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Ken Wilber — Raimon Panikkar: convergencies

El desitjos de la carn, aixi com les idees de la ment i les il luminacions de I'Esperit no sén
sin6 expressions perfectes de I'Esperit Unic que sojorna en l'univers, sén gestos sublims de
la Gran Perfeccio que refulgeix en el mon. En el Kosmos no hi ha res més que Un Sol Sabor
| aquest sabor és Divi, s'expressi a través de la carn, de la ment o de I'Esperit.

Ken Wilber, One Taste

La bellesa entra principalment pels sentits, pero sense la seva impressié en la ment no se
I'experiencia com a tal. Encara més, I'atracci6 i 'embadaliment pel bell ens duu a l'indicible,
al misteri, al mistic; ens duu fins al punt en qué la contemplacié del que és bell ens
transforma i ens divinitza; ens fa sentir el misteri de la realitat. Qualsevol artista ho sap, és a
dir, ho assaboreix. Qui no ha experimentat cap benestar fisic no pot saber, és a dir, no pot
degustar una alegria intel lectual ni cap goig espiritual.

Raimon Panikkar, De la mistica

Volem mostrar els paral-lelismes 1 confluéncies que es troben en dos autors de dues
generacions diferents, que d’entrada no tenen relacid, 1 I’obra dels quals transcorre per
camins propis de forma independent I’una de 1’altra.

Panikkar (1918-2010) és un home del segle XX, de biografia intercultural, sacerdot catolic,
academic reconegut, d’escriptura plurilingiie, continua, lenta 1 meditada —escriu sempre,
la seva vida €s escriptura, corregeix i matisa constantment—, contemplatiu de mena
Wilber (1949-) viu la segona meitat del segle XX tot 1 mirant cap el segle xX1, biografia
monocultural, laic no-confessional, autodidacta de carrera fora I’academia, d’escriptura
monolingiie, discontinua, rapida 1 inspirada —escriu en poc temps després de llargs
periodes de lectura i/0 silenci; corregeix poc allo ja escrit, perd queden marcades diverses
epoques de Wilber 1,2,3...



Dues obres de gran ambicid, amb voluntat de sintesi i d’integracid; de marcat caracter
intercultural, interfilosofic 1 interreligids; fruit d’una gran tasca intel-lectual 1 alhora de
profunda espiritualitat que vol ser estimul de pensament, perd també de transformacid
humana, tot 1 que mai es consideraran gurus sin0 més aviat pandits. Tots dos consideren
que els imperatius de la nostra epoca son la interculturalitat i el silenci contemplatiu.

Breus referéencies mutues

Trobem que Wilber en fa una breu referencia en un dels seus darrers llibres [2006],
sense citacid bibliografia, que indicaria, si més no, que en té noticia:
Wilber: Uno de los auténticos pioneros en adaptar el cristianismo a los mundos moderno y
postmoderno, es Hans Kung y, en este sentido, también es muy interesante la obra de
Raimén Panikkar.'

Per I’altra banda, Panikkar també en un dels seus darrers llibres [2005] en fa dues
referéncies.” La primera en nota al peu de pagina a I’inici de I’apartat «Problematica
cosmoteandricax:

Panikkar: La vision que se deriva de una concepcion de la realidad que no excluye Dios

nos lleva, en primer lugar, a no extrafiar al hombre del mundo.!
1. Cf. Wilber (1998), cuya traduccién espanyola lleva el titulo mas explicito de Ciencia y Religion.?
Wilber habla de tres ojos —de los sentidos, de la razon y espiritual (que nosotros hemos llamado de
la fe por seguir la tradicién). La fe es también conocimiento.

La segona €s una referéncia en el text sense nota, ara, a 1’inici de 1’apartat «El origen del
COSIMOS»:
Panikkar: En la vision cosmoteandrica o de la trinidad radical, Dios, Mundo y Hombre no
son el uno sin el otro y preguntar quién habia antes parece un juego pueril para saber quién
llega primero en la carrera temporal. La palabra origen puede significar jerarquia, es decir,
«orden sagrado» (holarchia, dice Ken Wilber), o puede significar orden temporal.

