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INTRODUCCION

Philosophia Perennis: la frase fue acufiada por Leibniz; pero
la cosa —la metafisica que reconoce una divina Realidad en
el mundo de las cosas, vidas y mentes; la psicologia que
encuentra en el alma algo similar a la divina Realidad, o
aun idéntico con ella; la ética que pone la dltima finalidad
del hombre en el conocimiento de la Base inmanente y tras-
cendente de todo el ser-, la cosa es inmemorial y univer-
sal. Pueden hallarse rudimentos de la Filosofia Perenne en
las tradiciones de los pueblos primitivos en todas las regio-
nes del mundo, y en sus formas plenamente desarrolla-
das tiene su lugar en cada una de las religiones superiores.
Una versién de este Maximo Factor Comun en todas las
precedentes y subsiguientes teologfas fue por primera vez
escrita hace ma4s de veinticinco siglos, y desde entonces
el inagotable tema ha sido tratado una y otra vez desde el
punto de vista de cada una de las tradiciones religiosas y
en todos los principales idiomas de Asia y Europa. En las
paginas que siguen he reunido cierto nimero de estos escri-
tos, escogidos principalmente por su importancia —porque
ilustraban eficazmente algtin punto determinado en el sis-
tema general de la Filosoffa Perenne-, pero también por
su intrinseca belleza y memorabilidad. Estas selecciones
estan dispuestas bajo diversos titulos e incrustadas, por
decirlo asi, en un comentario mio destinado a ilustrar y
relacionar, a desarrollar y elucidar.

El conocimiento es una funcién del ser. Cuando hay un
cambio en el ser del conociente, hay un cambio corres-
pondiente en la naturaleza y la cuantia del conocimiento.
Por ejemplo, el ser de un nifio se transforma por el desa-
rrollo y la educacién en el de un hombre; entre los resul-
tados de esta transformacién est4 un cambio revoluciona-
rio en el modo de conocer y la cuantfa y caracter de las
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cosas conocidas. A medida que el individuo crece, su cono-
cimiento toma una forma mds conceptual y sistematica, y
su contenido factual, utilitario es enormemente aumen-
tado. Pero estas ganancias se hallan contrapesadas por cier-
to deterioro en la calidad de la aprehensi6én inmediata, por
un embotamiento y pérdida de poder intuitivo. O consi-
deremos el cambio en su ser que el cientifico puede indu-
cir mecdnicamente por medio de sus instrumentos.
Equipado con un espectroscopio y un reflector de sesen-
ta pulgadas, un astré6nomo llega a ser, en lo que concier-
ne a su vista, una criatura sobrehumana; y, como natu-
ralmente hay que suponer, el conocimiento que posee esta
sobrehumana criatura es muy diferente, asf en cantidad
como en calidad, del que pueda adquirir un simple con-
templador de estrellas con sus ojos meramente humanos.

Y no son los cambios fisiolégicos o intelectuales del ser
del conociente los tnicos que afectan su conocimiento. Lo
que sabemos depende también de lo que, como seres mora-
les, decidimos hacer de nosotros mismos. «La practica
-segtin las palabras de William James— puede cambiar nues-
tro horizonte teérico, y puede hacerlo de doble modo: pue-
de conducir a nuevos mundos y suscitar nuevos poderes.
El conocimiento que nunca lograrfamos permaneciendo
lo que somos, acaso sea alcanzable en consecuencias de
poderes més altos y una vida superior, que podamos lograr
moralmente.» Diciéndolo mas sucintamente: «Bienaven-
turados los puros de corazén, porque veran a Dios». Y la
misma idea expreso el poeta suff Jalaluddin Rumi, en tér-
minos de met4fora cientifica: «El astrolabio de los miste-
rios de Dios es el amor».

