desarrollar sus facultades, sus divinas
potencialidades, apresurando asi su evolucién hasta que alcanza la
meta. Entonces el chela se convierte a su vez en alma libertada, el
Maestro apto y dispuesto al auxilio de los menos avanzados. Se
convierte en Jivanmukta (alma libertada) y continda viviendo
corporalmente, para servir de vinculo entre la humanidad fisica y la
humanidad espiritual: un canal de amor divino y de fuerza humana.
También puede convertirse en videhamukta (libertado incorpéreo) y
vivir en el mundo invisible, pero al servicio del Uno, como ejecutor de
la idea divina y conducto de vida espiritual para los hombres. Estos
seres poderosos pagan la deuda contraida con sus Gurts, sirviendo a
las generaciones presentes y futuras, enseiando a otros discipulos del
mismo modo que ellos en el pasado aprendieron de Gurus
evolucionados. De esta suerte un universo sucede a otro universo y
cada uno ayuda al siguiente. Mas faltan expresiones para hablar del
mas alla, y las facultades humanas se abisman y anonadan.

Tal es, breve e imperfectamente expuesta, la religion fundada en la
inmemorial antigiiedad de los Rishis. iTal debiera ser vuestra religion,
herederos del pasado, descendientes de los poderosos Maestros! En la
medida que la practiquéis seréis realmente sus herederos. En la
medida que la améis, aprenderéis las lecciones de la evolucién, segiin
ellos las ensefaron a las gentes que instruyeron. Y en la misma medida
os aprovecharéis de oportunidades mayores que las de ninguna otra
nacion, que si desperdiciais habréis de lamentarlas, bajo condiciones
mas desventajosas, en muchas vidas futuras.



Mazdeismo

Una de las discrepancias entre el conocimiento oculto y la ciencia
oriental que en estos dltimos afios ha empezado a estudiarse en
Occidente, es la cuestion de antigiiedad de las grandes religiones.
Cuando se trata del Cristianismo o del Budismo, la cuestion se limita a
uno o dos siglos; pero respecto del Hinduismo y del Mazdeismo, surge
entre orientalistas y ocultistas un conflicto sin trazas de terminar, pues
seguramente los ocultistas no mudaran de opinién y los orientalistas
sblo cejaran paso a paso segun el descubrimiento de ciudades antiguas
y de antiguos monumentos que les vaya disuadiendo de su error. Este
proceso es lento, pues el Hinduismo y el Mazdeismo se remontan a lo
que la historia llama “noche de los tiempos”. El primero es la religion
mas antigua en la evolucién de la raza aria, e inmediatamente le sigue
el Mazdeismo.

Me propongo tratar de los cambios de opinién de los orientalistas, a
fin de demostraros como retroceden lentamente, disputando el
terreno palmo a palmo, siglo por siglo, a medida que nuevas pruebas
senlalan mayor antigiiedad. Luego consideraré los testimonios ocultos
para ver donde colocan la religion del Profeta iranio.

Algunos autores suponen que este profeta, llamado algunas veces
Zoroastro y posteriormente Zaratustra (y perdonen mis hermanos
parsis los errores de pronunciacion en que pueda incurrir mi absoluta
ignorancia del lenguaje avesta), florecié 610 afios antes de nuestra era,
haciéndole asi casi contemporaneo de Buda y de Platon. Para ello se
fundan en la autoridad mahometana que, si alguna vez fue seriamente
admitida por los orientalistas europeos, ha sido tltimamente
desechada por completo. El Dr. L. H. Mills, una de las méas conspicuas
autoridades europeas y traductor de los Gathas, que public6 ademas
varias otras traducciones autorizadas, al tratar la cuestion de
antigliedad, se funda en el testimonio del lenguaje, punto en el que me
detendré mas adelante. Dice que los Gathas estan escritos en una
lengua evidentemente emparentada con el sanscrito védico y son muy
pOSteriOI'eS a IOS himnos méS antiguos. (Zendavesta, introduccién, pag. 3, Libros Sagrados



del oriente, 31). Ahora bien; Mills atribuye al Rig Veda la errénea fecha de
4.000 anos antes de Cristo; y basandose en ella, supone para los
Gathas 1,000 o a lo sumo 1,500 anos anteriores a Cristo. De manera
que tenemos de 610 a 1.000 0 1.500 afios antes de nuestra era, como
primer computo de antigiiedad. Pero Mills dice que pueden ser mucho
mas antiguos, como verdaderamente lo son. En su ultima obra, escrita
en 1890, dice:
“Estoy ya convencido de que este tilltimo limite (1.500 afios
antes de Cristo) puede remontarse mas. Si anteceden al culto
de Mithra... no es posible imaginar cuan antiguos seran. La
decision de la critica es abstenerse de conjeturas que limiten

demas iadO Su feCha ”_ (A Study of the five Zarathushtrian (Zoroastrian) Gathas, con la

traduccién pahlavi, el texto sanscrito de Naryosangh y el texto persa traducido y un comentario.
Introduccién, paginas 19 y 20)

Examinando luego la opinion del sabio aleman Hang, vemos que
admite mayor antigiiedad basandose en la destruccion de la biblioteca
de Persépolis por Alejandro, 392 afios antes de Cristo. Arguye que
para reunir una biblioteca tan copiosa y tal riqueza literaria hay que
conceder el tiempo indispensable para la escritura y coleccién de los
libros. La escritura se completo, segtin él cree, cosa de 400 aiios antes
de nuestra era. No es posible dice fijar la época de Zoroastro menos de
1.000 afios antes de Cristo, considerando mas probable 2.800, aunque
bien pUdieI'a Sser mUChOS méS. (Essays on the Parsis, por Martin Hang, Series Orientales de
Trubner, pag. 136). El Dr. Hang observa ademas:

“En ningiin caso se les puede asignar fecha posterior a 1.000
arnos antes de Cristo, y pudieran encontrarse razones para
suponérsele muy anterior y hacerle contemporaneo de
Moisés. Plinio, que compara a Moisés y a Zoroastro, a quienes
llama inventores de dos diferentes clases de ritos magicos, va
mucho mas lejos y declara que Zoroastro vivié algunos miles
de aﬁOS antes que MOl.SéS” — (Essays on the Parsis pag 299)

Asi, nos hemos remontado gradualmente desde 610 anos a 1.500, y
de esta fecha a 2.800 anos antes de Cristo; y posible es que date de
mucho antes la primera proclamacion de las famosas verdades del
Profeta. Sin embargo, el testimonio griego, que puede aprovecharse y



que es valioso por anteceder a las opiniones de los modernos
orientalistas, retrotrae muchisimo mas la fecha. Aristoteles, por
ejemplo, coloca la época del Profeta 9.600 anos antes de Cristo, pues
le supone 6.000 anterior a Platon, y generalmente podemos decir que
ésta es la opinion de los historiadores griegos, que asignan a las
ensenanzas del Profeta la fecha de 9.000 afios antes de la era cristiana.
(Essays on the Parsis pag 208). LOS actuales descubrimientos de los arquedlogos
europeos ayudan muchisimo a reconocer mayor antigiiedad al
Mazdeismo, pues las tultimas investigaciones dan mucha luz para
relacionar la tradicién zaratustriana con las de Caldea, Ninive y
Babilonia. Recordaréis que, en el Lucifer, al comentar un articulo de
H. P. Blavatsky, mencioné algunos de los mas recientes
descubrimientos que se estan haciendo en el pais donde esta religion
dominé un dia sin rival. Vemos alli la historia de este pais conservada
en caracteres cuneiformes que se remontan por lo menos a 7.000 anos
antes de Cristo, y probablemente, segtn dice el descubridor, a 8.000.
Esta escritura cuneiforme se esta ahora traduciendo y es posible que
cuando se publique esta traduccion acepte la ciencia europea algunos
testimonios que confirmen la antigiiedad de la religion de Zoroastro.

El Ocultismo, en todo caso, remonta muchisimo mas los principios
de esta ensenanza y la coloca en tiempos muy anteriores a dichas
fechas. Los ocultistas se fundan en dos clases de archivos. En primer
lugar, la gran Fraternidad ha conservado los antiguos escritos -los
mismos escritos retirados en el tiempo en que fueron hechos-, los
cuales se conservan en templos y bibliotecas subterraneos, en donde
ningtn enemigo los puede hallar, ni en donde pueden sufrir dafio
alguno. Alli, milenio tras milenio, se retine el conocimiento del mundo
en forma escrita, y actualmente hay personas a quienes se ha
permitido ver muchos de estos escritos antiguos, de los cuales no
queda ni memoria en la historia profana, redactados en lengua
sacerdotal antigua, diferente de cuanto ahora saben las mas viejas
razas. Estos no son los tinicos archivos en que se fundan los ocultistas,
pues tienen ademas los archivos imperecederos, escritos en el Akasha
que, a manera de una placa sensible en el mundo fisico, conserva en
sus mas minimos pormenores cuantos sucesos acaecen. Es, por decirlo



asi, una fotografia de la evolucion del hombre, exacta hasta en el
incidente mas insignificante y a la cual pueden recurrir en cualquier
momento y leer en todo tiempo los que se ejercitan en ello y se
someten voluntariamente a la disciplina necesaria para efectuar tales
investigaciones. -De este modo los datos pueden compulsarse por
investigadores sucesivos; y asi tenemos el testimonio de los peritos
que han estudiado los més antiguos archivos que no ven en meros
caracteres escritos, sino en escenas del pasado, que se proyectan con
exactitud y dotadas de vida, tales como ocurrieron. De este modo viven
en el tiempo pasado los sucesos de la historia.

Segun estos archivos, la religidon que modernamente se llama
Mazdeismo, o religion de los parsis, es, como ya he dicho, la segunda
del tronco ario. Los iranios, nacidos en la misma cuna que la primera
familia, se extendieron hacia Occidente sobre el vasto territorio que
comprende, no so6lo la Persia moderna, sino el reino de la antigua
Persia, a donde les condujo en suprimiera emigracion el gran profeta
Zoroastro, que fue para ellos lo que el Manu para toda la primitiva
raza aria. Pertenecia a la misma poderosa Fraternidad, y era un gran
iniciado de la misma Logia adoctrinada por los mismos Maestros, los
Hijos del Fuego. Muchos de vosotros habréis leido en los antiquisimos
anales del Libr6 de Dzyan, expuestos en “La Doctrina Secreta” (Estancia
41, que los Hijos del Fuego eran los Instructores de todos los grandes
Iniciados, llamados a su vez los Senores de la llama. Zoroastro vino
como Maestro al principio de la sub-raza irania, para darle las
antiguas verdades en forma apropiada a la civilizacién que debia
producir, y conveniente al tipo mental que iba a desenvolverse en ella;
esto es, a proposito, para educarla, determinar su evolucién v
desenvolver sus facultades, del mismo modo que se daban a otros
pueblos otras creencias con idéntico objeto y analogas direcciones. De
este poderoso Maestro -cuya presencia en el mundo se remonta a una
época de cuya antigiiedad se reirian despectivamente los orientalistas-
descendio6 una serie de profetas que cuidaron del primer
desenvolvimiento del pueblo iranio. Y en este punto advertiré que al
hablar de semejantes profetas no se infiere que cada uno fuera un
individuo distinto, pues la misma alma suele reencarnar una y otra vez



con la misma misién, como sabéis muy bien por vuestros antiguos
anales. Hombres tales como Veda Vyasa no tuvieron muchos
nacimientos en la tierra, porque estos hombres viven siempre en
contacto con nuestro mundo, siempre estan cuidando de la evolucion
espiritual de la humanidad, y de tiempo en tiempo encarnan en un
cuerpo de la época en que aparecen, sin dejar de ser el mismo gran
Maestro, la misma Alma libertada, el mismo Instructor poderoso que
toma una y otra vez el mismo nombre, para proclamar la identidad
espiritual a los sordos oidos de los hombres. Y siguiendo esta serie de
profetas, o mas bien, de este Profeta, empezamos a ver donde
comienza la tradicion griega, y comprendemos que el Zoroastro de que
habla Aristoteles 9.600 afios antes de lo que llamamos era de Cristo
(fecha relacionada con Platon y no con Cristo), era el séptimo de este
nombre desde el primer Zoroastro, y no el primero como suponian los
griegos, y como creo que con frecuencia se inclinan a creer muchos
parsis modernos. Asi pues, el que vino a restaurar y vivir la ensenanza
que se hundia y amenazaba desaparecer, era el séptimo de la serie de
instructores. Posteriormente a éste hubo otro Zoroastro, en el ano
4.000 antes de Cristo, que volvi6 a reanimar la antigua doctrina 'y
repiti6 las verdades esenciales, expresandolas otra vez con autoridad
divina, por medio del fuego sagrado, simbolo y verdadera voz de la
Divinidad. Al estudiar la serie de profetas, vemos que de esta antigua
religion dimano la “gran ciencia”, la “Magia” de los caldeos. Y sabemos
que los Magos de la antigiiedad eran instructores y sacerdotes de esta
misma antigua creencia, y a trueque de admirar por un momento a los
sabios modernos, diré que el sabio caldeo que hace méas de 20.000
anos anot6 desde su observatorio el paso de los astros, era uno de los
descendientes comparativamente modernos de la larga serie de
Magos; uno de los representantes relativamente modernos de la
antigua sabiduria mazdeista.

Retrocedamos, pues, y consideremos la doctrina en su forma
originaria, aun cuando so6lo dispongamos de las ultimas
recapitulaciones, por lo que respecta a los conocimientos corrientes, y
veremos que las antiguas verdades, aunque ocultas, se transparentan
adn en éstas, y si bien muchas de ellas han sido desfiguradas,



materializadas y degradadas en su ultima forma, el ocultismo puede
reconocerlas, sefialarlas a los que siguen esta antigua religion, y pedir
a los parsis de hoy, en nombre de su antiguo Profeta, el divino Iniciado
fundador de su fe, que se eleven por encima del materialismo actual,
por encima de los mezquinos limites del orientalismo de la época, y
proclamen la dignidad peculiar a su religion como una de las mas
antiguas del mundo. Que se liguen a la oculta tradicion inmemorial, y
no se rebajen aceptando las pasajeras indicaciones de la erudicion
europea.

Téngase presente, como en seguida lo veremos probado por el
lenguaje, que los antiguos iranios eran arios y no semitas. Este es uno
de los puntos de controversia; mas luego os demostraré que el idioma
corrobora lo que sostiene el ocultismo. Admitimos en época muy
posterior una mezcla semita; pero los iranios procedian del tronco
ario, y son realmente raza hermana de los arios del Sur de los
Himalayas.

El primer Zoroastro, al ensenar de nuevo los principios esenciales en
que se basa toda creencia, aunque adulterados por adiciones
posteriores, hermano la filosofia y la religion de un modo notable. Al
encontrar una civilizacion especial de caracter esencialmente agricola,
impregnada por completo de la idea practica de la vida y destinada a
educar practicamente a los hombres en una creencia noble y en una
moral sublime, no enlazo la filosofia metafisica con la religién
exotérica, sino que las entremezcl6é de modo que es casi imposible
hablar aisladamente de cualquiera de ellas. Se comprende mejor el
conjunto estudiando la filosofia y la religion de un solo sistema.
Previendo la especial civilizacion que habia de desarrollarse, entretejio
la ciencia astronomica con las ensefianzas filosoficas y religiosas, y
dispuso esta ciencia astronoémica (tan necesaria para un pueblo
agricola) en forma oculta y no en la pobre y raquitica exposicion
moderna. Para él, los astros no eran simples masas de materia que
obedientes a leyes ciegas giran alrededor de soles inconscientes, sino
que planetas y astros son los cuerpos de inteligencias espirituales cuya
voluntad los rige y cuya sabiduria afianza la estabilidad del Universo.
Ensenaba la astronomia, no como materia muerta y energias sin alma,



sino como inteligencias vivas que se mueven en orden inmutable, por
estar guiadas con sabiduria perfecta e inquebrantable voluntad.
Ensefiaba la astronomia como la ciencia viva oculta de la sabiduria
espiritual, expresada en el universo material, altima forma inferior de
su expresion. De la ensenanza de la filosofia religiosa y de la ciencia,
dimano la ética que hasta hoy dia es la gloria de la doctrina de
Zoroastro. La pureza practica y perfecta es la tonalidad de esta moral.
Pureza en las acciones de la vida personal; pureza en las relaciones con
la naturaleza externa, honrando los elementos externos como
manifestacion de la pureza divina y manteniendo, por decirlo asi, su
limpieza sin mancha, en homenaje a la Vida de que todo procede.
Segun avancemos en nuestro estudio, veremos que éstos son los
puntos salientes de sus ensenanzas; pero antes de tratarlo uno por
uno, he de considerar la cuestion del idioma, pues necesitamos
comprender algin tanto este punto, a fin de seguir las ensefianzas a
través de las diferentes obras que han venido a nuestras manos.

He dicho ya que el idioma, en su forma méas antigua, el del Avesta,
justifica la opinion oculta acerca de la antigiiedad de la doctrina de
Zoroastro, pues segun el testimonio de los orientalistas europeos -y me
apoyo en él cuando corrobora las opiniones ocultas-, el idioma avesta,
aun tal como aparece hoy en las altimas recopilaciones es un dialecto
ario emparentado con el sanscrito de los Vedas. No fuera de proposito
hablar de las alteraciones del sanscrito que se notan en este pais al
comparar el de los Vedas con el clasico de tiempos posteriores; pero el
Avesta esta emparentado con el sanscrito primitivo o védico (gssays on the
parsis, pag. 70) que segun el doctor alemén, es hermano mayor de la lengua
avesta. (Essays on the Parsis, pag. 40). NO SOlO se ve esta semejanza clara y
distintamente marcada en las palabras, sino que trasciende a ellas. Los
antiguos himnos o Gathas estan escritos estrechamente relacionados
en metro con los del Sama Veda. El ritmo, pie y método de canto son
muy parecidos al ritmo, pie y canto que aun emplean los hinddes. De
modo que vemos en ellos esta prueba de antigiiedad, y a medida que
hacemos retroceder, a pesar de los orientalistas, la antigiiedad de los
Vedas y del Hinduismo, remontamos igualmente la antigiiedad de la
religidon mazdeista, enlazando las dos en apoyo de nuestro criterio,



como estuvieron enlazados en sus primeros tiempos en el lejano
pasado de los dos grandes pueblos. Asi también, si se me permite
considerar por un momento los anales ocultos, los himnos son los
mismos. Los himnos maravillosos del mundo antiguo, que producen
su efecto en lo invisible, que dominan las inteligencias inferiores y se
elevan a las superiores en el idioma del color y de la musica, se
cantaban en la misma esvara arcaica, y aunque perdidos para los
sacerdotes del moderno mazdeismo, podemos recobrar sus ecos en los
records akashicos. Volviendo ahora a la tan disputada palabra “Zend”,
que segun unos es una lengua y segin otros un comentario, ¢qué luz
arroja en la cuestion la erudicién europea? Algunos dicen (y temo que
en este punto los parsis modernos estén de acuerdo con ellos) que
Zend es una moderna traduccién pahlavi y un comentario de los
escritos antiguos. Es cierto que la palabra se aplica siempre a la
traduccion hecha bajo la dinastia Sasania en tiempos relativamente
modernos. Pero veo con gusto que muchos sabios europeos rechazan
esta opinién y declaran que el Zend es el comentario original, escrito
en el idioma del Avesta, y por tanto lo retrotraen también a los
tiempos del idioma emparentado con el sanscrito de los Vedas. El Dr.
Hang dice que del uso de las denominaciones Avesta y Zend por los
traductores pahlavis, podemos inferir que el Zend que ellos
mencionaban eran un comentario del Avesta ya existente al
emprender la traduccion; y consideraban sagrado el Zend porque
probablemente estaba en la misma lengua que el Avesta original.
Etimolégicamente Zend significa: comentarios de los sucesores de
Zaratustra sobre los escritos sagrados del Profeta y de sus inmediatos
discipulos. Estos comentarios debieron de escribirse en el mismo
idioma que el texto original; y como éste se hizo gradualmente
incomprensible para todos, excepto para los sacerdotes, los
comentarios se consideraron parte del texto, necesitAndose por ello
una nueva explicacién o Zend. Este nuevo Zend fue redactado por los
mas sabios sacerdotes de la época Sasania, en forma de traduccion al
pahlavi o lenguaje vulgar de Persia en aquellos tiempos. La palabra
Zend quedo luego limitada a esta traduccion. (Essays on the Parsis, pags. 120, 122.)

La opinién de que Zend era un comentario, esta corroborada en gran



parte por el testimonio oculto contra el de la erudicion moderna.
Vemos (y en este punto podemos tomar por testigo a H. P. Blavatsky,
que escribia sobre lo que entraba en la esfera de sus propios
conocimientos, bajo la direccion de su Maestro) que este comentario,
el Zend original de los iranios, estaba escrito en un idioma derivado
del sacerdotal a que aludi antes. Pues todos los ocultistas conocen un
idioma sin letras, tal como las letras se entienden en nuestros idiomas
modernos, sino con signos, simbolos colores y sonidos, que suena
como musica, brilla como color y toma formas propias que los
iniciados pueden reconocer y traducir a los idiomas inferiores del
mundo intelectual. Se le llama algunas veces Zenzar y otras deva
bhashya. H. P. Blavatsky dice del Zend:

“Significa, como correctamente se ha dicho en cierto sentido,
‘comentario o explicacion’, pero también significa algo de que
los orientalistas no tienen la menor idea, esto es,
‘interpretacion de las sentencias esotéricas’, el velo que oculta
el verdadero significado de los textos Zen-d-zar o idioma
sacerdotal empleado por los Iniciados de la India arcaica. Se
le ha encontrado en algunas inscripciones indescifrables y lo
usan y estudian hoy las comunidades secretas de los adeptos
orientales, que le llaman Zend-zar, Deva Bhashya o Brama
Bhashya. El texto Zend es sencillamente el cédigo secreto de
ciertas palabras y expresiones convenidas por los
compiladores originales, cuya clave sélo poseen los

I niciados . ”_ (El Tebsofo 4, Articulo sobre Mazdeismo, pagina 224)

Muchos nombres se le han dado a este idioma, pero los nombres
importan poco, porque varian en cada pais, y lo esencial es saber que
este idioma existe, que se le conoce hoy como se le conocia hace un
millon de anos, que se aprende ahora como se aprendia entonces, que
la ensefianza oculta se da en este lenguaje y no en los toscos sonidos
articulados por los 6rganos vocales, y que se traduce a los idiomas
comunes que de €l derivaron. El sanscrito védico es el mas antiguo eco
intelectual de aquella lengua arcaica y la misma raiz tiene el Zend de
los iranios. Al llegar a las traducciones pahlavis, entramos en los
tiempos historicos.



El pahlavi denota hoy “el lenguaje escrito de Persia durante la
dinastia Sasania y la literatura de aquella época y de un breve
periodo Ppos terior” (Essays on the Parsis, pag. 81. La dinastias Sasiana florecié desde 226 a 653 de
nuestra era, en cuya Gltima fecha fue derrocada por los mahometanos); PETI'O €11 tiempOS anteriores
era el idioma nacional del pais. En pahlavi hay palabras reveladoras de
la influencia semita, que segin algunos se remonta a 600 aios antes
de J. C. (Essays on the Parsis pag. 81). Nada significa esto, pues 600 anos antes de
Cristo es una época moderna para el ocultista que estudia milenios y
no siglos, y esta prueba de la influencia semita en los altimos tiempos
no influye absolutamente nada en sus opiniones acerca del origen del
mazdeismo.

Pasemos ahora de esta cuestion del idioma (que pudiera tratarse con
mayor extension y relacionarla con muchos asuntos de interés) a otro
importante punto de controversia, demasiado descuidado. La
tradicion caldea, segtin la conserva la nacidn griega, es de interés vital,
aunque, segln creo, la desconozca el mazdeismo moderno. Esta
tradicion caldea intermediada por Grecia, puede decirse que tiene el
siguiente origen: En tiempo de Alejandro habia en Persépolis una gran
biblioteca que, como sabéis mand6 quemar el magno rey de
Macedonia en un acceso de embriaguez o de ira, estando borracho o
por venganza. De aqui que desde entonces se le llamara
constantemente “el maldito Alejandro” en todos los escritos
zoroastrianos.

Ahora bien; hay pruebas de que en la época del incendio existian dos
series completas de la literatura zoroastriana. Una de ellas estaba en la
biblioteca quemada por el “maldito Alejandro”. De la otra se
apoderaron los conquistadores griegos, que la tradujeron a su lengua.
Quedan de ella algunos fragmentos en el Nabathoean Agriculturer y en
las citas que de los Oraculos de Zoroastro y sus ensefianzas hacen los
escritores neoplatonicos. Los vestigios que de la antigua ensefnanza se
descubren en la literatura griega, corroboran la reconocida tradicion
zoroastriana. ¢Por qué, pues, no hemos de aceptar este refuerzo en la
lucha para demostrar la antigiiedad del Mazdeismo? éPor qué los
parsis modernos no han de aprovechar el testimonio que les llega por
esta parte, puesto que ambas direcciones convergen en el mismo



punto? Estos fragmentos, citados por autores griegos, son testimonios
que aduce la literatura helena, y en ellos alienta el antiguo espiritu de
las ensenanzas que Zoroastro dio en el pasado.

Ocupémonos ahora de la literatura en si misma y estudiemos sus
documentos. Primero tenemos el Yasna, cuya primera parte son los
gathas, o himnos arcaicos qué contienen las ensefianzas salidas de
labios del Profeta. Son cinco, y s6lo quedan meros fragmentos, pero
elevadisimos, sublimes y grandiosos, que atestiguan la nobleza de la
antigua ensefanza. La segunda parte consiste en ceremonias y
oraciones a la suprema Divinidad y a las poderosas entidades que
forman las jerarquias espirituales, pues el antiguo Mazdeismo nada
sabia del materialismo moderno que intenta colocar a Dios en un polo
del Universo y al hombre y al mundo en el otro, con un enorme
espacio vacio entre ambos. En el Mazdeismo, asi como en todas las
antiguas creencias, no habia vacio en el Universo ni espacio, sin
Inteligencias vivas, ni lugar sin seres espirituales en actividad. Desde
el hombre junto al pie de la escala hasta el supremo Dios en lo alto de
ella, habia diversos grados de Inteligencias divinas, todas ellas objeto
de adoracion, segin confirma la literatura zoroastriana, Después del
Yasna, tenemos el Visparad o coleccion de invocaciones preparatorias
que deben recitarse antes de otras oraciones. El Yasna y el Visparad
son, respecto del Mazdeismo, lo que los Vedas respecto del
Hinduismo. En ellos se halla lo que un tiempo fue vasto acopio de
literatura, de que por desgracia solo se recuerdan los nombres.
Quedan un libro completo y unos cuantos fragmentos de los veintiin
grandes tratados o naskas que trataban de medicina, astronomia,
agricultura, boténica, filosofia y de todas las ciencias. Son lo que el
Vedanga en el Hinduismo. Sefialo estas analogias, porque corroboran
nuestra opinién sobre la antigiiedad y alteza de esta fe religiosa. De los
naskas so6lo queda completo el Vendidad o libro de las leyes, que trata
de la conservacion de la pureza, tanto en el hombre como en la
naturaleza externa. Luego tenemos el Khordah Avesta, o Avesta
menor, compuesto de yashtas (invocaciones) y oraciones (para uso de
los seglares mas bien que de los sacerdotes) que todavia los parsis
modernos rezan diariamente. Es una coleccion mixta, pues algunos



fragmentos son muy antiguos, y otros relativamente modernos.
Después del incendio de la biblioteca de Persépolis, vino un anarquico
y tumultuoso periodo de quinientos cincuenta anos, a cuyo término,
bajo los monarcas sasanias, se recopilaron los restos de la literatura
zoroastriana. No es maravilla que del glorioso conjunto s6lo queden
fragmentos como piezas arrancadas de preciosisimo mosaico; pero los
capaces de reconstruir el cuadro veran en donde encajaba cada pieza, y
asi podran juzgar de la hermosura original del conjunto.

He explicado, aunque sucintamente, estos detalles preliminares,
porque los desconocen la mayor parte de las gentes, y porque, sin
conocerlos, no es posible apreciar la trascendencia de las pruebas en
que se apoya la antigiiedad de la filosofia y la religién zoroastrianas.
También es necesario ver los vacios que dejan las pruebas, para
estimar cudnto se ha perdido, cuan fragmentarias son las escrituras
que han llegado a nuestros dias, y, por tanto, cuan imperfecta debe ser
toda induccion basada exclusivamente en ellas. Sin embargo, queda lo
suficiente para afirmar que el Mazdeismo esta de completo acuerdo
con la ensenanza oculta en todos los puntos de importancia, excepto
en uno. Las escrituras, segiin las aceptan los parsis ortodoxos, nada
dicen acerca de la reencarnacion; pero si los fragmentos conservados
por los griegos, y el Desatir, libro que contiene mucha verdad oculta,
pero sin autoridad para la moderna ortodoxia parsi.

Ocupémonos ahora de la filosofia y de la religion en si mismas; y
como desgraciadamente la influencia europea ha determinado una
reaccion materialista, es necesario citar versiculo por versiculo las
Escrituras, a fin de establecer las antiguas ensefianzas ocultas.

Preside el universo manifestado Ahura-Mazdao, interpretado
algunas veces por Sabiduria viviente, otras por Senor de Sabiduria, o el
Sapiente Senor. Las inscripciones cuneiformes le llaman Auramazda,

los sasanias Auharmazda y los persas modernos Hormazd u Ormazd.
(Essays on the Parsis, pag. 302)

Es el Supremo, el Universal, el que todo lo penetra, el Origen y
Fuente de Vida. En la religiéon mazdeista, es 1o mismo que el Brahman
manifestado de los Upanishadas, el que surgi6 en el principio, el Uno,
el origen de la vida del hombre. Se le describe repetidamente en las



distintas Escrituras, aunque no tanto en los gathas, oraciones e
invocaciones. Dos ejemplos denotaran como se describe al poderoso
Ser, a fin de que comprendais cuan sublime es el concepto y elevada la
idea del Dios primordial. En el Ormazd Yastha, El mismo proclama
sus propias cualidades, por el estilo de lo que hace Shri Krishna en la
estancia décima del Bhagavad Gita. Proclama los nombres que
representan sus atributos y dice:

“Yo soy el Protector, el Creador, el Alimentador, el Sapiente, el
mas Santo de los Cielos. Mi nombre es Dador de Salud... Mi
nombre es Dios, mi nombre es el Uno, Grande y Sabio. Mi
nombre es el Puro... me llamo el Majestuoso... el Vidente; me
llamo el Vigilante... el A umentador” (y asi sucesivamente,

hasta setenta y dos nombres ) — (Ormazd Yashta, trad. del profesor Spiegel por A. H.
Bleek)

Veamos como lo describe el Profeta:

“El (Ahura-Mazda), por medio de su esplendor innato, creé
primero la multitud de cuerpos celestes, y por medio de su
inteligencia los seres buenos gobernados por la innata mente.
Ti1, Ahura-Mazda, el Espiritu imperecedero, los haces crecer.
Cuando mis ojos te contemplan, oh Esencia de la Verdad y
Creador de la Vida, que manifiestas tu vida en tus obras, veo
que Tu, Mazda, el de elevada mente, eres el Espiritu

primordial, creador del mundo y Padre de la buena mente.” -
(Gatha Ahumavaiti, trad. del Dr. Haug.)

Ahura-Mazdao es trino y en el Khorda Avesta se lee:

“Alabado seas, Ahura-Mazda, trino ante otras criaturas” - ob.
cit., 7 Qarset Nyggis I, Spiegel)

Notese este “trino”, porque es de importancia vital, ya que une el
concepto mazdeista del Primer Ser, al trino Brahméan que tan familiar
nos es en los Upanishadas, y también explica los dos principios o
emanaciones que existen en él, y el tercero que completa la Trinidad.
Dichos dos principios se han considerado muchas veces opuestos,
como si la religion zoroastriana fuese esencialmente dualista, y no
monistica, como verdaderamente lo es. Pero antes de considerar este
punto, debemos reconocer que, con arreglo a la antigua ensenanza,



mas alla de Ahura-Mazdao estaba el Uno, el Ignoto, el Tiempo Sin
limites, negado por los orientalistas de Europa que ignoran las
ensefianzas ocultas. Arguyen que la idea del Tiempo Sin limites, como
origen de Ahura-Mazdao, se funda en un error gramatical, en lugar de
ser, cual es, una tentativa para comunicar al hombre la verdad oculta
de la Existencia Una e Incognoscible. Pero aunque lo niegan, admiten
la antigiiedad de la ensefianza, y por lo tanto que el testimonio de los
tiempos antiguos esta de acuerdo con la ensenanza oculta. El
testimonio griego nos habla con voz segura de lo que se ensefiaba.
Plutarco dice:

“Cromasdes (Ahura-Mazdao) surgié de la mas pura luz” -
(Essays on the Parsis, pag. 9)

Damasco escribe:

“Los Magos y toda la nacién aria, segun dice Eudemos,
consideraron como causa universal, el Espacio o el Tiempo, de
donde salieron el Dios bueno, asi como el mal espiritu; o
segun otros afirman, la luz y las tinieblas surgieron antes que
estos dos espiritus” — (Essays on the Parsis, pag. 12)

Teodoro habla de la nefanda doctrina de los persas introducida por
Zoroastro, o sea la doctrina del Zoruan, a quien supone el director del
universo, y le llaman Destino, quien, al celebrar el sacrificio para
producir a Hormisdas, produjo a la vez a Hormisdas y a Satan. (essays on
the Parsis, pag. 13). Fista erronea explicacion de un polemista es muy curiosa,
especial mente por lo que se refiere a la ensefianza oculta del sacrificio
primordial. Esto mismo encontramos en el siglo cinco en la Refutacion
de Herejias, de Ezvik:

“Antes que existiese cosa alguna, tierra ni cielo ni criatura de
ninguna clase, existia Zoruan... El ofrecio sacrificios durante
mil anios con la esperanza de obtener un hijo, llamado Ormiz,

que debia crear el cielo, la tierra y cuanto hay en ellos” - (Essays
on the Parsis, pag. 13)

El Dr. Hang, aunque defiende la teoria del error gramatical,
reconoce que esta doctrina de Zarvan Akarana, era comun en Persia en
tiempo de los sasanias, como puede verse por las declaraciones antes
citadas. (Essays on the Parsis, pag. 309-310). Aparte de todo testimonio ocultista,



esto basta para establecer que Zarathushtra ensenaba la antigua
doctrina de la Existencia Una, inmanifestada, de la que surgi6 la
manifestada. Y cuando méas adelante leemos que Dios mismo ejecut6
primitivamente un sacrificio que produjo a Ahura-Mazdao, vemos por
tal indicacion, tan obscura para los més, y tan clara para los menos,
que Zarathushtra ensenaba también el Sacrificio primordial, la
limitacién por la cual fue posible la manifestacién, segtin lo entiende
todo estudiante de Ocultismo, y como voladamente repiten una y otra
vez todas las Escrituras del Mundo. H. P. Blavatsky dice:

“Ahura-Mazda (Asura-Mazda) surgio del Zero-ana Akerna,
circulo del Tiempo Sin limites, o Causa desconocida. La gloria
del Zero-ana Akerna es demasiado elevada y su luz
demasiado esplendorosa para que la inteligencia humana y el
ojo corporal pueden comprender y ver. Su primordial
emanacion es la luz eterna, que después de estar previamente
oculta en tinieblas, se manifestod, formando a Ormazd, o “Rey
de la Vida’, el “Primogénito" en el Tiempo Sin limites, pero
que como su antetipo (idea espiritual preexistente) existia
eternamente en la Obscuridad” — (articulo sobre Mazdeismo, El Teésofo 4, 224)

El ocultismo sabe que Zarathushtra es miembro de la Fraternidad, y
por lo tanto no duda de su ensenanza sobre esta verdad fundamental;
mas para los demas ha de bastar el testimonio externo junto con el
hecho de que la opinién contraria la sustentan inicamente los
europeos, desconocedores de la sabiduria antigua.

Volvamos ahora al trino Ahura-Mazdao que para determinar la
creacion se desdobla en la dualidad: Spento-Mainyush y Angro-
Mainyush, dos principios dimanantes de El, que se desenvolvieron a
fin de que pudiera manifestarse el universo. Las palabras “bien” y
“mal” se emplean para describir estos dos principios, pero no son las
mas adecuadas para ello. Los Gathas mas antiguas dan la clave. Puede
decirse que el bien y el mal aparecen cuando el hombre desarrolla en
su evolucion el poder de conocimiento y de eleccidn; el primitivo
dualismo no es bien y mal, sino espiritu y materia, realidad e ilusion,
luz y tinieblas, construccion y destruccion, los polos entre los que se
extiende la tela del universo y sin los cuales ningiin universo existiria.



La frase “realidad e ilusion” la emplea el mismo Zarathushtra al
exponer las verdades fundamentales, pues el Gatha Ahunavaiti dice
que el Profeta declar6 ante el Fuego sagrado:

“En el principio habia dos gemelos, dos espiritus, cada uno
con su actividad particular. Y estos dos espiritus unidos
fueron los primeros en crear (las cosas materiales): uno la
realidad, el otro la ilusiéon” - (Essays on the Parsis, pag. 30 3,4 Trad. del Dr. Haug.)

Es idéntica a la dualidad primaria, Sat y Asat, de la ensenanza
ocultista que el Uno desdobla la dualidad a fin de que de ella procedan
los muchos. Uno creo6 la realidad y el otro la ilusion. El Profeta
continda diciendo que es preciso seguir a uno u otro de estos dos
“espiritus”, que hay que elegir uno. Precisamente lo mismo dicen todas
las ensefianzas antiguas al dejarnos la eleccion entre el espiritu y la
materia. Llamadlos, si queréis, bien y mal; pero éstos no son los
nombres fundamentales. El hombre solo elige entre lo espiritual y lo
material. A éstos se les dan varios nombres que demuestran como los
comprendian en los tiempos antiguos. El Gatha Ushatavaiti (Yasma
14) dice:

“Todos vosotros que habéis venido de cerca y de lejos, debéis
escuchar y atender lo que voy a proclamar: Los sabios han
manifestado que este universo es una dualidad... Yo
proclamaré los dos espiritus primordiales del mundo, de los
cuales el aumentador hablé asi al destructor” - (vasma 12)

He aqui también dos nombres que nos dan la clave del secreto: el
“aumentador” y el “destructor”; de uno emana constantemente la vida,
el otro modifica incesantemente la forma, que siempre se esta
destruyendo a fin de dar a la vida expresiones cada vez mas elevadas.
Para vulgarizar esta idea, se dice que el llamado espiritu malo es la
muerte que destruye el cuerpo de los hombres. La destruccion de la
forma significa el paso de la vida a superiores condiciones, no la obra
de ninguna potestad maligna, sino la liberacion del alma, y por lo
tanto una parte de la manifestacion divina del universo. También se
les llama “los dos maestros” y “los dos creadores”, y hemos visto que la
poderosa Inteligencia Srosh adoraba a los “dos creadores que crean
todas las cosas” — yasma17:2). Seguramente esta Inteligencia no adoraria



el mal, a pesar de reverenciar la dualidad en la naturaleza divina. A
mayor abundamiento, el mismo Ahura-Mazdao los llama “mis dos
espiritus” — (vasma19:9). E1 Dr. Hang comprende bien esta idea y observa:

“Son las dos causas activas del universo, unidas desde el
principio, y por tanto llamadas ‘gemelas’. Estan presentes en
todas partes, tanto en Ahura-Mazda como en el hombre... No
mencionan los Gathas a Andro-Mainyush como sempiterno
antagonista de Ahura-Mazda, como sucede en escritos
posteriores. Tal es la nocion mazdeista original de los dos

espiritus creadores, que son dos aspectos del Ser Divino” - (ob.
Cit. Pag. 303,305)

En esta Trinidad primordial, hay una tercera persona, cuyo origen es
algo mas dificil de encontrar, por haberla velado mayormente un
cambio ocurrido en tiempos posteriores. Ahura-Mazdao es la primera
persona de la cual todo procede. La segunda es dual como todas las
segundas Personas de las Trinidades manifestadas. La tercera es la
Armaiti, Sabiduria primordial o Mente, que construy6 el mundo, de la
que esta escrito:

“Para asegurar esta vida (para aumentarla), vino con
riquezas Armaiti, la mente fiel y buena, la imperecedera, que
cred el mundo material” - (Gatha Alunavaiti 7)

En tiempos posteriores Armaiti se identifico6 con su creacion y fue
adorada como diosa de la tierra; pero antiguamente fue la tercera
Persona de la Trinidad.

Siguen después las jerarquias de Inteligencia Celestes, dirigidas por
los siete grandes Espiritus o Ameshaspentas, los siete Dioses
presidentes. Algunas veces Ahura-Mazdao figura a la cabeza de todos
ellos. Otras veces forman el septenario inferior. Y sobre Ellos esta la
Trinidad superior (Este concepto es familiar a los tedsofos pues
sabemos que el universo es una decena formada por los Tres
superiores y los Siete inferiores, como los Sefirotes de la cdbala judia).