Precisament aquest llibre citat per Panikkar és un dels dos llibres de Wilber que podem
trobar en el Fons Raimon Panikkar de la UdG; I’altre és Up from Eden [1981]." Tots dos
subratllats i anotats parcialment, tot i semblant que només va treballar en part.

Practicament tots els llibres de Wilber han estat traduits per Kairds, editorial fundada 1
dirigida pel seu germa Salvador Paniker i1 actualment dirigida pel seu nebot Agustin
Paniker, 1 aixo ens fa pensar que Panikkar tenia noticia tant de I’obra i com del personatge.

"Ken WILBER, Espiritualidad integral. El nuevo papel de la religion en el mundo actual, Kair6s
Barcelona, 2007, p. 335.

> Raimon PANIKKAR, La puerta estrecha del conocimiento. Sentidos, razén y fe, Herder, Barcelona, 2009,
p-961117.

> Cf. Ken WILBER, Ciencia y religion. El matrimonio entre el alma y los sentidos, Kair6s, Barcelona,
1998.

* Cf. Ken WILBER, Up from Eden. A transpersonal view of human evolution, Shambala, Boston, 1986
(traducci6 castellana: Después del Eden. Una vision transpersonal de la evolucion humana, Kair6s,
Barcelona, 1995, 2008?).
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Tot i1 que, el mateix Agusti ha comentat algun cop, que semblava que no hi tenia massa
interes.

En les sessions del Vivarium Academicum (1994-2004), dirigit per Panikkar el nom de
Wilber va ser considerat més d’un cop, i jo mateix en vaig parlar amb en Raimon amb cert
entusiasme i amb El proyecto Atman’ a les mans, un mati a I’era de Can Fel6 abans de la
sessi6 de I’ Academicum.

Aixi, doncs, aquestes breus referéncies mutues ens indiquen que tots dos tenen noticia
I'un de laltre, pero les obres respectives transcorren independentment, tot i amb
paral-lelismes 1 segurament amb divergencies, perd aqui en volem ressaltar les
convergencies més significatives.

Comencarem per fer una descripci6 del que trobem en el Fons Panikkar, que ens servira
d’il-lustraci6 1 excusa on fonamentar, en part, les convergencies que veiem en les
respectives obres.

Ken Wilher

UP Niber,

Ken Wilber en el Fons Raimon Panikkar

En el Fons Panikkar, hi trobem els dos textos de Wilber ja
esmentats, Up from Eden 1 Ciencia y religion, 1 dos llibres
on Wilber apareix, un com a prologuista 1 a I’altre com
I’autor d’un dels articles que el composen:

— Georg FEUERSTEIN, Yoga. The Technology of ectasy,
foreword by Ken Wilber, Jeremy P. Tarcher, Los Angeles,
1989; en el que no hi ha cap anotacio.

— John WHITE (ed.), La experiencia mistica y los estados
de conciencia [1972], Kairds, Barcelona, 1980; ens trobem
el text subratllat i amb alguna anotacid, pero sense data de
lectura, perd no estan subratllats els tres darrers articles: A.
Maslow, A. Watts 1 el de Ken Wilber, «El estado de
conciencia absoluta». Aquest és el primer llibre-recull

d’autors de la psicologia humanista 1 transpersonal, i estudiosos del

misticisme, que ha anat publicant Kairds fins avui en la col-leccid Al Hirrey A H: Maska,
. Bucke y otros

«Biblioteca Nueva Consciencia». La experiencia mistica

¥ los estados de conciencia

Panikkar no tractara la psicologia de forma especifica en la seva obra,
pero la coneix 1 té noticia de 1’aparicid de la psicologia humanista 1
transpersonal, a banda de considerar la psicologia de C.G. Jung com un
inici no reduccionista d’acostar-se a la religiositat humana:

Panikkar: Malgrat les seves arrels antigues, I'estudi psicologic de la
religio és un tema relativament nou en la nostra epoca. Ni una
psicologia gairebé congelada i objectivada, ni una psicologia basicament
conductista i experimental no son la millor base per entendre I'anima
religiosa. Si bé avui dia disposem d'importants contribucions a la psicologia de la religio, la
comprensié de les estructures psicologiques d’altres cultures i religions tot just esta

> Ken WILBER, El proyecto Atman. Una vision transpersonal del desarrollo humano, Kairés, Barcelona,
1989.
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comengant. Aqui cal esmentar la psicologia profunda i els estudis relacionats amb aquesta.
Carl Gustav Jung ofereix un important punt de partida.®

En aquesta presentacié no entrarem en aquesta tematica, tot i que en aquest text Panikkar
defineix, de fet, el que va ser el projecte de la psicologia transpersonal de la qual Wilber
n’és la gran figura.

1. Up from Eden. A transpersonal view of human evolution

Ens hi trobem dues anotacions de lectura, 890607 en negre 1 890910 en blau, €s a dir,
sembla que s’hi va acostar abans i després de I’estiu (juny-setembre) de 1989, 1 només hi
ha anotacions —critiques— i subratllats en el «Prefaci» i la «Introduccié». Semblaria que
la lectura no va continuar més enlla de la pagina 32 (paginem segons la traducci6
castellana). Fem un recull dels subratllats més significatius, 1 de les anotacions critiques
manuscrites en angles, que intentem desxifrar —Panikkar acostuma a fer les anotacions
segons I’idioma en que llegeix: castella, angles, catala, alemany, italia...

Prefaci = .

p.9 [Anotaci6 de Panikkar a I’inici de la pagina - i
després de la data de lectura: Aquest €és I'apriori que ey
critico: Per que, si I’home esta entre Déu i la Bestia,

algi ha d’haver portat 1’home alli? Per qué podria no PREFACE,
ser aixi? Aquest home és aquest mesocosmos, com els ’
meus pulmons estan entre el cervell i I’abdomen] el

2..‘

«La humanitat —diu Ploti— es troba a mig cami entre els

“Mankind,” said Plotinus, “is poi
" beasts,” and the task of this

déus i les bésties.» Doncs bé, I'objectiu del present volum és preiy bt ek
precisament el de tracar I'arc de la prehistoria i la historia que it S e
ha portat a la humanitat a tan delicada situacio. v o

than the distance between beasts and man. Wchh;

‘:7)"' ter and there is no reason to suppose that
8P, . &

S close the former. As Aurobindo and Teilhard de Cha
"(F ek o usness, and we will want

is God-conscio "
o dhununkindluﬁ Sk AT § &
\"’ 2 ture in the entire context of human history. e s

Si bé 'home i la dona venen de les besties és molt probable
que acabin sent déus. [Anotacié al marge: Per que? I B s s v B

tremes, j le:
they are subjected to the most Vio: e «
ke o r worse, half beast, half god: B

’ A beast, not yet god—o! Lty atially tragic figure with &
d’on provenen els déus? ] . o sy Bt S L o

La distancia que hi ha entre els homes i els déus no és més

gran que la que hi ha entre 'home i les bésties. Ja hem fet el primer salt i no hi ha cap rad per a
suposar que no puguem acabant fent el segon. Com molt bé sabien Aurobindo i Teilhard de
Chardin, el futur de la humanitat és la consciéncia de Déu, i voldriem examinar aquest futur en el
context de la historia de la humanitat. [Anotacié al final del paragraf: En la segona lectura
esdevinc més 1 més critic]

p. 12 ...aproximacid general, expressament simplificada, que serveixi com a introducci6 i
explicacio dels «grans trets» de la historia del desenvolupament i evolucié de la consciéncia.

® Raimon PANIKKAR, «La filosofia de la religi6 en la trobada contemporania de cultures» [1971], dins
Religio i religions (Opera Omnia Raimon Panikkar, 1), Fragmenta, Barcelona, 2011, p. 39.