Este libro, lo repito, es una antologfa de la Filosoffa
Perenne; pero, con ser una antologfa, contiene pocas citas
de escritos de literatos profesionales y, con ilustrar una filo-
soffa, apenas nada de los fil6sofos de profesién. Ello obe-
dece a una razén muy simple. La Filosoffa Perenne se ocu-
pa principalmente de la Realidad una, divina, inherente al
maultiple mundo de las cosas, vidas y mentes. Pero la natu-
raleza de esta Realidad es tal que no puede ser directa e
inmediatamente aprehendida sino por aquellos que han
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decidido cumplir ciertas condiciones haciéndose amantes,
puros de corazén y pobres de espiritu. ¢Por qué ha de ser
asi? No lo sabemos. Es uno de esos hechos que hay que
aceptar, giistenos o no, y por implausibles e improbables
que parezcan. Nada, en nuestra experiencia diaria, nos da
razén alguna para suponer que el agua est4 compuesta
de hidrégeno y oxigeno; sin embargo, cuando sometemos
el agua a cierto tratamiento harto duro, se pone de mani-
fiesto el caracter de sus elementos constitutivos. Anéloga-
mente, nada, en nuestra experiencia diaria, nos da mucha
razén de suponer que la mente del hombre sensual medio
posea, como uno de sus ingredientes, algo que se parezca
a la Realidad inherente al multiple mundo o que sea idén-
tico con ella; sin embargo, cuando esa mente es sometida
a cierto tratamiento harto duro, el divino elemento, de que,
por lo menos en parte, estd compuesta, se pone de mani-
fiesto, no s6lo para la mente misma, sino también, por su
reflejo en la conducta externa, para otras mentes. S6lo
haciendo experimentos ffsicos podemos descubrir la natu-
raleza intima de la materia y su poder latente. Y sélo
haciendo experimentos psicolégicos y morales podemos
descubrir la naturaleza fntima del espiritu y su poder laten-
te. En las circunstancias ordinarias de la vida sensual
media, este poder contintia latente, no manifestado. Si que-
remos despertarlo, debemos cumplir ciertas condiciones y
obedecer a ciertas reglas, cuya validez ha demostrado empi-
ricamente la experiencia.

Respecto a pocos fil6sofos y literatos profesionales exis-
ten pruebas de que hicieran mucho por cumplir las con-
diciones necesarias para el conocimiento espiritual direc-
to. Cuando poetas o metaffsicos hablan del tema de la
Filosofia Perenne, lo hacen generalmente de segunda mano.
Pero en cada época ha habido algunos hombres y mujeres
que han querido cumplir las Ginicas condiciones bajo las
cuales, segiin lo demuestra la cruda experiencia, puede
lograrse tal conocimiento inmediato, y algunos de ellos han
dejado noticia de la Realidad que asi pudieron aprehender,
y han intentado relacionar en un amplio sistema de pen-
samiento los datos de esta experiencia con los datos de sus.
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demas experiencias. A tales expositores, de primera mano,
de la Filosoffa Perenne, los que los conocieron les daban
generalmente el nombre de «santo» o «profeta», «sabio» o
«iluminado». Y principalmente a éstos, porque hay bue-
na razén de suponer que sabfan de lo que hablaban, y no
a los fil6sofos o literatos profesionales, he acudido para
mis selecciones.