Posible Foto
Los siete Ameshaspentas, son:
Vohuman (la Buena Mente) Asha Vahislita (Ia Mejor Santidad)



Khshatraver (Poder) Spendarmad (Amor) Haurvatat (Salud)
Ameratad (Inmortalidad) Fuego (el mas beneficioso)

Se les dirigen constantemente oraciones y constantemente se les
cantan himnos, pues la liturgia toda rebosa de su culto. Sin embargo,
algunos eruditos orientales (seguidos en esto, afortunadamente, s6lo
por una exigua minoria dé parsis modernos) los han materializado en
meros atributos de Dios, en lugar de reconocerlos por las Inteligencias
vivas que, segin los Gathas, construyeron y mantienen los mundos.

El Dr. Mills los limita a meros atributos, y asi los considera siempre
en su traduccion, aunque algunas veces se coloca en posicion muy
dificil por la moderna repugnancia a reconocer la existencia universal
de Inteligencias invisibles. Veamos si pueden considerarse como
meros atributos:

“Tt también, ioh generosisimo Mazda Ahura! y la Piedad
contigo, y Asha, el que establece todo fundamento. Tu, la
Buena Mente, y Tu la Potestad. iOidme todos vosotros! y
te nedme compas l'O,Tl”— (Gatha Yas. 33 Trad, del Doctor Mills, pagina 127)

Los epitetos escritos con mayusculas, se refieren a los
Ameshaspentas: Spendarmad, Vohuman y Klishatraver, y el plural
“vosotros”, asi como la frase “ioidme todos vosotros!”, seria un modo
singular de invocar a Dios y a sus cualidades.

[{1{3+4

iOh Mazda Ahura! Dime cudles son las mejores doctrinas y
acciones, y la oracion del deudor de los loadores. Dimelo con
Verdad y Buena Mente. Y por el Soberano Poder allegad
gracia y perfeccion a este mundo”

El texto pahlavi dice:

“Por tanto, ruégote, ioh Auharmazd!, que por esta alabanza
me declares cudles son las mejores palabras y obras; que me
des Tu deuda, ioh Vohuman, y la Tuya, ioh Ashavahisht!, pues
por medio de Tu soberania, ioh Auharmazd! el complemento
del progreso se hace manifiestamente real a voluntad en el
mundo” - (Ob. Cit. Pag. 152, 153)

“De este modo Te concebi yo, generoso Ahura- Mazda, cuando
con la ayuda de la Buena Mente se me acerco la obediencia a



preguntarme ¢Quién eres? ¢De donde vienes?” — (ob. cit. 165)
Extrafio procedimiento para una cualidad.

“Primeramente te pido estos tres favores, iAhura! iAsha!
Concede también ti1 los tuyos, loh Aramaiti!” — (ob. cit. 343)

Muchos pasajes mas pudieran citarse de los Gathas. Considérese
luego lo que sigue del Yasna haptanhaiti, que es sin duda una de las
partes mas antiguas del Yasna después de los Gathas:

“Adoramos a Ahura Mazda el justo, el sefior de justicia.
Adoramos a los Ameshaspentas (los arcangeles), los
poseedores y dadores del bien. Adoramos a la creacion entera
del espiritujus to” - (Essays on the Parsis pag. 171)

El Vispered principia:
“Invoco y proclamo a los Seniores del Cielo, los Seniores de la
Tierra” - (Ob. Cit. I. Trad. por el profesor Spiegel, pag 5.)

Y asi sucesivamente una larga lista de Dioses. Ademas:

“Damos a conocer: a Ahura-Mazda, al santo Sraosha, a
Rashnu el mas justo, a Mithra el de extensos pastos. A los
Ameshaspentas, a los Fravarshis del puro, a las almas de los

puros al Fuego, hijo de Ahura-Mazda, y al gran Seiior” - (obra
Citada 12, 18, 19, pag. 18.)

El Yasna nos ofrece otro testimonio:

“Invoco y proclamo al creador Ahura-Mazda, el Brillante, el
Majestuoso, el Mayor, el Mejor, el mds Hermoso, el mas
Fuerte, mas Inteligente de mejor cuerpo, el mas elevado en
Santidad, el que es muy sabio, que se alegra desde lejos, que
nos creo, que nos formo, que nos guarda, el mas Santo entre
los celestiales. Yo invoco y proclamo a Vohumano,
Ashavahista, Kshathra-Vairya, Spenta-armaiti, Haurvat y
Ameritat; el cuerpo de la vaca, el alma de la vaca, el Fuego (el
hijo) de Ahura Mazda, el amashaspenta mas santo y el mas
benéﬁco ”_ (Yasna, 1. 6, trad. por el profesor Spiegel, pag. 26.)

Pero los Yasnas estan henchidos del culto de los Dioses mayores: de
Mithra, de la Diosa de las aguas, de Sros (una de las mas poderosas



Inteligencias) del Sol, de la Luna y las estrellas. En una palabra, se
desvaneceria el Mazdeismo si prescindiésemos en €l del culto de los
Dioses para complacer al materialismo europeo. En él, como en el
hinduismo, los Dioses estan en todas partes, y a medida da que el
devoto asciende, adora a Inteligencias mas y mas elevadas, hasta llegar
a Ahura-Mazdao, de cuya voluntad son ellas agentes por medio de
cuya poderosa vida se sostienen.

Vamos a tratar del Fuego, el simbolo supremo de Dios, de la vida
divina, llamado Hijo de Ahura-Mazdao, el simbolo mas reverenciado
por los actuales mazdeistas. Como era de esperar, encontramos
oraciones y mas oraciones dirigidas al Fuego, y al culto del Fuego en
los términos mas manifiestos, claros y explicitos. El Fuego es la mas
benéfica y amiga Inteligencia espiritual que procede de Ahura-Mazdao
y conoce todos los secretos celestes.

“Dichoso el hombre sobre quien desciendas poderosamente,
ioh Fuego, hijo de Ahura-Mazdao! Mas amigo que el mas
amigo, mas digno de adoracion que el mas digno de honra.
Ven a auxiliarnos en los asuntos arduos. iOh Fuego! tii
conoces a Ahura-Mazdao y a los celestes. Tii eres el mas santo
de cuantos llevan por nombre Vazista. iOh Fuego! hijo de

Ahura Mazda, nosotros nos acercamos a ti” — (Yasna, 36 II 4-10, trad. por
el profesor Spiegel, pag. 96)

¢Qué es el fuego? En toda religion ha sido siempre simbolo del Dios
Supremo. Brahaman es fuego; Ahura-Mazdao es fuego; los judios
adoran a su Dios cual columna de fuego, y los cristianos dicen:
“Nuestro Dios es fuego abrasador”. En todas ha sido y es el fuego el
supremo emblema, pues Aquel que es gloria, se revela como fuego;
sale en llamas de Aquello que “es tinieblas por exceso de luz”, y el
universo entero es producto de la llama viva. iOh si pudiera yo
mostraros a Zarathushtra, el Poderoso, la primera vez que habl6 a las
gentes y les enseno las verdades que le habian revelado los Hijos del
Fuego que le enviaron a la tierra a difundir estas verdades! Imaginadle
de pie ante el altar, hablando de lo que el Fuego le habia revelado.
Recordemos lo que dice uno de los “Oraculos” que conservan las
antiguas tradiciones: “Cuando contemples el Fuego sagrado, informe y



resplandeciente y deslumbrante por todo el mundo, oye la voz del
Fuego.” Cuando Zarathushtra hablo, no habia fuego en el altar, sino
odoriferos haces de madera de sidndalo y perfumes. En esta actitud, el
Profeta tenia en la mano una varita (que los ocultistas conocen, pues
se empleaba en los misterios) con fuego vivo de las esferas superiores y
con Fas serpientes gemelas enroscadas alrededor.

Posible Foto

Cuando con esta varita senalaba al cielo, al espacio infinito, a la
boveda del firmamento, el cielo ardia en fuego, y llamas ligeras
fluctuaban por todas partes. Algunas de estas llamas se precipitaban
hendiendo el aire y prendian fuego al altar, y el fuego vivo rodeaba al
Profeta y hacia de El una masa de llamas en cuanto pronunciaba “las
Palabras del Fuego” y proclamaba las verdades imperecederas. Asi
ensefiaba Zarathushtra en los antiguos tiempos. Y El dio los himnos
del fuego que podian atraerlo del cielo (los mantras impulsores, las
palabras de poder), y siglo tras siglo, milenio tras milenio, el fuego que
resplandecia en el altar mazdeista, en el templo del fuego, no era mero
producto de la llama material. Siempre bajaba del cielo el fuego
sagrado del igneo Akasha. A la palabra del sacerdote caia sobre el altar
y alli ardia como simbolo viviente de Dios. Cuando actuaban los
sacerdotes inferiores, por no poderlo hacer los superiores, entonces se
les daba la varita de fuego en la cual resplandecia siempre el fuego
eléctrico, y cuando tocaban con esta varilla el combustible del altar,
empezaba a arder el fuego celeste.

Véase como aun hoy se ha transmitido la tradiciéon en las mismas
ceremonias con que se enciende el fuego en el mismo altar.
Actualmente queda todavia un débil eco de la antigua verdad, aunque
el poder ya no existe, y ningn Parsi Dastur puede evocar puntos de la
ciudad en donde ha de encenderse la llama sagrada, pero el fuego no
se emplea segin se toma del combustible terrestre, sino que el
oficiante coloca sobre el fuego reunido una artesa de hierro colmada
de madera de sandalo, y manteniéndola en lo alto, de modo que no
haya contacto alguno material, el fuego de debajo enciende la lefia y
aparece un segundo fuego. Esta ceremonia se repite nueve veces, hasta
que se coge, por decirlo asi, la misma esencia del fuego puro y digno de



ser simbolo de lo divino. Por otra parte, tratan de obtener el fuego
eléctrico, el fuego del rayo y como ya no pueden atraerlo, algunas veces
tienen que esperar afios y afios para mezclarlo a los que arden en el
altar sagrado. Todo mazdeista adora este fuego sagrado y a la puesta
del sol lleva a través de las habitaciones un fuego oloroso, emblema del
poder purificador y protector del Supremo.

Echemos ahora una rapida ojeada sobre cdmo esta considerado el
hombre, para hacernos cargo de su situacién en la jerarquia de los
Inteligencias. En él como en todo lo demaés, hay dos principios:
espiritu y materia; y puede inclinarse a uno o a otro. Toda la ética esta
basada en la idea de que se inclinaréa a lo puro, luchando por lo puro y
sosteniendo lo puro. Tal vez el considerar a Angro-Mainyush como
enemigo fue una tentativa para inducir al hombre a la lucha activa
contra el mal y hacerle sentir que peleaba por el “buen espiritu” contra
el “mal espiritu”. Ser en todo activo a favor de lo puro, es un deber
personal. El mazdeista debe conservar la tierra pura, debe cultivarla
por deber religioso, debe ejecutar todas las labores agricolas en
servicio de los Dioses, pues la tierra es la criatura pura de Ahura-
Mazdao y ha de preservarse de toda mancha. El aire y el agua deben
mantenerse puros si algo impuro, como por ejemplo un cadaver, cae al
agua, el buen mazdeista debe sacarlo para que no se corrompa el puro
elemento. De aqui también proviene la resistencia a quemar los
cadaveres, porque con su contacto manchan el fuego. Asi conducen
reverentemente los cadaveres a las Torres del Silencio, y en este lugar
cercado y sin techumbre los dejan para que los buitres los devoren y
no manchen ningin elemento.

De esta pureza de la naturaleza externa, a la cual el Parsi debe
ajustarse no so6lo pasiva sino activamente, llegamos al famoso axioma
de su religion: “Pensamiento puros, palabras puras y obras puras.”
Esta es la constantemente repetida regla de la vida mazdeista
(observemos que los tres preceptos estan colocados en el orden oculto)
expresada en sus oraciones cotidianas y en toda ocasién oportuna. Las
primeras palabras del Khordah Avesta forman el Ashem-Vohu, o
formula sagrada:

“La pureza es el mejor bien. La dicha es para él (esto es, para



el mas puro ) 7 (Ob. cit. Trad. por el Prof. Spiegel, pag. 31)

Cuando Ahura-Mazdao responde a Zarathushtra acerca de la
recitacion del Ashem-Vohu, declara que recitar el Ashem-Vohu, vale
por todas las cosas buenas creadas por El.

“cuando se rechazan todos los malos pensamientos, las malas
palabras y las malas obras” - (Essays on the Parsis pag. 219)

Entre los quince y los diez y siete aiios de edad debe iniciarse el
nino, y entonces, sea varon o hembra, se le cifie por primera vez el
Kusti, o cordén sagrado, y el sudra o camisa blanca de hilo emblema
de la pureza. El Kusti tiene setenta y dos hilos de lana de cordero, con
dos nudos delante, dos atras y tres vueltas alrededor de la cintura, en
significacion de los buenos pensamientos, palabras y obras propias del
que lo lleva. La veracidad, castidad, obediencia a los padres,
hospitalidad, laboriosidad, honradez y compasion a los animales son
virtudes estimables de un modo especial. La caridad es parte esencial
de la religion; pero caridad inteligente hacia los dignos de ella. Se
recomienda particularmente ayudar al pobre y a los que carezcan de
medios para casarse; coadyuvar a la educacion de los nifios que por si
solos no puedan cumplir con este deber. Ervad Sheriarji Dadabhai
Barucha dice:

“Asi como ciertas virtudes son atributos peculiares de las
cuatro castas del pueblo que tanto las realzan, asi también
deben rechazar ciertos vicios. En la clase sacerdotal, se
abominan especialmente la hipocresia, la codicia, la
negligencia, la pereza, la frivolidad y el descreimiento. El
guerrero debe sobreponerse a la opresion, la violencia,
informalidad, fomento del mal, ostentaciéon, arrogancia e
insolencia. El labrador debe huir de la ignorancia, envidia,
mala intencion y malicia. Y el artesano debe evitar la
incredulidad, la ingratitud, la groseria y la calumnia.” — ainyo-

Kihart LIX, Religiéon y costumbres de los zoroastrianos, pagina 31)

Es interesante observar que cuando Ahura-Mazdao proclamé “la
rectitud (Ahuna-Vairya) en lo espiritual, y lo terreno”, el Ahuna-Vairya
tenia tres categorias: las cuatro clases, los cinco jefes y una conclusion.
Las clases eran: sacerdotes, guerreros, agricultores y artesanos (vasna



19:17, Essays on the Parsis, pag 188), denotando con ello la estrecha relacion entre
los iranios y la primera sub-raza aria, demostrada ademas por el
sacrificio del Homa, tan fervientemente adorado y exaltado en el
Homa Yasht (Ob. cit. trad. por el profesor Spiegel, pag. 120), COINO €11 el Sama Veda el
nombre de los sacerdotes: el Atharwa (Athar-wan), el Zaota (Hota) y la
identidad del Rathwi y del Adhvarya; la leche, manteca, agua santa y
varitas sagradas, se emplean en ciertas ceremonias. Los parsis, como
los hindfes, tienen sus oraciones por los muertos a intervalos
determinados. Verdaderamente las dos creencias son hermanas, pero
la invasion, la opresion y el destierro han mutilado la creencia mas
moderna de tal manera que ha perdido gran parte de sus derechos
hereditarios.

Los siete principios de la constitucién humana se mencionan
claramente en el Yasna 54, I:

“Los cuerpos juntamente con los huesos, el poder vital y la

forma, la fuerza y la conciencia, el alma y Fravarshi” - ob. it.
Trad. por el Prof. Spiegel, pag. 206)

Los tres primeros son el cuerpo denso, el astral y Prana; la fuerza es
Kama, la conciencia es Manas, Urvan, es Buddhi, y Fravarshi, Atma.
“Todo ser de la creacién, vivo o muerto y aun sin nacer, tiene su
Fravarshi propio”, dice el doctor Hang. — (ssays on the Parsis, pég. 206)

Pero esto no da completa idea de la palabra, segtn esta explicada en
el Fravardin Yasht, en el que Ahura-Mazdao declara que todo lo bueno
esta sostenido por su gloria y esplendor. Se les llama “fuertes angeles
guardianes de los justos”, y evidentemente representan a Atma, y en
muchos casos el Atmé identificado con Manas y Buddhi.

Después de la muerte, el alma pasa al mundo intermedio, “los
caminos para los malvados y para los justos” (vendidad, Fargard, 19:29), @ qUE€
Ahura-Mazdao llama “el sendero espantoso, mortal y destructor, de la
separacion de cuerpo y alma” (Hadosht Naska, It. 22:17, ibid., pag. 222) 0 Kamaloka.
El alma del justo encuentra una hermosa doncella, la encarnacion de
sus buenos pensamientos, palabras y obras; cruza felizmente el
“puente del juez” y llega al cielo. Pero el alma del malvado encuentra
una horrible bruja, encarnacién de sus malos pensamientos, palabras
y obras, y no puede cruzar el puente y cae al fuego.



También aqui pasamos mucho por alto; pero se ha dicho lo
suficiente para justificar la antigiiedad de esta religion, la segunda de
las religiones de la quinta Raza, surgida de la fuente primordial, cuyo
Profeta fue Iniciado Divino; procede; del pasado, milenio tras milenio,
y esta mezquinamente representada por los materializados mazdeistas
de hoy. El estudio de sus Escrituras podria hacerla revivir e inspirarle
su antiguo conocimiento si todo mazdeista rechazase por ajenas a su
antigua y gloriosa fe las concesiones a la critica y al materialismo
europeos. iOh hermanos mios parsis! Vuestro Profeta no ha muerto.
No ha perecido. Vigila la religion que fundo, y procura levantarla de su
presente degradacion para devolverla sus conocimientos y poderes
perdidos. ¢Qué obra mas noble para el mazdeista de hoy que inspirar a
sus hermanos con el antiguo fuego y reanimar su llama en el altar
espiritual de sus corazones? ¢Qué obra mas noble que el estudio de sus
Escrituras, y enseiar el antiguo saber con la autoridad y el poder de
que soOlo es capaz el hombre de la misma creencia que aquellos a
quienes ensefa? El Fuego no esta extinguido, sino sofocado en sus
antiguos altares. Las cenizas arden, prontas a estallar en nuevas
llamas. Y yo espero el dia en que el aliento del gran Profeta
Zarathushtra vuelva de nuevo a través de sus templos, agitando las
cenizas de los antiguos altares y de cada altar brotara fuego, y de
nuevo caeran del ciclo las llamas, haciendo otra vez de la religiéon
Irania lo que debe ser: una de las religiones mayores del mundo;
antorcha de luz para las almas de los hombres.



Budismo

El Budismo es la religién que tiene mayor ntimero de creyentes en el
mundo. A pesar de todas las dificultades de una estadistica exacta,
podemos decir que la tercera parte de la humanidad sigue las
ensenanzas de Buda. En Europa se le presta hoy mucha atencion,
gracias al desinteresado trabajo de varios orientalistas fascinados por
el encanto de Buda y por la pureza y elevacion de sus ensenanzas. Por
muchas razones que ahora no puedo enumerar, el Budismo, y
especialmente el de la Iglesia del Sur, atrae mayormente a los
europeos que el Hinduismo o el Mazdeismo. El Budismo del Norte, tal
como se profesa en el Tibet y China, no llama tanto la atencion del
europeo, porque es muy parecido al Hinduismo en sus ensefianzas
acerca de los dioses, del Ego, de la vida después de la muerte, y en sus
ritos, ceremonias y mantras o himnos. Conviene advertir que el
europeo es mas bien practico que metafisico, y se inclina contra cuanto
le habla del mundo invisible y contra el aspecto mistico de la religion.
En la Iglesia del Sur, este aspecto mistico ha desaparecido en gran
parte con el transcurso del tiempo, por lo menos en las traducciones
que poseen los europeos. Los libros méas misticos no se han traducido
aan, y, por tanto, no los conoce el puiblico europeo. Lo que conocen del
Budismo, es un elevado sistema de ética expuesto en hermoso y
poético lenguaje, unido a una rara libertad de pensamiento que
recurre constantemente a la razon e intenta siempre justificar los
fundamentos de la moral. Esto avasalla la mente de muchos europeos
que se han apartado de las manifestaciones vulgares de la religion de
su pais y se refugian en el Budismo al huir del escepticismo en que de
otro modo cayeran.

Ahora bien; respecto de las ensefianzas del Budismo, me fundaré en
las mismas Escrituras budistas, como manera mas equitativa de
estudiar una creencia religiosa; y luego, considerandolas a la luz del
conocimiento oculto, procuraré demostrar cuan conformes se hallan
con las mas nobles doctrinas de otras creencias, con las verdades
esenciales de toda religion, y como hemos de atribuir, en gran parte, a



falsos conceptos, erréneas interpretaciones y a la reserva en que sus
discipulos mantuvieron sus doctrinas, en que actualmente se tengan
por sospechosas las ensefianzas de Buda en el pais donde nacio, y
entre las gentes a cuya raza pertenecia, hasta el punto de que apenas
se encuentra quien acepte sus ensenanzas o quiera llevar su nombre.
El Budismo es, sin duda alguna, hijo del Hinduismo, y de él nacido en
tiempos relativamente modernos. Si se leen atentamente sus
Escrituras, se ve que son eco de las Escrituras hindtas, y también el
espiritu hinduista impregna sus ensefianzas, como era de esperar
teniendo en cuenta quién las exponia, aunque muchas veces ofrecen
forma mis practica y menos metafisica. La forma esta especialmente
adaptada para difundir estas verdades mas alla de los limites de la
India, a muchos paises en donde no podia ensenarse el hinduismo, con
la intencién de extenderlas a pueblos menos metafisicos e intelectuales
que el hinda. Encontramos en el Budismo las verdades fundamentales,
aunque en forma mas sencilla y en muchos sentidos quizas mas
practica. La mision de Buda, si bien principi6 en la India, tal vez con la
esperanza de proseguir la obra armoénicamente y sin interrupcion, era
llevar la luz de la verdad a otros pueblos, lo cual se ha cumplido, y
espero que seguira cumpliéndose durante muchos siglos.

Ahora bien; las ensenanzas esenciales de Buda estan contenidas en
las tres grandes divisiones de la literatura sagrada budista,
denominadas los tres pitakas o cestos. El primero es el Vinaya, que
contiene las reglas de la famosa Sangha, orden monastica establecida
por el Fundador como depositada y guardiana de su religiéon. Ademas
de las reglas disciplinarias, contiene el Vinaya ensefianza mas mistica
que las de otros libros, por estar dedicado a la educacion especial de la
orden monastica, y al adoctrinamiento de los discipulos, y asi habla
mas claramente del mundo invisible y expone mas ampliamente lo que
el Occidente materialista considera el aspecto legendario del Budismo,
que es parte esencial de la ensefianza budista, pues, segiin dijo mucho
después Nagarjuna:

“Todo Buda tiene a la vez una doctrina revelada (exotérica) y otra
mistica (esotérica).” La exotérica es para la multitud de nuevos
discipulos. La esotérica para los Bodhisattvas y discipulos avanzados,



tales como Kashiapa. No se comunica en lenguaje definido, y por lo
tanto no pudo transmitirla Ananda, como doctrina explicitamente
expuesta en los Sutras, aunque virtualmente esté contenida en ellos.
Por ejemplo, el Fa-hwa-king o “Sutra del Loto de la Buena Ley”, el
cual parece que contiene lo mejor de la doctrina revelada, es como una
especie de documento original de la ensefianza esotérica, aunque sea
exotérica su forma. (sudismo chino, por J. Edkins, pag. 43). A l0os setenta y un anos de
edad, explic6 Buda la doctrina esotérica en respuesta a las preguntas
de su gran discipulo Kashiapa, y aun cuando, como dice Edkins, esta
doctrina no podia expresarla completamente la lengua, pues la
doctrina esotérica sobrepuja por lo espiritual a todo idioma, sin
embargo, puede inferirse de los Sutras, porque se supone que Buda
hablé en pracrico, o pali, dialecto vulgar del sanscrito. Los Sutras
contienen la ensenanza de ética dadas a las gentes, sus discusiones,
preguntas y explicaciones consiguientes a las circunstancias de la vida
diaria. En ellos estan los anales de la vida y ensenanzas de Buda, segtin
salieron de sus sagrados labios. El tercer pitaka es el Abhidhamma, y
muy poco conocido en Occidente. Dicen que rebosa misticismo, y
contiene ademas de la moral, la filosofia budista. Mas de esto debo
prescindir por estar fuera de nuestro alcance, tanto mas cuanto que los
otros dos pitakas nos ofrecen abundante materia de estudio.

El doctor Rhys Davis dice: “La forma actual de los libros data del
siglo I al II después de la muerte de Gautama” (Budismo). Puede
afirmarse que el Budismo quedé organizado en el concilio de
Rajagriha, presidido por Kashiapa y Ananda, que se reunio
inmediatamente después de la muerte de Buda. En el concilio de
Vaishali, presidido por Yashas y Revata, celebrado el ano 377 antes de
Cristo, los disidentes rechazaron el Abhidhamma, aunque estaba
convocado para resolver meros puntos disciplinarios del Sangha. El
concilio de Pataliputta, presidido por Ashoka en 242 de nuestra Era,
declar6 inmutables los pitakas, de manera que podemos considerarlos
como exposicidon exacta de las doctrinas del Gran Maestro.

Para representaros esta gran ensenanza en forma atrayente e
instructiva, entendi que lo mejor seria hacerlo del modo en que las
gentes la oyeran de labios de Buda, cuya doctrina esta de tal modo



entrelazada con su vida, que la hermosura y encanto dependen en gran
parte de la maravillosa perfeccion de la vida del Maestro que las
emitio, hasta el extremo de que el suponerlo mero sistema, desligado
de la vida del Bendito, le priva de su potencia inspiradora, de su
influencia en las vidas de los hombres.

Permitid que os recuerde, en primer término, cbmo se llega al estado
de Buddha, como consideran a Buda, tanto sus discipulos como los
ocultistas y cuantos conocen algo del mundo invisible. Centenares de
encarnaciones pasaron antes de que finalmente alcanzara la
iluminaciéon de Buddha. Peldafio por peldano subi6 la escala de la
existencia. Vida tras vida de devocién y propio sacrificio, le condujeron
de la humanidad terrena a la divina, de la humanidad divina al estado
de Bodhisattva, del estado de Bodhisattva al de Buddha. El Buddha ha
perfeccionado su voto Kalpa tras Kalpa. Vidas sin cuento dejo tras si,
al nacer en el palacio real de Kapilavastu, como tltima encamacion en
este planeta, para alcanzar la iluminacién perfecta y convertirse en
uno de los Maestros supremos de dioses y hombres. En el valle del
Ganges, a unas cien millas al Nordeste de la ciudad sagrada de
Benarés, nacio este nino, y con verdad se dice que la naturaleza entera
reboso6 de jubilo en la hora de su nacimiento, como si presumiera la
obra que habia venido a cumplir en el mundo. Se dice que los Devas
dejaron caer una lluvia de flores sobre la madre y el hijo; que los
mundos de los dioses y de los hombres se estremecieron de alegria
porque el recién nacido seria poderoso Maestro e Instructor de miles y
miles de seres humanos. Los singaleses fijan la fecha de su nacimiento
en el ano 623 antes de Cristo, y los siameses en el 685. (Rhys Davis
dice: puede fijarse aproximadamente en seiscientos aflos antes de
nuestra Era. Budismo, pagina 20). Llamandole sus padres Sidhartha, que
significa: “el que ha conseguido su objeto”, a causa de haber
profetizado un brahmana que el nifio seria un poderoso Maestro e
iluminador de las naciones de la tierra. Paso la nifiez aparentemente
ignorante de su gran destino. Singular problema, que ha preocupado a
muchos, es que a los grandes hombres les esté velado por algiin
tiempo el conocimiento de su propia grandeza. Recordaréis que
tampoco Rama denot6 en sus primeros anos conocimiento alguno de



que era un avatara divino. Adoctrinéle Vasishta, de quien recibio, en
su cuerpo de entonces, el conocimiento del verdadero Yoga. Lo mismo
le sucedi6 a Buda. De muchacho y adolescente, hasta casarse con su
prima, y aun por uno o dos aiios después, llevé una vida
verdaderamente noble, bella y pura, pero sin reconocer aparentemente
su propia grandeza; con la mente dirigida al mundo invisible, pero sin
hacerse cargo todavia de la mision que habia. Vemos como su padre,
con el intento de que fuese rey de la tierra en lugar de monarca y
millones de mentes de hombres en el mundo espiritual, quiso ocultarle
los sufrimientos de las gentes, y al efecto le rodeo6 de bellezas y
delicias, de manera que no conociese las tristezas del mundo. Vemos
como guiado por un deva sali6 del jardin de delicias que le rodeaba en
el palacio de su padre y en su camino encontré a cuatro hombres que
le dieron el primer impulso del despertar. Primero encontr6 a un
anciano, y como hasta entonces s6lo habia visto jévenes, pregunt6
quién era aquel hombre, medio ciego, vacilante y paralitico, de faz
arrugada y débil de miembros. El conductor de su carroza le contest6
que era un viejo, que todo nacido tenia que llegar a la vejez. Encontroé a
otro hombre que sufria horrible enfermedad, y como hasta entonces
sblo habia visto salud y hermosura, pregunt6 qué era aquello. El
conductor le dijo que era la enfermedad, a la que todo hombre estaba
sujeto. Vio después un cadaver, y como hasta entonces sélo habia visto
vivos, pregunt6 qué era. El conductor le dijo que era la muerte, a la
cual habian de pagar tributo todos los vivientes. Y, por altimo,
encontro a un asceta, tranquilo, sereno, lleno de paz y dicha, y
pregunt6 como aquel hombre podia estar sereno en un mundo
dominado por la enfermedad y la muerte. Se le contest6 que aquel
hombre vivia apartado de los demas, con la vista fija en lo eterno, y de
aqui su paz, serenidad y calma en medio de las tristezas. Vuelto a su
palacio, reflexiono el principe y exclamo6: “llena de impedimentos esté
la vida doméstica, antro de la pasion; libre como el aire es el estado sin
hogar.” Se fijo la idea del contraste entre el antro de la pasién y el
hombre sin hogar, hasta que por fin, levantandose ufia noche mientras
su esposa e hijo dormian, se inclin6 sobre ellos, y sin tocarlos, por
temor de despertarles y que su llanto le disuadiese del proposito, sali6
del palacio de su padre, llamo al fiel conductor del carro y parti6 a



caballo por las desiertas calles de la silenciosa y dormida ciudad, hasta
que al llegar a las puertas se ape6 del caballo, se lo dio al conductor
ordenandole que lo volviese a palacio, se quito los vestidos de principe,
se corto el pelo y marché solo, sin hogar, a inquirir la causa y remedio
de las tristezas de la humanidad. El que debia ser Buda, no podia vivir
en la alegria y la dicha del palacio real, mientras que los hombres
sufrian, agonizaban y morian. Se fue a investigar la causa y remedio
del sufrimiento y de la desgracia.

Luego le vemos inquiriendo la sabiduria divina.

Luego le vemos inquiriendo la sabiduria divina. Primero, en
compailia de eremitas como Alara, Kalama y Uddaka, trat6 de
aprender el secreto de por qué eran sabios en filosofia y en religion, y
con ellos podia conocer la causa y remedio del sufrimiento. Estudio los
misterios de la filosofia, y sentado a sus pies penetraba en los
laberintos de la metafisica, hasta que por ultimo, desesperanzado, se
levant6 convencido de que alli no estaba la cura de las tristezas, y que
por el mero saber intelectual no pueden encontrar su salvacion los
hombres. Prosiguiendo adelante encontro cinco ascetas, y durante seis
anos se entreg6 a la vida asceta, practicando mayores penitencias que
los demas, reduciendo su alimento a un solo grano al dia, hasta caer
extenuado por el rigor de las austeridades. Una muchacha que pasaba,
llamada Ananda, le trajo arroz y leche. Tomo¢ el alimento y se repuso;
pero cuando sus companeros vieron que habia tomado alimento, se
apartaron de él, diciendo: “Ese asceta vuelve al mundo; le cansa la
austeridad, y es indigno de la sagrada vocaciéon.” Entonces le dejaron,
y de nuevo marcho solo para encontrar en la soledad el secreto del
sufrimiento humano.

Se acercaba el tiempo en que debia encontrar la iluminacion.
Llegado a Gaya se sent6 a la sombra del sagrado arbol Asvattha,
prometiendo que no se levantaria de su asiento hasta que la luz
hubiese penetrado en su espiritu y le revele el secreto del sufrimiento.
Permanecio alli pacientemente sentado. Las huestes de Mara le
atacaban con incitaciones al placer y con amenazas de dolor. Los
Asuras se reunieron a su alrededor para debilitar su constancia y
disuadirle de su determinacion. Resucito, inmovil, impasible estaba,



cuando se le apareci6 la desolada imagen de su esposa con los brazos
extendidos, rogandole que volviese otra vez al mundo. Por fin, en hora
silenciosa sinti6 la iluminacién. Sentado a la sombra del sagrado arbol,
vio la luz para cuyo hallazgo habia venido al mundo. Despert6
Iluminado, Buddha, y supo la causa y remedio del sufrimiento, el
sendero que conduce maés alla. Habia alcanzado el estado de Buddha.
Alli estaba el Salvador del mundo. Y entonces salié de sus labios el
canto triunfal que muchos de vosotros debéis conocer:

“En busca del hacedor de este tabernaculo, he de pasar por
muchos nacimientos hasta que lo encuentre; doloroso es nacer
una y otra vez. Pero ahora te he visto, ioh hacedor del
tabernaculo! No volveras a construirlo. Tus vigas estdn rotas
y quebrados tus caballetes. La mente, acercandose a lo
Eterno, ha alcanzado la extincion del deseo” — (phammapada, 153, 154.

Libros Sagrados del Oriente, val. X, traduccién de Max Miiller.)

Tal era el secreto de Buda: que por la extinciéon de los deseos el
hombre llega a la paz. Cabe el arbol de sabiduria habia visto el
sufrimiento del mundo, habia descubierto su causa en el deseo, su
remedio en la carencia de deseo y en el noble sendero de ocho vias que
conduce a la paz eterna. Entonces el increado, el sin pasion, el
abarcador de todo, entro6 en el Nirvana y, durante siete dias, estuvo
sentado a la sombra del arbol Bodhi: “gozando de la dicha de la

emancipacio’n” — (Mahéavagga, 3. Esta relacion puede leerse en los Libros Sagrados del Oriente, vol. 13.
Textos Vinaya, traducidos del pali por los doctores Rhys Davis y Aldemburg)

En la noche del séptimo dia “fij6 su mente en la cadena de las
causas’, y expreso la evolucion del universo, en doce nidanas
sucesivos, correspondientes a los estados por que pasamos, hasta
llegar al sufrimiento. El primero es avidya, “ignorancia”, esto es,
limitacion, la causa primaria, porque sin esta limitacion de la
Conciencia Absoluta por la accion del Supremo, no puede surgir la
variedad del universo. De avidya proceden los samkharas; de éstos la
conciencia, el nombre, la forma, las seis facultades de percepcion, y de
éstos, a su vez, sucesivamente, el contacto, la sensacion, el deseo, la
aficion, la existencia o personalidad, el nacimiento y la decadencia con
todas las amarguras de la vida. Todo ello forma la cadena evolutiva, y
debidamente comprendido, abarca la filosofia del universo



evolucionante y el sendero de retorno.

Se levant6 Buda de cabe el arbol Bodhi, y se sent6 bajo un banano
por otros siete dias, a cuyo término, en respuesta a un brahman,
pronuncio las siguientes palabras que explican su actitud respecto de
los brahmanes:

“Asi como ciertas virtudes son atributos peculiares de las
cuatro castas del pueblo que tanto las realzan, asi también
deben rechazar ciertos vicios. En la clase sacerdotal, se
abominan especialmente la hipocresia, la codicia, la
negligencia, la pereza, la frivolidad y el descreimiento. El
guerrero debe sobreponerse a la opresion, la violencia,
informalidad, fomento del mal, ostentacion, arrogancia e
insolencia. El labrador debe huir de la ignorancia, envidia,
mala intencion y malicia. Y el artesano debe evitar la

incredulidad, la ingratitud, la groseria y la calumnia.” -
(Mahavagga 2:2)

Otros dos periodos de siete dias estuvo sentado Buddha bajo otros
dos arboles, y entonces recibi6 alimento de manos de dos
comerciantes que fueron sus primeros discipulos. Volvi6 a sentarse
bajo el banano y sucedi6 algo extraio:

“En la mente del Bendito, que se habia retirado a la soledad, surgi6
este pensamiento: He penetrado la doctrina profunda, dificil de
percibir y de comprender, que tranquiliza el corazon, inaccesible al
razonamiento, abstrusa, inteligible tan s6lo para los sabios” (sin
embargo, es opinion vulgar, que el Budismo se limita a un sistema de
ética, fundado totalmente en la razén, e incomprensible para los no
espirituales).

Esta gente, por otra parte, esta entregada al deseo, solo piensa en él
y goza con él. Por lo tanto, para esta gente entregada al deseo, la ley de
causalidad y la cadena de causacion sera un asunto dificil de
comprender. También les sera dificilisimo comprender la extincion de
los samkharas, la liberacion de todos los substratos (de la existencia),
la aniquilaciéon del deseo, la carencia de pasion, la tranquilidad de
corazon, el Nirvana. Ahora bien: si predico la doctrina y los hombres
no la comprenden, no obtendré otro resultado que fatigas y disgustos.



Después dijo el Bendito:

“Con gran trabajo la adquiri. iBasta! (A qué proclamadla?
Los que estan encenagados en la lujuria y el odio no
comprenderan facilmente la doctrina, pues en brazos de la
pasion y rodeados de tinieblas no veran lo sutil, lo que
repugna a sus mentes, lo abstruso, profundo y dificil de
percibir”— (Mahéavagga 5:2-3)

Al ver que “la mente del Tathagata, del santo, del absoluto
Sambuddha, se inclinaba a permanecer pasiva y a no
predicar la doctrina”, intervino Brahma Sahampati (el tercer
Logos de nuestra cadena) diciendo a Buda que tal vez algunos
comprendan. Al efecto le recuerda las desgracias de la tierra.
“Mira alla abajo, ioh Vidente que te has libertado del
sufrimiento! la multitud gimiente, dominada por el
nacimiento y la muerte. Levantate, ioh héroe, oh vencedor!
Marcha por el mundo, ioh jefe del tropel de peregrinos (la
hueste de Egos deudores de Karma, que se reencarnan.), que te
hallas libre de deuda! iOjala que el Bendito predique la
doctrina! iHabra quien la comprenda!” “Y entonces miré al
mundo con ojos de Buddha, llenos de compasion, y dijo:
“Abierta de par en par esta la puerta de la Inmortalidad para
cuantos tengan oidos y vayan con fe a su encuentro. No
hablaré a los hombres del dulce y buen Dhamma, ioh
Brahma!, porque desespero de tan penosa tarea” — (Mahavagga 4:10)

Entonces se levant6 para dar principio a su benéfica misién en
Kashi, la ciudad sagrada de donde siempre partieron las misiones
espirituales de India; el lugar santo en donde siempre tuvo su foco la
vida espiritual. En Isipatana, el parque de ciervos de la ciudad de
Benarés, puso en movimiento la rueda de la Ley. Alli moraban los
cinco ascetas que le habian vuelto la espalda. Fue a ellos, y
anunciandose como Sambuddha, les dijo que los dos extremos, el de la
satisfaccion y el de la abstinencia, eran igualmente intutiles, y que para
evitarlos habia marchado él por el “sendero intermedio que
sucesivamente conduce a la visidon interna, a la sabiduria, a la calma, al
conocimiento, al sambodhi (conocimiento pleno) y al Nirvana”. Este



sendero intermedio es el noble o de ocho vias, la cuarta de las “Cuatro
Nobles Verdades”, y en él se adquiere justicia y rectitud de creencia,
aspiracion, palabra, conducta, mantenencia, proposito, memoria y
meditacion. Luego les explico las otras tres Verdades que habia
percibido cabe el arbol Bodhi. “Esta ioh Bhikkhus! es la Noble Verdad
del sufrimiento: el nacer es sufrimiento; la decadencia es sufrimiento;
la enfermedad es sufrimiento; la muerte es sufrimiento; la presencia
de los objetos que odiamos es sufrimiento; la separacion de los objetos
que amamos es sufrimiento; no obtener lo que deseamos, es
sufrimiento; en suma, el quintuple apego (pendiente de los cinco
principios o envolturas de existencia constituyen el yo inferior) a la
existencia, es sufrimiento. Esta ioh Bhikkhus! es la Noble Verdad de la
causa del sufrimiento, la sed que conduce al renacimiento,
acompanada del placer y de la sensualidad, que aqui y alli hallan su
goce. Esta sed es triple, conviene a saber: sed de placer, sed de vivir,
sed de poseer. Esto, ioh Bhikkhus! es la Noble Verdad de la cesacion
del sufrimiento. La carencia de pasion y la aniquilacion del deseo
apagan la sed. Dicese que los devas, desde los de la Tierra hasta los del
séptimo mundo, prorrumpieron en gritos de jabilo al ver en
movimiento la gran rueda del imperio de la Verdad y prometieron que
en lo sucesivo nadie podria volverla atrés.

Nota: La absurda opinién moderna de que un Buddha podia negar la existencia de los
Dioses, no habia surgido todavia. Los antiguos anales rebosan de la cooperacion y alegria de
los Dioses.