...No ens interessen tant les dades en si mateixes com el significat d'aquestes dades per I'evolucio
global de la consciéncia.

p. 13 Aquesta és, en definitiva, la historia de I'anima humana, suspesa a mig cami entre les
besties i els déus. [Anotacié: Per aquesta matéria (assumpte), les emanacions i els
descensos gnostics sén més (?) logics. O no hi ha Déus i la Realitat és ascendent, si hi ha
Déu & Historia és Descens (?)]

[Anotaci6 a final del Prefaci: El que em molesta és el pensament evolucionista acritic. Que
una cosa «aparegui» en una certa successio no explica la «cosa» — només proporciona
una il-lusié del com]

Introduccid

p. 15 No res pot restar massa temps (long) allunyat de Déu ni separat d’aquell Substrat de 'Esser
sense el qual res pot existir. [Anotacié respecte long: O en absolut allunyat de Déu, o
sempre] | la histéria —no com una mera cronica de les proeses dels individus o les nacions sind
com el mateix moviment de la consciéncia humana— construeix la historia dels amors —amors i
desamors, separacions i reconciliacions— de I'home i la dona amb la Divinitat —la historia com
esport i joc de Brahman. [Senyal i correccié: Siva juga (actua) -no brahman!]

Creure que la historia té algun sentit suposa creure també que apunta vers quelcom distint de si
mateixa [anotacio: per quer], és a dir, que senyala quelcom alié als homes i dones de carn i
0SS0S.

No podem oblidar que, a 'Occident, Déu i la historia son absolutament inseparables, y que la
gran importancia de Jesus pel poble cristia, per exemple, no deriva tant de la seva condicio de Fill
de Déu com del fet que va ser un esdeveniment historic, un testimoni de la intervenci6é de Déu en el
proces historic, un pacte entre 'nome i Déu. [Paragraf marcat al marge]

p. 25 Aquest visio ens diu que la historia és en cami ver algun lloc, pero no pas vers el judici final
sind vers la Totalitat Ultima. Aquesta totalitat no és només la Naturalesa de les naturaleses sind
també el potencial consumat i ultim de la mateixa consciéncia humana. La historia, de d’aquest punt
de vista, és el lent i tortu6s cami que condueix fins la transcendéncia. [Senyal i comentari: Quasi
massa feble per comentar. Es jugar amb paraules? Déus no, Totalitat si?]

[Tot seguit comentari sobre I’inici de I’apartat «La Gran Cadena»: Si 1 no, ja que la
transcendencia no és un objectiu; és I’altre «costat» de la immanencia. No estem anant
«cap a», estem dansant: El Ritme de l’Esser]

La Gran Cadena de 'Esser transcorre, si seguim la terminologia occidental, des de la matéria fins
el cos i, des de alli, fins la ment, 'anima i I'esperit. Des d’aquest punt de vista, la historia consisteix
basicament en el desplegament (unfolding) d’aquestes successives estructures d'ordre superior,
comengant amb les inferiors (matéria i cos), i acabant amb les superiors (esperit y totalitat ultima).
[ Anotacid al final del paragraf: Per qué no... & no desplegament ... Esser?]

De la mateixa forma que I'ontogénia recapitula la filogénia, la historia evolutiva de 'ésser huma
comenga també en els graons inferiors de la Gran Cadena de I'Esser.



p.30 Farem esment també dels estadis més elevats de I'evoluci6 que acaba conduint a la
Totalitat integral i a I'Esperit, ja que I'Esperit no solament constitueix I'estadi tltim de I'evolucio sind
també el mateix substrat omnipresent en tota I'evolucio.

p. 31 Ja hem dit que la historia és la narracid del desplegament de la Consciéncia (Esperit), un
desplegament que, partint de la Totalitat essencial, hi acaba retornant. La historia és, doncs, la
narracié de la relacié que I'ésser huma té amb la seva Naturalesa més profunda. Una historia que
encara que es desplegui en un marc temporal és troba, de fet, arrelada en la mateixa eternitat.