En la India se reconocen dos clases de sagrada escritu-
ra: los Shruti, o escritos inspirados, autorizados de por
si, pues son resultado de una penetracién inmediata en la
Realidad dltima; y los Smriti, que se fundan en los Shruti
y sacan de ellos su autoridad. «El Shruti —dice Shankara-
se basa en la percepcién directa. El Smriti hace un papel
analogo a la induccién, pues, como la induccién, saca su
autoridad de una autoridad distinta de s mismo.» Este
libro, pues, es una antologfa, con comentarios explicativos,
de pasajes sacados de los Shruti y los Smriti de muchas
épocas y lugares. Infortunadamente, la familiaridad con
los escritos tradicionalmente consagrados tiende a criar,
no precisamente desdén, sino algo que, para los efectos
précticos, es casi tan malo; a saber, una especie de reve-
rente insensibilidad, un estupor del espfritu, una interna
sordera al significado de las palabras sagradas. Por esta
razén, al elegir el material para ilustrar las doctrinas de la
Filosoffa Perenne, segin se formularon en Occidente, he
acudido casi siempre a otras fuentes que la Biblia. Este
Smriti cristiano al cual he recurrido se basa en el Shruti
de los libros canénicos, pero tiene la gran ventaja de ser
menos conocido y, por tanto, més vivido y, por asf decir-
lo, mas audible que ellos. Ademas, gran parte de este Smriti
es obra de hombres y mujeres genuinamente santos, que
se pusieron en condiciones para saber de primera mano de
lo que hablan. En consecuencia puede considerarsele como
una forma de inspirado Shruti, valido de por si, y ello en
grado mucho mas alto que muchos de los escritos actual-
mente comprendidos en el canon biblico.

En los ultimos afios se han hecho varias tentativas para
elaborar un sistema de teologfa empirica. Pero, pese a la
sutileza y fuerza intelectual de escritores como Sorley,
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Oman y Tennant, el esfuerzo sélo ha logrado un éxito par-
cial. Aun en manos de sus mas aptos expositores la teolo-
gfa empirica no es especialmente convincente. La razén, a
mi parecer, debe buscarse en el hecho de que los teélogos
empiricos han limitado su atencién més o menos exclusi-
vamente a la experiencia de aquellos que los teélogos de
una escuela mas vieja llamaban «los no regenerados», esto
es, la experiencia de personas que no avanzaron mucho en
el cumplimiento de las condiciones necesarias para el cono-
cimiento espiritual. Pero es un hecho, confirmado y recon-
firmado durante dos o tres mil afios de historia religiosa,
que la Realidad ultima no es clara e inmediatamente apre-
hendida sino por aquellos que se hicieron amantes, puros
de corazon y pobres de espiritu. Siendo ello asi, apenas
puede sorprendernos que una teologia basada en la teo-
logia de personas correctas, ordinarias, no regeneradas sea
tan poco convincente. Esta especie de teologia empfirica
estd precisamente en el mismo pie que una astronomia
empfrica basada en la experiencia de observadores a sim-
ple vista. Con los ojos solos, puede descubrirse una peque-
fia, débil mancha en la constelacién de Orién, y no cabe
duda de que podria basarse una imponente teorfa cosmo-
l6gica en la observacién de esta mancha. Pero tales teori-
zaciones, por ingeniosas que fuesen, nunca podrfan decir-
nos tanto sobre las nebulosas galacticas y extragalacticas
como el trato directo mediante un buen telescopio, la cdma-
ra fotografica y el espectroscopio. Andlogamente, ninguna
teorizacién acerca de los indicios que puedan oscuramen-
te atisbarse dentro de la experiencia ordinaria, no rege-
nerada, del multiple mundo puede decirnos tanto acerca
de la divina Realidad como puede aprehender directamente
un espfritu en estado de desprendimiento, caridad y humil-
dad. La ciencia natural es empirica; pero no se limita a la
experiencia de seres humanos en su condicién meramen-
te humana, no modificada. Dios sé6lo sabe por qué los te6-
logos empiricos han de creerse obligados a someterse a tal
desventaja. Y, por supuesto, mientras confinen la expe-
riencia empfrica en estos lfmites tan excesivamente huma-
nos, estdn condenados a la perpetua frustracién de sus
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mejores esfuerzos. Del material que ha querido considerar,
ninguna mente, aun brillantemente dotada, puede inferir
mas que un juego de posibilidades o, en el mejor caso, de
especiosas probabilidades. La certidumbre, valida de por
si, de la visién directa no puede, por la naturaleza misma
de las cosas, ser conseguida sino por aquellos que estan
equipados con «el astrolabio de los misterios de Dios». Si
uno mismo no es sabio ni santo, lo mejor que puede hacer,
en el campo de la metafisica, es estudiar las obras de los
que lo fueron y que, por haber modificado su modo de ser
meramente humano, fueron capaces de una clase y una
cuantfa de conocimiento mas que meramente humanas.
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1
ESO ERES TU

Al estudiar la Filosofia Perenne podemos empezar por aba-
jo, con la practica y la moral; por arriba, con la conside-
racién de las verdades metafisicas; o, finalmente, por el
medio, en el punto focal en que mente y materia, accién
y pensamiento se dan cita en la psicologia humana.