Les explico, ademas, la diferencia entre el Yo y el no Yo en las
siguientes palabras evidenciadoras de cuan falsa es la imputacién que
se le hace de haber ensefiado la aniquilacion de la vida humana.

“El cuerpo ioh Bhikkhus! no es el Yo; la sensacién no es el Yo;
la percepcion no es el Yo... Los samkharas no son el Yo... la
conciencia no es el Yo.” Mas definitivamente, declara que todo
ello “no es lo mio, no es Yo, y asi debe tenerse presente para el
conocimiento con arreglo a la verdad”. Y termina:
“Considerando! esto, ioh Bhikkhus!, el sabio y noble que oye la
palabra, se cansa del cuerpo, se cansa de la sensacion, se
cansa de la percepcion, se cansa de los samkharas, se cansa
de la conciencia. Al cansarse de todo esto se despoja de la



pasion; por la carencia de pasion obtiene la libertad; y una
vez libre conoce que lo es, y comprende que ya no esta sujeto
al renacimiento, que la santidad es completa, que ha

comprendido el deber, y no tiene que volver a este mundo” -
(Mahévagga 6)

Todo estudiante reconocera aqui los Koshas del Vedanta,
observando que los samkharas son el pranamayakosha; la sensaciéon y
la percepcion el manomayakosha. El quinto anandamayakosha no se
menciona, porque este cuerpo de dicha no se pierde ni aun en el
estado de Turiya, obtenido el cual ya no se vuelve.

Desde este momento el Seiior Buda predico su doctrina, y
hombres y mujeres recibieron la luz, obteniendo, segtin El
enseniaba, “la vision pura y sin mancha de la Verdad’, el
conocimiento de que todo cuanto principia, acaba. Entonces
desecharon las cosas mundanas y se convirtieron en bhikkhus
o mendicantes, de habito amarillo, con el cuenco limosnero, y
se acogieron al Buddha, a su doctrina y a su Orden. Y la
Orden creci6 y se multiplicd, y al cabo de tiempo, Buda envié
sus discipulos a ensenar y les autorizo para recibir en el
sangha a cuantos quisieren entrar, con tal que declararan
tres veces: “Yo me acojo a Buda, Yo me acojo al Dhamma, Yo
me acojo al Sangha” — (Mahavagga 12 3, 41)

El doctor Rhys Davis, que tan fascinado se siente por la moral del
Budismo, aunque extrafiamente supone que su filosofia no ensefa la
persistencia del Ego ni la evolucién de la naturaleza eterna y espiritual
del hombre, extracta hermosamente del comentario de Buddha Ghosa
sobre el primer Dialogo, el relato de la vida cotidiana del gran
Maestro.

“El Bendito acostumbraba a levantarse temprano, a las cinco
de la manana, y por no molestar a su asistente, se lavaba y
vestia solo, sin ayuda alguna. Después, hasta la hora de pedir
limosna, se retiraba a meditar. Llegada la hora, se ponia el
habito, tomaba el cuenco, y unas veces solo y otras
acompanado de algiin discipulo, entraba en la aldea o ciudad
vecina, a pedir limosna, y en ocasiones obraba milagros.



Acudian las gentes y le rogaban que tomara alimento, y El se
sentaba y comia. Terminada la comida, les hablaba segiin su
capacidad para entender las cosas espirituales, y unos
tomaban el habito de novicios, y otros entraban en los
senderos, llegando algunos a cosechar opimos frutos. Y luego
de dispensar asi su piedad en la multitud, se levantaba de su
asiento y volvia a su morada. Y alli se sentaba en la abierta
galeria, en espera de que los discipulos acabaran de comer.”
Después, desde la puerta de su celda, les exhortaba, y
cediendo a la stiplica de algiin discipulo, “indicaba un asunto
para la meditacion, adecuado a la capacidad espiritual de
cada uno”. Al marchar los discipulos a la meditacién, Buda
reposaba un rato, y cuando el cuerpo habia descansado, se
levantaba del lecho, y durante algiin tiempo meditaba sobre
las circunstancias de las gentes que le rodeaban, para
hacerles bien. Por la tarde, los habitantes de las aldeas y
ciudades circunvecinas se reunian en el lugar donde El
moraba, y le traian ofrendas y flores. Y sentado en la sala de
conferencias, les dirigia la palabra discurriendo acerca de la
verdad. Al llegar la noche, los despedia, y luego tomaba el
barno y permanecia solo “hasta que los hermanos volvian de la
meditacion”. Entonces, unos le preguntaban lo que no
entendian; otros hablaban de sus meditaciones, y otros le
pedian que expusiera la verdad. De este modo pasaba la
prima noche, satisfaciendo el deseo de cada uno, y luego se
despedian. Parte del resto de la noche la pasaba en
meditacion paseando por su celda, y otra parte descansaba
echado tranquilo e internamente dueiio de si. Y al clarear el
dia, se levantaba y fijando su mente en las gentes del mundo,
consideraba las aspiraciones que habian formado en vidas
anteriores, y pensaba en los medios de ayudarles a
realizarlas. — (Budismo, pégs. 108-112 por Davis Rhys)

En el cuadro de esta vida noble y sencilla se incrustaban las joyas de

las ensenanzas de Buda. Para apreciarlas hemos de recordar que Buda
era un indo que hablaba a indos de materias en gran parte conocidas,



en términos religiosos y metafisicos, en su significado ordinario y sin
despertar sospechas de heterodoxo, como seguramente sucediera si
sus ensenanzas hubiesen sido materialistas, y segin ocurri6é después
con algunos que no eran indos e ignoraban el sentido de los términos
empleados. Era Buda un Maestro que sus contemporaneos distinguian
entre los demas instructores de su tiempo, por la incomparable
pureza, compasion y sabiduria que emanaban de su mirada y de sus
labios. El doctor Rhys Davis, al par que considera el Budismo
“diametralmente opuesto” al Hinduismo, lo diputa por testimonio de
maravillosa tolerancia, puesto que Buda podia predicar pacificamente
sus ensenanzas. Mas aun. A dondequiera que iba, los brahmines eran
precisamente los que mas se interesaban en sus predicaciones, aunque
por rechazar él la teoria del alma con todas sus consecuencias, se
colocaba en incompatibilidad con los Vedas, y por tanto con la
supremacia de los brahmines. Brahmines eran muchos de sus
principales discipulos, y de los més distinguidos miembros de su
Orden.

Es mas razonable suponer, fundadndonos en sus propias palabras,
que precisamente no encontr6 oposicién porque no rechazaba la teoria
del alma ni sus consecuencias, y cuando algunos de sus sucesores
cometieron esta terrible -equivocacion, el Budismo se extingui6 en la
India, pues los hinddes jamas aceptaran ninguna titulada religion que
rechace la creencia en Dios y en la inmortalidad del hombre. Como
dice el Dr. Rhys Davis:

“No debemos olvidar que Gautama era hinduista, y que como
tal fue educado, vivié y murié. Su doctrina, con ser muy
trascendente y original, y realmente subversiva de la religion
de entonces, era por completo hinduista. Sin la obra
intelectual de sus predecesores la suya, aunque original, no
hubiera sido posible (écomo, pues, se nos puede pedir que
arranquemos a los términos que usa todos sus anteriores
significados?). El fue, sin duda alguna, el mayor de ellos; y,
ciertamente llegara a reconocerle el mundo, por muchos
conceptos, como el mas intelectual instructor religioso de la
humanidad; pero el Budismo es esencialmente un sistema



hinduista. El mismo Buda fue, durante toda su carrera, un
conspicuo hinduista. Y cualquiera que sea su posicion,
comparado con otros instructores de Occidente, opinamos que

fue el mas grande, el mas sabio y el mejor hinduista” - Budismo
pag. 116-117 por Davis Rhys)

Sus parabolas y ensenanzas entresacadas de las antiguas Escrituras,
demuestran que hablaba siempre como hinduista que se dirigia a otros
hinduistas. Prueba de ello es el triple dominio de la palabra, la mente y
del cuerpo tomado de Mant. La sentencia:

“A quien detiene la cllera creciente como se detiene un carro en
movimiento, le llamo yo verdadero conductor; los demas sélo
empuiian las riendas” y la referencia de los sentidos como caballos
bien domados recuerdan la ensefianza de Jama en el Kathopanishada
— (Phammapada, 222, 94). El funcionamiento del Yo superior y el yo inferior —
(Dhammapada, 380) €Sta tomado del Bhagavad Gita. Del
Chhandogyopanishada es la siguiente maxima:

“T'odo lo que somos es resultado de lo que hemos pensado, se
funda en nuestros pensamientos, esta construido de nuestro
pens ar” - (Chhandogyopanishada 1)

“Es bueno dominar la mente, la cual es dificil de contener, es
inestable y va donde quiere” — (udanavarga 31), €S Una reminiscencia del
Bhagavad Gita. Pero es inttil multiplicar los ejemplos. Baste decir que
el Gran Maestro fue un eco atento de las antiguas Escrituras, no
porque las necesitase, pues lo sabia todo, sino para evitar que los
ignorantes tropezaran y se apartasen de las creencias de sus padres.

Consideremos ahora el conjunto de doctrinas y aprendamos algo, no
solo de sus preceptos, sino también de sus métodos, que eran
notablemente practicos y adecuados a la conciencia de sus oyentes. No
vacilaba un momento en hablar en lenguaje y términos claros acerca
de las faltas y errores en que constantemente caen los hombres, pues
Buda era en verdad un Maestro cuyas palabras iluminaban la mente.
Era, pues, fuerte y practico, y muchas veces un incidente del momento
le proporcionaba oportunidad para referir una parabola o una historia
que encerraba una leccion de ética. En cierta ocasion se suscit6 agria
contienda entre sus discipulos, que llegaron a mirarse con prevencién



y recelo. Cada uno contendia con su vecino; éste respondia con
acritud; resultando que el odio reinaba en donde so6lo debia haber paz.
Entonces Buda les refirio la historia del rey de Kaski que declar6 la
guerra al de Kosala y le desposey6 de su reino. El rey destronado y su
esposa se fueron a vivir a una pobre cabafia en donde tuvieron un hijo.
El peluquero del rey destronado descubri6 el escondite de su antiguo
amo, y deseando captarse el favor del vencedor, le delato a éste, quien
hizo prender al fugitivo y a su esposa y los conden6 a muerte. Al ser
conducidos al lugar de la ejecucion, el hijo de los infelices monarcas
llegb a ellos a través de la multitud; pero el padre murmuro a su oido:
“hijo mio, no seas largo ni corto; el odio no se apacigua con el odio,
sino con el amor.” Y dicho esto subi6 al patibulo. El lujo pens6 mucho
en las palabras de su padre sin comprenderlas. Poco después entro al
servicio personal e inmediato del rey que habia condenado a sus
padres. El rey amaba al joven y acostumbraba a dormir con la cabeza
sobre sus rodillas. Un dia en que asi dormia, el joven principe penso:
“El rey esta en mi poder. Mat6 a mis padres. Me redujo a la miseria.
Est4 ahora inerme; voy a matarle.” Y desnudé la espada. Pero se
acordo en aquel momento de las palabras de su padre: “no seas corto”
y comprendid que significaban “no seas precipitado en tus acciones”.
Envainé la espada, y record6 las otras palabras: “el odio no se apacigua
con el odio”. Despert6 el rey y dijo que habia sonniado que el rey
desposeido le habia matado. El joven, desenvainando otra vez la
espada, le revel6 quién era, diciéndole que su vida estaba en sus
manos. Le rogd el rey que no le quitase la vida, y el principe le
respondi6: “En modo alguno, ioh rey! Por mi acciéon merezco la
muerte; pero ta puedes devolverme la vida y otorgarme tu perdon.”
Asi, pues, él perdono al rey la vida que podia quitarle, y el rey le
perdono la ofensa y le concedid la vida. Entonces el principe le refirio
las Gltimas palabras de su padre: “Que no debia ser largo, o sea que no
debia guardar rencor; que no debia ser corto, esto es, no precipitado
en la accidon. Que el odio no cesa con el odio, sino con el amor. Si te
matara, tus amigos me matarian a la vez, y mis amigos hubieran dado
muerte a tus amigos, no cesando asi nunca el odio; pero ahora nos
hemos concedido mutuamente la vida, y el odio ha cesado con el
amor.” Entonces los discipulos dieron de mano a sus desavenencias y



la paz se restableci6 en la Orden.

A una madre que deshecha en llanto estrechaba contra su seno el
cadaver de un hijo, le decia; “Te devolveré el hijo cuando me traigas un
grano de mostaza de una casa en donde nadie haya muerto.” Esta
bondadosa leccidén produjo mas efecto que cien sermones.

Un hombre le insultaba violentamente en ocasion de estar
predicando su doctrina:

“Al que neciamente me injuria, le devolveré la proteccion de
mi amar sin resentimiento; mientras mas maldad salga de él
mas beneficio saldra de mi. Mientras el hombre le increpaba,
“Buda permanecia silencioso, sin responderle, compadecido
de su loca necedad”. Al terminar el hombre los insultos, Buda
exclamé: “Hijo, cuando un hombre, al hacer un regalo a otro,
olvida las reglas de buena educacion, la costumbre, es decir:
guardaos vuestro regalo. iHijo! me habéis injuriado rehusé
vuestros insultos, y os pido que los guardéis, para fuente de
pesares. Porque, asi como el sonido es propiedad del tambor,
y la sombra de la substancia, del mismo modo la desgracia se
apodera de quien obra mal. El malvado que increpa al
virtuoso, es como el que escupe al cielo. Su saliva cae sobre su
persona. Es también como el que arroja lodo a otro con viento
contrario: el lodo cae sobre el que lo arrojé. El hombre
virtuoso no recibe perjuicio. La desgracia que otro quisiera

infligirle se vuelve contra el agresor” — (gl sutra de las Cuarenta y dos
Secciones, traducido del chino por S. Beal, Catena of Buddhist Scriptures, paginas 193; 194)

Algunas veces brilla un rasgo de buen humor, entre el discipulo
ansioso y el Maestro algtn tanto burlén.

“-¢Cémo debemos portarnos, Seiior, con las mujeres? -No las
veas, Ananda. -Pero si las vemos ¢qué hemos de hacer? -
Abstente de hablar, Ananda. -Pero si ellas nos hablan, Senor,

cqué debemos hacer? -Manteneos muy despiertos, Ananda.” -
(Maha-parinibbancs-Sutta, 23, Libros Sagrados del Oriente, vol. 11)

Esto es, mirad lo que hacéis, cuidad de vuestros pensamientos.

Un largo sermoén sobre la prudencia de evitar todo extravio, no
hubiera producido la mitad del efecto que esta sencilla frase:



“Manteneos muy despiertos, Ananda.”

“Que el hombre domine la célera por medio del amor; que
domine el mal por medio del bien; que se sobreponga al
tacano por medio de la liberalidad, al mentiroso por medio de
la verdad ”_ (Dhammapada, 223)

El hombre debe ser fuerte y tener siempre un ideal. El ardor es
sendero de inmortalidad (Nirvana), la negligencia sendero de muerte.
Los ansiosos no mueren; los indiferentes estan ya como muertos. La
causacion no se interrumpe jamas.

“Si un hombre habla u obra por mal pensamiento, el dolor le
seguira como la rueda sigue la pata del buey uncido al carro...
Si un hombre habla u obra por pensamientos puros, la dicha
le sigue como sombra que nunca le abandona. “El que ha
hecho algiin bien en este mundo, encuentra en este mundo y
en el otro la dicha y el gran fruto. Es como semilla que
arraigo bien... El que ha ejecutado el mal no puede libertarse
de él, aunque lo haya hecho mucho tiempo atras o en sitio
muy distante; aunque lo haya hecho en la soledad, no puede
desecharl”o — (Udanavarga 28:25-30)

Principalmente hay que desprenderse de todo deseo, por ser origen
del sufrimiento.

“De los deseos dimana el pesar, del deseo proviene el temor; el
que esta libre de deseos no conoce pesar ni temor. A quien esta
sujeto por los lazos del deseo, le es muy dificil libertarse de
ellos, dice el Bendito. El hombre resuelto que no se inquieta
por los goces de los deseos, los rechaza y parte pronto... Asi
como el zapatero, una vez ha preparado bien las pieles, puede
emplearlas en los zapatos, asi cuando uno ha desechado el
deseo, alcanza la mayor dicha. Los deseos nunca se hartan, la
sabiduria proporciona la felicidad... Ni aun en los placeres de
los dioses encuentra satisfaccion el discipulo del perfecto
Buddha. Sélo se goza en la destruccion de los deseos” — (sabbasava-

Sutta. Libros Sagrados del Oriente, volumen 11)
La doctrina se halla vigorosamente resumida en las siguientes
palabras:



“Evita toda mala accion, practica la mas perfecta virtud,
domina por completo tu mente. Esta es la doctrina de Buda” -

(Dhammapada, 252-253 Libros Sagrados del Oriente, volumen 10)

Importantisima es la enseflanza de Buda sobre “el dominio de los
asavas” o impulsos hacia los objetos de deseo. Hay siete clases que
deben abandonarse respectivamente por los siguientes medios:

1. Por la penetracién en las cuatro grandes verdades que desvanecen
la ilusion del yo, la vacilaciéon y la dependencia de los ritos externos.

2. Por la subyugacion de los cinco sentidos y de la mente.

3. Por el debido empleo de los vestidos, limosnas y habitacién que
deben usarse, pero no gozarse en ellos.

4. Por la fortaleza contra el frio y calor, hambre y ser, tabanos,
mosquitos, viento, sol, serpientes, insultos y sufrimientos corporales.

5. Por la evitacion de los riesgos evidentes, lugares y compaiieros
peligrosos.

6. Por carencia de malos pensamientos.
7. Por el fomento de la Sabiduria superior.

Cuando uno haya hecho todo esto, entonces apagara la insaciable
sed. La completa penetracion de la mente, rompe las ligaduras y pone
fin al dolor.

Sus ensefianzas éticas eran elevadisimas. Por ejemplo: “La falta
ajena se advierte facilmente, pero dificil de ver es la propia. El hombre
avienta las faltas de su pr6jimo como paja, pero oculta las suyas como
el jugador tramposo oculta el dado adverso. Si un hombre acecha las
faltas de otro, y siempre esta dispuesto a ofenderse, creceran sus
propias pasiones y andara lejos de vencerlas.”

Buda gustaba de preguntar al que le hacia una pregunta, en vez de
responder a ella. En lugar de exponer una doctrina o una verdad en
contestacion a una pregunta, incitaba gradualmente al interrogador a
que se contestara él mismo. Este es uno de los mejores métodos de
ensefianza y el méas a proposito para que un hombre comprenda la
verdad.



Cristianismo

Al tratar del Cristianismo, se presentan ciertas dificultades con que
no tropezamos al hablar de las otras religiones. Estas dificultades
dimanan de distintas causas. Primera, la oscuridad de su origen, que la
Historia no ha podido poner en claro, a causa de las luchas que
sostuvo en un principio, en tiempo en que no se escribian
debidamente los archivos, y en que una masa enorme de documentos
apocrifos con nombres sagrados fueron ciegamente admitidos y méas
tarde gradualmente expurgados. Nada importaria la oscuridad del
origen, porque puede disiparla la luz del conocimiento oculto; pero
con ello muchos cristianos se sentirian tan en extremo ofendidos como
si se atacase lo esencial de su fe. Otra dificultad es los numerosos
matices que separan a los cristianos entre si; de modo que por
cualquier senda que nos encaminemos es muy probable que muchos
cristianos nos salgan al paso diciendo que nos hemos apartado de la
verdadera senda del Cristianismo. Tenemos la Iglesia griega, la Iglesia
romana, y gran namero de otras Iglesias y sectas denominadas
impropiamente “protestantes”, pues este calificativo nada afirma, sino
que significa simplemente la protesta contra las opiniones de otros
cristianos. Asi advertimos en dichos tres grupos gran namero de
contradicciones; y el hombre estudioso que desea exponer las ideas sin
desnaturalizarlas, se ve envuelto en un verdadero torbellino de
contradictorias declaraciones, hasta el punto de que al aceptar
cualquiera de ellas, promueve un conflicto con las demaés. Aparte de la
Biblia y de la doctrina de los apostoles, ningiin dogma es comuin al
mundo cristiano, y aun abundan las disputas acerca de su
interpretacion. La extraordinaria importancia que todas las sectas del
mundo cristiano conceden a la forma de fe determinada en las
controversias una acritud desconocida en otras religiones, siendo para
la mayor parte de las Iglesias condicion mas indispensable la pureza
de la fe que la regla de conducta.

Procederemos en esta materia lo mismo que al tratar de otras
religiones, esto es, tomar las Escrituras aceptadas, y basar en ellas la



exposicion. Ademas, en aclaracion de las Escrituras, aduciré los
documentos de la Iglesia primitiva, las ensefianzas de los “Padres de la
Iglesia”, y luego, a la luz del ocultismo, trataré de separar lo esencial de
lo accesorio, lo inherente de lo sobrepuesto mas tarde por ignorancia y
muchas veces por exigencias de la controversia. Todavia queda otra
dificultad no menos grave, que se refiere mas bien al sentimiento que a
la razén. De todas las religiones del mundo, sélo el Cristianismo
presume de Gnica verdadera; todas las demas religiones limitan su
autoridad a sus fieles, y sin salirse de su propio terreno, reconocen la
valia de las otras religiones hacia las que, por regla general, se
mantienen en actitud benévola y no en oposicion activa. Mas no asi el
Cristianismo. Presume ser la tinica revelacion de Dios al hombre, la
unica voz de la Divinidad. No tolera rival en la predicacion ni admite
hermanos en su Casa. Quiere ser sola e inabordable y tilda de erréneas
las demas religiones del mundo. Cuando no, las llama
desdenosamente paganas; y si algunas veces es mas cortés, conserva
siempre el mismo espiritu de exclusivismo. Esto, por supuesto,
despierta enojos por ambas partes. El misionero cristiano insiste en la
absoluta valia de su fe y en la nulidad de las demas; mientras que los
adeptos de otras religiones, lastimados por aquel alarde de
superioridad, se sienten mucho mas opuestos al Cristianismo que, a
otras religiones que no se empefian en convertir a las gentes.
Especialmente en un pais como la India, quienes no profesan la
religion cristiana, notan su aspecto pésimo de antagonismo,
acompanado muy a menudo, por desgracia, de insultos y ultrajes a
religiones mas antiguas. Asi resulta muy dificil que os coloquéis en
simpatica actitud de mente para comprender lo que en realidad es esta
religion, pues la veis en su méas desfavorable aspecto: en el militante y
no en el puramente religioso.

Por lo tanto, ios ruego que siquiera interinamente apartéis de
vuestro pensamiento! todo cuanto haya herido vuestros sentimientos
religiosos, todo cuanto haya despertado antagonismo en vosotros, y
que consideréis esta religion como facilmente podéis considerar las
demas, como uno de tantos medios de que Dios se vale para educar a
la gran familia humana, como una religion que auxilia, consuela y



ensena espiritualmente a millones de seres de la raza humana. Si a
menudo la dafia la torpeza de sus representantes, olvidadlo y
consideradla como religién y no como agencia de proselitismo.

Después de este exordio, necesario en este pais para llevar vuestras
simpatias a una de las grandes religiones del mundo, pasemos a
examinar sus autoridades, y veamos como hemos de estudiarla, y
hasta qué punto podemos estimar las circunstancias en que
gradualmente fue propagandose; pues sin el estudio de estas
circunstancias, no llegariamos a comprender la ulterior modificacion
de las doctrinas, ni podriamos hacernos cargo del modo como se
desenvolvio.

Primeramente, hay ciertos “libros candnicos” igualmente aceptados
sin discrepancia por todas las sectas de la cristiandad, que con las
denominaciones de Antiguo y Nuevo Testamento, constituyen la Biblia
o libros de la ortodoxa revelacion divina. El Antiguo Testamento, parte
mas antigua de las Escrituras candnicas, consta de diversos libros,
muchos de ellos historicos, procedentes de la nacion judia. Estos libros
abarcan un largo periodo de tiempo, y en ellos se nota la sucesiva
evolucion, desde un estado relativamente barbaro, en que la
mezquindad del concepto religioso prescribia sangrientos y
repugnantes sacrificios, hasta épocas posteriores, cuando el pueblo
hebreo, ya en contacto con otras civilizaciones, especialmente con la
zoroastriana, asimil6 a su fe el mas noble y grandioso concepto de Dios
que revelan los libros proféticos, en los cuales hay algunos pasajes
nobilisimos acerca de la naturaleza de Dios, y de la rectitud que Dios
pide a los hombres. En el Antiguo Testamento estan los Salinos, o
himnos, algin tanto parecidos a los mantras de los hinduistas y a los
gathas de los mazdeistas. Unos sobresalen por su noble y elevado
espiritu; otros, mas antiguos, son de caracter excesivamente belicoso y
no siempre de muy austera moral. El Nuevo Testamento consta de
cuatro Evangelios con la vida del Fundador, un relato de la Iglesia
primitiva, varias epistolas escritas por los apostoles a las diferentes
agrupaciones de la naciente Iglesia, y un libro de profecias.
Relativamente escasea la doctrina en los Evangelios, pues, aunque de
ellos pueden deducirse ciertas ensenanzas, hay pocas declaraciones de



autoridad; y mas bien abundan los preceptos de caracter moral que
filosofico. Las epistolas contienen la mayor parte de las declaraciones
dogmaticas en que se bosqueja la fe. Aparte de este canon, escogido de
entre gran namero de documentos, tenemos, por lo que se refiere al
Nuevo Testamento, las llamadas Escrituras apocrifas de los judios, que
son obras verdaderamente notables. Especialmente una de ellas, el
Libro de Sabiduria es documento de rara hermosura y suma
espiritualidad aceptado mas facilmente por los catolicos que por los
protestantes. En las Biblias cat6licas aparecen generalmente
intercalados estos libros entre el Viejo y Nuevo Testamento, pero la
mayor parte de las Biblias protestantes los eliminan, por no candnicos.
Hay también otros escritos apocrifos relacionados con la primitiva
Iglesia: los Evangelios de Maria, de Pedro y de Santiago; historias de la
infancia de Jesus, de su vida posterior, de su descenso a los infiernos,
de su obra en el mundo invisible: un acopio de escritos, muchos de
ellos interesantisimos, que dan prueba de la primitiva literatura
cristiana, y que el estudiante necesita examinar para conocer el
ambiente intelectual de la primitiva Iglesia. Los libros ap6crifos no
constan en la Biblia.

Por altimo, tenemos la copiosisima literatura de los Padres o
instructores que florecieron durante los cinco primeros siglos de la
Iglesia, sin cuyo conocimiento no es posible juzgar con acierto la
doctrina cristiana, ni mucho menos exponerla y ensenarla. Esta
literatura se debe a hombres muy doctos, algunos de los cuales, como
Clemente de Alejandria e Ireneo, honra la Iglesia en sus altares. Estos
documentos son de grandisimo valor para comprender la evolucion
del Cristianismo, y precisamente la indiferencia con que los miran las
Iglesias protestantes, y la profunda ignorancia en que por regla
general esta de ellos el bajo clero protestante, es causa de que el
Cristianismo aparezca muchas veces en aspecto tan crudo, estrecho y
antifiloséfico, que mucha gente ilustrada lo rechaza por irracional. Si
los protestantes estudiasen esta literatura, como ciertamente lo hacen
los catélicos, influirian mucho mas en la mentalidad europea, pues en
ella esta la base filosofica y metafisica del Cristianismo. Sin embargo,
aparte de la Iglesia anglicana, ¢doénde hay pastores protestantes bien



enterados de tales documentos? Si pasamos a las sectas disidentes,
raro es el sacerdote que los haya estudiado, por lo que afirman
rotundamente que “la Biblia, y s6lo la Biblia, es la autoridad de los
protestantes”. De esto resulta la méas antifilos6fica modalidad del
Cristianismo, que lo desacredita injustamente entre los pensadores.
Respecto de las tradiciones orales, de que hay gran niimero en los
cuatro Evangelios, fueron reunidas algo tarde, en el siglo I1, y
compiladas bajo el nombre de cuatro apostoles.

Que fueron escogidos entre muchos otros documentos, lo prueba el
preambulo del tercer Evangelio, que principia diciendo:

“Pues considerando que muchos han emprendido hacer una
exposicion ordenada de las cosas que con mds certeza se creen entre
nosotros, segiin como nos han sido comunicadas por los que desde el
principio fueron testigos y ministros de la palabra, me parecié a mi
igualmente bien, habiendo tenido perfecto conocimiento de todas las
cosas desde el principio mismo, el escribir para vosotros
ordenadamente.”

Este punto es muy importante, porque demuestra como se
escribieron estos relatos. Primeramente la historia se divulg6 de boca
en boca. En el Cristianismo, lo mismo que en otras religiones, habia
una enorme masa de tradiciones orales. Muchas de las ensefianzas
sagradas jamas se escribieron, segiin veremos por el testimonio de
algunos Padres de la Iglesia. El credo que se ensefiaba a recitar a los
cateciimenos no estaba escrito, sino que se enseiiaba de viva voz, como
signo de reconocimiento de cierta pragmatica de la Iglesia. Este
periodo de ensenanza oral es de mucha importancia, y lo prueban las
citas que Justino Martir, Ignacio, el Pastor de Hermas y otros, hacen
de palabras del Sefior que no estan en los Evangelios canonicos, pero
si en los llamados ap6crifos. Los canonicos son compilaciones de una
tradicién mas extensa y posterior. Hemos de hojear los copiosos
escritos de Clemente de Alejandria, Tertuliano y Origenes, para ver al
por menor el estado de la Iglesia en aquel tiempo, y en ellos
confiaremos para fijar puntos fundamentales, sin los que no podriais
ser justos con el Cristianismo, como tampoco lo son hoy dia muchos
de sus propios partidarios.



En primer lugar, la doctrina cristiana tiene dos aspectos: la
descubierta y la encubierta, la exotérica y la esotérica. Esta division
subsistia entre los hebreos que tanto influyeron en las primitivas
tradiciones del Cristianismo, y que poseian el sistema secreto de la
Cabala.

Al efecto, creo necesario llamar vuestra atencion sobre ciertas
declaraciones de Cristo a sus apostoles, recogidas por los instructores
primitivos, que, no dejan duda alguna de que hubo ensefianzas ocultas
0 esotéricas, cuya pérdida en algunas sectas de la Iglesia, explica en
gran parte las crudas declaraciones que ahora oimos acerca de Dios y
del alma humana. Consideremos primero una o dos manifestaciones
del Cristianismo respecto de la forma de su propia ensenanza.
Tenemos en primer término la declaracion de Jesus a los apostoles:

“A vosotros es dado saber el misterio del reino de Dios, pues a

los que estan fuera todo se les trata por parabolas” - (san Marcos
4:2)

Origenes comentaban esta declaracion de Cristo como sigue:

“No he hablado aun de la observancia de lo que esta escrito en
los Evangelios, cada uno de los cuales contiene mucha
doctrina dificil de comprender, no sélo para la multitud, sino
también para algunos de los mas inteligentes, como lo dan a
entender muy profundamente las palabras de Jests “a los de
afuera’, al paso que reservaba el significado a los que, doctos
ya en la ensentanza exotérica, le iban a ver a su casa. Y cuando
se llegue a comprender, admirara la razén por que se dice que
algunos estan “fuera” y otros “en casa” - (Contra Celso 50, He tomado las

citas de las de Mr. A. M. Glass en su excelente serie de articulos en Lucifer, sobre “El Cristianismo y sus
ensenanzas”)

De este modo distingue origenes entre los que estan fuera, los
hindactos, la multitud ignorante a quien so6lo cabia ensenar la verdad
elemental por medio de parabolas, y los que estaban en la casa, los
apostoles y discipulos, a quienes se revelaba integra la palabra de Dios,
los misterios del reino de los cielos que no se comunicaban al mundo
externo.

“No deis lo santo a los perros ni echéis vuestras perlas delante



de los puercos, no sea que las huellen con sus pies” — (San Mateo 7:6)

Conocemos el significado de la palabra “perros”, no sélo por el
empleo que le daban los historiadores judios, sino de labios del mismo
Jesus. Con el mote de perros designaban a las naciones que no eran
del linaje de Abraham. Asi cuando una mujer siriofenicia le pidi6 a
Jesus que ejercitase en ella su poder taumattrgico, le respondio:

“No es bien tomar el pan de los hijos y echarlo a los perros.”
Ella acept6 humildemente el epiteto y replico:

“Pero los perros comen las migajas que caen de la mesa de su
amo ”_ (San Mateo 15:26-27)

De manera que el significado de la palabra “perro” es evidentemente
el que no esta dentro del reino de Dios.

Los Padres de la Iglesia se acomodaron a este sentido de la palabra.
Clemente de Alejandria dice que:

“es dificil enseniar a oyentes puercos y no ejercitados” — (stromata

1:12)
Asi también Jesus dice a sus discipulos:

“Tengo aiin muchas cosas que deciros, pero no las podéis
llevar ahora” - (san juan 16:12)

Segtn la tradicidén, permaneci6 Jesuas en la tierra once anos, después
de resucitado, ensenando a los apdstoles las cosas secretas. San
Clemente dice de este conocimiento sagrado:

“En un principio solo se comunicaba a quienes podian
comprender. Ahora que el Salvador ha enseniado a los
apostoles, se nos ha transmitido la interpretacion no escrita
de las Escrituras” - (stromata 6:15)

Segun los Hechos s6lo permaneci6 cuarenta dias, y durante este
tiempo les habl6 del reino de Dios, (echos 1:3) pero estas instrucciones no
quedaron escritas, ni hay rastro de ellas en las Escrituras canénicas.
Origenes observa sobre este mismo hecho que:

“Jestis conversaba con sus discipulos en privado y
especialmente en sus retiros secretos acerca del Evangelio de
Dios; pero no se escribieron sus palabras” - (contra Celso 6:6)



Analogamente dice San Pablo a los corintios:

“Yo hermanos, no os pude hablar como a espirituales, sino
como a carnales, como a parvulos en Cristo” — (-corintios 3:1)

“Sino que hablamos sabiduria de Dios en misterio, la que esta

encubierta, y hablamos sabiduria entre los perfectos”— (-corintios
2:6-7)

No entre el vulgo, sino entre los perfectos, nombre cuyo significado
no necesita explicacion, pues, segin los Padres se refiere a los
iniciados en los misterios, que por -tanto son perfectos en la Iglesia.

Examinemos ahora las practicas de la Iglesia, segiin las exponen los
Padres. Clemente de Alejandria declara que en sus escritos sélo quiere
recordar las verdades recibidas oralmente.

“Sé muy bien que la escritura de estas memorias mias resulta
débil en comparacion de aquel espiritu, lleno de gracia, que
tuve el privilegio de oir; pero el recuerdo del arquetipo sera
una imagen para aquel que recibié la impresion del tirso” -

(Stromata 1:1)

Frase que todo ocultista comprendera.

“No es conveniente que las cosas se expongan indistintamente
a todos, ni que los beneficios de la sabiduria se comuniquen a
los que no estan, ni aun en suenos, puros de alma, pues no es
licito comunicar a cualquiera, lo que se ha conseguido a costa
de tanto trabajo, ni los misterios de la palabra pueden
explicarse a los profanos” - (stromata 5:9)

Cuando Celso atac6 al Cristianismo como sistema secreto, replico
Origenes:

“Decir que la doctrina cristiana es un sistema secreto, es
completamente absurdo; pero que haya ciertas doctrinas, no
comunicadas a la multitud, que se revelan después de
ensenadas las exotéricas, no es una peculiaridad del
Cristianismo, sino también de los sistemas filosoficos, en los
cuales hay verdades exotéricas y esotéricas”— (Contra Celso 1:7)

A fin de conservar el orden debido, los cristianos pasaban
sucesivamente por diferentes grados. Primero eran oyentes, luego



cateciimenos, y después recibian el bautismo y entraban a ser
miembros de la Iglesia, en la que también habia grados: primero los
miembros generales, y de entre éstos, los de vida pura pasaban al
segundo grado.

“El que esté puro no sélo de toda mancha, sino de pecados
veniales, puede ser iniciado en los misterios de Jests, que soélo
deben conocer los santos y puros... El que actiia de iniciador
dira a los que han purificado su corazon, con arreglo a los
preceptos de Jestis: Aquel cuya alma no haya tenido, durante
mucho tiempo, conciencia de mal alguno, especialmente desde
que se dedicara a la salvacién del mundo, que oiga las
doctrinas expuestas por Jests privadamente a sus verdaderos
dis CiplllOS ”_ (Contra Celso 3:9)

Estos eran los “pocos elegidos” entre los muchos “llamados”.
Ademas de éstos, habia “los elegidos entre los elegidos”, con
“conocimiento perfecto” que “vivian en la perfeccion de la rectitud con
arreglo al Evangelio” (stomata). Tertuliano se quejaba de que los herejes
no conservaran este orden, sino que tratase a todos igualmente.

“Por de pronto, no se sabe quién es catectimeno, y quién
creyente; todos entran, escuchan y oran del mismo modo,
hasta los paganos, si alguno se encuentra entre ellos.”
“Arrojan lo santo a los perros, y echan a los puercos sus
perlas, aunque seguramente falsas” — (pe Proeescriptione Haereticorum, 12)

Parte de esta ensenanza se refiere al verdadero sentido de las
Escrituras, que en modo alguno se aceptaban como meros documentos
historicos y morales como hoy dia. Origenes afirma y sus
declaraciones son especialmente valiosas, puesto que Soécrates dice:

“que expuso la tradicion mistica de la Iglesia” — (istoria Eclesistica
3:5)

Nota: Este Socrates no ha de confundirse con el célebre filosofo griego, sino que fue un
historiador cristiano del mismo nombre.

Dice que la Escritura tiene triple significado: la “carne”, para el
hombre sencillo; el “alma”, para el mas instruido; el espiritu, para el
“perfecto”; y en corroboracion cita las ya mencionadas palabras de San
Pablo respecto de la “sabiduria de Dios en misterio”. Las historias son



la “carne” y son muy ttiles para los sencillos e ignorantes, pero
muchas veces se intercalan absurdos a fin de denotar el significado
oculto, y decir que los Evangelios “no contienen enteramente una
historia de sucesos enlazados segun la letra, pero que en realidad no
ocurrieron”. “Los Evangelios estan llenos de esta clase de relatos, por
ejemplo, el demonio que conduce a Jesus a la cima del monte... y el
lector atento puede observar en los Evangelios innumerables pasajes
como éste, para convencerse de que en las historias literales se han

insertado circunstancias supuestas” d— (pe Principiis 4:1)

Algunos Padres hacen indicaciones sobre los métodos de interpretar
las Escrituras, y es evidente que existia un sistema completo, de cuyas
claves una por lo menos era numérica. Baste lo dicho para demostrar
que el Cristianismo, como las demas religiones, tenia ensefianzas
secretas, limitadas a unos cuantos, las cuales, en su mayor parte, se
perdieron durante la Edad Media, quedando suplantadas por la
interpretacion textual de la ensefnianza destinada al vulgo. Unos
cuantos fragmentos perduraron bajo la custodia de las Iglesias griega y
latina, y todavia quedan simbolos y ceremonias que denotan su
primaria procedencia; pero como ensefianza sistematica han
desaparecido, dejando al Cristianismo desposeido de su fuerza. Ahora
vemos que los protestantes condenan muchas veces la ensefianza, a no
ser que puedan comprenderla las gentes mas sencillas, y el resultado
de esta conducta en los paises protestantes, en que la Iglesia mantiene
su influencia sobre los ignorantes y la pierde entre los doctos, pues los
conceptos de Dios y de la naturaleza que satisfacen la mente del nifo y
del hombre inculto, no se adaptan a la mente del fil6sofo, cuyas
facultades perceptivas exigen algo mas de lo que satisface las
incipientes facultades del vulgo. De este modo se fue debilitando la fe
cristiana, al paso que crecia la incredulidad, y asi vemos hombres que
han repudiado enteramente el Cristianismo, porque el concepto que
de él se les ha dado es indigno de mentes sensatas, y porque esta en
patente contradiccion con la ciencia.

Tracemos ahora rapidamente la evolucion religiosa de la nacion
hebrea, a fin de hacernos cargo del lugar que ocupaba en ella el
Fundador del Cristianismo y del general concepto de Dios en su



tiempo, asi como también de los cambios que este concepto ha sufrido.
Los primeros libros de las Escrituras hebreas exponen un muy
mezquino concepto de Dios; y por exactos que sean tales libros con
respecto a los dioses inferiores, de relativamente minima
individualidad y de poder necesariamente limitado, repugna aplicar
algunos conceptos a la Suprema Divinidad que preside el Universo y es
Vida y Sostén de todo. Baste recordar como, segtin dichos libros, se
paseaba Dios por el Paraiso, como confundi6 a los constructores de la
torre de Babel, etc.; pues todo esto debe referirse a las divinidades
inferiores, y no al Logos. Pero desdenemos tan estrecho concepto de
Dios con los sangrientos sacrificios que se le dedicaban, y
consideremos el mas noble concepto de los profetas, que sirvi6 de
molde a las ideas posteriormente adoptadas por la Iglesia cristiana.
Aqui hallamos una elevada y pura idea de Dios.