En la mateixa base de la consciéncia de 'home i la dona hi descansa la Totalitat essencial. Pero —i
aquest és el problema— en la seva major part no esta conscientment realitzada. Aixi doncs, per la
majoria dels éssers humans, la Totalitat essencial, és un Alfre. Perd no es tracta, com en el cas de
Jahvé, d'un Altre ontologic —ja que la Totalitat essencial no és aliena, no esta divorciada o
separada de 'home o la dona— sin6 més aviat d'un Altre psicologic, d’'un Altre omnipresent pero
escassament actualitzat, d’un Altre donat pero rarament descobert. Aquest Altre, que constitueix la
mateixa Naturalesa dels éssers humans, descansa, per dir-ho aixi, adormit en les profunditats de
I'anima.

Introduction
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Des del punt de vista de la filosofia perenne, aquest Gran o or s gt o e od e ormer v
Altre no és un Déu extern sind la mateixa Naturalesa i m‘,‘;:’;‘n;’n?:’::‘d:,:,' e
Esséncia del nostre propi ésser. Des d’aquesta perspectiva, ~

la assenyala —i també constitueix— el desplegament de la T i i Vi ¢ o

nostra propia naturalesa. La historia, doncs, emergeix de la “°L!’f;:’f::u‘zs
Totalitat i hi acaba retornant, a la resurreccio conscient, en tot e

N . , just its “first half"—can succeed in an expla u\-: -

. . . H . H nee t hat H 1 called T, a

home i dona, de la supraconsciéncia. Y la historia té un sentit S e bt e
folding that proceeds from, and back to, the ultim itself

per que Senya|a, precisament’ a aquesta Totalitat i pot History is the narraive of man's relationship o his ow

played out in time, but grounded in eternity.

consumar-se per qué aquesta Totalitat pot ser completament e e o

conscnously realized. Thus, the ultimate whole is, for most souls, Other.

redescoberta [Anotacié final: El Mite de la Hist(\)ria] It is not, like Jehovah, an ontological Other—it is not set apart, divorce
or separated from men and women. Rather, it is a psychological Other. -u
is ever-present, but unrealized; it is given, but rarely discovered; it is the
anlure of human beings, but lies, as it were, asleep in the depths of the

. . . soul.
p.32 Aquesta Totalitat essencial roman eterna | _ Because th uldmate Wholeness i, for al pracial purposes, a0 Over,
o . , . , . it satisfies our cnleria. for conferring meaning upon hf:to_ry. As_ we ha\:c
atemporalment idéntica a si mateixa —€s a dir, Certa al i i poi to omating Oer s s, and 315 1 b
. . N , , . great meaning, it must point to a Great Other, namely God.

comencament, certa al final i, alld que és més important, But forthe perenaial phlosophy, the Great Other s not an outside God

but the Nature and Suchness of one’s own being, and thus history points

certa ara mateix, instant rere instant. L'hinduisme anomena o {5 e stoding ot s ovn e Nt Fiton, enerin o

the Whole, drives to that Whole, the conscious resurrection, in all men and
women, of the superconscious All. History has meaning because it points

Atman a la manifestacio d’aquesta Totalitat Uima —QUE €S | it all Asd ety cas b commmaiet besaues At n by
present en tot moment— en ['ésser huma, i que altres “"‘m“““)

tradicions denominen Naturalesa de Buddha (buddhisme),

Tao, Esperit, Consciencia (supraconsciéncia) o menys

freqientment (per tractar-se d’un terme massa carregat de connotacions), Déu.
2. Ciencia y religion. El matrimonio entre el alma y los sentidos

Aquest llibre, que Panikkar cita a L’estreta porta del coneixement. Sentits, rad i fe
[2005], té€ dues entrades de lectura 990621 (des de I’inici fins la pagina 28) 1 050228 (des
de la pagina 173 fins el final). En aquest cas veiem que Panikkar fa dues lectures,
segurament parcials, la primera a ’any 1999 —tot just després de I’edici6 castellana— 1 la
segona al 2005, amb poques anotacions 1 amb breus subratllats.



Com que les dues lectures no semblen solapar-se, utilitzarem el blau per assenyalar els
subratllats i comentaris, i com hem fet anteriorment, en el seu context. En aquest cas ho
presentem en la versio castellana que Panikkar llegeix.