La entrada inferior es la preferida por los maestros estric-
tamente practicos: hombres que, como Gautama Buda, no
son dados a especulaciones y cuyo principal cuidado es
apagar en el corazén de los hombres los horribles fuegos
de codicias, rencores y apasionamientos. Por la puerta supe-
rior van aquellos cuya vocaci6n es pensar y especular: los
filésofos y tedlogos natos. El acceso del medio da entrada
a los expositores de lo que se ha llamado «religién espiri-
tual»: a los devotos contemplativos de la India, los sufies
del Islam, los misticos catélicos del fin de la Edad Media
y, en la tradicién protestante, a hombres como Denk, Franck
y Castelio, como Everard y John Smith, los primeros cua-
queros y William Law.

Por esta puerta central, y precisamente por serlo, hare-
mos nuestra entrada en la materia de este libro. La psico-
logia de la Filosoffa Perenne tiene su fuente en la metafi-
sica y desemboca légicamente en un modo de vista y un
sistema ético caracteristicos. Partiendo de este punto medio
de la doctrina, le es fAcil a la mente moverse en cualquie-
ra de ambas direcciones.

En la presente seccién limitaremos nuestra atencién a
un solo rasgo de la psicologia tradicional, el mds impor-
tante, aquel en que mds enfaticamente insisten todos los
expositores de la Filosofia Perenne y, podriamos afadir, el
menos psicolégico. Pues la doctrina que se ilustrars en esta
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seccién pertenece a la autologfa mas bien que a la psico-
logia; a la ciencia, no del yo personal, sino de aquel eterno
Yo que est4 en el fondo de los yos particulares, individua-
lizados, y que se identifica con la divina Base o es por lo
menos afin de ella. Fundada en la experiencia directa de
los que cumplieron las necesarias condiciones de tal cono-
cimiento, esta ensefianza se expresa del modo més sucin-
to en la férmula sanscrita tat tvam asi («Eso eres tii»); el
Atman, o imanente YO eterno, es uno con Brahm, Principio
Absoluto de toda existencia; y la finalidad dltima de todo
ser humano es descubrir el hecho por sf mismo hallar
Quién es él realmente.

Cuanto més Dios est4 en todas las cosas, tanto m4s estd
fuera de ellas. Cuanto mas estd dentro, tanto mds fuera.
Eckhart

Sélo lo trascendente, lo completamente otro, puede ser
inmanente sin ser modificado por el devenir de aquello en
que reside. La Filosoffa Perenne ensefia que es deseable y
aun necesario conocer la Base espiritual de todas las cosas,
no soélo en el interior del alma, sino también fuera, en el
mundo, y, mas alld del mundo y el alma, en su alteridad
trascendentes, «en el cielo».

Aunque Dios est4 presente en todas partes, sin embargo
s6lo es presente a ti en la parte mas honda y mas central
de tu alma. Los sentidos naturales no pueden poseer a
Dios ni unirte a El; aun mas, tus internas facultades de
entendimiento, voluntad y memoria sélo pueden lan-
zarse hacia Dios, pero no ser el lugar de su habitacién
en ti. Mas existe una rafz u hondura de ti de donde sur-
gen todas estas facultades, como lineas de un centro, o
como ramas del tronco de un 4rbol. Esta hondura es la-
mada centro, base o fondo del alma. Esta hondura es
la unidad, la eternidad —asi dije la infinidad- de tu alma;
pues es tan infinita que nada puede satisfacerla o darle
descanso sino la infinidad de Dios.
William Law
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