“Dios es el Santo por esencia, el Santo de Israel; el Altisimo, el
Supremo que existe desde la eternidad” - saias 1:7,15)

“Es el Senor Dios, que creo y extendio los cielos. El formo la
tierra y lo que de ella sale. El alienta a los que la pueblan y da
el espiritu a los que andan sobre ella.” — (saias 11:2,5)

“Es el Dios uno y tinico: Antes de mi no hubo Dios alguno, ni lo
habra después de mi. Yo soy el Serior, y fuera de mi no hay
S(llUCldOT'. ”_ (Isafas 11:3 10,2)

Relacionados con este mas noble concepto de Dios, advertimos
muchos vestigios de la influencia mazdeista durante la cautividad de
Babilonia. Son por completo diferentes las ideas de los hebreos antes y
después del cautiverio.

También se encomia en los libros proféticos la rectitud, la pureza y el
desdén de las observancias externas, cuando no estan en armonia con
la interna nobleza de caracter. Este desdén tomaba a veces formas
violentas, como inspiradas por la indignaciéon de que se ofreciesen a
Dios meras ceremonias en vez de una vida recta y noble. Considérese,
por ejemplo, este enérgico pasaje del profeta Amos:

“Aborrezco y desprecio vuestras fiestas, y no iré a vuestras
asambleas. Aunque me ofrezcais holocaustos y me hagadis



ofrendas de carne, no las aceptaré; ni tampoco me cuidaré de
las ofrendas de paz de animales cebados. Apartad de mi el
ruido de vuestros cantos, pues no quiero oir la melodia de
vuestras violas; pero dejad que el juicio transcurra como las
aguas, y la rectitud como corriente poderosa.” — (amos 5:21-211)

Tal es el espiritu de los profetas. Otro ejemplo nos da Isaias, cuando
el pueblo se queja de que Dios no le escucha, a pesar de los ayunos con
que maceran sus cuerpos. Isaias responde con voz tonante como la del
Sinai:

“No debéis ayunar como lo hacéis, si queréis que vuestra voz
se oiga en las alturas; ééste es el ayuno que he ordenado?
¢Qué el hombre aflija su alma durante un dia? {Qué abata su
cabeza como un junco y vista cilicio y esparza ceniza sobre su
cuerpo? ¢Puede llamarse esto ayuno y un dia aceptable para
el Serior? ¢No es mi ayuno que levantéis las manos de toda
iniquidad, que aliviéis las cargas pesadas, que pongdis en
libertad a los oprimidos y que quebrantéis todo yugo? ¢No es
mi ayuno que distribuydis vuestro pan entre los hambrientos
Y que acojdis en vuestras casas a los pobres abandonados?
¢Que cuando vedais al desnudo lo cubrdis, y que no os
avergoncéis de vuestra propia carne? Asi resplandecera
vuestra luz como la de la manana, y vuestra salud se
mostrara rapidamente, la justicia os precedera y la gloria del
Senor serd vuestra recompensa.” — (isaias 1, 8:4-8)

El elemento moral se manifiesta vigorosamente en este pasaje como
en tantos otros de los profetas. Otra cita evidenciara el ambiente
mental en que naci6 Jesus. El pasaje en que el profeta Miqueas resume
el deber humano. El profeta se pregunta como se hara grato a Dios y
qué debe hacer:

“¢Como me presentaré al Senior y me inclinaré ante el alto
Dios? (Me presentaré con holocaustos, con terneras de un
ano? ¢Le agradaran al Senior miles de carneros, o diez mil
rios de aceite? ¢Daré mi primogénito en pago de mi culpa, el
fruto de mi cuerpo por el pecado de mi alma? El te ha
mostrado ioh hombre! lo que es bueno; ¢y qué es lo que el



senior quiere de ti, sino que obres con justicia, ames la caridad
y marches humilde con tu Dios?” — (Miqueas 6:6-8)

Esta es la moral robusta y sana que sale de los labios de los altimos
maestros del pueblo en que naci6 Jesus.

Ahora bien; al considerar por algunos momentos esta figura que
tantos corazones ha fascinado, alrededor de la cual se han hermanado
el amor y la adoracién de sucesivas generaciones del mundo
occidental, veamos la obra que debia llevar a cabo, la misién que habia
de cumplir. Otra civilizacion iba a surgir como nuevo punto de partida
en la vida del mundo. Naciones jévenes, vigorosas, enérgicas, menos
metafisicas que practicas, se disponian a dirigir los destinos del
mundo. Una robusta y fuerte raza, rebosante de vida, de fuerzay
habilidad practica, era el tronco de que habian de arrancar las
naciones de Europa. A la educacion religiosa de esta raza tenia que
atender la gran Fraternidad constituida por los guardianes de la
humana evolucién espiritual. Para ello era preciso que un mensajero
de la poderosa Fraternidad expusiera y proclamara de nuevo las
antiguas verdades. Aquella raza habia de recibir educacién apropiada
a sus cualidades caracteristicas. De aqui que Jesus hiciera
relativamente pocas declaraciones sobre metafisicas sutiles, muy poco
o casi nada de ciencia del alma, y en cambio mucha ética, mucha
moralidad, mucha ensefianza espiritual de caracter practico. La
metafisica se reservaba para la ensenanza esotérica, limitada a los
discipulos. Para mensajero de la Fraternidad fue escogido un joven de
maravillosa pureza y devocion profunda. Era Jesus, llamado después
Cristo. Su mision principi6 a los treinta afios, en el momento de recibir
el bautismo de manos de Juan, cuando, segtin dicen los Evangelios, el
Espiritu de Dios descendio6 sobre El, y una voz del cielo decia:

“Este es mi Hijo el amado en quien me he complacido” - (ateo
3:16-17)

Desde el punto de vista oculto, este pasaje es una alegoria
descriptiva de la eleccion del joven como mensajero de la ensenanza
divina, es decir, el conferi miento de la iluminacién que le capacit6
para ser Maestro divino de los hombres. Durante tres afios llev6 vida
de Maestro, vida hermosisima por su pureza, radiante de amor, de



compasion, resplandeciente de las més tiernas cualidades del corazon
humano. Le vemos recorrer Palestina resucitando muertos, curando
enfermos, devolviendo vista a los ciegos, y otros hechos a que los
hombres llaman milagros, pero que nada tienen de sorprendentes para
el ocultista que esta familiarizado con ellos y sabe como se obran.
Ningan Maestro de poderosa espiritualidad ha dejado hasta ahora de
ser dueno de la naturaleza fisica, sujetarla a su poder y someterla a su
voluntad. Los llamados milagros de curar a los enfermos y devolver la
vista a los ciegos, se habian operado mucho antes de que naciera el
Cristo, y se han repetido afios después. En tan poco los tenia Jests,
que al hablar de ellos a sus discipulos, decia:

“Obras mas grandes que éstas haréis vosotros, porque yo voy
al Padre”— (San Juan 14:12)

Dej6 como senal de los hombres que tenian verdadera fe viva en El,
que pudieran coger serpientes y beber veneno sin dafio. — (arcos 16:17-18)

Senal propia de todo Iniciado que quiera ejercitar tal poder, y cuya
carencia, a lo menos en algunas sectas de la Iglesia, demuestra que
han perdido la viva fe racional y profunda cuya expresiéon eran los
poderes manifestados por su propio Maestro.

Vida hermosa es la de Jests. Escuchad sus ensefianzas, y hallaréis
en ellas un espiritu muy distinto, por desgracia, del que a menudo
muestran quienes llevan su nombre. Sus ensefianzas son iguales a las
de los grandes maestros espirituales que le precedieron.

“Bienaventurados los limpios de corazon, porque ellos veran a
DiOS ”_ (San Mateo 5:8)

Esta es la antigua verdad que de nuevo proclama. Soélo la pureza
puede ver al Puro; sblo los purificados pueden conocer a Dios. Véase
como ensena que el pensamiento es mas importante que la accion y
que en plena actividad equivale al hecho.

“El que pusiese los ojos en una mujer para codiciarla, ya
cometié con ella adulterio en su corazon” — (san Mateo 5:28)

Véase también la ensenanza tan familiar en las doctrinas de Mano,
Zoroastro y Buddha:



“Amad a vuestros enemigos, haced bien a los que os aborrecen
y rogad por los que os persiguen y calumnian, para que seais
hijos de vuestro Padre que esta en los cielos, el cual hace nacer

su sol sobre buenos y malos y llueve sobre justos y pecadores”
— (San Mateo 5:44-45)

Véase la ensenanza exotérica que muy pocos que no sean ocultistas
comprenden:

“La luz del cuerpo es el ojo; por tanto, si tu ojo es sencillo, todo
tu cuerpo serd luminoso; mas si tu ojo fuere malo, todo tu
cuerpo sera tenebroso. Pues si la luz que hay en ti son

tinieblas, dcuan grandes seran las mismas tinieblas?” — (san Mateo
6:22-23)

Escuchad como proclama también el sendero estrecho como filo de
navaja de afeitar.

“Angosta es la puerta y estrecho el camino que conduce a la
vida, y pocos son los que atinan con él” - (san Mateo 7:14)

Oid como al hablar a la multitud, respira la divina compasiéon que
caracteriza a los miembros de la gran Fraternidad, de la gran Logia
Blanca:

“Venid a mi todos los que estdis trabajados y cargados, y yo
os aliviaré. Tomad mi yugo y aprended de mi, que soy manso
y humilde de corazoén, y hallaréis la paz del alma. Porque mi
yugo es suave y mi carga ligera” — (san Mateo 11:28-30)

Vedle deteniendo a sus discipulos cuando trataban de apartar a las
madres que le traian sus hijos para que los bendijera:

“Dejad que los nifios se acerquen a mi, porque de ellos es el
reino de los cielos” — (san Mateo 19:14)

Y una vez tomo a un nifio y lo coloc6é en medio de sus discipulos
como ejemplo de humildad y sumision. Considerad aquella otra
ensenanza mas austera, del linaje de las antiguas ensenanzas ocultas,
que dice que la aficidn a las cosas de la tierra es fatal al progreso de la
vida del espiritu. Cuando un joven se llega a El y le pregunta como
podia alcanzar la vida eterna, responde:

“Guarda los mandamientos” El joven replica: “Yo he



guardado todo eso desde mi juventud: {qué me falta aun?”
Entonces Jests le dice: “Si quieres ser perfecto, ve y vende
cuanto tienes y dalo a los pobres, y tendras un tesoro en el
cielo, y ven y sigueme.” El joven “se marché triste porque
tenia muchas posesiones”. Y luego el Maestro da nueva fuerza
a la ensenanza diciendo: “Con dificultad entrara un rico en el
reino de los cielos. Mas facil cosa es pasar una soga por el ojo

de una aguja, que entrar un rico en el reino de los cielos” - (san
Mateo 19:16-24)

Asi, pues, ensenaba la moral eterna, la doctrina, que tan familiar nos
es, de los Fundadores de todas las religiones. Otra analogia con sus
predecesores nos ofrecen las parabolas. Siempre hablaba a la multitud
en parabolas que contenian alguna joya de verdad espiritual. Quiza la
que méas conmovio el corazén de los hombres por su belleza y ternura,
es la de la oveja descarriada que el pastor busca diligente hasta que la
encuentra, y al encontrarla se la echa alegremente a la espalda. Y
vuelto a la casa retine a sus amigos y vecinos diciéndoles:

“Alegraos conmigo, pues he encontrado la oveja perdida. En
verdad os digo, que habra mas gozo en el cielo por un pecador
arrepentido que por noventa y nueve justos que no necesiten
penitencia” - (Lucas 15:3-7)

El “Buen Pastor” es uno de los sobrenombres de Jesus, y en los
cuadros y vidrieras de los templos se le ve representado en figura de
“Buen Pastor”, con la oveja perdida a la espalda.
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Su doctrina del “Reino de los Cielos” se ha desvirtuado, pero la
comprendié muy bien la primitiva Iglesia, segtin la cual era un reino al
que se invitaba a los hombres, y cuyos grados se sefialaban
distintamente. Los hombres debian ser puros para entrar; debian
tener necesariamente fe, y ademas el conocimiento, porque de otro
modo no alcanzarian los grados superiores. La sabiduria ha de seguir
al conocimiento, pues de otra manera no llegaran a la perfeccion. A
todos se les prometia la inmortalidad, el vencimiento de la muerte, el
no volver a salir, pues la religion cristiana ensefiaba en los primitivos
tiempos la antigua doctrina de la Reencarnacion. De aqui sus
ensefianzas de que llegaria un tiempo en que, dominando a la muerte,
no volverian los hombres a salir del Templo de Dios, una vez fuesen
perfectos maestros en los misterios del reino de los cielos. De este
modo paso Jesus tres afios. “Anduvo haciendo bienes”, es el resumen
que San Pedro da de su obra. — (Hechos 20:38)

Muy corta fue su vida a causa de que la gente a quien vino a traer el
mensaje de la Fraternidad era orgullosa, fanatica, grosera e
intransigente, y asi se prevalieron de la ley terrena para que la maldad



y el odio le sentenciaran a muerte por blasfemo. Alguien pregunta hoy
por qué los Maestros permanecen ocultos tras el velo y rehtisan
mostrarse entre los hombres. La respuesta es que hasta que los
hombres profesen la antigua veneraciéon que hacia sagrada la persona
del mensajero de Dios y le tengan amor, reverencia y adoracion, los
Maestros de Sabiduria no se presentaran a estimular las iracundas
pasiones de los hombres excitados por envidia de su pureza. El Cristo
fue el ultimo de estos grandes mensajeros enviados al mundo, y
aquellos a quienes vino, le dieron muerte a los tres afios de vida
publica, por odio a su pureza que les parecia insulto a su propia
impureza, y por la magnanimidad con que reprochaba su propia
pequenez.

Consideremos ahora las luchas de la Iglesia primitiva. El Evangelio
de amor y compasion se propag6 rapidamente entre los pobres, y mas
lentamente entre las clases elevadas, por medio de la ensenanza
esotérica, observandose un gran esfuerzo de la Fraternidad durante los
tres primeros siglos después de Cristo. Entre la ilustracién y la
ignorancia, entre el conocimiento y la supersticion, se suscitd
tremenda y furiosa lucha, cuyo principal foco fue Alejandria, y cuyos
combatientes eran los gnosticos de una parte, y la generalidad de los
cristianos de otra. Hubo grandes maestros gnosticos que con nuevos
nombres procuraron introducir la sabiduria oriental en la religion
cristiana destinada a ser su moderna envoltura. El gran Valentino
escribid la revelacion de la sabiduria, el Pistis Sophia, el méas valioso
tesoro del antiguo ocultismo cristiano, traducido al inglés por el ex
secretario de la Seccién Europea de nuestra Sociedad Teosofica.

Mr. Mead, quien dice en la introduccién:

“Consideremos el movimiento hacia el ano 150 de la Era cristiana.
Por este tiempo habia desaparecido la logia original o Urevangelium
del Cristianismo, y los Evangelios sindpticos quedaron encuadrados
en la vida tradicional del gran Maestro de la Fe. La ola popular de la
nueva religion se habia levantado en el Océano de la tradicion judia,
y con la misma intolerancia y exclusivismo que habia caracterizado a
la naciéon hebrea durante su historia pasada, empezaba a borrar el
aspecto mas universal del Cristianismo. Este sorprendente fenémeno



llamé la atencion de quienes no sélo conocian la filosofia de las
escuelas y las doctrinas esotéricas de las religiones antiguas, sino que
estaban animados del espiritu ecléctico de una teosofia universal.
Estos hombres creyeron ver en el Evangelio cristiano una doctrina
universalista emparentada con las ensenianzas intimas de las
creencias antiguas, y trataron de atajar las exclusivistas y mezquinas
tendencias que veian crecer rapidamente en los menos instruidos, los
cuales diputaban la fe superior al conocimiento, hasta el punto de
condenar abiertamente toda otra forma religiosa, y escarnecer toda
filosofia y educacion”

Furiosamente prosiguio la lucha entre los gnoésticos y las gentes
guiadas por algunos hombres ciertamente sabios y profundamente
instruidos; pero acab6 con el triunfo de la multitud hindtcta, con la
excomunion de los gnodsticos mas instruidos y mas filosoficos, sobre
quienes desde entonces pes6 la inculpacidon de herejia. La Iglesia salio
de esta lucha llevandose lo que de la verdadera religion bastaba para
formar el corazdén, pero no con lo necesario para justificar ante la
razon la sabiduria de las edades. Obtuvo de la lucha su devocion al
Cristo personal, al Hombre-Dios, objeto de su méas apasionado y
ferviente culto. En esta revelacion de lo Divino habia todo lo necesario
al sentimiento; pero no lo bastante para subyugar la razén y para
educar la mente. El resultado fue que desapareci6 el conocimiento
esotérico y que Europa se vio envuelta en las tinieblas de la Edad
Media, la Edad tenebrosa, como justa y apropiadamente la llama la
Historia. Las obras de los Padres se siguieron estudiando inicamente
en los monasterios, y de aqui que de cuando en cuando la Iglesia
catolica diera doctores y fildsofos al mundo.

Durante esta oscura Edad se desnaturalizaron las ensefianzas de un
modo repugnante, tanto para la razén como para la conciencia, hasta
provocar la Reforma protestante, cuya forma mas suave es la Iglesia
anglicana, siempre influida por las doctrinas catolicas. Actualmente,
en el seno de la Iglesia apunta una escuela de ideas mas nobles y
liberales, que por su espiritu de caridad tal vez restaure el
Cristianismo, restituyéndolo a su debido lugar entre las religiones del
mundo.



Examinemos ahora la doctrina cristiana. Es curioso que de la
Trinidad diga tan poca cosa la Biblia, pues nada se halla en el Antiguo
Testamento, por mas que los judios ensefiaban secretamente, o sea en
la Cabala, este dogma, El Nuevo Testamento habla muy poco de la
Trinidad, y la manifestacién mas explicita la omiten los ultimos
compulsadores de la Biblia. Esta manifestacion es muy clara:

“Tres son los que dan testimonio en el ciclo: el Padre el Verbo
y el Espiritu Santo; y estos tres son Uno” — (Juan 5:7 versién antigua)

Los compulsadores dicen que esto es una glosa monacal intercalada
posteriormente. Este es el Gnico texto en el que puede apoyarse
firmemente el dogma. El Evangelio de San Mateo dice: “En el nombre
del Padre, del Hijo y del Espiritu Santo”; pero también esto lo ha
repudiado la critica, aunque no los compulsadores. En la primitiva
Iglesia hubo discordia sobre el dogma de la Trinidad juntamente con
la divinidad de Jesucristo en la segunda Persona; pero por fin se le dio
una forma que denotaba la antigua doctrina. El Padre, la existencia, la
fuente de toda vida: El Hijo engendrado, emanado de El, dual en su
naturaleza, Dios y hombre, la dualidad distintiva del segundo Logos o
segunda Persona de la Trinidad, creador del mundo, y sin quien nada
puede existir en el universo manifestado. Mas indefinida es la tercera
Persona, el Espiritu Santo, la Mente o Sabiduria Universal. Unos
negaban el dogma de la Trinidad y otros lo defendian, hasta que la
antigua doctrina sali6 triunfante de la lucha, y qued6 como ortodoxia
de la Iglesia en el “Credo atanasico” que a pesar de lo objetable de
algunas de sus clausulas, es una de las mejores exposiciones
metafisicas de la doctrina cristiana. Este credo deja entrever, de
conformidad con diversos lugares de las Escrituras, algo mas alla de la
Trinidad, pues dice que la Substancia divina es Una, y que, asi como
no se deben confundir las Personas de la Trinidad, asi tampoco se
debe dividir la Substancia Una de la que las tres Personas son; tan sélo
manifestaciones. Un tebdlogo catolico indico que la palabra Persona
viene de persona, que significa “méascara”; y esto debe implicar que
detras de la mascara esta la Realidad no revelada, el Dios oculto
desconocido. El libro de Job alude a este Desconocido:

“Daras acaso alcance a las huellas de Dios y encontraras al



Todopoderoso?” — ob 11:7)

Més de una vez resalta en el libro de Job esta pregunta acerca de lo
Desconocido, el Dios de no revelada naturaleza y esencia. Después de

la Trinidad, tenemos los siete Espiritus ante el trono de Dios. — (apocalipsis
4:5)
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Son los siete grandes Dioses de los Elementos segin el Hinduismo,
en lo concerniente a los de los cinco elementos manifestados. El
Cristianismo menciona los siete. Luego vienen en categoria de Dioses
inferiores los Arcangeles y Angeles, Principados, Virtudes y
POtestadeS. — (Romanos 8:38)

Hay nueve jerarquias: Serafines, Querubines, Tronos,
Dominaciones, Virtudes, Potestades, Principados, Arcangeles y
Angeles. Es muy interesante lo que sobre esto dice el obispo San
Ignacio:

“No puedo comprender ciertas cosas celestes, tales como los
puestos de los angeles y sus diversas huestes bajo sus
principes respectivos” — (Tralianos)

La Iglesia catolica tributa justo culto a los angeles, esto es, a los
dioses inferiores, relacionados inmediatamente con el hombre y con



todas las manifestaciones de la naturaleza.

Consideremos ahora la importante cuestion de la naturaleza del
hombre y de su relacion con Dios, tal como la ensenan las Escrituras
de que desgraciadamente discrepan las actuales ensenanzas de la
Iglesia. San Pablo dice que el hombre es de naturaleza trina y que se
compone de espiritu, alma y cuerpo. — (resalonicenses 5:23)

Esta distincion entre el espiritu y el alma ha dejado de ensenarse, y
se identifican el espiritu y el alma, de modo que se confunde la
evolucion del hombre. El espiritu es divino:

“¢No sabéis -dice San Pablo- que sois el templo de Dios y que el
espiritu de Dios mora en vosotros?” — ( corintios 3:16)

Son exactamente las mismas palabras que nos son familiares en la
literatura hindua, que llama al cuerpo humano Vishnupura o
Brahmapura (el pueblo o ciudad de Brahma o de Vishnu). San Pablo,
que era Iniciado, llama al cuerpo humano templo de Dios, morada del
espiritu de Dios.

Los judios atacaban a Jests porque decia ser Hijo de Dios. La réplica
de Jests es muy notable. No dice de El como pudiera un cristiano
moderno: “Si: soy el Hijo de Dios; ningun otro hombre lo es.” Al
contrario, funda su filiacion en la divinidad inherente a la naturaleza
humana. Oid sus palabras y ved cuan claras, cuan explicitas son. Cita a
los judios sus propias Escrituras, dice:

“¢No esta escrito en vuestra ley: Yo dije, dioses sois? Pues si
llamé dioses a quienes vino la palabra de Dios, y la Escritura
no puede fallar, écomo decis de mi, a quien el Padre ha
santificado y enviado al mundo, Tu blasfemas, porque dije soy
hle de DiOS?”— (San Juan 10:34-36)

Asi confirma Cristo su naturaleza divina: “Todos los hombres son
dioses, segtn las Escritura, y las Escrituras son la verdad; por tanto,
no hay blasfemia en que yo me llame hijo de Dios.” Considerad ahora
la hermosa oracién de Getsemani. Ruega al Padre por el porvenir de su
Iglesia. Habla de su unidad con Dios, y dice:

“Para que todos sean una cosa. Asi como tii, Padre, estds en
mi y yo en ti, que también sean ellos una cosa en nosotros...



Yo en ellos y tit en mi, para que sean consumados en una
cosa’ - (San Juan 17:21-23)

Esto declara la unidad del hombre con Dios. Esto proclama la
naturaleza divina del hombre y su reunion con el Padre, de quien esta
temporalmente separado en el cuerpo de carne. Si ademas
consideramos la ensefianza tal como la expone San Pablo, resulta mas
patente la verdad, pues emplea la palabra “Cristo” como nombre
mistico del alma que se desarrolla en el hombre: el Hijo del Padre (el
Espiritu).

“Hijitos mios, de los que otra vez estoy de parto, hasta que
Cristo sea formado en v0Sotros” — (Galatas 4:18)

Cristo no habia de ser un hombre externo para los cristianos. Habia
de formarse en el corazén de los discipulos como el nifio en el claustro
materno. Y el Cristo nacido en el discipulo, ha de crecer y desarrollarse
en él, hasta que el altimo hombre alcance “la medida de la estatura
cumplida de Cristo” — (fesios 4:13)

Tienen que convertirse en dioses manifestados en la carne. Esta es la
ensenanza del Cristianismo apostolico, tan tristemente mutilado en su
exposicion por los escritores modernos. Y ensefia que todas las cosas
han de sumirse finalmente en Dios. ¢Suponiais que el dogma de la
unién con Brahman era ajeno al Cristianismo? Oigamos a San Pablo:

“Luego sera el fin cuando hubiere entregado el reino a Dios, al
Padre... Y la enemiga muerte sera destruida la postrera, y
cuando todo le estuviere sujeto, entonces aun el mismo Hijo
estara sometido a aquel que sometio a él todos las cosas, para
que Dios sea todo en todos” — (Corintios 15:24-28)

Precisamente es la vieja doctrina expuesta en nueva forma: “Dios en
todo”, como ultimo estado del universo; el Hijo, el Cristo lo retine todo
en Si como Ishvara, y se identifica con Brahman cuando Dios esta en
todo.

Tratemos ahora de la Reencarnacién. El mismo versiculo que acabo
de citar: “el lltimo enemigo vencido sera la muerte”, alude a la
ensenanza de la Iglesia primitiva, porque la muerte, se dice, no
quedara vencida “hasta el fin”. También hay una alusion en las



palabras:

“A quien venciere le haré columna en el templo de mi Dios, y
no saldra jamas fuera” - (apocalipsis 3:12)

La salida es la reencarnacion, el destierro de los celestes lugares.
Pero hay tres casos en que Cristo expone mas claramente esta
doctrina. Recordemos que la creencia en la reencarnacién era
corriente entre los judios de aquel tiempo, de modo que todos
entendian las alusiones a la misma; pero este hecho no basta para
demostrar que El aceptaba la doctrina. Oigamos sus palabras, cuando
algunos discipulos vinieron de parte de Juan el Bautista, y le
preguntaron si era el Cristo. Después de dar a los mensajeros la
respuesta para su maestro, habl6 Jesus del caracter del gran
predicador, y dijo:

“Y si le queréis recibir, él es aquel Elias que ha de venir”— (san
Mateo 11:14)

Declaracion muy clara de que el profeta judio habia encarnado en
Juan el Bautista. También cuando sus discipulos le preguntaron por
qué se decia que Elias vendria antes que el Mesias, su contestacion
fue:

“Elias, en verdad, ha de venir y restablecera todas las cosas.
Pero en verdad os digo, que ya vino Elias y no le conocieron.
Entonces comprendieron los discipulos que les habia hablado
de Juan el Bautista” — (Mateo 17:11-13)

En otra ocasion le preguntaron sus discipulos acerca de un ciego:

“éQuién peco, éste o sus padres, para haber nacido ciego?” Un
cristiano moderno contestaria: ¢Cémo puede un hombre pecar antes
de nacer y recibir tal castigo? Pero Jesas no respondi6 tan
ignorantemente, sino que dijo:

(13

1 éste peco ni sus padres, mas para que las obras de Dios se
manifiesten en él” — (san Juan 9:2-3)

Jesus aceptaba la pre-existencia del alma y la posibilidad de haber
pecado antes del presente nacimiento; pero dio otra razéon muy
peculiar para la ceguera.

Sobre la reencarnacion habla muy claramente Tertuliano en su



Apologia:

“Si un cristiano prometiera la vuelta de un hombre y la del mismo
Gaio, el pueblo le apedrearia sin oirle. Si hay algun fundamento para
mover de aqui para alli a las almas humanas dentro de diferentes
cuerpos (de animales), ¢por qué no han de poder volver a la misma
substancia que dejaron, manifestando lo que es mas digno de ser
creido; esto es, que un hombre sea otro hombre que vuelve, y una
persona otra persona que aun retenga su humanidad? Asi como el
alma, sin cambiar de cualidades, puede restituirse al mismo estado,
aunque no al mismo cuerpo, preguntdis... cdebemos estar siempre
muriendo y levantandonos de la muerte? Si tal hubiese determinado
el Senor de todas las cosas, tendriais que someteros... Pero el milenio
viene como limite, y después no hay ni muerte ni resurrecciones
repetidas.”

Origenes creia en la preexistencia del alma y en su renacimiento en
el cuerpo en consonancia con sus pasadas acciones. Dice:

“éNo es mas conforme a la razén que todas las almas por ciertas
causas misteriosas (hablo ahora con arreglo a la opinién de Pitagoras,
de Platon y de Empédocles, a quien Celso menciona con frecuencia),
encarnen en cuerpo de conformidad con sus merecimientos y
acciones anteriores?”

Pudieran citarse muchos pasajes que demuestran la creencia en la
preexistencia del alma y en su “descenso” para nacer aqui, y no hay
duda de que esta creencia estaba muy extendida en la Iglesia
primitiva, pues en un Concilio general celebrado a principios de la
Edad Media fue formalmente apuntada y condenada por herética. Esta
decision mas que otra alguna divorcid al Cristianismo de las demas
religiones del mundo, y condujo a las méas desastrosas consecuencia,
pues la doctrina de la Reencarnacién entrafia la del Karma, por
depender una de otra, y quien no cree en la Reencarnacion, no cree en
el Karma. En se ensefi6 en las epistolas con toda claridad:

“No querais errar, nadie se burla de Dios, pues lo que un
hombre sembrare eso también segard” - (Galatas 6:7-8)

Pero al caer en olvido la doctrina de la Reencarnacion, estas



palabras se hicieron incomprensibles, y hubo que inventar todo género
de sistemas, como el de la redencion de los pecados por la muerte de
Cristo y otras doctrinas, encaminadas a que los hombres no cosechen
los resultados de sus acciones. Mas cuando un cristiano os exponga,
semejante sistema, diciéndoles que de este modo podéis escapar a las
consecuencias! de vuestras acciones, respondedle con las palabras de
sus propias Escrituras:

“No querdis errar; nadie se burla de Dios. Lo que un hombre
sembrare, eso mismo cosechara.”

La noble doctrina de la ley de sacrificio sugirio la idea de esta
redencion delegada; pero ha sido desvirtuada de tal modo que implica
la mas horrible blasfemia. La ley de sacrificio que entrana la union del
hombre con Dios, por la cual fueron creados los mundos y por la cual
subsisten, esa noble doctrina de la antigiiedad, se muestra en el
Cristianismo primitivo por la perfecta sumisién de Cristo a la voluntad
de Dios. Pero en el Cristianismo medieval aparecen el Hijo y el Padre
en oposicion, y matan toda reverencia y ultrajan toda razon con
abundantes juegos de palabras en la relaciéon entre el Espiritu de Dios
y el hombre.

El olvido de la Reencarnacién engendro6 una doctrina peculiar del
Cristianismo: la del infierno eterno. Un cielo y un infierno igualmente
eternos han de ser el remate de una breve existencia terrena. Un
hombre nacido con determinado caracter y congénitas tendencias
viciosas o virtuosas, fija su destino eterno, y va para siempre al cielo o
al infierno, después de una vida de veinte, cuarenta, sesenta o cien
anos. iCuan terrible efecto ha producido esta doctrina en la
desmoralizacion egoista de los hombres! Baste para demostrarlo la
cita de los versos escritos por uno de los hombres mas bondadosos,
nobles y puros del Cristianismo moderno, Juan Keble, autor del Afio
Cristiano. Estaba tan sugestionado por la doctrina del infierno eterno,
inseparable de la gloria eterna, que en el Afio Cristiano expres6 una
idea que impresiona dolorosamente por su egoismo e inmoralidad.
Defendia la doctrina de los tormentos eternos, porque sin ellos carecia
de fundamento la idea de un cielo eterno, si no hubiese hombres que
sufrieran tormentos eternos, no habria razon para que otros gozasen



eternamente en el cielo. Dice:

“Pero ¢donde esta la morada de los corazones contritos? De
antiguo se apoyaban en tu palabra eterna; pero con el temor de los
pecadores se desvanecen sus esperanzas. Estrechamente enlazados,
como tu gran nombre, a ti ioh Sefior!, seamos eternamente para la
dicha o para la desgracia; pero si los tesoros de tu colera pudieran
agotarse, los que te aman tendrian que renunciar a su prometido
cielo.”

Pero si fuera verdad que la dicha de unos en el cielo depende de las
penas de otros en el infierno, pregunto si hay hombre alguno, de
espiritu verdaderamente cristiano, que no prefiera aniquilarse a
obtener la inmortalidad a costa del eterno sufrimiento de millares de
seres en un infierno perdurable. Afortunadamente, ésta es una
doctrina del pasado. Muchos cristianos la repudian y proclaman lo
contrario. El candnigo Farrar, desde el pulpito de la abadia de
Westminster, ha expuesto la doctrina de la “esperanza eterna”, contra
la doctrina del infierno eterno. S6lo las mentes estrechas e incultas
que, por falta de imaginacion, no se dan cuenta exacta de los horrores
del infierno, persisten en considerarlo dogma del Cristianismo.

Consideremos brevemente si esta religion ensena la ciencia del
alma. La Iglesia catolica la ensefa en gran parte, pero no la
protestante. No puedo hablaros de la Iglesia griega, porque no la
conozco lo suficiente, y asi me limito a decir que la Iglesia cat6lica ha
conservado hasta cierto punto el Ocultismo, con algunos
conocimientos y poderes. Las 6rdenes monasticas ensenan especiales
sistemas de meditacién que conducen al alma paulatinamente, desde
el primer esfuerzo de la imaginacion, hasta el paso de la conciencia a la
escena imaginada. Esto es un resto de la ciencia del alma basada en el
conocimiento de los hechos. Hay otros vestigios de Ocultismo en la
Iglesia catolica, como, por ejemplo, las imagenes o idolos, como los
llaman los protestantes; el agua bendita, el idioma latino en que se
compusieron oraciones cuya eficacia dependen en gran parte del son
con que se pronuncian. En estas cosas se ven huellas de la antigua
ensenanza basada en el conocimiento del mundo invisible. Luego hay
el uso de las reliquias y de las oraciones por los muertos, signos todos



del conocimiento oculto, aunque fragmentario e incompleto. Asi ha
producido misticos, santos y taumaturgos en proporcion muy superior
a toda otra secta cristiana, y hay catolicos misticos que hablan de la
union con Dios y de los métodos de conseguir esta unién, analogos, a
los métodos hindaes. En este punto conviene citar la excelente
“Imitacion de Cristo”, de Tomas Kempis, uno de los libros mas
maravillosos del Cristianismo, que los hombres de todas las creencias
pueden leer con provecho. Tomas Kempis ensefia lo que debe hacer un
hombre si quiere encontrar a Cristo, y muchas veces pone la
ensenanza en boca del mismo Jesus. Oigamos como habla del Yo
superior:

“Si un hombre quiere encontrar a Dios, ha de aprender
después de renunciar a todas las cosas, a que se deje asi
mismo, salga de si del todo y que no le quede nada de amor
propio ”_ (Imitacién de Cristo Libro 2 cap. 9)

Un hombre debe renunciar por completo a si mismao.

“Hijo, renuncia a ti y hallarme has a mi... Sefior écuantas
veces me negaré, y en qué cosas me dejaré? Siempre, y a cada
hora, asi en lo poco como en lo mucho. Ninguna cosa saco,
mas en todo te quiero hallar desnudo. De otro modo, ¢como
podrdas ser mio y yo tuyo, si no te despojas de toda voluntad
interior y exteriormente? Cuando mas presto hicieres esto,
tanto mejor te ird... Ten por objeto seguir desnudo al desnudo
J esﬁs 7 (Imitacién de Cristo Libro 3 cap. 37)

“El verdadero aprovechar es negarse a si mismo, y el hombre
negado a si es muy libre y estd sequro” — (imitacién de Cristo Libro 3 cap. 39)

Un vedantino hubiera dicho:

“Lo que Dios no es, nada es, y por nada se debe contar” -
(Imitaci6on de Cristo Libro 3 cap. 31)

El hombre no ha de sujetarse a las emociones, pues el goce de la
devocion no prueba progreso, que mas bien consiste:

“En ofrecerte de todo corazon a la divina voluntad... de
manera que con inalterable faz des gracias a Dios en las cosas

prosperas y adversas, pesandolo todo con un mismo peso” -
(Imitaci6on de Cristo Libro 3 cap. 15)



Se encuentra también una sabiduria vigorosa que nos recuerda la
rectitud de Buddha.

“¢En doénde se hallara alguno que quiera servir a Dios de
balde ? ”_ (Imitacién de Cristo Libro 2 cap. 11)

“Lo que un hombre no pueda enmendar en si mismo y en los
otros, débelo sufrir con paciencia... Aprende a llevar con
paciencia las flaquezas y defectos ajenos, porque tii también
tienes mucho en que te sufran los otros. Si no puedes hacerte
cual deseas, ccomo quieres tener a otro a la medida de tu
des eo? ”_ (Imitaci6én de Cristo Libro 1 cap. 16)

He puesto empeno en daros a entender algo de esta religion, de la
cual sé que tenéis falso concepto por las mezquinas interpretaciones
que constantemente se os exponen.

Mi llamamiento a los cristianos, asi como a los hombres de otras
religiones, es el llamamiento a la unién para que desaparezcan las
divisiones; ¢por qué no han de presentarse los cristianos en una
tribuna comn a todas las demas grandes religiones del mundo? ¢Por
qué esta joven religion, que solo cuenta diez y ocho siglos de
existencia, no ha de convivir con el Budismo, con sus dos mil
cuatrocientos anos de antigliedad, con el Mazdeismo y el Hinduismo,
con sus diez mil y veinte mil anos de pasado? ¢No ven que blasfeman
al decir que Dios se limita a una sola y aun la mas moderna religion?
¢No advierten que ultrajan al Ser Supremo con sus presunciones de fe
unica, como si fuese posible que millones de sus hijos quedaran
sumidos en las tinieblas del error? ¢No es Dios, Padre de todos los
espiritus, y no sélo de los encarnados en cuerpos cristianos? Si
consiguiésemos la union, cesaria el proselitismo, y ningin hombre
trataria de convertir a otro a su fe, sino que aprenderia a ver otros
aspectos de Dios, que los demas pudieran ensenarle. Porque todos
podemos aprender unos de otros; el hinda del cristiano y el cristiano
del hinda; el mazdeista del budista y el budista del mazdeista. Cada
religidén es un coloreado rayo de luz divina, y de la union de todas las
religiones resulta la verdadera luz blanca. Mientras estemos separados
nos matizara nuestro rayo particular. Estudiemos todas las religiones,
amémoslas todas, y nos aproximaremos mas y mas a la Fuente de



nuestro comun origen y destino. Bien sabéis que no profeso la religion
que os he expuesto, bien sabéis que aunque nacida en ella, la dejé por
sus errores de exposicion, en cuanto conoci mas verdaderos y
profundos aspectos de la idea religiosa. Pero en verdad os digo, que
todas las religiones tienen el mismo origen. Sus hijos debieran vivir
como hermanos, no como enemigos; sin querer convertirse unos a
otros, sino con reciproco respeto. El odio dimana del mal en cualquier
religién que se halle. Que cada cual enseiie su fe a quien desee
abrazarla; que cada cual pueda expresar libremente su concepto de
Dios a cuantos quieran escucharle. Somos facetas del Eterno y
nuestras pobres mentes son angostos canales por donde fluye la vida y
el amor a Dios. Que fluya en nuestro propio canal, pero no neguemos
que también los deque por ellos fluye como por nosotros. Entonces
sucedera el reinado de la paz al de la discordia, y prevaleceran la
unidad y la armonia, mucho mas hermosas que la uniformidad.
Cuando los hijos vivan en el amor del Padre, sabran algo del amor de
Dios, pues verdaderamente dijo Cristo:

“Porque quien no ama a su hermano, a quien ve, ¢como puede
amar a Dios, a quien no ve?” — (primera de San Juan 4:20)



Islamismo

Entre los factores que contribuyen a caracterizar un pais, la religion
es el mas importante como fundamento y corona de la vida nacional. A
primera vista es sin duda muy ventajoso para una nacion el tener una
sola fe, un solo culto, de modo que todos los ninos aprendan de labios
de sus madres las mismas oraciones conforme a la comn creencia y
sigan cuando mayores la fe religiosa de sus antepasados; pero me
parece que mayor triunfo fuera todavia para la religion, si un pueblo
dividido en creencias, que adorase al Dios nico bajo distintos
nombres y formas, pudiese constituir su nacional unidad
seleccionando de entre la variedad de religiones la identidad de la
unica y verdadera religion. Si esto fuera posible (aunque nunca se haya
visto en la historia del mundo), la religién obtendria, a mi entender, su
mas noble triunfo; la sabiduria divina alcanzaria su mas hermosa
victoria en el armonioso acorde de las diversas creencias; y por altimo,
la Fraternidad humana encontraria en ello su mas grandioso y noble
modelo. Esta posibilidad se le ofrece singularmente a la India entre
todas las naciones del mundo. Las demas tienen su peculiar creencia
que domina de frontera a frontera; pero en la India florecen todas las
creencias del mundo y por lo tanto inicamente alli podran unirse y
fundirse.