Primera lectura 1999.

Nota al lector.
p.7 Naciera cuando naciese, la ciencia moderna fue, en muchos sentidos —y casi desde sus
comienzos—, enemiga declarada de la religion establecida.

p.8 La moderna ciencia empirica ha alcanzado logros verdaderamente admirables, como la
erradicacion de enfermedades... [...], descubrimientos en las ciencias biolégicas que nos permiten
atisbar el misterio mismo de la vida...

p.9 Sibien la ciencia puede hablarnos de la verdad, no puede decirnos nada acerca del modo
de utilizar sabiamente esa verdad. [...] La ciencia no opera dentro del campo de la sabiduria ni del
valor sino de la verdad. [seguit de dues anotacions: exactitud —la segona indesxifrable].

Y ese silencio es el que ha ocupado la religion. Los seres humanos parecen condenados al
significado, condenados a buscar el valor, la profundidad, el respecto, la importancia y el sentido de
su existencia cotidiana.

p. 11 Porque, si el Espiritu existe, es precisamente ahi donde descansa, en el camino del
asombro, un camino que se halla inscrito en la esencia misma de la ciencia. Es muy posible que
entonces pueda descubrir, en medio de esa apasionante aventura, que la busqueda del
Fundamento Ultimo nunca exige el abandono del método cientifico. ;Y no es cierto que todos
nosotros [creyentes o cientificos] sabemos como asombrarnos? En las honduras de un Kosmos
demasiado milagroso como para creerlo, en las alturas de un universo demasiado maravilloso como
para venerarlo y en el seno mismo de un asombro que transciende todas las fronteras, comienza a
escucharse el susurro de una voz. Tal vez, si permanecemos muy atentos, podamos oir, desde el
nlcleo mismo de esta infinita maravilla, la bienaventurada promesa de que, en el corazén mismo
del Kosmos, la ciencia y la religion aguardan para darnos la bienvenida a nuestro verdadero hogar.
[Anotaci6 al final de «Nota al lector»: Bien escrito]

El reto de nuestro tiempo: la integracion de la ciencia y la religion

p. 15 La ciencia y la tecnologia configuran un marco transnacional y global de sistemas
industriales, econdmicos, sanitarios, cientificos e informativos que, si bien resultan sumamente
provechosos, estan desprovistos, en si mismos, de todo significado y de todo valor.

p. 16 [La ciencia] se limita a hablarnos de electrones, de atomos, de moléculas, de galaxias, de
bits digitales y de redes de sistemas. Asi pues, por mas funcionalmente eficaz que pueda llegar ser,
la extraordinaria infraestructura cientifica global y transnacional constituye, en si misma, un
esqueleto absurdo carente de todo significado.



Y es precisamente ese vacio el que propicia el surgimiento de la
religion. La ciencia nos ha proporcionado una extraordinaria
vision del mundo [limitada, afegeix Panikkar assenyalant-ho
amb el que Wilber ha dit supra], un marco global —carente,
en si mismo, de todo sentido— dentro del cual las facetas

| problema ?
debe sersino lo que es, y se limita a hablarnos de electr
mos, de moléculas, de galaxias, de birs digitales y
temas. Asi pues, por ms funcionalmente . 7
aser, la extraordinaria infraestructur
cional constituye, en sf
todo significado,

ente eficaz que pueds |je
: a cientifica global y (g
misma, un esqueleto absy

subglobales de las religiones premodernas proporcionan valores i st e vao e que propica cf s
A ) . a . La ciencia nos ha proporcionado u,,l.lt l\’”"_"_‘l_“‘\""
y significados para miles de millones de personas de todo el Semindo, n mirco gobal crente, om0

planeta.