Recordaréis como os hablé de cuatro grandes religiones: el
Hinduismo, el Zoroastrismo, el Budismo y el Cristianismo. Prescindi
entonces de otras tres religiones que florecen en el suelo hind1, a
saber: el Islamismo, el Jainismo y el Sikhismo, que con las cuatro
precedentes constituyen las siete grandes religiones de la India y del
mundo entero. Actualmente alejan y distancian personas y corazones;
separan a los fieles de una religion de los de otra, de modo que en
nombre de un mismo Dios se rechazan mutuamente. iOh, hermanos
mios! Si pudiéramos unir las religiones en este pais bendito por los
dioses; si con diferentes creencias nos fuera dable constituir una sola
nacion; si el musulman llegase a amar al hindu y el hindu al
musulman,; si el cristiano estrechara en sus brazos al parsi y el parsi al



cristiano; si jainistas, budistas y sikhistas se amaran algin dia como
hermanos en vez de odiarse como enemigos, entonces triunfaria la
religién y el nombre de Dios seria vinculo de paz.

Vamos a ocuparnos en las tres religiones de la India de que atn no
hemos hablado, y después discurriremos sobre la unificacion y
coronamiento del conjunto: la divina Sabiduria, la Teosofia que
resume y sintetiza lo comun a todas las religiones, lo que por igual
pertenece a todas ellas, lo de que ninguna puede privar a sus hermanas
porque es propiedad de toda religion. Tal ha de ser nuestra tarea que
iojala! bendigan los Profetas de todas las religiones a fin de que sus
discipulos se amen como Ellos se aman unos a otros y todos sean uno
como todos. Ellos son uno. Entonces la India llegara a ser la nacion
que no fue hasta ahora; ya no sera tan sé6lo un pueblo, sino una sola y
gran nacién en el seno de un poderoso imperio. En esto ha de consistir
el triunfo de la religion y a esta obra quedais invitados por vuestra fe y
vuestro amor.

En el estudio de una religién conviene distinguir cuatro puntos:
1. El fundador cuya vida y caracteres se reflejan en la religion.
2. La religién exotérica, destinada al vulgo.

3. La filosofia, necesaria a las personas cultas e instruidas.

4. El misticismo, como expresion de la eterna necesidad del espiritu
humano que aspira a reunirse con su fuente.

Estudiemos de este modo el Islamismo.

Seguidme a Siria y Arabia. Al abrirse para el mundo el siglo seis de la
era cristiana, veamos la situacion de la hermosa Arabia y del pais sirio
cuyo suelo hollaron los pies de Cristo. Por doquiera las luchas
religiosas destruyen los hogares y dividen a los ciudadanos; brutales y
sangrientas querellas y odios transmitidos de generacion en
generacion, aislan a los hombres, a las familias y a las tribus. Mirad la
Arabia en donde domina una feroz y cruel idolatria que llega al
extremo de sacrificar a los idolos seres humanos; en donde los
adoradores de Dios celebran festines con los cadaveres de los muertos;
en donde la lujuria ha usurpado el lugar del amor humano y la
desenfrenada licencia el de la vida de familia; en donde por cualquier



pretexto estallan sangrientas e implacables guerras; en donde se
matan parientes y vecinos; en donde, en una palabra, los horrores de
la vida repugnan toda descripcion. En este encendido infierno de
pasiones, muertes, crueldad y lujuria, un nifio “abri6 a la luz sus
inocentes ojos” el 29 de Agosto de 570, en la Meca y en la familia de
Quraish, de la ilustre tribu de los Coreishitas. Su padre, fallecido pocas
semanas antes de nacer el hijo, habia estado en su juventud a punto de
ser sacrificado por su propio padre, debiendo la salvacion a las
saplicas de la sacerdotisa del templo.

Perdid el nino a su madre pocos afnos después y se lo llevo consigo su
abuelo, en cuya casa fue creciendo entre el amor de todos por su
caracter tranquilo, callado, amable, dulce y paciente. Muerto el abuelo,
al cabo de algunos anos, un tio del nino, llamado Abu Talib, le adopt6
compadecido de su triple orfandad y en su casa lleg6 a la juventud. A
la edad conveniente se dedico6 al comercio, con lo que pudo observar
durante sus viajes las escenas de la vida siria. A los 24 afios habia
realizado unas cuantas excursiones comerciales por cuenta de una
pariente suya de mas edad que él, lamada Khadija, quien, al regresar
el joven de sus viajes, le vio tan fiel, sobrio, puro y leal, que le concedi6
su mano. Mahoma no es todavia el profeta ni Khadija su primer
discipulo; pero su uni6én matrimonial; a pesar de la diferencia de edad,
es tan feliz que sirve de modelo de matrimonios ideales, hasta el dia en
que Khadija, después de 26 anos de felicidad conyugal, dej6 en viudez
a su marido, que tenia a la sazoén 50 anos.

En los quince primeros de matrimonio se entregd6 Mahoma con
frecuencia a la meditacion, y aunque en la vida exterior se mostraba
apacible, sostenia terribles luchas interiores. Cuando Mahoma pasaba
por las calles de la Meca, los nifios corrian a abrazarsele a las rodillas y
siempre guardaba para ellos un consuelo y una caricia. Jamas faltaba a
su palabra y ningtin pobre o afligido se marchaba nunca de su lado sin
buen consejo. Sus vecinos le apellidaban Al-Amin (el fidedigno), y en
verdad que es el mas envidiable apodo para un hombre. Pero bajo la
utilidad, dulzura y altruismo de la vida exterior, écomo era la interna?
iAh! ¢Quién podria imaginar las tormentas de inquietud y angustia
que al futuro profeta empujan hacia el vecino desierto en donde



entabla consigo mismo una de esas luchas que sélo conocen los
inspirados de Dios? Durante aquellos quince ainos pasoé largas
temporadas en una cueva situada en el corazon del desierto, en plena
soledad, y alli medita y ruega, y con la amarga duda de si mismo trata
de explicarse el sentido de la voz que le dice: “En nombre de tu Dios,
habla.” Pero équién es él para hablar? ¢Y qué dira si habla? ¢Cémo ha
de responder a la voz interior que le llama, si la duda y la angustia le
desgarran, si desconfia de sus fuerzas y carece de la instruccion
necesaria? ¢No seria tal vez aquella voz la de su orgullo, de su
jactancia, de su ansia de dominacion, y no la voz del supremo Dios que
manda a su profeta divulgar su palabra? Asi transcurren quince anos
en continuas luchas cuya intensidad es dificil de apreciar, hasta que
una hermosa noche, estando tendido en el suelo bajo la pesadumbre
de la angustia, se vio de repente rodeado de una luz que del cielo
descendia, a la par que la gloriosa apariciéon de un angel murmura
estas palabras:

“Levantate; eres el profeta de Dios. Ve por el mundo y habla en
nombre del Serior” ¢Qué hablaré? interroga Mahoma. “Di, repuso el
angel, lo que te voy a ensenar.”

Y el angel instruye al profeta en lo relativo a la formacion de los
mundos y la creacién del hombre; le ensena la unidad de Dios y el
misterio de los angeles, y le indica la obra que debe cumplir. En torno
del solitario se agita toda una nacién, ha de convivir con ella,
mezclarse con ella y hablarle en nombre del Senor su Dios.

Vuelve Mahoma a su casa y se postra a los pies de Khadija,
preguntandole: “¢Qué debo hacer? iQuién soy yo! iQuién soy yo!”

Su esposa le responde con apacible voz:

“Eres sincero y fiel; nunca faltas a tu palabra; las gentes conocen
tu cardacter. Dios no engana al siervo fiel; por lo tanto, escucha su voz
y obedece al llamamiento.”

Y las palabras de la esposa, su primer discipulo, reaniman aquel
corazon humano que desfallece ante la magnitud de la empresa. Al
levantarse del suelo ya no es el oscuro Mahoma, sino el Profeta de
Arabia, el hombre que ha de convertir el pais en Estado politico y



temible potencia, cuyos soberanos llevaran a todas partes la antorcha
de la ciencia, volviéndola a encender en Europa donde su llama se
habia extinguido, fundaran poderosos imperios y sentiran por el
Maestro un culto de que ninguna otra religion ofrece ejemplo
semejante. Porque todos cuantos no profesais la religion del Profeta
arabe habéis de recordar que no hay otra confesién humana que
inspire una creencia tan formal y que tan apasionadamente observen
sus prosélitos, como la expuesta por los labios del Profeta arabe; y si,
segin dice Bain, la valia de una creencia se prueba por la conducta,
atended a la de los discipulos de Mahoma y advertiréis como sus
acciones estan gobernadas todavia por la palabra del Maestro. Nunca
se avergiienza el musulman de arrodillarse para orar, aunque vea en
torno gentes burlonas y enemigos de su Profeta. Notad como la fe ha
vencido en el discipulo todo temor a la muerte. ¢D6nde heroismo
superior al de los derviches africanos que embisten las posiciones
barridas por la fusileria enemiga y caen uno tras otro arrostrando la
muerte tan tranquilos como si estuvieran en fiesta de bodas, por amor
a su Profeta y a la fe del Islam?

Semejante fe tiene asegurado el porvenir en el mundo. Semejante fe
debiera enaltecer mucho mas de lo que lo es ahora.

Pero volvamos al Profeta, cuyo tinico discipulo es todavia su mujer.
Los nuevos discipulos fueron sus mas cercanos parientes. Esto es muy
significativo para el Fundador. Porque resulta facil ganar prosélitos
entre una multitud que no os conoce, que s6lo os ve en la tribuna y
sblo os oye en determinado discurso o en respuestas dadas a preguntas
hechas. Pero triunfo esplendente que ni el mismo Cristo logro
alcanzar, es ser Profeta para su esposa, su hija, su yerno y sus cercanos
parientes. He aqui, pues, quiénes fueron sus primeros discipulos. Sin
embargo, Abu Talib, que habia sido el protector de Mahoma, no quiso
reconocer por Profeta al hombre a quien cuando nifo tuviera en
brazos. Asi le respondi6:

“Hijo de mi hermano, yo no puedo abjurar la religiéon de mis
padres; pero, por el supremo Dios, que mientras viva, nadie osara
hacerte datio.”

Volviéndose entonces el venerable patriarca hacia su hijo Alj, le



pregunto6 cual era su religion.

“iOh padre! respondio Ali. Creo en Dios y en su Profeta y al
Profeta he de seguir.” “Sea, hijo mio, repuso Abu Talib. El no

te incitard a nada malo, y asi libre eres de seguirle” — (syed Ameer
Ali. M.A. El Espiritu del Islam pag. 87-88)

Durante tres afios trabajé tranquilamente Mahoma, y al cabo de este
tiempo ya tenia treinta discipulos que le llamaban el Profeta del Senor.
Entonces predico por vez primera en publico, hablando a las gentes de
la unidad de Dios y tronando contra los sacrificios humanos, la lujuria,
la embriaguez y la corrupcion de costumbres. Nuevos discipulos se
agruparon a su alrededor, persuadidos por la oleada de palabras que
brotaban de sus inspirados labios. Mas a medida que gana prosélitos,
recrudece la persecucion que contra ellos habia estallado, y los
discipulos se ven sometidos a horribles tormentos qué el cuerpo
humano casi no puede soportar. Se les descuartiza; se les balancea; se
les extiende sobre la abrasadora arena de frente al sol y con pesadas
piedras en el pecho; se les intima a renegar de Dios y de su Profeta;
pero los discipulos expiran murmurando: “Sélo hay un Dios y
Mahoma es su Profeta.” Hubo, entre otros martires, uno a quien le
desgarraron las carnes trozo a trozo, y mientras sufria el tormento, los
verdugos se mofaban de él diciendo: “¢No te gustaria verte en tu casa
y a Mahoma en tu lugar?” A lo que respondi6 el moribundo: “Bien
sabe Dios que no quisiera estar en mi casa junto a mi mujer y mis
hijos, si con ello hubiera de sufrir Mahoma el pinchazo de una
espina.” Esto prueba el amor que el Profeta inspiraba a quienes por él
morian saturados de intensa fe.

Por altimo, resolvieron los discipulos salir del pais y buscar asilo en
tierra extrafia. Escuchad como hablaban del Profeta los que él habia
apartado del mal, pues el testimonio del discipulo es el mayor elogio
del Maestro, y en esto veréis hasta qué punto aquel hombre habia
ganado el corazon de sus adeptos. El jefe de la embajada que fue a
impetrar proteccion se expreso en los siguientes términos:

“iOh rey! Estabamos sumidos en las profundidades de la
ignorancia y de la barbarie; adorabamos a los idolos;
viviamos en la impureza; comiamos carne muerta y nuestras



prdcticas eran abominables; menospreciabamos todo
sentimiento de humanidad, asi como los deberes hospitalarios
y vecinales; no conociamos otra ley que la del mas fuerte,
cuando Dios suscité entre nosotros un hombre cuya noble
sinceridad, honradez y pureza conociamos. Nos enseio la
unidad de Dios; nos dijo que con nada debiamos adulterar el
concepto de Dios; nos prohibié adorar a los idolos y nos excité
a ser veridicos, fieles a nuestros juramentos, indulgentes y
respetuosos con el vecino. Nos prohibié hablar mal de las
mujeres y apropiarnos los bienes del huérfano. Nos mand6
evitar el vicio y abstenernos del mal y prescribio la oracioén, la
limosna y el ayuno. Le creimos y hemos aceptado sus
ensenanzas’” — (El Espiritu del Islam pag. 100-101)

Tal es el testimonio de los discipulos sobre la doctrina del Profeta;
tal es la declaracion de los que por él dieron la vida.

¢Coémo se conducia Mahoma cuando los discipulos se agrupaban en
su rededor? Estaba hablando en cierta ocasion con un hombre muy
rico a quien queria persuadir (puesto que discipulos ricos y poderosos
necesitaba para asegurar la vida de los humildes), cuando acert6 a
pasar un ciego que, al oir su voz, exclamo diciendo: “/Oh Profeta de
Dios! Enséname el camino de salvaciéon.” Mahoma no le hizo caso
porque no creyd decoroso que un mendigo ciego interrumpiese su
conversacion con un hombre rico e influyente. Pero el ciego no sabia
que Mahoma estuviese conversando, y exclamo de nuevo: “iOh Profeta
de Dios! Ensénname el camino.” El Profeta fruncio el cefio y se fue. Al
dia siguiente recibi6é un mensaje misterioso, cuyo texto ha quedado
inscrito en el Coran para ensefianza de los musulmanes. Decia asi el
mensaje:

“El Profeta fruncié el cefio y se fue porque el ciego se le
acercaba. Pero écomo puedes saber si quedara limpio de
pecado o si se los reprenderan y le aprovechara la
reprension? Al rico le acoges respetuosamente y por lo tanto
no tendras ti1 la culpa sino se purifica; pero rechazas al que se
llega a ti, temeroso de Dios, y en querencia de salvacion. Sin
fundado motivo no debiste obrar asi”— (coran cap. 80, pag. 432, edic.



espafiola. En la edicion de Tale se omite lamentablemente este versiculo.)

Desde entonces, siempre que el Profeta encontraba al ciego, tenia
con él respetuosos miramientos, diciendo: “Sea bienvenido el hombre
por cuya causa me reprendio mi Dios.” Posteriormente le nombro6 por
dos veces gobernador de Medina.

Tal era el Profeta de la Arabia, el gran hombre que a si mismo se
vituperaba con tanta severidad como a un discipulo. Tal era el Profeta
Mahoma.

Pero las persecuciones recrudecieron hasta el punto de dispersar a
todos los discipulos menos uno que no quiso separarse del Maestro. El
noble Abu Talib le dijo entonces a su sobrino:

“iOh hijo de mi hermano! desiste de tu empeiio y abandona
esa desesperada causa.” El Profeta respondio: “No, tio mio;
aunque mis enemigos me pusieran el sol en la mano derecha y
la luna en la izquierda para que renunciase a mi obra, no
cejaré en ella mientras viva, a menos que Dios me lo ordene.”
Y con el corazoén estrujado por la pena de ver que también su
amado tio, su protector, le abandonaba, se cubrié Mahoma
con el manto para disimular su sufrimiento y se alejo.
Entonces el tio le llamo a voces diciéndole: “Detente, detente.
Di cuanto quieras, que por el Sefior no te abandonaré jamas,
no, jamc'ls 7 (El Espiritu del Islam pag. 111)

Pero he aqui que muere el tio. Fue aquél un “aiio de luto”, porque
para mil veces mayor desgracia muri6 también Khadija, la muy amada
esposa del Profeta, su inico amor. Se queda solo después de veintiséis
anos de perfecta dicha conyugal.

De cuando en cuando trata el Profeta de convertir a los comerciantes
que visitan la Meca, y prueba de ello nos da el texto del “Compromiso
de Akaba”, firmado por seis conversos, en la colina de dicho nombre.
Dice asi:

“Nada anadiremos a Dios; no robaremos ni fornicaremos ni
cometeremos adulterio; no mataremos a nuestros hijos y
esquivaremos la calumnia y el escandalo. Obedeceremos al
Profeta en cuanto sea de justicia y le seremos fieles en la



prosperidad y en la desgracia” — (el Espiritu del Islam pag. 119-120)

Pero lleg6 dia en que, viéndose Mahoma con sélo dos discipulos: el
fidelisimo viejo Abu Baker y su sobrino Ali, pensé en la fuga. Sus
enemigos le habian encerrado en una casita con intento de asesinarle a
traicion; pero pudo saltar por una ventana y huir. Sucedi6 esto el afio
622 de la era cristiana, que sefiala el comienzo de la era musulmana
llamada Hijra, Hégira o fuga del Profeta de la Meca a Medina.

Los enemigos de Mahoma pregonaron su cabeza y salieron a
perseguirle. Durante la huida, dijo el viejo Abu Baker lleno de miedo:
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0 somos mas que dos.” El Profeta respondié: “No; somos
tres, porque Dios estd con nosotros” — (gl Espiritu del Islam pag. 129)

Se refugi6 Mahoma en Medina, cuyos habitantes le recibieron
benévolamente. Alli gand numerosos prosélitos y lleg6 a ser
gobernador del pais.

Pero los enemigos, empenados en su persecucion, despacharon
tropas contra Mahoma, quien retne entonces a sus fieles y arrostra el
encuentro en las cercanias de Badr, sin reparar que son pocos los
suyos y muchos y muy poderosos los contrarios. El Profeta clama a
Dios, diciendo:

“iOh Senor! Si este exiguo ejército perece, no quedarda nadie
para adorarte con pureza de culto” — (s Espiritu del Islam pag. 145)

La pelea es encarnizada. Terribles torbellinos de viento y arena
favorecen la accion de los musulmanes, a quienes al fin favorece la
victoria, porque con ellos militan las potestades divinas, y todos han
de reconocer a Mahoma como el Profeta del Sefior. Es la primera vez
que Mahoma derrama sangre humana en legitima defensa. Siempre
habia sido compasivo y tierno, hasta el punto de que sus enemigos le
apellidaban “el afeminado”; pero a la saz6n ya no es un particular que
perdona cuanto mal se le hace, sino que es gobernador de un pais,
general de un ejército, y ha de cumplir los deberes que le ligan a los
creyentes. Ha sonado la hora de castigar como soberano, los crimenes
que hubiera perdonado como hombre, y el Profeta Mahoma no
muestra en ello sentimentales flaquezas. Después de la victoria de
Badr s6lo mandé ejecutar a dos hombres; y contra la costumbre arabe,



quiso que se tratase con dulzura a los prisioneros, de modo que los
musulmanes les dieron cuanto pan tenian, quedandose ellos con
datiles por todo alimento.

Vinieron después anos de lucha y de agitacion. Se suscitaron entre
sus propios discipulos querellas y discordias que acrecentaron el
nimero de enemigos.

A este proposito permitidme relatar una hermosa escena de la vida
del Profeta. Al distribuir el botin de la victoria después de cierta
batalla, se quedaron sin parte los discipulos mas antiguos y fieles del
Profeta. Se quejaron coléricamente los preteridos y Mahoma les
exhorto con estas palabras:

“Me he enterado. Ansar, de las murmuraciones que tenéis entre
vosotros. Cuando yo vine aqui, errabais por las tinieblas y el Sefior os
sefnalé por mi mano el buen camino. Sufriais y os dio la dicha. Reinaba
la enemistad sobre vosotros y ha henchido vuestros corazones de
concordia y amor fraternal. ¢No es verdad lo que digo? Responded.
“Verdaderamente, repusieron los de Ansar, es como dices. Al Sefior y a
su Profeta debemos la benevolencia y la gracia.” El Profeta replico:
“No, por Dios; porque vosotros hubierais podido responderme con
verdad por mi mismo atestiguada, diciendo: iViniste a nosotros
proscrito como impostor y creimos en ti! iViniste fugitivo, y te
asilamos; triste y sin amigos, y te consolamos! éPor qué, pues,
conturban vuestros corazones las cosas de este mundo? éNo os
satisface que otros se lleven rebaiios y camellos mientras que vosotros
conmigo reconquistais vuestros hogares? En nombre de Aquel en
cuyas manos esta mi vida, juro no abandonaros jamas. Si la
humanidad entera se fuese por un camino y los de Ansar por otro,
verdaderamente me iria con los de Ansar. El Sefor os favorezca y
bendiga a vosotros, a vuestros hijos y a los hijos de vuestros hijos.
“Cuenta el cronista que los viejos guerreros prorrumpieron en tan
copioso llanto, que las lagrimas les goteaban por las barbas. “Si,
Profeta de Dios; estamos satisfechos con nuestra parte de botin” —
Espiritu del Islam pég. 197-198), Tespondieron por ultimo.

iOh, hermanos hinduaes, que nada sabéis del Profeta arabe! 'éNo
echais de ver la poderosa fascinacién ejercida sobre hombres que por



su amor sufrieron tormento, arrostraron la muerte y transmitieron sus
amorosos sentimientos a través de los siglos? Y sin embargo, de tal
modo insistia en sus propias imperfecciones, diciendo que “so6lo era un
hombre”, que nunca lo diviniz6 el amor que inspiraba.

Asi continuaron las cosas durante diez afios, hasta que, presintiendo
su préximo fin y no pudiendo valerse ya de sus piernas, mando que le
llevasen a la mezquita, donde, después de las acostumbradas
oraciones, sostenido por sus discipulos Ali y Fazl, dirigio6 la palabra a
los fieles diciendo:

“IiMusulmanes! Si acaso perjudiqué a cualquiera de vosotros,
heme aqui dispuesto a la reparacion. Si debo algo a alguien,
todo cuanto poseo os pertenece.” Uno de los circunstantes
declaré que se le debian tres diremes, y en el acto se le
satisfizo la deuda, la 1iltima que Mahoma habia de pagar en
este mundo.” - (El Espiritu del Islam pag. 218)

Vuelto a su casa y tendido en el lecho, empieza a orar con débil voz
que se va apagando hasta reducirse a imperceptible murmullo. El 6 de
Junio del afio 632, el Profeta abandona su gastado cuerpo y vuela a
velar, desde otro mundo mas elevado, por la religiéon que fundo6 y
protegio.

iNoble vida la suya! iVida admirable y verdaderamente propia de un
profeta del Senor! Y al mismo tiempo, itan sencilla, tan sobria, tan
humilde! El mismo se remienda la ropa vieja y se clavetea los zapatos a
pesar de que miles de hombres le veneran como Profeta. A todos
trataba dulcemente, y segiin confesion de su criado Anas, ni una sola
vez en diez afios de servicio, salié de su boca la mas leve expresion de
desagrado. — (gl Espiritu del Islam pég. 221)

Dos acusaciones graves se han lanzado contra Mahoma: que ya muy
viejo se casO con nueve mujeres y que predicd la matanza y exterminio
de los infieles. En cuanto a lo primero, cierto es que, después de
enviudar, tuvo nueve esposas; pero, ¢puede suponerse que a ello le
incitara la lujuria y la pasion sexual cuando a los veinticuatro anos, en
plena juventud, contrajo matrimonio con una mujer de mas edad que
él y le guardo fidelidad durante los veintiséis de vida conyugal? No



hemos de juzgar asi la conducta de los hombres. Y si atendemos a las
diversas mujeres con que se caso, echaremos de ver que en cada
matrimonio contraia nuevos lazos con su pueblo, allegaba alguna
ventaja a sus discipulos o satisfacia la imperiosa necesidad de
proteccién en que la mujer se hallaba.

Respecto a la matanza y exterminio de los infieles, conviene recordar
que los jurisperitos musulmanes han expuesto siempre el principio de
que cuando hay dos preceptos, uno de ellos absoluto, como: “matad al
infiel”, y otro condicional, como: “matad al infiel si os ataca y no os
consiente practicar vuestra religion” cabe extender la limitacion al
precepto absoluto. Esta regla se ve repetidas veces confirmada en el
Coran, aparte del ejemplo dado practicamente por el mismo Profeta.
No hablaré en nombre propio para que no creais que abogo en su
favor; pero citaré las palabras de Mahoma acerca de lo concerniente a
los infieles:

“Si cesan de contrariarte, debes echar en olvido lo pasado;
pero si de nuevo te atacan, habras de infligirles el castigo
condigno a los enemigos de los profetas. Por consiguiente,
combateles hasta que no defiendan la idolatria y que la
religion sea por completo de Dios. Si desisten, Dios vera lo que
hacen; pero si contra ti se revuelven, sabe que Dios es tu
mejor patréon y tu mas valioso auxilio” - (coran 8:39-41)

En otro pasaje se lee:

“Invitad a los hombres por la prudencia y la dulce
exhortacion, a seguir los caminos del Senior. En vuestras
discusiones con ellos, tened suma condescendencia, porque el
Senior conoce al que se desvia de su senda y al que por ella
camina. Si os vengais de alguien, que vuestra venganza esté
en proporcion del agravio; pero si lo soportdis con paciencia
serd mayor vuestro merecimiento. Por esto sobrellevaréis
pacientemente la enemistad que se os haga, pero no os aflijais
por causa de los infieles ni os inquieten sus tramas sutiles,
porque Dios estd con quienes son justos y le temen”— (coran18)

Y ademas:



“No hagais violencia alguna en lo tocante a religion” — (coran 2)

“Si abrazan el Islam, iran seguramente encaminados; pero st
no quieren abrazarlo, sélo te toca orar” - (coran 2)

El Profeta define con mucha precision al infiel, diciendo:
“Los infieles son hombres que obran injustamente” — (coran 2)

Es decir, aquellos cuyas acciones son malas y no los que viven fuera
de la religion mahometana; porque, segin luego veremos, el Islam, en
labios del Profeta, no se contraia inicamente a sus adeptos.

“Si se apartan de vosotros y no os combaten, sino que os

brindan paz, Dios no os consiente que les prendais y matéis” -
(Coran 4)

¢Es justo olvidar estas doctrinas expuestas en el fragor de la guerra y
de la opresion, y en cambio recordar tan soélo las frases pronunciadas
para excitar a los menos a combatir contra los més, como cualquier
general pudiera pronunciarlas antes de la batalla? He ahi en qué
términos expuso el Profeta sus preceptos absolutos.

Y veamos coOmo su propia conducta corrobora sus ensefanzas. No
recibi6 agravio que no olvidase ni injuria que no perdonara, ioh
hermanos mios! No miréis a semejante hombre a través del velo de los
prejuicios. Toda religion tiene sus defectos, y en la conducta de todo
hombre hay extravios. Discipulos ignorantes suelen obrar en
desacuerdo con puntos en que el Profeta expuso la verdad. Por lo
tanto, juzgad una religion por sus mejores, no por sus peores
ministros. Asi aprenderemos a amarnos unos a otros como hermanos
y no a odiarnos como mojigatos y fanaticos.

Pasemos ahora de la vida del Fundador (que no es licito ignorar,
porque la vida del Fundador es nervio y entrania de su religion
respectiva) al estudio de la doctrina. En primer lugar, advertimos la
unidad de Dios, cuyo dogma es comun a todas las religiones. Lo
singular respecto de este punto en la del profeta arabe es que concebia
a Dios como rey, soberano y legislador, es decir, como nosotros
concebimos a Ishvara, el Supremo Logos. En diferentes pasajes se
repiten estas palabras:

“Decid que Dios es un solo Dios. No engendra ni es



engendrado y nadie tiene semejanza con EIl” - (coran 112)

Este es el meollo de la doctrina, el tema supremo; porque cada
religion tiene una verdad peculiar y un mensaje especial que
transmitir. Y asi como la verdad maxima del hinduismo es la
universalidad del Yo, del Dios que esta en todo hombre y que es todo
hombre, de la propia suerte la verdad maxima del Islam es la unidad
de Dios como soberano, que no tiene a nadie junto a si, que no tiene
par ni segundo. En prueba de ello podria citar unos cuantos pasajes
del Coran, pero basta con dos:

“iDios! No hay mas Dios que el Dios vivo, que subsiste por st
mismo, que ni dormita ni duerme, que es duefio de cuanto
contienen los cielos y la tierra. Quién podrd comunicarse con
El sin su beneplacito? El conoce el pasado y el porvenir de los
hombres, pero los hombres no sabrdan mas que lo que a El le
plazca que sepan. Su trono se extiende sobre los cielos y la
tierra, por El mantenidos en existencia sin nunca fatigarse. Es
el Altisimo y Omnipotente” — (corin 2)

Este pasaje transparenta su belleza a pesar de los desaciertos de
traduccion.

“Dios atestigua que no hay mds Dios que El. Angeles, sabios y
justos proclaman la misma verdad. No hay mas Dios que el
Todopoderoso y Omnisciente Dios” — (Coran 3)

En segundo lugar, advertimos la fe en los profetas de Dios, no sélo
en uno de ellos, sino en todos los profetas. Repetidas veces dice el
Coran que “no hay distincion entre los profetas”. Todos estan
inspirados por Dios y cada cual cumple en su pais una tarea peculiar.
En todo el libro de Mahoma echaréis a ver que reconoce a los demas
profetas y no trata de intervenir en su obra.

“Todos creen en Dios, en sus angeles, sus santas escrituras y
sus Apostoles” — (corin 2)

“Decid: creemos en Dios y en lo que se nos ha revelado; y no
distinguimos entre lo que Dios revel6 a Abraham, a Ismael, a
Isaac, a Jacob, a Moisés, a Jestis y los profetas” - (coran 3)

“Los que no creen en Dios ni en sus apostoles y pretenden



establecer distincién entre El y ellos diciendo: creemos en
unos profetas y rechazamos a otros, estos tales son
verdaderamente infieles a quienes espera ignominioso
castigo. Pero los que creen en Dios y en sus apdstoles y no
prefieren a ninguno de ellos contra los demas, estos tales
recibiran su recompensa, porque Dios estd lleno de gracia y
de misericordia” - (corin 4)

El sentido que da el Profeta a la palabra Islam concuerda
perfectamente con el espiritu liberal cuya prueba acabamos de ver.
Dice Mahoma con frecuencia que s6lo hay una religion: el Islam. Pero
¢cudl es el significado de la palabra Islam en este caso? Islam significa
inclinarse, someterse, y en materia religiosa someterse a la voluntad
de Dios. Esta es la verdadera religion segun el Profeta, y ciertamente
que lo es la perfecta conformidad con la divina voluntad. Pero édice
con esto algo nuevo el Profeta de Arabia? De ninguna manera, El
mismo lo confirma en otros pasajes.

“En verdad el Islam es la verdadera religion a los ojos de
Dios, y los que recibieron las Escrituras no se apartaron de
ella hasta que se vieron enemistados por la envidia” - (coran 3)

“Abraham no era judio ni cristiano, sino que profesaba la
verdadera religion, pues se sometia a Dios y no se contaba
entre los idolatras. En verdad, los mas cercanos parientes de
Abraham son los que creen en él y siguen sus pasos. Dios
protege a los fieles” — (corin 4)

“¢Quién es el que en materia de religion excede al hombre que
se somete a Dios, es operario de la justicia y sigue la ley
ortodoxa de Abraham, el amigo de Dios?” — (coran 6)

Unicamente en este concepto es el Islam la verdadera religién. Todo
hombre que se somete a Dios, cualquiera que sea su fe, es verdadero
hijo del Islam en el sentido que el Profeta daba a esta palabra. No
importa que sus adeptos hayan restringido después el concepto.
Contra la interpretacion de los adeptos puedo aducir las palabras del
Profeta, como con frecuencia he recurrido a Cristo contra los
cristianos del dia y a los Rishis contra los modernos hindues.



“Dia llegara en que todos los hombres sean llamados a juicio
con sus respectivos caudillos, y todos cuantos tomen el libro
con la mano derecha lo lean contentos y gozosos” — (Coran 17)

“En cuanto a los verdaderos creyentes, y a los judios, sabeos,
cristianos, magos e idolatras, verdaderamente ha de juzgarles
Dios el dia de la Resurreccion” - (coran 22)

“No te elegi para velar por los idélatras ni tampoco eres su
guardian. No ultrajes a los idolos que, extranos a Dios,
invocan a no ser que criminalmente ultrajen a Dios en su
ignorancia” - (Coran 5)

“A cada uno de vosotros le di una ley y le tracé una senda, y si
pluguiese a Dios hubiera hecho de vosotros un solo pueblo.
Pero juzgo mejor daros diferentes leyes a fin de poneros a
prueba en lo que respectivamente os dio. Por lo tanto, porfiad
en buenas obras. Todos volveréis a Dios y El entonces os dird
en qué habéis diferido” - (coran 5)

Por otra parte, es preciso no suscitar querellas con las demas
religiones, aunque sean id6latras, porque todos compareceran ante
Dios el tltimo dia y El les explicara su desacuerdo. He aqui la gran
verdad, la frase sobresaliente del mahometismo: todos volveremos a
Dios. Demos de mano a las disputas hasta que la divina luz nos
alumbre. Entonces veremos completa la verdad, de la que ahora sélo
vemos un fragmento. Demos de mano a las disputas, como el Coran
ordena, hasta que el divino espiritu ilumine a todos los hombres de
modo que vean la comdn unidad de las innumerables religiones.

Pasemos ahora a la religion exotérica y echaremos de ver la creencia
en los angeles. Después de Dios gobiernan inmediatamente cuatro
arcangeles: Mikail (Miguel), el protector; Jibrail (Gabriel), el
embajador; Azrael, el de la Muerte, e Israfil, el del Juicio. Estos cuatro
arcangeles son analogos a los Devarajas de los hindtes. Después de los
arcangeles siguen en categoria los angeles celadores o de la guarda,
dos por persona, que anotan las acciones de los hombres. Tras ellos
vienen las legiones angélicas que revolotean por el mundo humano
con oficio de aplicar las leyes divinas, cumplir la voluntad de Dios,



guiar los pasos del hombre y defenderle y protegerle en el peligro. Son
analogos a los devas de los hindues. Llegan por altimo los 6rdenes
inferiores o jines (los elementales inferiores de los te6sofos) divididos
en siete categorias correspondientes respectivamente a cada uno de los
elementos, segin ensefan las ciencias ocultas. También admiten los
musulmanes la doctrina del séptuple cielo y del séptuple infierno
como todas las religiones exotéricas. Por fin, encontramos asimismo a
Iblis (Satanas), que se rebel6 contra el Todopoderoso con sus legiones
de angeles protervos y arrojado de los cielos es desde entonces
principe del aire y enemigo del hombre.

Examinemos ahora los deberes individuales. El primero y mas
importante es la rectitud, de la cual habla en hermosas palabras el
siguiente pasaje:

“No es rectitud el orar con el rostro vuelto hacia Oriente y
Occidente. La rectitud esta en el corazon de quien cree en
Dios, en el juicio final, en los angeles, las Escrituras y los
profetas. La rectitud estad en el corazon de quien por amor de
Dios socorre a los suyos, a los huérfanos, a los necesitados, a
los cautivos. Rectos son los constantes en la plegaria, los que
dan limosna, cumplen sus promesas, son pacientes en la
adversidad y en tiempo de prueba y de violencia. Rectos son
los sinceros y los que temen a Dios” - (Corin 2)

“En verdad, Dios nos manda ser justos, practicar el bien y
subvenir a las necesidades de la familia. Prohibe la maldad, la
injusticia y la opresion” — (coran 16)

“¢No le di al hombre dos ojos, dos labios y una lengua? ¢No le
ensené el sendero del bien y el sendero del mal? Sin embargo,
no intenta escalar la roca. ¢Quién podra darte a entender lo
que es esta roca? Trepar a su altura es redimir al cautivo, dar
de comer al hambriento, al paciente, al huérfano y al
mendigo. Los creyentes que asi lo hacen y con misericordia se
tratan, seran los compaiieros de la mano derecha” - (coran 90)

“La verdadera fortuna de un hombre en la otra vida es el bien
que en ésta hizo a sus semejantes. Al morir preguntaran los



hombres qué bienes deja; pero los angeles que en la tumba le

interroguen le preguntardn qué acciones lleva por delante” -
(El Espiritu del Islam pag. 135)

El examen de esta doctrina exige que recordemos la situacion en que
el Profeta habia encontrado a su pueblo y que, sin embargo, este
mismo pueblo practicoé cuanto se le habia ensefiado.

Consideremos ahora la doctrina musulmana en relacién con la
mujer. iCuan equivocado concepto tiene el mundo de las teorias del
Profeta acerca de las mujeres! Se le achaca haber ensefiado que no
tienen alma. ¢Por qué calumniar al Profeta de Dios? Oid lo que
verdaderamente enseno:

“Quien obre mal sera castigado y no encontrara otro auxilio y
patronato que el de Dios; pero quien obra bien, hombre o
mujer, es verdadero creyente, sera admitido en el Paraiso y
no se le tratara con injusticia” - (coran 4)

“En verdad, los musulmanes de ambos sexos y los verdaderos
creyentes, de cualquier sexo que sean y los hombres devotos y
las mujeres devotas, y los hombres sufridos y las mujeres
sufridas, y los hombres humildes y las mujeres humildes, y los
que, de cualquier sexo que sean, dan limosna; y los hombres
que ayunan y las mujeres que ayunan, y los hombres castos y
las mujeres castas, y los que, de cualquier sexo que sean,
piensan a menudo en Dios: para ellos tiene Dios reservado el
perdon y grandes recompensas” — (Coran 33)
“No consentiré que se pierda la obra del que entre vosotros
trabaje, sea hombre o mujer. Cada uno de ellos procede del
otro 7_ (Coran 3)

Ademas, el Profeta cuid6é de infundir gran respeto hacia la mujer.

“iOh hombres! Tened a vuestro Dios que os creo descendientes
de un solo hombre del cual cred a la mujer y por ambos
multiplicé el nimero de hombres y mujeres. Temed a Dios en
nombre de quien os implordis unos a otros, y respetad a las
mujeres que os han engendrado, porque Dios vela por
V0SOtT0s” — (Coran 4)



“El alma del hombre es naturalmente inclinada a la codicia.
Pero si os portdais bien con las mujeres y teméis agraviarlas,
Dios sabe como obrais” — corén 4)

Las ensenanzas del Profeta no se limitaban, sin embargo, a
generalidades. La ley de herencia con respecto a la mujer es mucho
mas justa y liberal que la vigente en la cristiana Inglaterra hasta hace
unos veinte afios. La ley musulmana relativa a las mujeres puede
servir de modelo. Estaban protegidas en su propiedad y no podian
quedar privadas de una parte de la herencia de sus padres, hermanos o
maridos. Pero se dira: éy la poligamia? He aqui el error en lo
concerniente a la mujer. Es cierto; pero écdémo viven quienes asi
juzgan? ¢Acaso olvidan que esta ley se promulg6 para un pueblo
sumido en el méas grosero libertinaje, que de aquella suerte qued6
restringido a un limite de cuatro mujeres? Dice el Antiguo Testament6
que poligamo era el amigo de Dios, el hombre que obraba segtn el
corazon de Dios. Ademas, el Nuevo Testamento sélo prohibe la
poligamia de los obispos y didconos, de quienes se dice que sblo
tengan una sola mujer. También encontramos la poligamia en los
antiguos libros hindaes. iEs tan comodo sefalar defectos en las
creencias ajenas! Pero ¢coOmo se atreven los occidentales a despotricar
contra la poligamia restringida de los orientales, si entre ellos
predomina la prostitucion? Por ahora sélo observan la monogamia en
el mundo los hombres puros de todos los paises. No es monogamia
tener una mujer legitima y concubinas encubiertas. Al hablar asi no
trato de atacar nada, sino que los hombres se hagan mutua justicia.

Un solo hombre y una sola mujer: he ahi el verdadero matrimonio.
Malo es cuando de esto se aparta; pero la mayor parte de los hombres
no son todavia bastante puros para ello, y tal vez la poligamia oriental
que cuida, protege, alimenta y viste a las esposas, sobrepuje en las
balanzas de la Justicia a la prostitucion de occidente que toma a una
mujer para deleite de los sentidos y la echa a la calle luego de
satisfecho el gusto. Confesad que ambas cosas son malas, pero no
permitais que el cristiano vitupere al musulman por un pecado que
uno y otro cometen. La poligamia es mala, hermanos musulmanes; y
recordad que vuestro Profeta os ordeno que, para tomar segunda



mujer, era indispensable que pudierais quererla tanto como a la
primera y tratarla con igualdad y justicia absolutas; pero ¢qué hombre
puede amar a dos mujeres con el mismo amor y la misma justicia? Sin
esta condicion no permite el Profeta mas de una mujer, y me parece
que la establecio a fin de que la monogamia fuese substituyendo poco
a poco a la poligamia hasta suprimir de su religion tamana vergiienza.

Una sola cita probara que a los hijos se les infundian sentimientos
de ternura respecto de los padres:

“El Sefior te ha mandado que sélo a El adores y que
demuestres cariio a tus padres. No les desprecies ni les
reconvengas, sino hablales con respeto, humildad y ternura,
diciendo: iOh Senior! Sé misericordioso con ellos, que me
alimentaron de nifno” - (coran 17)

Y ique justicia y liberalidad se advierte en el trato de los esclavos!

“Si alguno de nuestros esclavos desease acta de rescate,
levantadsela vosotros mismos si conocéis que es de calidad. Y
dadle parte de las riquezas que Dios 0s dio” — (Coran 24)

Veamos ahora cuales son los deberes personales que Mahoma
prescribe:

1.Recitar cotidianamente el Kalimah o profesion de fe que dice: Dios
es Dios y Mahoma su profeta.

2.La limosna (zakat), en granos frutos, mercancias, ganados, especie
o dinero destinada a los extranjeros, pobres, huérfanos y cautivos.
Sobre la limosna dice el Coran:

“Solo debéis dar limosna a los pobres y necesitados, a los
encargados de pedirla, a los que no pueden pagar sus deudas,
al viajero y para el rescate de cautivos y el fomento de la
religion” — (corin 4)

“Y cualquier limosna que diereis y cualquier voto que
hiciereis, Dios lo sabe; pero los impios no encontrardan quien
les socorra. Bien esta la limosna en ptiblico; pero mejor sera
para vosotros y os redimira de pecado si en secreto y de
propia mano la dais al pobre. Dios sabe lo que hacéis. La



distribucion de las limosnas no es cosa vuestra, porque Dios
las encamina hacia quien le place. El bien que hagais en
limosnas recaera sobre vosotros; pero no deis nada sin otro
sentimiento que vuestro deseo de ver el rostro de Dios” — (coran 2)

Muy hermoso es el siguiente pasaje de un sermoén del Profeta acerca
de la limosna:

“Toda buena accion es una limosna, es caridad. Caridad es
mirar sonrientes a vuestro hermano. La exhortacion a la
virtud equivale a una limosna. Caridad es reconducir por la
via recta al extraviado. Caridad es acomparnar a un ciego.
Caridad es apartar de un camino las piedras, malezas y otros

obstaculos. Caridad es dar de beber al sediento” — (gl Espiritu del Islam
pag. 135)

3.El Salat o las cinco plegarias cotidianas a determinadas horas del
dia. Son oraciones muy nobles y hermosas.

4.El Roza o ayuno del Ramadan, que dura treinta dias. El vino esta
rigurosamente prohibido en todo tiempo.

5.El Hajjitha o peregrinacion a La Meca, con tal que el peregrino
deje asegurado entretanto el sustento de los suyos.

Prescindiendo por su poca importancia de la gran divisioén de los
musulmanes en sunis y shiahs, asi como de la cuestion de los imanes,
pasemos a tratar de la filosofia muslimica. Porque si en el moderno
islamismo hay algo desdefiable, no hay en cambio términos lo
suficientemente enérgicos para describir lo que fue el Islam en
tiempos de pujanza mental. Dice el Profeta en un sermon:

“Adquirid ciencia, porque piadoso es quien la adquiere en el
camino del Senor. El que de la ciencia habla, alaba al Sernior;
quien busca la ciencia, adora a Dios, quien la divulga, da
limosna; y quien la ensena a los que desean aprenderla,
cumple un acto de devocién hacia Dios. La ciencia pone a su
poseedor en estado de distinguir lo prohibido de lo licito;
alumbra el camino del cielo; es amiga en el desierto,
comparnia en la soledad y compariiera en el aislamiento; nos
encamina a la dicha y nos sostiene en el infortunio; es nuestro



ornato entre los amigos y nuestro escudo contra los enemigos.
Por la ciencia llega el siervo de Dios a las altezas del bien y de
las nobles posiciones, se equipara a los soberanos en este

mundo y alcanza la suprema felicidad en el otro” — (i Espiritu del
Islam pag. 531-532)

Tiene el Profeta una frase tan profunda que no puedo por menos de
citarla: “La tinta del sabio vale mas que la sangre del martir.”
Sorprende esta declaracién en un Profeta por quien tantos martires
derramaron su sangre. Y sin embargo, icuan verdadera! El bien amado
Ali, yerno del Profeta, fue el inspirador de toda la doctrina del Islam y
el manantial de que brot6 su maravillosa erudicion. Ensefiaba en el
fragor de los combates e insistia continuamente en exhortar a los
jovenes al estudio para que aprendiesen y dominasen las ciencias con
preferencia a toda otra cosa. Describe Ali la ciencia de un modo que
vale la pena de recordarlo:

“La Luz del corazon es su esencia; la verdad su principal
objeto; la inspiracion su guia; Dios su inspirador; y la
palabra humana su instrumento” — (gl Espiritu del Islam pag. 537)

Pocas descripciones de la ciencia tan bellas como éstas han salido de
labios de hombre. Durante cien anos los discipulos de Ali se
entregaron al estudio, mientras que los demés musulmanes blandian
la cimitarra. Un siglo de apacibles estudios que precedieron a la obra.
iY qué obra! Desde el siglo 8 al 14, los hijos del Islam empufan la
antorcha de la ciencia y por doquiera que van llevan su saber consigo.
Cierto es que conquistaron; pero sus conquistas estan senaladas por la
fundacion de escuelas y universidades, como las del Cairo, Bagdad y
Cordoba. Toda la Europa cristiana afluye a la feraz Andalucia, para
aprender de maestros musulmanes las olvidadas ciencias.



Universidad Internacional de Andalucia

Enseflan Astronomia, traducen el Siddhanta hindu y escriben
tratados de Astronomia, Quimica y Matematicas. El papa Silvestre II
estudi6 en su mocedad Ciencias Exactas en la escuela de Coérdoba, por
lo que le acusaron de hereje y de hijo del diablo. Los musulmanes
llegan hasta los extremos de la invencion. Prosiguen el estudio de las
matematicas en donde lo dejaron hindtes y griegos e inventan las
ecuaciones de segundo grado, el cuadratico, el teorema del binomio y
la trigonometria rectilinea y esférica. Construyen, ademas, el primer
telescopio, observan los astros y calculan las dimensiones de la tierra,
segin las medidas tomadas en las costas del mar Rojo. Idean un nuevo
orden arquitectonico, descubren una nueva mausica, ensefian la ciencia
agricola y colocan la industria en su maximo punto de excelencia. Pero
ése detienen aqui? No; en filosofia se remontan a mayor altura y se
sumergen en la esencia misma del Ser Supremo, proclamando el
Absoluto y distinguiendo las relaciones del hombre con el Unico sin
par. Exponen la identidad del espiritu humano y del espiritu divino.
Abarcan espacio y tiempo y su metafisico y sutil cerebro descubre las
mas admirables verdades filoso6ficas, el Vedanta puro de los hindes,



al cual converge toda ciencia. Los nombres de Ibu Sina e Ibu Rushd
prevalecen aqui sobre los demas.

Tal fue durante seis siglos la explosion de ciencia que levantaron los
pasos del Profeta. iOh si hoy mis hermanos del Islam quisieran
traducir a los idiomas modernos las obras maestras de sus grandes
hombres! iOh si quisieran ensefarselas a sus hijos e instruirles en el
conocimiento de su propia filosofia! Entonces colocarian el nombre
del Islam en lugar preferente entre las filosofias del mundo. Todo
musulman culto debiera conocer esta filosofia, como el hinda conoce
el Vedanta, a fin de justificar a su Profeta ante el mundo intelectual.

Dije antes que toda religion tiene su aspecto mistico y por lo tanto
también la tiene la del Islam. Ali fue el precursor y sus discipulos los
mantenedores del movimiento mistico. Al afio siguiente de la huida a
la Meca, se reunieron cuarenta y cinco hombres de espiritu sencillo
con proposito de servir a Dios y a su Profeta, vivir en comunidad y
observar practicas ascéticas. Este fue el germen del sufismo o aspecto
mistico del Islam. Ensenaron “que todo procede de Dios” — (coran 4) que
nada hay fuera de Dios; que el Universo es el espejo en que Dios se
refleja; que hay una belleza absoluta de la cual son rayos las cosas
terrenas; que hay un solo amor, el amor de Dios, y que los demas
amores lo son inicamente como partes de este inico amor; que sblo
Dios es el verdadero ser, y que todo lo demas es no ser; que la
naturaleza esencialmente divina del hombre puede elevarse por
iluminacion desde el no ser al ser y regresar al punto de partida.
Escuchad como cantaron el amor de Dios; qué perfume de devocion
impregna la poesia de Persia:

“Tt1 eres el ser absoluto; lo demas es un fantasma, porque en
tu universo todos los seres constituyen uno solo.”

“Tu belleza, que al mundo cautiva, se refleja en miles de
espejos a fin de revelar sus perfecciones, pero es uno solo.”
“Aunque tu belleza esté en todo lo bello, tinico (Jani) es en
verdad el tinico e incomparable encadenador de corazones. El
No-ser es el espejo del Ser absoluto y en este espejo se refleja el
esplendor de Dios. Cuando el No-ser se opuso al Ser, al punto
resulto el reflejo de este dualismo. La unidad del Ser se



manifesto en la pluralidad del No-ser. Cuando enumeras el
uno, se convierte en muchos, y asi, aunque la numeracion se
base en el uno, nunca tiene fin. Dado que el no ser era en
esencia claro, a través de él se manifesto el tesoro escondido.
Para que claramente puedas contemplar el oculto misterio,
repite lo que dice la tradicién; “Yo era un tesoro escondido.”

“El No-ser es el espejo; el Universo, el reflejo; y el hombre es
la personalidad oculta dentro como el ojo en el reflejo. Tt eres
el ojo del reflejo, y Dios es la luz del ojo por medio del cual el
ojo de Dios a st mismo se contempla. El mundo es un hombre
y el hombre es un mundo. No es posible dar explicaciéon mas
clara. St miras bien la raiz de las cosas, Dios es al mismo
tiempo el vidente, el 0jo y la visiOn.” - (Gulshan-i-Raz)

Escuchad ahora como en el siglo 13 ya ensenaba el sufismo la teoria
de la evolucion expuesta por Darwin en el siglo 19.

[13

ori mineral y me converti en planta. Mori planta y nact
animal. Mori animal y me converti en hombre. ¢Por qué,
pues, he de temer a nadie? ¢Acaso podré ser menos al morir?
La préoxima vez moriré hombre para que me puedan nacer
alas de angel. Pero también me esforzaré en elevarme de la
condicion de angel, porque todo perecerd menos la faz del
Seﬁor”— (Corén 28)

“Otra vez, remontaré el vuelo por encima de los angeles. Me
convertiré en lo que la imaginacion no puede concebir. Dejad
que no sea nada, porque la cuerda del arpa clama hacia mi:
‘En Uerdad, UOerremOS a El ”_ (Le Mesnavi -Compilacién de las méaximas del

derviche Jelai)

El sufismo ensena, segin el Awarifu-d-ma a rif — (Libro escrito en el siglo 8 por el
maestro Sha-habnd-Din, colega en sufismo de Divan-i-Khwaja Hafir. -Traducciéon de H. Wilberiorce Clarke),
cdmo es preciso caminar por el sendero. Dicho libro esta dividido en
tres partes: Shari’at, la ley; Tarikat, el sendero; Hakikat, la verdad. Los
caracteres de estas tres partes o etapas estan determinados por la
siguiente parabola: “Un hombre le pregunt6 a un Shaikh (gurt o
maestro espiritual) cuales eran las tres etapas. El maestro, por toda
respuesta, le dijo: “Ve y hiere a cada uno de aquellos hombres que



estan alli sentados.” El discipulo hiri6 al primero, quien se puso en pie
de un salto y devolvié el golpe al agresor. El discipulo hiri6 al segundo,
quien, sonrojado por la afrenta, intent6 levantarse con los puiios
cerrados, pero se contuvo. El discipulo hiri6 entonces al tercero, quien
no hizo caso. “El primero, dijo el maestro, est4 en la Ley; el segundo en
el Sendero; el tercero en la Verdad.”

Aunque Mahoma es para los musulmanes la primera autoridad, no
es posible recorrer el sendero sin un Shaikh o maestro, a quien el
murid o discipulo debe estar absolutamente sumiso, obedeciéndole en
todo sin vacilacion ni escrapulo: “Si te manda sumergir en el vino la
alfombra en que oras, obedécele, porque el Shaikh sabe todo lo que til
sabes y mas aun.” El sufismo exige prolongadas meditaciones que por
diversos estados se elevan hasta el Wajd (samadhi o éxtasis). Refiere
Ibn Khallikan 2111282 des. ¢) que una mujer llamada Kabi’a subia por las
noches al tejado de su casa y exclamaba: “/Oh Dios! El silencio ha
sucedido al bullicio del dia. El amante estd junto a su amada. Pero ti
eres mi amante y sola contigo me deleito.” Dios es el tinico gozo del
sufi y por esto dicen los derviches: “No tememos el infierno ni
deseamos el cielo.” El sufismo exige rigurosa vida ascética con muchos
dias de ayuno y otras austeridades. Sin embargo, mas que en otro
hombre alguno, resplandece en los sufis la liberalidad: “Los caminos
que conducen a Dios son tan numerosos como los halitos de los hijos
de hombre.”

Tal es el misticismo del Islam y ojala pudiera el Islam reintegrarselo,
porque ya no se practica hoy dia! Cuando el Islam se reconstituya
misticamente, estara en disposicion de enlazarse con fraternal amor a
las demas religiones. Porque la bendita unién entre las diversas
creencias que se reparten el mundo no descansa en las diferentes
formas y variadas ceremonias de su aspecto exotérico que se
acomodan al temperamento propio del pais respectivo. La union de las
religiones descansa en la verdad espiritual en las ideas filoso6ficas, y
sobre todo, en el misticismo que ensena al hombre a conocerse como
procedente de Dios y a esforzarse en volver al punto de procedencia.

Hermanos mios: la mayor parte de los que me escuchais sois
hindues: pero poco importa que no seais musulmanes. Vosotros decis:



Yo soy Brahman; los sufis dicen: An-al-haq, Haqg-tu-i (Yo soy Dios, ti
eres Dios). éComo pues, podéis ser diferentes, si Dios es uno? Tratad
de comprender esta verdad y os infundira amor. Esforzaos en
descubrir lo que en ella hay de noble y estrecharéis las manos de
setenta millones de musulmanes que forman parte de la nacion
Hindua. Sin ellos no podréis vosotros constituir pueblo. Aprendamos,
pues, a amarnos y no a odiarnos; amemos ante todo nuestra propia
religion, pero respetemos la fe de nuestros vecinos. Mahoma, Cristo,
Zoroastro, Moisés, los Rishis y los Bodhisattvas pertenecen a la misma
gran Logia, son los guardianes de la humanidad y no establecen
diferencias entre ellos. En cuanto a nosotros, sus mas humildes hijos y
discipulos, iojala pudiéramos aprender un solo rayo de su amor que
todo lo abarca! Unicamente por el amor llegaran hasta nosotros.
Mahoma no se acercara a los suyos, como desea, si los suyos no
repudian de antemano su mojigateria y su cortedad de miras, si antes
no aman a todos los hombres como él los ama. Mahoma es de los
mahometanos, pero asimismo es nuestro. Nosotros reclamamos
cuantos Profetas envi6 Dios al mundo. Nosotros los amamos a todos,
los veneramos a todos y ante todos nos inclinamos con el mayor
respeto. Quiera el Dios de todas las naciones que sus hijos cesemos de
disputar en nombre de Mahadeva, Vishnu, Allah, Ahuramazda, Jehova
o Padre, como quiera que le llamemos. Sea cual sea el nombre que
hayan balbuceado nuestros labios infantiles, no hay mas que un Dios,
nada hay fuera de Dios y al mismo Dios adoramos todos.



Jalnismo

Nos encontramos hoy en una atmoésfera muy diferente de la que nos
rodeaba ayer y de la que nos circundara mafiana. No estamos
envueltos en el romantico y caballeresco ambiente del islamismo. Por
el contrario, la atmoésfera de hoy es serena, filosoéfica y tranquila.
Vamos a considerar los problemas de la existencia humana con los
ojos del filosofo y del metafisico, ademas de llevar gran parte de
nuestra reflexion a la moral practica, al modo como debe vivir el
hombre y cuales han de ser sus relaciones con los seres inferiores que
le rodean, a la conducta del hombre en la direccion de su vida 'y
acciones, para no perjudicar ni destruir a ser alguno. Podemos
concretar el caracter del jainismo en una frase del Sutra Kritanga, a
saber:

“El hombre que no dana a ningtin ser viviente alcanza la paz
del nirvana. ”_ (Sutra Kritanga 3:20)

Esta frase parece resumir el pensamiento entero del jainismo: la paz
entre el hombre y sus semejantes, la paz en todo y en todas las cosas,
la perfecta fraternidad de cuanto vive. Tal es el ideal del jainismo, tal el
pensamiento que trata de realizar sobre la tierra.

Pero, aunque los jainos (también se les llama niggauthas, que
significa -desligados) forman un grupo relativamente exiguo, pues su
namero no pasa de dos millones, es una comunidad importante por la
pureza de su vida y por la desahogada posicion social de sus
miembros, que casi todos son mercaderes y comerciantes. Los jainos
admiten las cuatro castas de los hindaes, por mas que ya no quedan
entre ellos muchos brahamanes ni kshattriyas, pues esta tltima casta
es del todo incompatible con sus ideas religiosas. La gran mayoria son
vaishyas (negociantes, mercaderes y fabricantes), que pueblan las
provincias de Rajaputana, Guzerat y Kathiawar. También hay algunos
en otras comarcas; pero puede decirse que las grandes comunidades
jainistas estan agrupadas en dichas provincias. No sucedia asi en
pasados tiempos, pues antes y a principios de la era cristiana estaban
los jainos distribuidos por la India meridional; pero si los observamos



tales como hoy son, podemos limitar su territorio a las indicadas
provincias.

En lo relativo a las castas, hay un punto que les separa de los
hindues. El sannyasi (fraile) de los jainos puede ser de cualquier casta
y no precisamente de la de los brahmanes, como sucede con el
hinduismo ortodoxo. También el yati puede ser de cualquier casta y
generalmente pertenece a la de los Vaishyas, que entre los jainos es
muchisimo mas numerosa que las demas.

Tratemos ahora del modo que los jainos tienen de considerar el
mundo y después hablaremos del Fundador de la religiéon y del
concepto oriental del gran Ser.

Admiten los jainos los mismos ciclos que el hinduismo, pues
conviene advertir que jainismo y budismo son ramas desgajadas del
tronco hinduista; y si los hombres estuvieran menos inclinados a
dividir y a dar mas importancia a las diferencias que a las semejanzas,
ambas ramas hubieran sido los darshanas del hinduismo en vez de
formar religiones diferentes y, por decirlo asi, rivales. Durante mucho
tiempo tuvieron los eruditos occidentales el jainismo por derivacion
del budismo; pero hoy esta ya desvanecido el error y se sabe que uno y
otro son hijos del hinduismo. Realmente hay grandes diferencias entre
el jaino y el budista, a pesar de sus semejanzas y analogias de doctrina.
No cabe duda que el jainismo es mucho mas antiguo que el budismo,
pues su ultimo Profeta mayor, contemporaneo de Buda, fue el término
final de una larga serie y dio al jainismo su actual forma. He dicho que
el jainismo admite los mismos ciclos de tiempo que el hinduismo, y
conviene recordar que durante uno de esos vastos ciclos (semejantes a
la noche y dia de Brahma), bajan a este mundo veinticuatro Profetas
mayores que participan, aunque incompletamente, de la naturaleza de
los avataras.

Surgen siempre de la humanidad para elevarse sobre ella; y si en
algunos casos el hinduista rehiisa admitir que un hombre perfecto sea
avatara, el jaino no tiene la menor duda sobre este punto. Sus
veinticuatro Profetas mayores, los tirthamkaras, como ellos les llaman,
son hombres que han alcanzado la perfeccion. El jaino les da con leves
diferencias la multitud de nombres que también emplean los budistas,



como, por ejemplo, arhates, budas, tathagatas, y con preferencia
edjinas. El edjina es el vencedor, el hombre perfecto que ha dominado
su naturaleza pasional y ha alcanzado la divinidad, aquel en quien el
Jiva (uno de los dos principios eternos, la ciencia, el que sabe)
demuestra su acabado y supremo poder. Es el Ishvara del jaino.

En cada gran ciclo aparecen veinticuatro edjinas cuya vida relata el
Kalpa Sutra de los jainos, aunque sblo en toda su extension la del
vigésimocuarto y ultimo, el poderoso héroe y gran Maestro Mahavira
que para los jainos es el postrer Maestro venido a ensefiar al mundo.
Segun he dicho, fue contemporaneo de Buda, y no falta quien le
suponga emparentado con el fundador del budismo. Su vida no ofrece
incidentes notables, pero es abundantisima en ensefianzas. Al
encarnar la altima vez, vino de mas sutiles regiones para obtener la
iluminacién en aquella vida terrena, y aunque primeramente habia
determinado nacer en una familia de brahmanes, se opuso Indra, el
rey de los devas, declarando que el nuevo edjina no debia nacer de
brahmanes, pues siempre los edjinas habian sido kshattriyas, y que,
por lo tanto, en casa real le preparaban la cuna. Indra le dio a un deva
el encargo de que el edjina naciese de la familia del rey Siddhartha,
como asi ocurrio en efecto. Al nacimiento del nifio acompanaron todas
aquellas senales de regocijo que saludan siempre la venida de un gran
Profeta de la humanidad, como son canticos de los devas, musica de
los gandharvas y flores caidas del cielo. Como quiera que desde el
instante de su concepcion se habian acrecentado la fortuna, el poderio
y el bienestar de la familia, le pusieron al recién nacido el nombre de
Vardhamana, que significa ampliador de fortuna. Fue creciendo el
nino hasta llegar a la adolescencia, y aunque mostraba mucho carifio y
respeto a sus padres, mantenia el voto hecho, muchas vidas antes, de
renunciar a todo, de alcanzar la iluminacion y de ser un Redentor del
mundo. Esper6 a que muriesen sus padres a fin de no contristarles por
la separacion; y una vez muertos, previo permiso de su hermano
mayor, partid, con numeroso séquito, a inaugurar su vida de asceta.
Llegado al yermo, se despoja de sus regias vestiduras, se pone el sayal
de asceta, se corta el pelo, despide a los acompanantes y se interna en
el desierto. Durante doce anos se entrega alli a penitencias



austerisimas, esforzandose en comprenderse a si mismo y en
comprender la ilusiéon de todas las cosas, excepto del Yo. Al décimo
tercero afo brot6 la iluminacion, y la luz del Yo irradia sobre el asceta
que se aduena de la ciencia del Supremo. Quebranta las cadenas de
avidya (ignorancia) y es omnisciente. Entonces se presenta al mundo
como Maestro y emplea en el apostolado cuarenta y dos afios de una
vida perfecta.

Nada se nos dice en concreto acerca de sus doctrinas. S6lo sabemos
el nombre de algunos discipulos, pero se omiten la biografia y los
pormenores. Digiérase que el sentimiento de que todo es ilusion, todo
humo y ceniza, convierte también en ceniza y humo la doctrina
exterior y al mismo Maestro que después de cuarenta y dos afios de
predicacion muri6 en Papa el afio 526 antes de J.C. Ya veis que nada
podemos decir concretamente del Senior Mahavira; pero su vida y sus
obras resplandecen en la filosofia que leg6 al mundo por més que su
personalidad quede ignorada.

Se nos dice que 1,200 anos antes de J. C. habia vivido el
Tirthamkara vigesimotercero y 84,000 afios antes de éste el
vigesimosegundo y asi retrospectivamente hasta llegar en la extension
del ciclo al primer Tirthamkara, llamado Rishabhadeva, padre del rey
Bharasa, que dio su nombre a la India. A la sazén se unieron el
jainismo y el hinduismo en la adoracion del gran Ser que fue Rishiy
Maestro como tronco de una dinastia de reyes divinos.

Si examinamos exotéricamente la doctrina, encontramos el
Siddhanta, o conjunto de cuarenta y cinco Escritas llamadas
canodnicas, analogas a los Pitakas de los budistas. El Siddhanta fue
recopilado en texto por Bhadrabaka hacia los siglos III y IV antes de J.
C. Hasta entonces se habian conservado y transmitido por tradicion,
segun es costumbre en la India gracias a la maravillosa retentiva de los
naturales del pais, hasta el punto de que, como dice Max Miiller, si se
perdieran los Vedas, podrian reproducirlos textualmente los que los
aprenden de memoria. Lo mismo sucede con el Siddhanta, cuyo texto
no es mas fiel que la memoria de los jainos.

En el ano 54 de J. C. el concilio de Valabhi, presidido por
Devarddigamin, el Budhaghosha, o como si dijéramos el sumo



pontifice de los jainos, examino las Escrituras, dando autoridad
dogmatica a los 11 Anas, 12 Upangas, 10 Pakinnakas, 6 Chedasy 6
Sutras que constituyen los 45 libros del Siddhanta. Parece que hubo
otros libros mucho mas antiguos, llamados Purvas, pero se han
perdido por completo y nada se sabe de ellos. Los jainos guardan
mucha reserva sobre sus libros sagrados y la secta de los digambaras
tiene algunas obras maestras cuidadosamente inéditas, por lo cual no
seria extrafio que con el tiempo se encontraran muchos de los libros
que se suponen perdidos, sobre todo si los digambaras se
convencieran de que, salvo en casos muy especiales, conviene difundir
la verdad a fin de que los hombres la posean. La arbitraria exageracion
del misterio y del sigilo es grave defecto cuando traspone los limites de
la prudencia.

Aparte de las Escrituras canonicas, hay una enorme literatura de
Puranas e Itihasas muy semejantes a los de los hindtes. Se dice, y no
lo aseguro, que aventajan en orden a las versiones hinduistas; pero no
cabe duda que muchos relatos difieren y, por lo tanto, seria muy ttil
tarea comparar ambos textos, apuntar las diferencias y establecer las
razones que movieron a ellas.

Bastante hemos dicho sobre lo que pudiéramos calificar de literatura
especial. Encontramos después gran copia de libros que, aunque
procedentes de la confesion jainista son comunes a todo la India.

Hay gramaticas, diccionarios, tratados de retoérica y medicina en
abundantisimo namero que van de mano en mano por las diversas
comarcas del pais. Por ejemplo, el conocido libro titulado Amarakosha
es una obra jaina que los estudiantes de sanscrito aprenden de
cabecera a pie.

Dije que los jainos llegaron a la India meridional y atravesaron toda
la parte Sur de la Peninsula; y asi vemos que dan reyes a Madura,
Trichinopolis y otras ciudades de aquellas comarcas. Igualmente
advertimos que son los fundadores de la literatura tamil cuya
gramatica, que en opinion de los inteligentes no tiene par, es de autor
jaino, como asimismo el Naladiyar y la graméatica popular de
Pavanandi. El Kural, del famoso poeta Tiruvalluvar, que segtn creo,
conocen todos los meridionales, abunda en expresiones jainas, habla



de los arhates y emplea los términos propios del jainismo, por lo que
fundadamente se le supone esta procedencia.

Otro tanto podemos decir de la literatura Canara que durante los
doce primeros siglos de la era cristiana estuvo influida por los jainos,
muy preponderantes en aquel largo periodo.

A la sazdn sobrevino en la India meridional un gran movimiento que
indujo a los shivas o discipulos de Mahadeva a predicar por todo el
pais aquel hondisimo sentimiento del corazén humano, llamado
bhakti, que los jainos no tuvieron en cuenta. Recorrian los shivas el
pais cantando las alabanzas de Mahadeva y curando enfermos en su
nombre. Muchos jainos se convirtieron al hinduismo en vista de curas
tan milagrosas y de los devotos impulsos con que los canticos y la
predicacion de los shivas movieron su &nimo. Los no convertidos se
dispersaron hasta el punto de que pudo tenérseles por desaparecidos
de la India meridional.

Sin embargo, subsistieron en la provincia de Rajaputana con tal
profundo respeto, que el magnanimo emperador musulman Akbar
prohibi6 por edicto que nadie matara animal ninguno en los
alrededores de los templos jainos.

Anadamos ahora que los jainos estan divididos en dos grandes
sectas: los digambaras (conocidos ya en el siglo IV antes de J. C. y
mencionados en un edicto del rey Ashoka) y los esvetambaras que
parecen algo mas modernos. El nimero de estos tltimos es hoy
muchisimo mayor, pero se dice que los digambaras aventajan a sus
émulos en cuanto a bibliotecas y documentos literarios.

Pasemos del aspecto historico al filosofico, y examinemos la doctrina
jainista. Admiten dos principios increados y eternos, raiz y origen de
todo cuanto existe: Jiva y Dravya.

Jiva o Atma es la conciencia pura, el conocimiento, el Conocedor.
Cuando Jiva se sobrepone a Avidya (ignorancia), conoce que por su
propia naturaleza es la pura conciencia y se manifiesta como el
Conocedor de cuanto existe. Dravya, o la substancia, es lo cognoscible
en oposicion a Jiva el Conocedor; pero Dravya es inseparable de guna,
o sea la cualidad, y de paryaya o modalidad. Aunque todas estas ideas



nos sean familiares, hemos de considerarlas una tras otra.

“La substancia es el substrato de las cualidades que a su vez
son inherentes a una substancia; pero la caracteristica del
desenvolvimiento de las cosas es que las cualidades no sean
inherentes a ninguna substancia. Las seis categorias de
substancia son: dharma, a dharma, espacio, tiempo, materia
y alma, que en conjunto constituyen este mundo, segiin
ensenaron los edjinas, poseedores de la 6ptima ciencia” -

(Uttaradhayayana 28:6-7 -traduccion del pracrito por Hermann Jacobi)

He aqui el fundamento de cuanto existe o sea del Samsara: el
conocedor y el objeto de conocimiento, Jiva y Dravya, con sus
cualidades y modalidades. Esto lo es todo. De estos principios
dimanan numerosas deducciones en cuyo pormenor no nos consiente
entrar el tiempo, si bien puedo indicaros la inferida de un Gatha de
Kundacharya que os pondra de manifiesto una modalidad mental muy
frecuente entre los hindtes. Dicen que de toda cosa se puede afirmar
que es, que no es, y que es y no es. Pone por caso un objeto tan vulgar
como el jarro doméstico. Si pensamos en el jarro antes de fabricarlo y
lo concebimos como modalidad (pariyaya) de la substancia, diremos
que no es (syan nasti).

Si lo concebimos como substancia (dravya) existe siempre, es eterno
y decimos que es (syad asti). Pero también podemos representarnoslo
a la vez como substancia y forma y decir que es y no es (syad asti nasti)

— (Informe sobre la investigacion de manuscritos sanscritos, por el Dr. Bhandarkar, pag. 95)

Este modo de razonar nos es muy familiar y centenares de ejemplos
hay de este concepto del universo visible, que tal vez fatigue al hombre
vulgar, pero que es necesario e instructivo para el metafisico y el
filosofo.

Veamos ahora como se efectaa el desenvolvimiento del Jiva.
Afirman los jainos que el Jiva evoluciona por la reencarnacion y el
karma, que también nos son ideas familiares.

“El Universo esta poblado de diversas criaturas existentes en
el samsara, nacidas de familias y castas distintas, por haber
cometido varias acciones, y segun sean éstas asi van unas
veces al mundo de los dioses, otras veces al infierno y algunas



veces se convierten en asuras. Asi es que no repugnan el
samsara los seres vivientes que sin cesar nacen y renacen por
culpa de sus malas acciones” — (uttaradhayayana 3:2-5)

También ensefia el jainismo en coincidencia con el Bhagavad Gita
que a la criatura humana la precipitan sus malas acciones; que por la
mezcla del bien con mal renace en cuerpo humano; y que por la
purificacion se convierte en deva. Segtn los jainos, el Jiva empieza a
desatarse de las ligaduras de la accién después de innumerables
renacimientos y experiencias. Dicen que hay tres joyas (semejantes a
los tres ratnas de los budistas), conviene a saber: la verdadera ciencia,
la verdadera fe y la verdadera conducta. Los ascetas afiaden a estas
tres joyas “el verdadero camino”, esto es, el camino que conduce a la
liberacion final. — (uttaradnyayana 28:1-2). Por la verdadera ciencia, la
verdadera fe y la verdadera conducta evoluciona el Jiva afiadiendo en
la altima etapa las austeridades que por fin le libran del yugo de los
renacimientos. La verdadera ciencia es, segin los jainos, lo mismo que
acabo de deciros respecto del Samasara, con mas la diferencia entre
Jivay Dravyay las seis categorias de substancia: dharma, adharma,
espacio, tiempo, materia y alma. Es preciso conocer también las nueve
verdades: Jiva (espiritu) Iajiva (cosas inanimadas) Bandlia (ligadura
karmica del alma) Punya (mérito) Papa (demérito) Asvara
(propension o lubricidad al pecado) Samvara (posibilidad de vencer el
asrava por medio de la vigilancia) Extincion del Karma y Liberacién
final. He aqui las cuatro verdades. — (uttaradhyayana 14)

La verdadera conducta (Saraga), unida al deseo, lleva al Svarga
(Devakan); y sin deseo, convierte en deva o bien impele hacia la
soberania de los devas, de los asuras y de los hombres; pero en manera
alguna a la liberacion final. Si observamos el progreso de Jiva, le
veremos rechazando la ilusion (moha), el deseo (raga), el odio
(dvesha) y por consiguiente sus opuestos, pues no es posible rechazar
unos sin otros. Finalmente, Jiva se purifica de todo mal, se perfecciona
y llega a ser omnisciente, omnipotente y omnipresente; es decir, que se
convierte en pura conciencia, como espejo en que se refleja el universo
y “con facultades sensorias aunque desprovisto de sentidos”. Entonces
es pura conciencia, el Conocedor, el Supremo.



Tales son sucintamente expuestas, las ideas filosoficas de los jainos,
que sin escripulo puede admitir todo hinduista, pues no varian los
conceptos, sino las formas de expresion.

Detengdmonos algo mas en la verdadera conducta por el interés que
despiertan en este punto las practicas jainistas, pues muchas de sus
reglas de conducta son de suma prudencia en lo relativo a la vida
seglar. Se clasifican los jainos en dos grandes grupos: laicos o
shravakasy ascetas o yatis, con reglas de conducta cuya diferencia
estriba en que los yatis viven segin el mas perfecto estado a que los
shravakas se preparan para alcanzarlo en existencias futuras. Los
laicos estan, sin embargo, sujetos hasta cierto punto a los mismos
votos de los yatis.

Ahimsa (inocencia)
Sunriti (sinceridad)
Astaya (probidad)
Brahmacharya (castidad)
Aparigraha (abnegacion)

Por ejemplo, el voto de brahmacharya o de castidad, exige del yati el
celibato absoluto, pero al laico s6lo le obliga a la templanza y castidad
propias de un grihastha (hombre de bien). Asi podemos decir que los
cinco votos son absolutos en el asceta y relativos en el seglar, y regulan
la vida del jaino hasta el punto de que, por lo concerniente a la
inocencia, o sea el respeto de los seres vivientes, parece tocar los
extremos del rigor lindantes con el absurdo, pues consideran la vida de
un insecto tan apreciable como la de un ser humano. Pero bien pueden
perdonarse estas exageraciones del jainismo en consideracién a los
crueles excesos que toleran otras religiones. Los occidentales tal vez se
rian de que el yati tenga constantemente un lienzo aplicado a la boca
para no aspirar cosa viva y de que beba siempre agua hervida (esto
revela falta de légica, porque precisamente la ebullicion mata los
microbios, que continuarian viviendo en el agua sin hervir, aun
después de bebida) y filtrada; pero la risa a que esto mueva estara
compensada por la ternura y amor de su motivo. Escuchad las
palabras de un edjina, que iojala! sirviesen de regla de conducta a los



hombres:

“El venerable Uno ha dicho... Tal como es mi dolor cuando me
hieren y golpean con puno, palo o piedra, cuando me torturan
Yy queman y me matan, o aunque solo me arranquen un
cabello, asi es el dolor que siente todo ser vivo cuando le
danian como a mi. Por esta razén no debemos maltratar ni
golpear, herir o matar a los seres vivos de cualquier especie. Y
en verdad os digo, que los arhates y bhagavadas del pasado,
del presente y del porvenir, declararon, declaran y
declararan la misma cosa, diciendo: No maltratéis, ni cacéis,
ni torturéis, ni matéis a ningun ser viviente. Los hombres
sabios que conocen todas las cosas ensefiaron esta ley

constante y perpetua, eterna y verdadera” — (Uttaradhyayana Libro 2 1:48-
49)

Si todos siguiéramos esta regla, icuan diferente fuera la India! Ya no
mas apaleo ni maltrato de animales; ya no mas criaturas en lucha y
sufrimiento. Por mi parte miro con simpatia las exageraciones del
jainismo, porque se fundan en la nobleza y en la compasion, y desearia
que este sentimiento de amor, exento de exageraciones, llenara los
corazones hindaes, cualquiera que fuese su religion.

Vemos, ademas, la rigurosa prohibicion de las bebidas alcohoélicas y
drogas estimulantes, como el tabaco, opio y hatchis, inclusas la miel y
la manteca, a causa de su procedencia animal.

En cuanto a la vida cotidiana de los laicos, esta regulada
minuciosamente.

“Debe levantarse muy temprano y recitar en voz baja los mantras
llevando la cuenta con los dedos. Después debe preguntarse: équién
soy, quién es mi Ishtadeva, quién es mi Gurudeva, cudl es mi religion,
qué debo hacer y qué no debo hacer?”

Asi ha de empezar diariamente su vida por un cuidadoso examen de
conciencia. Luego ha de pensar el laico en los Tirthamkaras y hacer
ciertos votos peculiares del jainismo y muy dignos de alabanza por el
provecho que allegan en la vida practica. Se relacionan con objetos que
aparentemente no tienen importancia, como, por ejemplo, el voto de
sentarse tantas veces y no mas durante el dia, o bien abstenerse en



toda una semana de tal o cual legumbre, o también guardar una hora
diaria de silencio durante un mes. El objeto de semejantes votos,
segin declaracion de un jaino, es que el hombre mantenga sin cesar la
conciencia de si mismo y nunca pierda el dominio sobre su cuerpo.
Desde ninos aprenden los jainos a cumplir esta clase de votos, cuyo
resultado es contener la ligereza, refrenar el atolondramiento y
corregir la imprudencia, que constituye una de las mayores plagas de
la vida humana. El nifio asi educado es prudente y siempre piensa
antes de hablar u obrar. Su cuerpo esta acostumbrado a posponerse y
no a anteponerse al espiritu como sucede con frecuencia. iCuantas
veces decimos!: “Si lo hubiera pensado no hubiese hecho tal cosa. Si
hubiera reflexionado, no hubiese procedido de aquel modo. De
meditar un instante, no dijera tales palabras ofensivas ni cometido
tales acciones feas.” Pues bien; si desde ninos nos acostumbramos a
pensar lo que hemos de decir y a no hacer nada sin también pensarlo
de antemano, veremos como docilmente aprendera el cuerpo a
obedecer al espiritu hasta disipar sin esfuerzo ni lucha el
atolondramiento y la ligereza. No hay necesidad de advertir que los
votos del asceta son mucho mas severos que los del laico. El ayuno es
rigurosisimo y esta cuidadosamente reglamentado en los libros
disciplinarios. Asi resulta que por lo general son los laicos de caracter
tranquilo, digno, reservado y duenos de si mismos.

Nota: Estos detalles estan tomados del Jaina tattvadarsha, de Muni Almaraneji, y para mi
los tradujo del pracrito mi amigo Govinda Dasa.

Entre los yatis o ascetas jainos de la secta de los esvetambaras se
cuentan indistintamente hombres y mujeres sujetos a la misma
estrechez de vida; pero los digambaras no admiten en las practicas
ascéticas al sexo femenino, porque tienen de la mujer un concepto
poco lisonjero. Los ascetas renuncian a sus bienes y viven de limosnas,
pero no pueden renunciar al cuerpo, sin €l no les fuera posible
alcanzar la liberacién; ni al gurd, o maestro, sin cuyas ensefianzas no
les fuera posible recorrer el sendero, tan angosto como filo de navaja
barbera; ni a la disciplina, cuyos efectos facilitan el progreso; ni al
estudio de los sutras, que también son necesarios a la evolucion del
hombre. Excepto el cuerpo, el guri, la disciplina y el estudio, nada hay
que el asceta pueda tener por suyo. Dice un maestro al tratar de los



deberes del asceta:

“No hable sin que se le pregunte, y al responder diga siempre
verdad. No dé rienda suelta a la célera, y muéstrese
indiferente a los sucesos prosperos o adversos. Subyugue el
yo, porque el yo es dificil de subyugar, y si subyuga el yo sera
feliz en este mundo y en el 0tro” — (uttaradhyayana 2:14-15)

Las mujeres ascetas estan obligadas ademas a visitar los hogares
jainos con encargo de que las mujeres laicas de todo estado y
condicion familiar reciban la debida educacion. Este punto es de
grandisima importancia para los jainos, y me parece que podria servir
de ejemplo a los hinduistas a fin de educar a sus esposas e hijas por
medio de los ascetas de su propia confesion, sin detrimento de la fe
religiosa y sin necesidad de sufrir ajenas intrusiones. No hay profesion
mas noble que la de la ensefianza, y esta mejora seria en extremo
ventajosa para el hinduismo.