Dentro del marco impuesto por la verdad cientifica [ ! ] florecen
los significados religiosos negando, con mas frecuencia de la
deseable, la misma estructura cientifica que le sirve de sostén, g €S e g, 0 ¢
como si quisiera aserrar la rama de la que pende. B % Bl S 711 1.1
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La Gran Cadena del Ser

p. 19 En su maravilloso Forgotten Truth, Huston Smith —a quienes muchos consideran la
principal autoridad actual en el campo de las religiones comparadas— ha sefialado que casi todas
las grandes tradiciones de sabiduria suscriben la creencia en la Gran Cadena del Ser. Y él no es el
unico en sostener esa conclusion, sustentada también por Annanda Coomaraswamy, René Guénon,
Fritiof Schuon, Nicholas Berdyaev, Michael Murphy, Roger Walsh, Seyyed Na y Lex Hixon, por
nombrar solo a unos pocos. [Panikkar hi afegeix al marge: Thomas d’ Aquino]

p.20 Pero quizas sea inadecuado denominarla Gran Cadena del Ser puesto que, cada nivel
superior engloba o contiene las dimensiones inferiores —algo que habitualmente suele ser descrito
con los términos «trasciende» e «incluye» y tal vez fuera mucho mas adecuado denominarla Gran
Nido del Ser. En este sentido, el espiritu trasciende pero incluye al alma que, a su vez, trasciende
pero incluye a la mente que, a su vez, trasciende pero incluye al cuerpo vital que, a su vez,
trasciende pero incluye a la materia. Quizas, pues, la representacion mas adecuada del Gran Nido
sea una serie de esferas o circulos concéntricos.

¢ Qué es la «modernidad»?

p. 25 Max Weber y Jurgen Habermas, entre otros, han sugerido que el rasgo distintivo de la
modernidad fue lo que puede definirse como «la diferenciacién entre las esferas de los valores
culturales», concretamente la diferenciacion entre el arte, la moral y la ciencia.

Segona lectura, gener 2005

Tercera parte. Una reconciliacion.

El interior: una vision de la profundidad.

p. 175 No hay ninguna necesidad de forzar a la ciencia a algun tipo de nuevo paradigma que sea
supuestamente compatible con la espiritualidad. Ese mismo intento supondria un gran error
categorial que expresaria una profunda confusion acerca de la naturaleza y del papel de la ciencia
monoléguica, de la filosofia dialdguica y de la espiritualidad transléguica. Estas deben ser
integradas tal como las encontramos, sin deformarlas en una equiparacién monoldguica que
elimine las mismas diferencias que supuestamente debe incorporar, incluir e integrar.



Una apertura a la profundidad

p. 185 El mito de lo dado es, en realidad, el mito de una exterioridad que no puede ser mancillada
por ningun tipo de interioridad, de objetos que no tienen nada que ver con estructuras subjetivas e
intersubjetivas. [...] Un mito que se halla en el mismo nucleo del empirismo, del positivismo, del
conductismo, del colapso de la modernidad y del cientifismo. El mito de la dado es el mito de
objetos sin sujetos, de exterioridades carentes de interior, de cantidades sin cualidades, de
superficies sin profundidad, de apariencias sin valor, el viejo mito de que el Unico mundo real es del
de [ello], pero no es mas que un mito y un mito decididamente muerto.

La esencia de la contemplacién

p. 205 La auténtica espiritualidad ya no puede seguir siendo mitica, imaginaria, mitologica o
mitopoética, sino que debe asentarse en evidencias falsables [Panikkar anota: ;por la Raz6n?
Parménides] o, dicho de otro modo, debe asentarse en la experiencia directa mistica,
transcendental, meditativa, contemplativa o yoquica, una experiencia que no es sensorial ni mental
sino trans-sensorial, trans-mental y trans-personal; es decir, que no puede ser vista con el ojo de la
carne ni con el ojo de la mente, sino con el ojo de la contemplacion.

p. 205-206 Soblo cuando la religion se cifie a su nucleo esencial —es decir la experiencia mistica
directa y la conciencia trascendente, que no se revela ante el ojo de la carne (que se ocupa de la
ciencia) ni ante el ojo de la mente (que se ocupa de la filosofia) sino ante el ojo de la
contemplacion— puede mantenerse en pie ante la modernidad y brindarle algo que necesita
desesperadamente: una serie de instrucciones genuinas, verificables y repetibles que permitan
desvelar el dominio del Espiritu.