¢Cual ha de ser la muerte del asceta? Dejarse morir de hambre. Sin
esperar a que le toque la muerte, cuando advierta que ya no puede
progresar en su actual cuerpo, debe desembarazarse de él privandole
del sustento.

He aqui sucinta e imparcialmente resumida una religion noble y
grande que en rigor coincide con los principales puntos del hinduismo,
de modo que en la India septentrional los vaishyas jainos se relacionan
socialmente y conciertan matrimonios con los vaishyas hinduistas, no
considerandose de distinta religién. Asi mismo, en el internado de los
colegios hinduistas, hay alumnos jainos que conviven con sus
condiscipulos y cooperan de esta suerte a dilatar mas y mas los
dominios del amor y de la fraternidad.

Ayer os hablé de nacionalidades por constituir y hoy os he recordado
que la nacién hindua ha de constituirse con hombres de diversas
religiones. Ninguna dificultad opondran a ello los jainos si se
exceptuan los mojigatos intransigentes cuyo niimero ira disminuyendo
hasta extinguirse ante la creciente influencia de los hombres
verdaderamente religiosos y sagaces. Todos, en el seno de nuestra
propia religion, hemos de ensenar el amor, no el odio; hemos de



insistir en los puntos que nos unen y no en los que nos separan. Que
ninguno de nosotros pronuncie en su vida diaria palabras ofensivas
contra cualquiera religion; antes al contrario, que tenga palabras de
amor para todas. Porque, al proceder asi, no sélo serviremos a Dios,
sino también al hombre. No s6lo a la religion, sino a la patria hindaa,
pues todos sois hindies, todos sois hijos de la India y todos habréis de
formar parte de la futura naciéon indica. Esforcémonos, por lo tanto,
hermanos mios, en contribuir con todas nuestras fuerzas a la
construccion del edificio, aunque no sea mas que acarreando una
modesta piedrecita de amor al grandioso monumento de fraternidad.
Que ninguno de quienes ostentan el nombre de tedsofos, de devotos de
la Sabiduria Divina, pronuncie palabra alguna contra cualquier
religién dada por Dios a los hombres; pues si todas proceden de Dios y
todas han de volver a Dios, épor qué hemos de pelearnos en el
camino?



Sikismo

Al tratar del sikismo nos encontramos en frente de lo que
pudiéramos llamar un doble movimiento, porque esta secta, que en su
origen fue esencialmente religiosa, se vio impelida por las
circunstancias a organizarse militarmente. Los sikios evocan el
recuerdo de esforzados guerreros y valerosos combatientes; pero nos
equivocariamos si al estudiar las religiones los considerasemos
principal o inicamente como soldados. La mudanza se efectu6 por
influjo de las circunstancias y del ambiente; pero el movimiento en si,
en su caracter duradero, fue esencialmente religioso. Surgi6 el sikismo
del seno del hinduismo, a la voz de su fundador el gran maestro
Nanak, con el intento de unir a los hinduistas y musulmanes en un
comun lazo de amor a Dios y al pr6jimo. El pensamiento del maestro
Nanak, tal como resulta de sus palabras y sobre todo de su vida, era
enfocar los dos elementos hostiles del pueblo hinda en un centro que
ambos pudiesen aceptar. Este centro es el amor a Dios, la devocion, el
bhakti hacia Dios y hacia el Maestro, pues el nombre de sikh que
llevan los fieles de esta religion, se deriva de la palabra shishya
(discipulo), y el amor a Dios y al Maestro es raiz y base del sikismo.
Por lo tanto, debemos considerarlo en su origen como un movimiento
de devocidn. La filosofia es la misma de los hinduistas, pero su espiritu
religioso es eminentemente reformista e indagador de las verdades
vivas que encubren los ritos, formulas y ceremonias.

En tiempo del maestro Nanak, como de ello hay casos en la historia,
habia degenerado en formalista una gran religion, y las gentes
andaban faltas de alimento espiritual por comer cascarillas en vez de
grano. El maestro Nanak se empend en buscar el grano y desechar la
cascarilla, mostrando a los hombres la realidad, la vida y esencia de la
religion en el amor a Dios, al Maestro y a los hombres, considerados
como hijos de un mismo Dios. En esta frase podemos resumir la
esencia del sikismo. Luego veremos en la vida del Fundador como
tratd de reunir en su torno los elementos hostiles. Veremos que el
maestro Nanak busc6 sin cesar al Ser Supremo, y que, habiéndolo



encontrado, enseno a sus discipulos la manera de encontrarlo también
por la devocion. Quisiera que al estudiar el sikismo tuvieseis siempre
presente esta idea capital de las doctrinas expuestas en las Escrituras
sikias.

Pero antes de hablar de la vida del gran Santo, bosquejemos el
establecimiento historico del sikismo, a fin de comprender co6mo un
movimiento que entrafiaba el bhakti por esencia lleg6 a identificarse
con el més caballeresco espiritu militar. No podré daros los
pormenores que vosotros mismos hallariais en los libros, porque
precisamente la dificultad esta en que la mayor parte de las gentes
conceden demasiada importancia a los pormenores, y pierden de vista
las lineas generales del pensamiento, que de por si facilitan la
comprension del conjunto.

El profesor Huxley deploraba de continuo que los estudiantes de
ciencias se olvidasen del bosque al estudiar los arboles, y asi sucede
efectivamente, porque los hombres suelen extraviarse en un laberinto
de pormenores sin aduenarse de los principios unificadores de la
historia ni descubrir la direccién principal de los acontecimientos. Por
lo tanto, me limitaré a trazar las lineas generales del sikismo, de suerte
que comprendais como lleg6 a ser lo que fue. En no interrumpida serie
se sucedieron diez Maestros, el primero de los cuales, Nanak, aventajo
a los demas en santidad y pureza. Fue la vida, el corazén y el alma de
sus sucesores. Florecio por los anos de 1469 a 1539 de J. C. Le sigui6 el
maestro Angad (1539 a 1552), del que s6lo cabe decir que reunié buen
nimero de himnos y preceptos de su predecesor, empezando asi la
recopilacion ce L’Adi Grantha Saheb o Escrituras sikias. El tercer
Maestro se llamaba Amar Das (1552-1574), quien tuvo ocasion de
hablar con el emperador musulman Akbar, en una conferencia sobre
asuntos religiosos, lo que prueba el influjo del Maestro Nanak en su
intento de conciliar el islamismo con el hinduismo. El cuarto Maestro,
Rain Das (1574-1581), mantuvo amistosas relaciones con el liberal y
magnanimo Akbar, quien cedi6 al Maestro un territorio situado en
Amritsar, en donde Ram Das mandé abrir el famoso aljibe. Arjunmal,
el quinto Maestro, erigio6 el célebre templo de oro que forma época en
la historia del sikismo, pues en él tuvieron los fieles su centro de



reunion. El templo fue primeramente dedicado a Hari Mandir, cuyo
nombre encerraba la salvacion, segtin las ensefianzas de Nanak, y
después se convirti6 en el Darbar Saheb, como residencia propia de los
sikios, que empiezan entonces a reunirse alrededor del templo y a
constituirse en comunidad definida bajo la presidencia de Arjunmal.
Tales fueron los origenes del estado sikio. La gran obra del Maestro
consistio en compilar acabadamente las doctrinas de sus predecesores
publicando el Adi Grantha Saheb con el cuerpo del dogma y los
himnos sagrados.

A la sazdn sobrevino el primer sintoma de la futura lucha. Al
emperador Akbar sucedié Jehangir, no tan liberal ni magnanimo como
su antecesor. El hijo de Jehangir se rebela contra su padre, y al
maestro Arjunmal se le acusa sin razon de simpatizar con el rebelde.
Digo sin razon, porque el motivo de acusarle fue la negativa del
maestro a conceder la mano de su hija al poderoso valido y primer
ministro del emperador, quien a excitacion del desairado pretendiente
mando prender a Arjunmal y retenerlo preso hasta la muerte.

A consecuencia del agravio inferido a la comunidad en la persona de
su maestro y jefe, emprendieron los sikios el camino por donde habian
de llegar a ser poderosa milicia, maxime al empeorar las cosas durante
el reinado del fanatico emperador Aurangzib sucesor de Jehangir.

El sexto maestro, Har Govinda (1606-1645), empezo6 a organizar a
los sikios para la defensa, reuniéndolos en un cuerpo separado de
musulmanes e hinduistas. Muy luego tuvieron ocasién de ejercitarse
en escaramuzas y encuentros que acrecentaron en los sikios el espiritu
belicoso. El séptimo maestro Har-Rai (1645-1661), fue de caracter
pacifico y tranquilo, pero durante su gobierno recrudecieron las luchas
y se afirm6 méas y mas el espiritu militar, sobreponiéndose en cierto
modo al religioso, del que no obstante continta dimanando la fuerza
de cohesién entre los sikios. El octavo maestro, Har-Rishan (1661-
1664), empezo a gobernar a los seis anos de edad y muri6 tres afos
después, sucediéndole Tegh Bahadur (1664-1675), el noveno maestro,
que tras once anos de agitado gobierno muri6 cruelmente asesinado
por el emperador Aurangzib. Le sigui6 su hijo Govinda, décimo y
ultimo maestro (1675-1708), que perfeccion6 la organizacion militar



de los sikios disponiéndose a erigir bajo el mando de Raujit Singh el
imperio de Pendrjab.

Algo mas hemos de decir del décimo maestro. Nifio todavia, escap6
de la muerte cuando el asesinato de su padre, y durante veinte afios
vivib oculto, meditando sobre la misidén a que se veia destinado y
alimentando contra los enemigos de su padre 4speros sentimientos
que al fin engendraron el odio a los musulmanes como ineludible
deber del hijo, del maestro y de los sikios. La sangre del padre fluye
entre el Maestro y el emperador musulman y ha roto la antigua
amistad. Durante veinte afios medita Govinda sobre la mision que ha
de cumplir como religioso y mas todavia como guerrero. Deja al fin su
retiro, dispuesto a acometer la grandiosa empresa de separar
definitivamente a los sikios de los hombres de cualquiera otra religion
y evitar toda mezcla con ellos. Al efecto llama a cinco discipulos de
confianza e instituye con ellos la ceremonia del Pahul o iniciacion
militar y cuyo ceremonial fue el siguiente. Tomo6 el Maestro un gran
cubo de agua y eché dentro una porcion de cada uno de los cinco
manjares que por mandato suyo habia preparado su propia mujer, y
después de agitar el agua con un cuchillo de dos filos, rocio6 a los cinco
discipulos y les dio a beber la mezcla, proclamandoles entonces khalsa
(puros) y ordenandoles que afiadiesen a su nombre el epiteto de singh
(Ie6én). Aquellos cinco fueron los primeros discipulos iniciados que
llevaron los distintivos especiales del sikio, a saber: el pelo largo que le
distingue del hinduista casi siempre rasurado; el peine; el cuchillo de
dos filos; el brazalete de acero; y pantalones de faldellin hasta las
rodillas. A estos cinco distintivos les llaman los sikios las cinco kas
porque el nombre de todos ellos empieza por la letra k en la lengua del
pais.
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Tal es la ceremonia de iniciacion instituida por el Maestro, quien
declar6 ademéas que dondequiera se reuniesen cinco sikios alli estaria
presente el espiritu y con él la potestad de conferir la iniciacion.

Bajo las banderas de Govinda, jefe a la vez militar y religioso de los
sikios, se agruparon los guerreros en poderoso ejército que emprendio
la lucha con admirable valor y denuedo semejante al mostrado por los
musulmanes después de la muerte del Profeta. Al principio les llevo su
entusiasmo a la victoria; pero al cabo de numerosos combates cejaron
en el esfuerzo, abrumados por el nimero, pues eran pocos para resistir
a los miles de miles de enemigos que les opone el poderoso imperio
musulman del Norte. Sin embargo, no les amilanan las derrotas ni
pierden la esperanza en el triunfo ni la confianza en su Maestro que
por doquiera esta con ellos afrontando impéavido los reveses, basta que
en extremado esfuerzo se rehace, da en rostro al enemigo y le vence y
dispersa en la famosa batalla de la Fuente de Salvacion.



Cuidadoso entonces el Maestro de mantener levantado el animo de
sus discipulos, publico el altimo libro canénico de los sikios titulado
“Libro del décimo rey”, como complemento del Adi Grantha Saheb.

Llegamos al término de la vida del Maestro. Un pathan le armo
disputa por una frusleria mercantil, y como atentara contra su vida, le
maté el Maestro en legitima defensa. Se quejaron contra él los hijos
del muerto, y el matador, recordando el asesinato de su propio padre,
lamenta la orfandad en que los ha dejado, y los pone al servicio de su
casa tratandoles con toda confianza; hasta que sabedor de su ultima
hora, llama a uno de los huérfanos, y con tanta viveza le representa el
deber de vengar la muerte de su padre, que le incita a herirle
mortalmente. Para salvar al vengador de la colera de sus discipulos,
dispone el Maestro antes de expirar que no se le haga dano alguno,
porque ha vengado la muerte de su padre. Por altimo, ordena a los

discipulos que cumplan las Escrituras y se mantengan fieles a los
khalsas.

Fue Govinda el altimo Maestro. A su muerte gobernaron los
Khalsas, cuyo poder residi6 ejecutivamente en el consejo formado por
sus jefes, los maestros Mata, bajo la suprema autoridad del Adi
Grantha Saheb, complementado por el Libro del décimo rey, que
establecia la igualdad y fraternidad entre todos los sikios sin distinciéon
de castas.

Empieza entonces una continuada y brillante serie de campanas
militares, coronadas por las espléndidas victorias de Raujit Singh, el
Lebén de Pendjab (1797), fundador del fugaz imperio sikio. Murio
Raujit en 1839, y con su muerte se inicia la decadencia apresurada por
la traicion y el engano de que fueron victimas los valerosos guerreros
que luchaban desesperadamente contra multiples enemigos. Es la
siempre repetida historia de la India: la historia del hermano que
vende al hermano, del amigo que traiciona al amigo, del hinda que
entrega al hindi. Nada mas heroico, nada mas patético, que el
espectaculo de aquellos valientes en lucha contra fuerzas
abrumadoras, sin que su heroismo les valiese para impedir la caida del
imperio al empuje irresistible de las tropas inglesas, bajo cuyo
dominio queda por fin el Pendjab el afio 1849. Tal es la historia del



sikismo.

Examinemos ahora la vida y doctrina del maestro Nanak cuya
sublime santidad y dulzura determinaron la poderosa fuerza de
atraccidn, la admirable heroicidad y el espléndido vigor del sikismo.

Desde su infancia mostr6 Nanak los signos peculiares de los profetas
de Dios, que le distinguian de sus compaieros. No esta esmaltada la
historia de su nifiez con gran copia de acontecimientos, pero es muy
patética y singular, por la circunstancia de haber nacido en el seno de
una familia vulgar, como aguila en nido de gorriones. Pero los
gorriones no comprendian al dguila ni eran capaces de colegir el
caracter de aquella tranquila, reservada y silenciosa criatura que se
complacia en retirarse a meditar mientras los otros nifios jugaban. No
aprendia las cosas como suelen aprenderlas los nifos, ni se divertia
como los demas se divierten, sino que ansioso de conocer el sentido
mistico de los textos, apuraba la paciencia del Pandit con preguntas a
que el pobre hombre no sabia qué responder. El nifio se ve en continua
oposicion con cuanto le rodea, porque no le satisface el aspecto
exterior de las cosas y a toda costa quiere saber lo que hay en ellas;
pero nada mas ingrato para las gentes vulgares que se les pregunte
sobre la esencia de las cosas cuando estan recitando tranquilamente
férmulas al calor de la almohada. El padre de Nanak temi6 por la
razon del nino al verle sentado durante muchas horas sin tomar
alimento y en actitud meditabunda. Llamaron al médico y el niio le
pregunto si podia curar las enfermedades del alma. éQué nifio recibe
al médico de tan singular manera? Ya mayorcito, llega la hora de
ponerle el cordén sagrado, y no puedo por menos de referir lo
sucedido en la ceremonia, porque revela plenamente el caracter del
futuro Maestro.

Nota: Estas citas estan tomadas de las traducciones que los amigos sikios extractaron en
mi obsequio de sus propios libros sagrados, con el deseo de que pudieran servirme de base de
estudio.

“Cuando todo estuvo a punto y el Purohit (el sacerdote de la familia)
iba a ponerle el cordoén, se volvié Nanak hacia él y exclamé: Dime,
Pandijti, épara qué sirve este cordon? équé creo en un solo Dios, el
tuyo y el mio han de ser uno mismo. Asi, pues, si eres fervoroso



creyente, vente conmigo a la mezquita y oraremos juntos.
-Estoy dispuesto, -respondié Nanak.

El cunado del joven quedé asombrado al enterarse del caso,
creyendo que habia abrazado el islamismo.

Era viernes aquel dia, y al llegar la hora de la oracién, se
encaminaron amo y criado a la mezquita. Cuando el Kari (sacerdote
musulman) empezo las oraciones, el nabab y su séquito se
prosternaron, segiin prescribe el rito mahometano, pero Nanak
permanecio de pie inmovil y silencioso. Terminada la plegaria, el
nabab se encaré con el joven y le pregunté indignado.

¢Por qué no has cumplido las ceremonias de ley? Eres embustero y
farsante. No debias haber venido aqui para quedarte como un poste.

Nanak replico:

Os prosternasteis rostro en suelo mientras que vuestra mente
vagaba por las nubes, porque estabais pensado en traer caballos de
Candar y no en recitar la plegaria. En cuanto al sacerdote,
practicaba automaticamente las ceremonias de la prosternacion, al
paso que ponia su pensamiento en salvar la borrica que parié dias
pasados. ¢Como tba yo a orar con gentes que se arrodillan por rutina
y repiten las palabras como una cotorra?

Confesé el nabab que en efecto habia estado pensando durante toda
la ceremonia en la proyectada compra de caballos. Por lo que toca al
Kari, manifesté abiertamente su disgusto y apremié con muchas
preguntas al joven.” — wida del Guri: Nanak)

En este episodio vemos el espiritu obstinado en buscar la realidad.

“Entonces comienza su peregrinacion, acompanado del cantor
Mardana y de su primer discipulo Bala. Llegados a una aldea,
sintieron necesidad de reponer las fuerzas, y un carpintero, de
nombre Lalu, hombre austero y puro, acoge benévolamente al
peregrinante samasin, le da de comer y le cede su propia cama.
Nanak satisface la necesidad del cuerpo. Al dia siguiente, Rai Bhag,
un ricachon de la ciudad, le convida a una magnifica fiesta que da en
honor de los brahmanes. Nanak asiste, pero rehiisa sentarse a la



mesa.
El anfitrion le pregunta:
¢Por qué no honras mis manjares?
Nanak responde:

-Porque no estan puros, pues los habéis dispuesto para vuestra
propia satisfaccion. Es un don tamdasico, y, por consiguiente, es sin
duda impuro.

Rai Bhag replic6 desdefiosamente:

¢De impuros tildais mis manjares y os parecen puros los de ese
Lalu que es de casta inferior? Cémo asi?

Nanak repuso:

-Tratais a los invitados con desatencion y menosprecio, lo que
demuestra vuestro tamdasico proposito. Yo acepté los manjares de
Lalu porque los habia preparado con amor y me los sirvio con
respeto y sin intento de remuneracion. Podéis aprender del humilde
Lalu. Vuestros manjares manan sangre.

-¢Qué pruebas tenéis de que mis manjares son impuros? -pregunto
Rai Bhag, encolerizado.

Por toda respuesta, tomd6 Nanak en una mano el manjar de Rai
Bhag y en la otra el de Lalu. Del de Rai Bhag cayeron gotas de

sangre al estrujarle y el de Lalu dejo6 caer gotas de leche.” — (vida del Gura
Nanak)

He aqui como ensefiaba el maestro Nanak, apoyando sus lecciones
en la realidad y dejando al descubierto las apariencias. ¢Era hinduista?
¢Era musulman? Ni uno ni otro, porque sobreponiéndose a las
distinciones de la fe externa, amaba por igual a todos los hombres y no
se arrogaba calificativo alguno. Después de su muerte, ocurrida a los
72 anos de noble vida empleada en el apostolado, sus discipulos se
querellaron sobre si debian incinerar el cadaver, segun el rito
hinduista, o enterrarlo, segiin costumbre musulmana, pues andaban
desacordes respecto a la religion que en vida habia profesado el
Maestro. Mientras debatian el caso, acerto uno de ellos a levantar el
sudario, viendo con la natural sorpresa que habia desaparecido el



cadaver. Asi no fue incinerado ni enterrado.

Tal era el espiritu del gran Maestro; tal el movil de su vida, de su
conducta y de los preceptos que dejé a sus discipulos. Todo ello nos
muestra la profunda devocion de Nanak hacia el Ser Supremo, el amor
a Dios que los hombres mundanos tildan de locura, el fervoroso
apasionamiento que en todo tiempo experimentaron los santos de
todas las religiones. En filosofia era Nanak hinduista, pero con
peculiar caracter de hondisimo amor desinteresado (bhakti) y aversion
a las formas aparentes.

Examinemos su doctrina que conservaron integra sus sucesores.
Veamos como ensenaba y cual era el espiritu de sus ensefianzas. Al
efecto nos apoyamos en gran nimero de extractos de Adi Grantha
Saheb, cuya traduccidén encargué con el proposito de exponeros
exactamente la naturaleza de la doctrina sikhia.

Nota: La mayor parte de estas traducciones se deben a los sirdares Umrao Singh y
Harbans Singh, quienes escogieron los pasajes mas significativos. La comprobacion de las
citas puede efectuarse por el siguiente indice del contenido de Adi Grantha Saheb, entresacado
de la historia de los sikhios, por Cunningham. — (2.2 edicién) pags. 368-371.

Las divisiones de Adi Grantha Saheb, son: Japji o Mantra Gurq, por Gura Nanak. Sodur
Reith Ras con adiciones. Kirit Sohila con adiciones.

Y los 33 versiculos siguientes:



Shri Raga

Majh

Gauri

Assa

Gujri

Deva Gandhari

Bihagra

Wad Hans

Sorath

Dhanasri

Jeit Siri

Todi

Bairari

Teilang

Sodhi

Bilawal

Gand

Ram Kali

Mat Marayan

Mati Gaura

Maru

Tokkari

Dice acerca del Ser Supremo:

“Tt eres yo; yo soy Tii. ¢Cudl es la diferencia? El Uno esta en todo y
el Todo contiene al Uno. El es Uno y muchos. No muere ni perece. No
viene ni se va. Nandak dice que perpetuamente esta contenido en

todo.”

Es el mismo lenguaje de los Upanishadas en términos mas vulgares;
el profundo pensamiento de la filosofia hinduista adaptado a la

comprension popular.

“Un Omkara, verdadero nombre, autor, espiritu, sin temor,
incapaz de querer el mal, formado fuera del tiempo. No ha
salido de seno alguno, existe por isi mismo, es bendicion
suprema. Verdadero de siempre, verdadero desde antes de las
edades (yugas), verdadero en el presente y verdadero en el

porvenir ioh Nanak!” - (apa)

Kedara

Bhairo

Basant

Sarang

Mular

Kanra

Kalyan

Parbhati

Jai Jaiwanti

Bhog

Bhogka Bari



“Carece de signo y nadie puede contrariarle. Es incognoscible,
inaccesible a los sentidos. No le alteran ni el tiempo ni la
accion. Su esencia no tuvo principio. No salié de seno alguno;
existe por si mismo; es incondicional; no desfallece, iOjala
pudiera yo sacrificarme en aras de la Pura Verdad! No tiene
forma ni color, ni contorno. Debe llamarsele Verdad. No tiene
madre, ni padre, ni hijo, ni pariente, ni deseo; ni mujer, ni
familia. No esta embebido en Maya. Nadie le sobrepuja. Esta
mas alto que el mas alto. Es luz de todo. Brahm esta oculto en
todos los bajeles (corazones) y su luz arde toda entera en cada
vehiculo (cuerpo). Las ensenianzas del Guri han entreabierto
las diamantinas puertas y la mirada se ha fijado en ellas
serena, firme y sin temor. Creo los seres y sobre ellos puso el
tiempo (la muerte) y en su mano tomo el gobierno de todo lo
organizado. Quien sirve al Guri encuentra la verdadera
fortuna. Quien obra segtin su palabra alcanza la verdadera
libertad. La verdad sélo puede estar en un receptaculo
(corazon) puro. Pocos son los de conducta pura. Toda esencia

se funde en la suprema esencia. iOh Nanak!, ac6geme.” — (Sorath
1)

“Glorifico a Omkara el primario Ser que creo estas aguas,
esta tierra y ese cielo. Es el espiritu primario, inmanifestado,
imperecedero, cuya luz ilumina las catorce moradas; que
igualmente reside en la hormiga y en el elefante y que en lo
mismo tiene al seiior y al mendigo. Es dualidad de la forma;
Espiritu sin estigma; conocedor instantaneo; regulador
interno de todo corazon.” - Gur)

“Del que a un tiempo es la Forma y carece de forma; del que
carece de cualidades y tiene las cualidades; de Uno sélo

hablamos ioh Nanak! Es Uno y siempre es vario.” — (Guris
Bavanakhhri)

“El Parabrahman, el Supremo Sefior, no se encarna en seno



alguno. Con tu palabra creaste la Creacion y después de
crearla la penetras. Si no es posible entrever tu forma, ccomo
meditaré sobre ti? En, todo actiias y en todo se manifiesta tu
poder. Tu amor colma inagotables tesoros. Estas joyas (las
virtudes de que dimana la paz) no tienen precio.” — (Gura 5 var-Manu)

“Tt cumpliste innumerables avataras de Vishnu.
Innumerables brahmandas son residencia de tu ley. Creas y
absorbes innumerables Maheshvaras. Empleaste
innumerables Brahmas en modelar los mundos. Tal es la
riqueza de mi Sefior, cuyas cualidades no puedo enumerar
porque las encubren incontables ilusiones. Moras en
innumerables corazones. Innumerables son los devotos que
abraza tus miembros (simbolizados en el culto divino).
Innumerables devotos moran con Hari. Innumerables los
reyes que te tributan homenaje. Innumerables los Indras que
se cobijan en tus porticos. Innumerables cielos refulgen en tu
mirada. Innumerables son tus nombres valiosisimos cuyos
innumerables ecos resuenan en las lejanias. Innumerables las
maravillosas proezas de sus torneos. Innumerables los
Shalktis y los Shivas que obedecen a tu voluntad.
Innumerables los seres que alimentas y cuyos pies encierran
innumerables tirthas (lugares sagrados). Innumerables labios
puros repiten tu precioso nombre. Innumerables adoradores
te tributan homenaje. Infinita es tu expansion. No hay otro
Ser cuyos gloriosos titulos puros e inmaculados sean
innumerables, cuyas alabanzas canten innumerables
Brahma-Rishis ni que en un instante cree y absorba
innumerables universos. Nadie puede enumerar tus
cualidades, Innumerables sabios confiesan tu ciencia.
Innumerables pensadores meditan sobre tu naturaleza.
Innumerables ascetas cumplen austeridades. Innumerables
munis (santos) permanecen sentados en silencio. iSefior
inmanifestado! iInvisible Senior! Tt llenas los corazones y los
regulas en su intimidad. Doquiera esparzo mi vista, alli



moras, ioh Gurit!” - Gura 5 Bharon)

“El que no tiene disco, ni marca ni clase ni casta ni subcasta.
De quien nadie puede decir que tiene forma ni color ni
contorno ni vestidura. La inmutable forma que brilla a través
de anubhava (recepcion directa de la intima conciencia
espiritual). Al que podemos llamar hidra de innumerables
hidras y rey de reyes. Los tres mundos, los sefniores de la
tierra, los dioses, los hombres, los demonios y la yerba de los
bosques repiten: Neti neti (expresién demostrativa de lo
ilusorio de las formas). ¢Quién podra enumerar tus nombres?

Los sabios confiesan tan soélo el nombre de tus funciones.” -
(Gurti 10 Japa)

“iOh, amigos mios! De todo cuanto os he dicho en diversos
modos, no hay otro Dios que El. Mora en todos los continentes

y en todas las islas (dvipas) llena todos los mundos.” - Gura s
Devagandhari)

“El Veda no conoce su grandeza. Brahma no comprende su
misterio. Los avataras ignoran sus limites. El Supremo Seiior,
Parabrahman, es infinito.” - (Gur 5 Ramkali)

“Todos los seres creados estan sujetos a error. Solo el Creador
es infalible.” — (Gura 1 Shri Rag)

Los hinduistas ofrecen en sacrificio desde la luz a las cosas mas
infimas en aras de la imagen del Dios adorado. El maestro Nanak se
declar6 en contra del culto de las imagenes, y en sus himnos ofrecio el
Universo entero en homenaje a Brahma el supremo Dios.

“El espacio es tu pedestal. El Sol y la Luna tus lamparas. El ejército
de estrellas tus perlas, ioh Padre! La odorifica brisa de los Himalayas
es tu incienso. El viento te orea. El reino vegetal te tributa flores, ioh
Luz! Para ti los himnos de alabanza, ioh destructor del miedo! El
anatal shabdha (sonido virgen) resuena como tus tambores. No tienes



ojos y a millares los tienes. No tienes forma y a millares las tienes. No
tienes pies y a millares los tienes. No tienes nariz y a millares las
tienes. Esta tu maravillosa obra nos enajena. Tu Luz, ioh Gloria! esta
en todas las cosas. De todos los seres irradia la luz de tu Luz. De las
ensenanzas del Maestro irradia esta Luz. Es un arati.”

Tal es la doctrina impregnada de purisimo espiritu de devocién que
mas alla de todas las formas entrevé el Uno sin forma. De tarde en
tarde late un corazén muchisimo mas enamorado del ideal del Uno,
que no se satisface con ninguna de las formas en que el Uno se
manifiesta. El maestro Nanak no repudia las formas en que aparece el
Ser Supremo; pero de acuerdo con la opinion de los Upanishadas, cree
que solo hay un Brahma, superior a todas las cosas, de quien los dioses
son manifestaciones parciales y, aun en sus mas elevadas formas,
reflejo de la absoluta Belleza.

Respecto de la creacion, enseia el sikhismo la mas pura doctrina de
los Vedas, es decir, que la creacion es Maya, y que el poder de Ishvara
y de Maya engendran todas las cosas. — (Gura 1 Japa)

“Las formas dimanan de la voluntad. Una madre (maya)
unida a Dios concibe tres hijos (discipulos). Uno de ellos
engendra a Samsara; el otro produce y el tercero disuelve. El
los dirige a voluntad y los vigila sin ser vistos. Grande es la
maravilla. iGloria a El! Al primordial, sin mancha, sin
principio; al indestructible que perpetuamente lleva la misma
vestidura.” — (Gurt 1 Japa)

“Cuando el Creador exhala un suspiro, la creacion se reviste
de infinidad de cuerpos. A cada inspiracién tuya todo cuanto
esta encarnado vuelve a ti.” — (Gurt 10 Chaupai)

“Por centenares de miles se cuentan los akashas y patalas.”
“Incognocible son los limites de su creacion.”- (Guri1 Japa)

“Este mundo es la morada del Veridico. El Veridico habita en
él 7 (Guru 2 Asavar)



“Este mundo es el templo de Hari; pero sin el Gurii esta en

horribles tinieblas. Los que miran el espiritu le adoran.” - Gura s
Prabhati)

“Un Siddha pregunté6: ¢Coémo se produjo el mundo y cémo
podra consumirse el dolor? El maestro Nanak respondio: El
mundo dimana del egoismo. Si olvidamos el nombre,

sufr imos . ”_ (Gurt 1 Sadhgosht)

Acerca del concepto de Jiva, ensefia el sikhismo que esencialmente
es Jiva idéntico al Ser Supremo, y que a través de la reencarnacion y
por medio del Karma puede Jiva libertarse y comprender que no hay
diferencia alguna entre €l y el Ser Supremo. El sikhismo admite
infinidad de vidas encarnadas, y como el jainismo y el hinduismo,
dice: “Dificil es vencer el nacimiento humano, y por el nacimiento se
puede alcanzar la liberacion”
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iva no esta sujeto a la muerte.” — (Guru 5 Gauri)

“En el cuerpo esta el espiritu, y en el espiritu el Veridico que en
el espiritu se absorbe.” — (Guri 1 Rag. Dhanasari)

“Una misma cosa es lo que existe en el cuerpo y el brahmanda.
Quien busca, la encuentra.” — (pippa Bhakta Dhanasari)

“No se os pregunta por vuestra casta ni por vuestro
nacimiento. Informaos en la morada de lo Verdadero. Las

obras de un hombre determinan su casta y nacimiento.” — (Gura1
Prahbati)

“Al que hace buenas obras se le [lama deva en este mundo. A

quien comete malas acciones, los hombres le [laman asura.” -
(Gur1 10 Vichita Natak)



La doctrina sikhia es muy explicita acerca del Karma.
“Siembra y come tit mismo.” — (Guri 1 Japaji)

“En el campo de Karma se cosecha lo que se siembra.” - Guri s
Baramah Majh)

“No vituperemos a nadie. Hagamos lo que hagamos, gocemos
o suframos, nuestras son las obras y nuestra también la
servidumbre. En continuas idas y venidas se despliega la
actividad de Maya.” - Guri 5)

“A través de muchos nacimientos llegamos a ser insectos y
palomillas.

A través de muchos nacimientos llegamos a ser elefantes,
peces y ciervos.

A través de muchos nacimientos llegamos a ser pdjaros y
serpientes.

A través de muchos nacimientos llegamos a ser sometidos al
yugo como caballos y bueyes.

iBusquemos al Senior! Esta es la ocasion mas propida de
buscarlo.

Tras largos periodos hemos alcanzado este humano cuerpo.
Durante muchas vidas hemos vagados por montanas.

Durante muchas vidas hemos sido apartados del seno que nos
engendro.

Durante muchas vidas existimos como yerba.

Nos fue preciso pasar a través de ochenta y cuatro centenas
de miles de senos.

La asociacion del bien nos ha permitido alcanzar este
nacimiento.

Sirvele, dijo devotamente Hari. Tal es la ensenianza del
Maestro.



Si repudia la vanidad, la doblez y el orgullo, y si muere en
vida, sera aceptado en la presencia.” — (Guri 5 Guri Rag)

“Asi como el hierro recibe golpes en el yunque hasta adquirir
nueva forma, asi el alma ignorante esta condenada a pasar
por diversos senos a fin de que pueda encaminarse por la
senda de justicia.” — (Guri 1 Suhi Rag Kafi 4)

He aqui ahora una hermosa descripcion del Jivanmukta:

“El que en su espiritu sabe que la voluntad del Seiior todo lo
ha dispuesto 6ptimamente, ése puede llamarse en verdad
Jivanmukta. Para él lo mismo es la alegria que la tristeza.
Siempre es feliz porque para él no hay separacion. Para él es
lo mismo el oro que el barro. Lo mismo le da el néctar que el
amargo veneno. Lo mismo le da la honra que la deshonra.
Para él son iguales el rey y el mendigo. Suceda lo que quiera,
por la voluntad del Senior lo acepta como bueno y
conveniente. iOh Nanak! A un hombre tal le llamamos
Jivanmukta.” - (Gura 5 Sukhmani)

He aqui un hermoso poema sobre el Brahmajfiani:

1. “Intacto mora perpetuamente el Brahmajnani, como el loto que
no se moja en el agua.

El Brahmajnani esta siempre exento de mal, como el sol que todas
las cosas enjuga.

En Brahmajniani mira igualmente a todos los hombres, como el
viento que igualmente orea al rey y al mendigo.

El Brahmajnani lo sufre y soporta igualmente todo, como la tierra
que unos remueven y otros cubren de sandalos.

Tal es la cualidad inherente en el Brahmajnani, como la propiedad
de abrasar es innata en el fuego.

El Brahmajfiani es mds puro que el puro, pues la impureza no



mancilla las aguas.

En el espiritu del Brahmajnani brilla la luz, como el cielo encima de
la tierra.

Para el Brahmajnani son iguales el amigo y el enemigo, porque el
Brahmajniani no tiene orgullo.

El Brahmajnani esta mas alto que el mas alto, pero se considera
mas bajo que quien quiera.

Los que llegan a ser brahmajiianis ioh Nanak! son los hombres que
el mismo Senor destiné para tales.

2. El Brahmajnani es el polvo de los pies de cualesquiera. El
Brahmajnani ha conocido la esencia de Atma. El Brahmajiniani es
compasivo con todos. A nadie dania el Brahmajnani.

El Brahmajnani considera por igual a todos los seres. Sobre cuanto
mira derrama bienestar.

Exento de esclavitud esta el Brahmajnani y su yoga es puro.

La sabiduria es él alimento del Brahmajnani. La meditacion del
Brahmajnani es Brahma, ioh Nanak!

El Brahmajfiani pone su esperanza en el Uno. El Brahmajnani no
perece jamas.

El Brahmajhani esta saturado de humildad. El Brahmajiiani se
goza en beneficiar a los demas.

El Brahmajnani esta exento de pasion y aprisiona su propio
espiritu.

El Brahmajinani toma como bueno cuanto le sucede y en él
fructifica las divinas cualidades.

Todo se eleva en manos del Brahmajnani, ioh Nanak! El mundo
entero repite el nombre del Brahmajhnani.

3.El Brahmajnani sélo tiene un color (estado de animo que es
equivalente al amor). El Seiior mora en el Brahmajnani.

La Palabra sostiene al Brahmajnani. Para el Brahmajnani la
Palabra es todo en todo.

El Brahmajnani esta siempre atento a la Realidad y repudia el



egoismo.

En el corazén del Brahmajnani reina la suma felicidad. En la
morada de Brahmajfiani reina siempre la paz.

El Brahmajnani vive dichoso. Para el Brahmajinani no hay
aniquilacion, ioh Nanak!

Brahmajnani es el que conoce a Brahma.
El Brahmajiani esta siempre unido, por el amor, con el Uno.
El Brahmajnani esta exento de ansiedad. Su fe es pura.

Es Brahmajniani aquel a quien el Serior hace tal. Grande es la
gloria del Brahmajnani.

Los privilegiados pueden ver al Brahmajhani.

Nosotros mismos debiéramos ofrecernos en sacrificio por el
Brahmajhani.

Mahashvara busca un Brahmajnani, ioh Nanak!

El Brahmajniani es el mismo Supremo Senor. El Brahmajnani es un
tesoro inapreciable.

Todo esta en el corazon del Brahmajnani para aquel que conoce el
secreto del Brahmajfiani. Proclamemos perpetuamente al
Brahmajnani. No seriamos capaces de pronunciar la mitad de una
letra del nombre del Brahmajnani.

Brahmajnani es el Senior de todas las cosas. ¢Quién podra expresar
con palabras la medida del Brahmajnani?

Tan sélo un Brahmajniani conoce los designios del Brahmajfiani.

Brahmajniani no tiene limite, ni margen. Siempre proclamamos al
Brahmajnani, ioh Nanak!

Brahmajnani es el autor de la Creacion. Es el dispensador del
mukti (liberacién final de la rueda de nacimientos y muertes), del
yoga y de la vida.

Brahmajnani es el espiritu en su totalidad (Purusha). Es el
ordenador.

Brahmajnani protege al desamparado y por todos vela.



“Todo esto es la forma de Brahmajniani. Brahmajnani no tiene
forma; es El mismo.

El esplendor del Brahmajniani sélo es propio de Brahmajnani.
Brahmajnani es el Tesoro de todo.” — (Guri 5 Sukhmani)

“Escucha, ioh Nanaki ioh Espiritu El que no teme ni causa
temor merece el nombre de sabio.” - (Guri 4)

Citemos ahora algunas estrofas sobre la devocién al Gurudeva.

“iOh Nanak! Reconécele por el verdadero Gurii, el bien amado
que te une al todo.” - (Guri 1 Shri Rag)

“Cien veces al dia quisiera sacrificarme por mi Guril que me
ha convertido en Dios en poco tiempo.” — (Gurii 1 Vara Asa)

“Aunque lucieran cien lunas y mil soles, reinarian sin el Guri
profundas tinieblas.” — (Guri 2 Asavara)

“Bendito sea mi venerable Gurii que conoce a Hari y nos ha

enseniado a tratar por igual a los amigos y a los enemigos.” -
(Gurt 4 Vara Vadhans)

“Gurudeva es madre. Gurudeva es padre. Gurudeva es el
Supremo Senor. Gurudeva es el amigo. Gurudeva es el
aniquilador de la ignorancia. Gurudeva es el verdadero
hermano. Gurudeva es el que ha dado y ensefiado el nombre
de Hari. Gurudeva compuso el himno. Gurudeva es
encarnacion de la paz, de la verdad y de la luz. El contacto del
Gurudeva sobrepuja al de la piedra de los fil6sofos. Gurudeva
es el Tirtha (lugar de peregrinacion), la vasija del néctar de
inmortalidad. Nada hay superior a la inmersion en la ciencia
del Gurtl. Gurudeva, el Creador, destruye todo mal. Gurudeva



purifica las escorias. Gurudeva es primario ante las edades, y
si repetimos el himno de Hari saldremos del océano de
Samsara. iOh Seiior! Favorécenos con la compaiiia de
Gurudeva, para que juntos con El podamos nosotros,
extraviados pescadores, nadar al otro lado. Gurudeva, el
verdadero Guril, es Parabrahma, el Seiior Supremo. Nanak se
prosterna ante el Gurudeva Har1i.” - (Guri 5 Bavanakhari)

“iOh madre! me alegro porque he hallado el verdadero Gurii.”
— (Gura 3 Ramkali)

“Cuando grabe en su corazon la palabra del Guril y cese de
juntarse con las cinco personas (las pasiones) y tenga
subyugados sus diez 6rganos, entonces brillara la luz en su
Yo ”_ (Gurt 5 Gauri)

“A la hora de la ambrosia (por la manana), medita en las
grandes cualidades de la verdadera palabra.” - Guru 1 Japa)

“Aunque lavemos y restreguemos nuestro cuerpo, ioh
hermano!, impuro queda. Baniémonos en las eficaces aguas de
la ciencia ioh hermano! para que se purifiquen cuerpo y
espiritu. 7_ (Guru 1 Sorath)

“iOh corazon mio! Ama a Hari como el loto ama el agua. Lo

azota la onda, pero se despliegan los pétalos de su amor.” -
(Guru 1 Shri Rag)

“He olvidado toda distincion desde que estoy en compaitia del
bien. Ya no hay para mi enemigos ni extranos. Con todos
ajuS té la paz. ”_ (Guru 5 Kanara)

“Todos los seres son de El y El pertenece a todos los seres. ¢A
quién podremos insultar? ¢A quién llamar vil? Si hubiese otro



podriamos obrar asi.” - Guru 3 Asa)

Detengamonos por un instante en la idea de que, si sblo existe un Yo
en todas las cosas, no puede haber motivo de odio. Si en todo cuanto
existe no hay mas que un Hari, ¢como ha de haber lugar al
menosprecio? Si hubiese mas de un Ser, si el Uno tuviera segundo,
entonces el hombre podria diferenciarse del hombre y enojarse con su
hermano. Pero si el mismo Dios mora en todos los corazonesy el
mismo Yo anima todos los seres vivientes, écomo ha de haber lugar
para el odio y el menosprecio? El Uno y s6lo el Uno esta en todas las
cosas.

Para terminar estas citas, acaso demasiado copiosas, haremos unas
cuantas mas que lo merecen por lo bellas.

“iOh Nanak! Repetimos Soham y Hamsa. Al repetirlas los tres
mundos se absorben en EL.” — Gura 1 var Maru)

“No llamemos puros a los que lavan su cuerpo y se sientan,

ioh Nanak! Sélo son puros aquellos en cuyo corazéon mora EL.”
— (Gurt 1 Var Asa)

“Sanyasi es quien sirve al verdadero Guri y separa el Yo de su
alma. Quien no apetece alimento ni abrigo y toma lo que sin
pensar le llega. ”_ (Gurt 1 Maru Rag.)

“Muy pocos alcanzan el fovar del Guni y toman sitio en el
cuarto empireo.” — (Gurt 3 Majh)

“Entre las cosas a que debemos renunciar, conviene renunciar
sobre todo al deseo, al odio y a la avaricia. iEscucha! La
meditacion en el nombre de Hari es una obra de caridad que
beneficia a todos.” — (Gura 5 Majh)

“Sin virtud no hay devocién posible.” — (Gura 1 Japa)



“En tu propio palacio, en tu propio hogar has de hallar la

felicidad congénita, porque de lo contrario no la hallaras.” -
(Gurt 5 Gauri)

“iOh Espiritu! Cumple estas renunciaciones. Considera todas
las residencias como un bosque. Mantén tu corazén
indiferente. Conserva los cabellos en seiial de que te posees a ti
mismo. Cumple la abluciéon del yoga y déjate crecer las unas
segun el niyama.”

“Sea tu Guril la Ciencia divina y ensénala. Empolvaos con las
cenizas de la Palabra. El bien de tu cuerpo consiste en comer
poco, dormir poco, ser compasivo y perdonar. Has de estar en
buena disposicion para que el contentamiento trascienda las
tres gunas (cualidades) y no dejes que ni el deseo, ni la célera,
ni el orgullo, ni la avaricia, ni la obstinacion, ni los apetitos
ilusorios se apoderen de ti. Entonces contemplaras la realidad
del Yo y alcanzaras el Supremo Espiritu.” — (Gura 10 Shahda Hazam)

“No demores hacer bien; demora el hacer mal.” - Guras)
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nnumerables son los escandalosos que cargan con el pecado
de la calumnia. Si buscas tu propio bien, hazles bien y no les
trates con injuria.” - (Guri1 Asa)

“Pesado en la balanza, precioso es el que se humilla.”
“Yo no soy bueno; nadie es malo.” — (Guri 1 Suhi)

“Si alguien se hace siervo de siervos y desnuda el Yo,
encontrara a Hari.” — (Guri3)

“Asi como el pez no puede vivir sin agua, ni el capullo estaria
satisfecho sin gotas de lluvia; asi como el ciervo acude al son



de la trompa cuando esta herido o en celo; asi como la abeja
sedienta del perfume de las flores queda aprisionada entre sus
pétalos; asi también aman a Dios los santos y se satisfacen
con su vision.” — (Gurd s Jaitsari)

“Nadie hay que deje de discutir y llevar la contraria. Si alguno
hay, ensenitadmelo y le alabaré.” — (Guri 1 Mara)

“Rara vez se ponen de acuerdo los devotos y los mundanos.” -
(Gurt 1 Majh)

“Con el favor del Guril, cumple el Raja Yoga. Pocos son los que
destruyen la dualidad (el sentimiento de separatividad) y que
luego de destruida cumplen el Raja Yoga.” — (Guri 5 Gauri)

“Aquél cuyos ojos lavo el colirio de la divina Ciencia, todo lo ve
esplendente. Pero no ve en la oscuridad de la ignorancia y
vaga sin cesar.” — (Gura 5 Sorath)

“Lo busqué por todos los barrios de la ciudad y lo encontré en

la casa cuando el Guri me puso frente a frente de EL.” — (Gura1
Ombkar)

“La ilusién se ha desvanecido de su mente. Hindues y
musulmanes son iguales para él.” — Guri 10)

“Unos llegan a ser sannyasis, otros yoguis, brahmacharias o
yatis, lo mismo entre los hindues que entre los musulmanes;
pero entiende que la humanidad es una. El Creador es el
mismo. El Providente es el mismo. No caigas en el error de la
ilusion, de la diferencia y de la dualidad.”

“A un solo Senor hemos de servir. Uno solo es el Gurudeva de
todas las cosas. Una es la naturaleza y una la luz. Una misma
cosa son la pagoda y la mezquita. Lo mismo son Puja (oracién



hinduista) y Nimar (oracion musulmana). Todos los hombres
son uno, aunque diversos en manifestacion. Asi uno son Dios
y los demonios, y unos también son los yakshas y
gandharvas. Hindues y turcos proceden de la diferente
naturaleza del mundo exterior en paises distintos. Los 0jos,
las orejas y el cuerpo son de la misma pasta; una
combinacién de tierra, aire, fuego y agua. Allah, exento de
signo, es el mismo. Los Puranas y el Coran son la misma cosa.
Una es la naturaleza y una la fabricacion.”

“Asi como del fuego brota un haz de chispas que primero se
separan y después vuelven a caer en el mismo fuego; asi como
de un monton de polvo surgen infinidad de particulas que
vuelven otra vez al mismo polvo; asi como el agua forma
infinidad de rizos que, sin embargo, no dejan de ser agua, ast
del seno de la Forma universal surgen a la manifestacion los
seres conscientes e inconscientes que volveran al seno de
donde salieron.” — (Guri 10 Kavitu)

Verdaderamente nada hay en todas estas citas a que nuestro corazén
no pueda responder y que cada uno de nosotros no sea capaz de
repetir con los mismos anhelos de entusiasmo y devocion.

Tal es la doctrina, tal la esencia del sikhismo. Todo cuanto contiene
sirve para juntar los corazones y unir a los hombres por el amor. Al
pensar en el maestro Nanak representaos el gran Profeta de la paz que
con supremo amor a Dios quiso traer a los hombres el fruto bendito
del amor. Asi veréis que nuestros hermanos sikhios colaboran en la
construccion de una nacion fuera de la India sin refiir con nadie, ni
odiar a nadie, sin lucha alguna que de las demas religiones los separe.
Si permanecen fieles a las ensefianzas de su Maestro, seran amigos y
unificadores por doquiera que vayan, seran edificadores y
constructores de la vida nacional. No nos engafiaremos de mucho al
decir que esta religion de puro bhakti, de ardiente amor a Dios y a los
hombres, es uno de los precursores de aquella Sabiduria Divina de los
antiguos que la gran Fraternidad Blanca acaba de dar a los hombres.
Porque también en el sikhismo tenemos un unificador, un amigo, un



hermano, un ser amante que reconcilia a los rivales.

Al pronunciar el nombre del maestro Nanak, hablamos de paz.
iOjala él, que vela por lo comunidn de sus fieles, se sirva de la paz para
restaurar la India!



Teosofia

Hemos estudiado las siete religiones que conviven en el suelo de la
India y que en su mayor parte tienen prosélitos en todo el mundo.
Ahora no nos ocuparemos de religiones, sino de la religion. No
examinaremos el aspecto exotérico que divide, sino el espiritu que
une. Vamos a ver lo que en todo tiempo y en cualquier edad del
Universo fue siempre la raiz de toda fe, la Religion en que coinciden
todas las diferentes religiones. Porque en nuestros dias esta Religion
ha pasado de la ultima a la primera fila, pues hasta ahora servia de
base a todo y todo lo soportaba, pero sin afirmarse por si misma. ¢Cuél
es el significado de tan tardio advenimiento y cuales han de ser sus
efectos en la historia del mundo? Los que han estudiado
cuidadosamente las religiones, los eruditos en materias religiosas,
estan acordes en que todas tienen una base comun.

Retrocedamos muy lejos en la oscura historia del pasado, hasta los
tiempos en que la configuracion del globo era muy distinta de la
actual, cuando el vasto contiene de la Atlantida ocupaba el lecho en
que hoy ondean las aguas del Atlantico. Retrocedamos mas lejos
todavia, hasta la época en que se formo el continente lemuriano, del
que tan solo quedan algunos fragmentos, como la Australia, la Nueva
Zelandia y Madagascar; restos de un continente que hace muchisimo
tiempo desaparecid y cuyo nombre ha permanecido ignorado durante
largos siglos. La Geologia ha reconocido en estos tultimos afos la
pretérita existencia de ambos continentes. Haeckel dice que la
Lemuria fue la cuna de la raza humana, y esto mismo ensefi6 antes que
él la maestra Blavatsky. De la existencia de la Atlantida dan hoy
prueba la comunidad de flora y fauna y la identidad de las razas
americanas y egipcias, asi como de sus jeroglificos y de su religion,
hasta el punto de que quien traduce los jeroglificos egipcios puede
traducir también los de los mayas de México.

Advertid como la ciencia de la Mitologia comparada ha ido
cultivandose en los ultimos ciento veinte afios, desde que Dulaure y
Dupuis, a fines del siglo 18 y gran niimero de eruditos occidentales



durante todo el siglo 19 escudrifiaron el origen de las religiones.

Si volvemos la vista al lejanisimo pasado y atendemos luego a las
mas recientes conclusiones de los investigadores europeos, echaremos
de ver una gran verdad. Las excavaciones arqueolbgicas desenterraron
ciudad tras ciudad, cuyas ruinas daban evidente testimonio de las
pasadas religiones, de sus doctrinas, de su simbolismo y de sus
fundadores, con prueba irrecusable de la unidad esencial de todas
ellas. Los europeos, sedientos de ciencia y apasionados por la realidad
de los hechos, comenzaron a excavar el mundo antiguo, ¢y qué han
descubierto? Una vez desenterraron trece poblaciones edificadas una
sobre otra, de modo que la superficie se asentaba sobre el suelo que
cubria la inmediatamente inferior. Una poblacion estaba construida
sobre lo que parecia terreno firme, y al practicar las excavaciones se
encontraba bajo su suelo otra ciudad, y bajo ésta otra, y otra, hasta
trece.

En otro caso, en la octava poblacion desenterrada por el mismo
procedimiento, se encontrd una copiosa biblioteca de cien volimenes
de arcilla cocida al fuego, cuyos textos se escribieron mientras tal
materia podia recibir la impresion del util grafico. También se
descubrieron alli grandiosos templos de espléndida arquitectura, asi
como los archivos de los reyes que hasta hace treinta anos se habian
tenido por miticos y que ahora se reconoce que fueron monarcas cuyo
reinado se remonta a siete mil afios antes de la Era cristiana. En
Egipto se han abierto tumbas al cabo de diez mil afios, por lo menos,
de inviolabilidad, y las momias nos ofrecen fragmentos de papiro en
que estan escritas las creencias de los antiguos egipcios y los
conocimientos que mas alla de la muerte necesitaba el alma para
salvar los obstaculos y complicaciones del mundo invisible. En China
se han descubierto tesoros que nos permiten llegar hasta el famoso
Templo de Oro de la Atlantida y aluden al Sefior de la Puerta de Oro, el
poderoso soberano de aquel imperio desaparecido desde hace tanto
tiempo. La tierra de los muertos revela sus arcanos y proclama la
unidad esencial de todas las religiones.

Pero aun hay mas. Cuando los exploradores penetran en el interior
de tribus salvajes, suponen que los idolos, fetiches y amuletos, el culto



exterior, en suma, constituyen toda la religién de aquellos pueblos
barbaros. Pero en cuanto intiman con las gentes y se captan su
confianza, echan de ver algo mas de lo que les mostraron los simbolos
externos, porque les hablan del Padre omnipotente, de la Presencia
universal, del Uno cuya grandeza no admite nombre y cuya bondad
amorosa no exige de sus hijos ni sacrificios ni ofrendas. Esta idea
alienta en ellos vaga y confusamente, pero es la tradicion de las
ensenanzas del Fundador de su raza, que se transmitieron de
generacion en generacion entre los sabios, como el meollo de una fe
tan decadente en nuestros dias.

¢Qué resultd de las primeras exploraciones arqueologicas? La
fundacion de una gran escuela de mitologia comparada. Esta escuela
occidental ha demostrado hasta la evidencia que todas las religiones
tienen una misma raiz, las mismas doctrinas, la misma tradicion de un
fundador Dios-Hombre, la misma moral y los mismos simbolos. Sobre
esto no cabe duda, porque los documentos se han exhumado con sus
propios simbolos. Prueba de ello es que en las tumbas etruscas de
época inmemorial se han encontrado cruces grabadas en una urna de
arcilla recocida, puesta a los pies del cadaver que, apenas abierta la
tumba, se deshizo en polvo a causa de su indecible antigiiedad. En el
templo de Maya y en las tumbas egipcias se han encontrado los
mismos simbolos: la cruz, el triangulo, el punto y el circulo tan
conocidos de los eruditos, De todo ello infiere la Mitologia comparada
que el fundamento de todas las religiones es la ignorancia humana. El
salvaje personifico las fuerzas naturales. Le admiraba la magnificencia
del sol; le sobrecogia la furia de los vientos; y al ver que el terremoto
hendia la montafia y que el torrente anegaba el valle, dijo: “Es que los
dioses estan irritados. Necesario es que los apacigiie para que se me
muestren propicios.” Segin la Mitologia comparada, de esta
personificacion establecida por el salvaje se derivaron todas las
religiones del mundo, que, aunque con el tiempo llegaron a asimilarse
el elemento filoso6fico, tienen por base comun la ignorancia humana, la
ignorancia del salvaje que diviniz6 personificadamente la naturaleza.
Tal es el arma que, esgrimida en un principio contra la religion
cristiana, hiri6 méas tarde de rechazo a todas las religiones



considerandolas hijas de la ignorancia del salvaje. Ciertamente que el
arma era terrible y poderoso el argumento, porque les daban fuerza los
hechos, cuya tangibilidad es el mas decisivo criterio para la mayoria.

¢Qué sucedid entonces? Antes de que estas excavaciones
arqueologicas descubrieran los documentos comprobatorios, habia
dicho una voz: Verdaderamente son ciertos los hechos. Tan s6lo los
ignorantes pueden negarlos. La tierra encierra todavia en sus entranas
millares de hechos de mayor importancia, miles de pruebas atin mas
convincentes, miles de piezas documentales que demostraran la
primacia y unidad de las religiones y su fundamento en el mismo
linaje de hechos. Pero si la Mitologia comparada acierta en cuanto a
los hechos aducidos, yerra en las deducciones que no son de por si
hechos, sino sencillamente el concepto que de ellos han formado los
mit6logos. Separad los hechos de las deducciones, el error de la
verdad, y los indicios ocultos bajo tierra y las exhumaciones del pasado
os revelaran que las religiones no tienen por fundamento comun la
ignorancia humana, sino la Sabiduria divina, la ciencia ensefiada por
los sabios que constituyen la guardia espiritual de la humanidad. Los
hechos son ciertos; la conclusion, falsa. ¢Dice verdad esta voz? ¢Nos
engana este mensaje? ¢Como juzgarlo? ¢En donde estan las pruebas?
Nos las brinda un punto no advertido por el mundo religioso hasta
escuchar la declaracién de que no era indispensable considerar la
ignorancia humana como raiz de todas las religiones. Porque la prueba
es clara y sencilla y est4 al alcance de cuantos amen el estudio. ¢Acaso
el salvaje obtuvo del culto de los idolos y de su fetichismo la idea de la
Presencia universal en que confusamente cree por tradicién del
pasado? ¢Como de su mezquino cerebro, de su ignorante espiritu, de
su cruel y sanguinario corazon hubiera podido brotar la maravillosa
idea de un Padre, de una Presencia universal cuyo infinito amor todo
lo abarca? éQué nos dicen, no precisamente el salvaje, sino las arcaicas
literaturas de China, Persia, India y Egipto? Rebosan de pensamientos
tan profundos y sublimes, que ningin pensamiento moderno puede
competir con ellos. Leed el Clasico de la Pureza y decidme si la
moderna China puede poner a su par otra joya espiritual de tanta valia
como aquel tesoro heredado de la antiquisima Atlantida. Leed los



gloriosos Upanishadas y decidme si hay algtan escritor moderno que ni
siquiera se aproxime a las profundas doctrinas de la India ni haya sido
capaz de tratar del Yo supremo y universal con tanta sublimidad
filosofica en el fondo y tan poética magnificencia en la forma. Leed los
gathas zoroastrianos, por fragmentarios e incompletos que estén, y
decidme si al leerlos no sentis el aleteo de una ciencia que ningin
moderno puede superar. Leed las sublimes declaraciones, la profunda
filosofia, los misticos consejos del “Libro de los Muertos” y decidme si
en los autores modernos hallais pensamientos equiparables. ¢Se ha
derivado la religion de las groseras representaciones del salvaje? ¢Es
tal la evidencia? ¢O no es mas bien evidente que el Hombre-Dios
enseno una doctrina elevadisima que sus discipulos fueron
deprimiendo y que la ulterior ignorancia de las gentes obscureci6 en
vez de esclarecer?

Recurro al testimonio literario de los Upanishadas, aun
suponiéndoles la exigua antigiiedad que errébneamente les asignan los
eruditos occidentales. Recurro al testimonio literario de los Gathas
zoroastrianos. Recurro a los exhumados fragmentos de un mundo
cuya antigiiedad no es sospechosa para los eruditos. Y reto al mundo
moderno a que coteje sabiduria con sabiduria.

iAh! Aducis muchos hechos; podéis contarnos infinidad de cosas del
mundo exterior; podéis explicarnos gran parte de los fen6menos que
presenciamos; pero éen donde esta vuestro conocimiento de lo divino,

vuestra ciencia de las altezas de la moral y de las profundidades del
pensamiento filos6fico? Vuestros libros son juegos pueriles junto al
pensamiento de los antiguos; balbuceo infantil en comparacion de la
palabra de los salvadores de la humanidad.

¢Pueden compararse vuestras obras maestras de moral a las
ensenanzas de Buddha? ¢Fulgura en ellas la inspiracion necesaria a la
nobleza de vida ni se advierte la influencia que las palabras del Buddha
han ejercido durante mas de dos mil afios?

La prueba es concluyente. Toda religion debe remontarse a su
respectivo Fundador si quiere devolver a la doctrina su pristina
pureza. ¢Los obispos del dia rivalizan con Cristo en la ensefianza?



¢Puede un maestro musulman competir hoy dia con las ensefianzas
del gran Profeta arabe? ¢La moral del Mobed Zoroastriano iguala a la
de las Escrituras de su religion? ¢Qué brahman moderno es capaz de
hablar como hablaron Krishna y Ramachandra ni de ensefiar la moral
purisima de que esta impregnada la antigua literatura hindia? Pongo
a la historia por testigo contrario a la imaginacién. Recurro a los
hechos en contra de las fantasias occidentales y declaro a la faz del
mundo erudito que la Sabiduria divina es el fundamento de todas las
religiones y que tan so6lo la enfermiza imaginacién de los mit6logos
pudo ver en la ignorancia la raiz de todo cuanto ha impulsado a los
hombres al heroismo, de todo lo que les ennobleci6 en la vida y les
consol6 en la muerte, de lo que sostuvo al martir en la hoguera y
condujo al héroe a muerte gozosa, de lo que siempre fue felicidad y
gloria del santo y sabiduria

del sabio. iCallense los mit6logos frente a una antigiedad que no
pueden superar, frente a las ensenanzas de los divinos guardianes de
la humanidad a cuyos tobillos no llegaran jamas los modernos
pigmeos!

La Sabiduria Divina es la raiz de toda religion.

Algunas veces quise prescindir del nombre Teosofia porque sugiere
a los ignorantes la idea de algo nuevo. Ningin erudito ignora que la
palabra Teosofia no es nueva, pues la emplearon los griegos y los
neoplatonicos. En griego Teos significa Dios y sophia sabiduria; y por
lo tanto Teosofia ha de traducirse por Sabiduria divina, que en
sanscrito es Brahma Vidya. Por una parte, hubiera sido conveniente
emplear el titulo de Sabiduria divina para que nadie se la arrogara
como propia con exclusion de sus hermanos. Entonces nadie se
atreveria a decir: “Es mia y no tuya”, ni tampoco a diversificar la
verdad una y universal. El nombre de te6sofo parece un marbete de
distincién, como si indicase que tal hombre lo es y tal otro no. Por
atender demasiado a los nombres, adultera nuestra ignorancia el
mensaje de los grandes seres y empequefiece nuestra arrogancia la
grandeza de la verdad. ¢Y qué ha de ser la Sabiduria Divina sino esta
verdad que todo lo abarca y que como Dios es una e indivisible? El
nombre de Teosofia corresponde en rigor al conjunto de la Sabiduria



Divina, de la que apenas conocemos un par de letras; pero también
denominamos Teosofia a los fragmentos del conjunto.

La Sabiduria Divina, la preciosa herencia del género humano, esta
en manos de los divinos Maestros, de la maravillosa pléyade de
hombres llegados a la perfeccion que amaron a los hombres hasta el
extremo de permanecer entre ellos para guiarles y apresurar la
evolucion de la raza. Estos Maestros delegan a uno de ellos para que
ejerza de Manu y establezca una raza, le dé un gobierno y una religion
exotérica con el significado interno y mistico de aquel fragmento de
Verdad que entrega al mundo.

Delegan a un Zoroastro que se encamina al Occidente asiatico y
ensena alli doctrinas adecuadas a la especial evolucion de aquellos
paises. Delegan a un Orfeo que revela a Grecia la religion de la belleza,
adaptada al desenvolvimiento de aquella rama de la raza celta.
Delegan a un Gautama que predica la infinita misericordia y echa las
bases de una espléndida doctrina moral apropiada a pueblos que nada
tienen de metafisicos. Delegan a un Jesus para que cele y bendiga la
cuna de la civilizacion pronta a nacer en Occidente y le dé el tipo de
religidon mas a propodsito para su enérgico, activo y concreto
pensamiento. Delegan a un Mahoma que en Arabia civiliza, ensena,
edifica y restituye a Europa la perdida ciencia que la despert6 al
Renacimiento. Delegan a Nanak, a Mahavisa y a tantos otros profetas
que, procedentes de la misma Fraternidad, traen consigo el mismo
mensaje en la forma condicionalmente adecuada a las circunstancias
de lugar y tiempo, pero con idénticas verdades reveladas: Un solo
Dios, Ser Supremo y sin segundo; innumerables legiones de
esplendorosos seres, devas o angeles, que transmiten la voluntad y
cumplen la ley de Dios; el espiritu humano, semejante a Dios y
participe de la naturaleza divina que desenvuelve sus facultades por
medio de la reencarnacion y del karma, hasta convertirse en Dios
manifestando, sin dejar de haberlo sido inmanifestado, por su
inherente naturaleza. Estas son algunas de las verdades comunes a
todas las religiones; y si estudiamos la doctrina de los Fundadores, no
echaremos de menos ninguna de ellas, aunque la ignorancia haya
olvidado tal o cual en la época moderna, dejando incompleto el



hermoso edificio de determinada religion.

Pero lleg6 el momento en que las religiones del mundo habian de
recuperar lo perdido en el transcurso de los siglos y volver a la unidad
entre la diversidad de formas exteriores, y entonces la gran
Fraternidad envi6 al mundo el mensaje, el Evangelio, la buena nueva
de la Sabiduria Divina.

¢Y qué significa esto para el mundo? Segtn atestigua la Historia,
esto significa un gran progreso en la civilizaciéon y una mudanza en el
caracter de esta misma civilizacion. Registrad la historia, deteneos en
cualquier época a fin de comprender lo presente y prever el porvenir, y
decidme si toda civilizaciéon no estuvo precedida de un movimiento
espiritual. La raza aria estaba ya organizada por el Manu antes de
constituirse la poderosa nacion ariavarta. La religion del profeta
Zoroastro tuvo protectora influencia en la después floreciente
civilizacion irania. Grecia y Roma se engrandecieron bajo la accion de
las religiones fundadas en la tradicion orfeica, procedente de India y
de Egipto, a la que el prodigioso Pitagoras infundio savia cientifica y el
arte griego presto encantadora belleza. Mas tarde, en los comienzos de
la decadencia romana, cuando los barbaros se disponian a caer sobre
el imperio, nace Jesis para predicar una nueva religion que reanime
los miembros todavia palpitantes de la moribunda Roma. Y cuando
fue preciso que la civilizacion arabe iluminase el mundo occidental,
nacio Mahoma para guiar y dirigir a los sarracenos, modelar su
pensamiento y vaciar en un molde religioso sus ensenanzas.

¢Sois acaso ciegos para no advertir los signos, sintomas y sefiales
que preceden a cada renacimiento de la humanidad? éEn qué se
diferencia de los pasados el nuevo mensaje de la divina Sabiduria?
Cada mensajero fundo una religion. Cada uno de ellos model6 una fe y
una civilizacion determinadas. Todos los hombres que se acogian al
seno de la nueva religion eran creyentes, y los que se quedaban fuera,
infieles. Pero el moderno mensaje no abre otro nuevo recinto ni funda
en modo alguno una nueva religion ni establece distinciones entre los
hombres. Por el contrario, declara que toda religion es don de Dios y
contiene cuanto necesitan quienes la profesan. Ordena al hinduista
que siga siéndolo, pero también que abandone su formalismo, la



orgullosa presuncién de pertenecer a una religion superior a las otras y
de poseer una ciencia negada a los demas hombres. Ordena al parsi
que permanezca fiel a su divino Profeta, pero que al mismo tiempo
reverencie a los Profetas de otras religiones. La Sabiduria Divina dice a
los cristianos:

“No imaginéis que vuestra fe sea tnica, pues alcanza tan sélo a
satisfacer vuestras necesidades. Ahondad en su filosofia, echad de ver
su misticismo y no atenddis exclusivamente a las féormulas exteriores
hijas de la ignorancia y no del conocimiento.”

El mensaje de la Divina Sabiduria dice al musulman:

“¢Como llamdis infieles a los hombres que profesan otras creencias,
si vuestro Profeta os mando que no distinguierais entre los Profetas,
aunque cada cual debia seguir a su propio guia?”

Si este mensaje repercute a través del mundo, los fieles de las
diferentes religiones lo recordaran como eco de voces anteriores. El
hinduista dira: “Esto mismo me ensefa Shri Khrisna en el Bhagavad
Gita cuando dice:

“Cualquiera que sea el camino por donde un hombre venga a Mi,
por ese camino iré yo a su encuentro; porque todos los caminos me
pertenecen, ioh hijo de Kunti!”

Y el cristiano dira: “Cristo habl6 estas palabras: Tengo otras ovejas
que no son de este rebano. Preciso es que también las apaciente y
escuchen mi voz para que haya un solo rebaiio y un solo pastor.”

El musulméan respondera: “A mi me enseinaron que para ir a Dios
hay tantos caminos como suspiros entre los hijos de los hombres.”

Entonces, ¢de donde procede tanta mezquindad e ignorancia? Del
orgullo de poseer una verdad con exclusion de los demas hombres
para creernos unicos favorecidos de Dios, en vez de creer que la gloria
del Espiritu esta en acogerlo todo sin excluir nada y que nadie puede
quedar excluido del universal amor de Dios, porque en todos y en todo
reside el Espiritu divino.

Pero los hombres arguyen diciendo que las religiones difieren en sus
ensenanzas, pues cada una seiala distinto camino de salvacion. Sin



embargo, también los guias mundanos indican caminos diferentes.
Por ejemplo, si desde Ceilan, Trichinépolis o Madura queréis ir a
Adyar, os encaminaréis hacia el Norte, y si alguien os pregunta cual es
el camino de Adyar, les responderéis: Tomad hacia el Norte. Pero un
hombre viene de Benarés o de Allahabad y os pregunta: ¢Cual es el
camino de Adyar? Entonces le responderéis contrariamente: Tomad
hacia el Sur. Sin duda que esto parece una flagrante contradiccion. Si
un hombre procedente de Bombay os pregunta por el camino de
Adyar, le responderéis que vaya hacia el Este; y si procede de
Birmania, le diréis que se dirija hacia el Oeste.

La contradiccion parece evidente, pero resulta ilusoria al considerar
que Dios esta en el centro y que todos nosotros estamos en la
circunferencia. Venimos de diversos puntos, pero el circulo sblo tiene
un centro, que es el mismo Dios. El nos ha colocado en distintos
puntos de la circunferencia de su universo, pero El es uno. De El
hemos partido hacia la circunferencia y hacia El hemos de volver,
porque es nuestro Centro. Si volvemos nuestros rostros en diferentes
direcciones, es porque hemos partido de puntos distintos. El es el solo
y inico centro y a El solo le buscamos todos, aunque vayamos por
distintos caminos.

Pero dije antes que el nuevo mensaje tenia significacion propia, pues
nos advierte el nacimiento de una nueva civilizaciéon. Un enérgico
impulso religioso conmueve al mundo para determinar otro gran paso
adelante en la civilizacion de la raza. El nuevo mensaje

presagia una nueva era. Anuncia el advenimiento de una mas
perfecta organizacién social; la aurora de un mundo méas hermoso; un
paso hacia adelante en la humana ascension hacia Dios. Y como toda
civilizacion lleva en si las caracteristicas del movimiento espiritual que
la precede y anuncia, que la rodea y dirige, sabemos de antemano que
la futura civilizacion no suscitara lucha alguna con la presente, sino
que con ella se relacionara fraternalmente, pues no se basara en el
antagonismo, sino en la union de las razas, en el amor de unas a otras.
No habra en la nueva civilizacién ni proscritos ni extranjeros. Todos
quedaran estrechados, incluidos en el mismo abrazo de la fraternidad
humana que adorara a Dios bajo diversas formas, porque la Divina



Sabiduria es semejante al sol que ilumina toda la tierra y deja caer sus
rayos en la heredad de todo hombre por alta que sea la cerca. Asi la
Divina Sabiduria irradia sobre todas las religiones, y aunque el
hombre levante vallas, el sol divino las sobrepuja e ilumina el rostro de
todos los hombres, hasta que al fin todos comprenden que s6lo hay un
sol.

Veis en vuestro rededor tantas religiones porque es necesario que
Manas, la mente, se robustezca y acreciente. Asi como cuando el rayo
de sol atraviesa un prisma de cristal se descompone la luz blanca en
siete colores, asi cuando la verdad espiritual pasa a través del prisma
de la mente humana se descompone también en siete aspectos
distintos. Esto es necesario porque la mente humana ha de
desenvolverse por el esfuerzo de la lucha y fortalecerse en el combate y
en la guerra. Pero sobre la mente esta Buddhi, la razén pura, que
percibe la unidad en donde Manas ve diversidad. Y sobre Buddhi esta
el Espiritu, Atman que, por ser idéntico en todos, establece el
sentimiento de la unidad humana.

Al fundarse la Sociedad Teosoéfica, se constituy6 un nuacleo de
crecimiento, una célula en la que se concentraron las fuerzas vitales
para irradiar por donde quiera. Los bi6logos dicen que la organizacion,
crecimiento y multiplicacion de la célula o celdilla fisiol6gica depende
de un punto microscopico llamado nucleo. Pues un ntcleo semejante
es la Sociedad Teosofica. Algo muy diminuto, pero en donde
concentradas laten las fuerzas vitales que han de difundirse en todas
direcciones para organizarse y multiplicarse.

La experiencia de los afios transcurridos demuestra que doquiera ha
influido la Sociedad Teosofica ha cobrado mayor impulso la religion.
Vino a la India y revivio el hinduismo. Lleg6 a Ceilan y se reanimé
poco a poco el budismo. Se ha difundido por los paises cristianos y el
misticismo se restituye al seno de la iglesia de Cristo y desde los
pulpitos se proclama la doctrina de la reencarnacion.

Por donde quiera que va, demuestra la Sociedad Teosofica su
caracter de nucleo, pues aunque diminuta por el nimero de sus
miembros, constituye una fuerza potisima, porque el ntcleo es un
instrumento de vida.



El nucleo es sencillamente un 6rgano formado por la misma vida y
tan so6lo esta constituido por unas cuantas briznas de materia
especialmente dispuestas para la vida. Y esta vida infunden los
Instructores en todas las religiones del mundo por medio de la
Teosofia. Cada Instructor vivifica su propia fe, sirviéndose de su
particular instrumento, y por doquiera que la Teosofia se derrama,
despierta nueva vida, no por nuestra Sociedad sino mediante ella,
como conducida por un canal.

Algunos preguntan por qué nos ocupamos tan solo en las cosas
espirituales y no intervenimos en las cuestiones sociales, econémicas y
politicas. No es tal la tarea de la Sociedad Teosofica. Leed la historia y
veréis como la diminucion de la espiritualidad es el primer sintoma de
la decadencia de un pais. iOh hermanos hindudes! No hay necesidad de
repetiroslo, porque bien sabéis que a medida que la espiritualidad se
apartaba de vuestra religién iba decayendo de mas en mas la India.
Estudiad la ilacion de los hechos. Primero disminuye la espiritualidad;
después se debilitan las facultades intelectuales y finalmente decrece
la prosperidad material. Ahi tenéis la sucesion de fendmenos por que
pasa todo pais decadente. Primero lo indica la religion, después la
mentalidad y por altimo, como resultado, lo atestigua la ruina
material. ¢Como, pues, reconstituir un pueblo? Principiemos por la
espiritualidad, reanimemos su vida y vigoricemos el pensamiento
espiritual, diciendo a los hombres que en donde esté el Espiritu alli
estara la fuente de la vida, y que en donde el Espiritu vive, florece todo
bien. Tal ha sido la primera y grandiosa obra de nuestra Sociedad.

La segunda etapa es la mental. Advertid como la Sociedad ha
elevado poco a poco el nivel intelectual, como ha prestado auxilio a las
religiones en su influencia educadora al par que en su mision
estrictamente religiosa, y ved como el segundo objeto de sus tareas es
establecer el orden de educacion a proposito para que se desenvuelva
la mente con sujecién al Espiritu, acompanada de la cualidad emotiva
mediante la conveniente practica de conducta. Tal es el segundo punto
de la obra teosofica: educar intelectualmente a la naciéon. Una vez
logrados los bienes espiritual y mental, el bienestar material se nos
dara por anadidura, pues no es efecto, sino resultado. Un pais



profundamente espiritual y de elevada cultura mental puede abrirse
camino por si mismo y edificar su prosperidad. Asi como esta
prosperidad decae y la inteligencia se debilita a medida que se
desvanece la espiritualidad, asi también la prosperidad volvera a
acrecentarse en cuanto se restablezcan la verdadera religion y su
apropiado régimen docente. Tal es el camino que en pos de los grandes
Instrumentos tratan de seguir algunos de nosotros, no como Maestros,
sino como mensajeros que, sin arrogarse autoridad alguna, repiten
murmuren un credo que no cabe en el entendimiento solamente lo que
han visto y oido y de nadie exigen sumision antes del convencimiento.
Porque la peor hipocresia de todas es decir “yo creo” que el intelecto
ha sido iluminado, y repetir el credo con los labios, que no tiene lugar
en el intelecto, no hay respuesta en el corazon. A nadie se le puede
imponer por la fuerza determinada forma de fe. ¢Quién se atrevera a
contrariar al libre Espiritu que con su palabra se traza su propio
camino y se prepara el porvenir? Atma quiere, y todo obedece a su
voluntad. ¢Quién osara senalar a otro el camino que debe seguir?

Sed fieles a vuestra propia fe, pero venerad la de vuestros hermanos.
La unidad religiosa no podra realizarse bajo la forma de una sola
religion, sino por medio del conocimiento de la unidad fundamental
de todas las religiones, puesto que todas tienen el mismo origen y el
mismo fin. Olvidemos cuantas palabras despectivas empleamos al
hablar de hombres de otras religiones y no manchemos nuestros labios
con crueles dicterios. Los términos Mleccha (barbaro), infiel, impio,
pagano y otros de igual linaje, pertenecen al demonio de la
separatividad, no al divino espiritu de unidad. Que no salgan de
nuestra boca palabras duras. ¢Qué importa si vuestro hermano difiere
de vosotros? éSois acaso tan infalibles o poseéis tan plenamente la
verdad, que os juzgais con derecho a vituperar a vuestro hermano
porque la concibe un poco diferente de vosotros? Verdaderamente
fuera mezquina cosa la verdad si pudiéramos poseerla y revelarla en
toda su plenitud. La verdad, como Dios, es infinita y nadie puede
enumerar sus atributos. Toda verdad es un rayo emanado de Dios,
como toda belleza es un reflejo de Su belleza. Todo lo hermoso y
amable es un fragmento de Su luz. ¢Por qué odiarnos? Tenemos mas



puntos de coincidencia que lineas de separacion. Nos separa lo
externo: el color, la raza, la reverencia hacia el oriente o hacia el
occidente. Los marbetes y nombres especiales que damos a las
verdades universales, no son fuerza bastante a separar a los hijos de
Dios, a los herederos de la inmortalidad, a los futuros dioses, a los que
tienen una misma esperanza, una misma vida y un mismo Yo.

La diversidad de creencias anima al mundo, y precisamente
conocemos mayor namero de verdades porque cada gente las expone
segln su particular juicio. Si un hombre ha de decir algo que los
demas no conozcan, digalo en hora buena. Escuchémosle. Tal vez Dios
le ha permitido ver algtin rayo de la luz que no hiere nuestros ojos. No
le cerremos los labios, porque al forzarle a callar, acaso apagariamos la
misma voz de Dios. No hay herejes, sino ojos que ven la verdad de
manera algo distinta, a fin de que podamos enriquecer las verdades
conocidas, pues nuestro hermano nos habra ensefiado lo que hasta
entonces no sabiamos. La religion es la espléndida corona que el
porvenir tiene reservada a la humanidad. Pero cuando el orfebre labra
la corona que ha de ceiiir sienes imperiales, no engarza piedras de un
solo color; no engarza exclusivamente esmeraldas ni rubies ni topacios
ni amatistas, ni perlas ni diamantes, sino que monta, combina y
armoniza pedreria de todo color, y busca nuevos tonos y matices que
abrillanten el esplendor de la corona. Pues asi sucede con las
religiones del mundo. Cada una de ellas es una piedra preciosa de
peculiar matiz y todas le sirven y aprovechan al omnipotente Orfebre
para labrar la corona con que ha de ceiiir la frente de la humanidad.
Cuanto mas distinto del de su vecina sea el matiz de una piedra
preciosa, tanto mayor sera su valia. El divino Orfebre las engarza en el
oro del amor, las encaja en la ciencia, y como florén de remate coloca
la Montafa de Luz de la Sabiduria Divina, el diamante cuya blancura
sintetiza todos los colores y nunca refleja matices aislados. Tal es la
corona del porvenir, la diadema que Dios le tiene preparada a la
humanidad. Cuando todas las religiones estén encajadas en el amory
en la ciencia, entonces cenira Dios con esta corona la frente del Hijo
del Hombre, y el género humano, desde su terrenal trono, reconocera
la unidad de todos los seres entre si y de los seres con Dios. En aquel



glorioso dia, cuando llegue la esplendorosa consumacion de los siglos,
¢quién echara de menos los vencidos obstaculos?
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