La Unica fortaleza de la religién en le mundo moderno y postmoderno radica en la contemplacion
porque, de otro modo, sblo alentard las modalidades premodernas y prediferenciadas de sus
adeptos y no serd, por tanto, un motor de crecimiento y transformacion, sino una fuerza regresiva,
reaccionaria y antiliberal.

La Gran Holoarquia en el mundo postmoderno

p. 229 El nicleo esencial de las grandes tradiciones de sabiduria del mundo fue la Gran Cadena
del Ser, un proceso de desarrollo que va del cuerpo ordinario hasta la mente conceptual, el aima
sutil y el espiritu causal en el que cada uno de los niveles superiores es mas amplio y
comprehensivo que sus predecesores. Todas la culturas importantes de la historia poseyeron una u
otra version de esta Gran Holoarquia... hasta el advenimiento del Occidente Moderno porque, en la
aurora de la llustracién, el Occidente moderno se convirtié en la primera cultura de la historia en
negar de plano el Gran Nido del Ser o, por decirlo con mas precision, en reducirlo a su peldafio
inferior, la materia. La desaparicién de la mente, del alma y del Espiritu dejaron, tras de si, una
pesadilla de superficies monocromas, un universo descualificado caracterizado por el holismo chato,
una gran —y, en ultima instancia, absurdo— sistema de «ellos» dinamicamente interrelacionados.

p. 233 ...si seguimos utilizando esta version simplificada de la Gran Cadena —cuerpo, mente,
alma y Espiritu—...

p. 250-251 La evolucién es, de echo, mucho mas que la temporalizacién de la Gran Cadena. Si
consideramos a la Gran Holoarquia tradicional tal como nos la presentan Plotino o Aurobindo,
resulta evidente que los niveles de la Gran Cadena son, en realidad, algunos de los estadios
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importantes de la evolucién. [...] Como decian los idealistas, la Gran Cadena no nos viene dada de
una vez por todas sino que va desplegandose —o evolucionando— en el tiempo. En este sentido,
los estadios evolutivos de los que hablan los cientificos concuerdan exactamente con los estadios
propuestos por los tedricos de la Gran Cadena. Asi pues, en la medida en que las religiones
pongan entre paréntesis sus creencias miticas y centren su atencion en su nucleo esotérico —la
Gran Cadena—, la aceptacion de evolucion constituira un paso relativamente sencillo. Esto es,
precisamente, lo que ha hecho Aurobindo al articular el Vedanta —y el corpus entero de la filosofia

india— con la evolucion.

PLOTINO

AUROBINDO

Uno Absoluto (Divinidad)

Nous (mente intuitiva) [sutil]
Alma/Alma del mundo [psiquico]
Razoén creativa [vision-16gica]
Facultad 16gica [formop]
Conceptos y opiniones

Satchitananda/Supermente (Divinidad)
Mente intuitiva/Sobremente
Mundo-mente iluminada

Mente superior/mente red

Mente l6gica

Mente concreta [conop]

Imédgenes Mente inferior [preop]
Placer/dolor [emociones]| Emocional-vital; impulso
Percepcién Percepcién

Sensacién Sensacion

Funciones de 1a vida vegetativa Vegetativo

Materia Materia (fisico)

Esquema que ens trobem a ’inici de Ciencia y religion, que Panikkar va poder veure, on Wilber presenta
la versié de la Gran Cadena de I’Esser segons Ploti i Aurobindo: «Ploti, possiblement el més gran fildsof-
mistic que mai hagi conegut el mén, ens presenta una versio de dotze nivells de la Gran Cadena.
Presentem la versio que ens ofereixen Ploti i Aurobindo, dos dels seus principals exponents, amb una
semblanca significativa, caracteristica de les articulacions complexes del Gran Niu de I’Esser» (p. 33).

De la pleiade —de clara caracteristica
intercultural — d’autors 1 corrents de pensament i
saviesa als quals fan referencia Panikkar 1 Wilber
—sovint presents en el Fons Panikkar de la
UdG—, en volem assenyalar algunes de les
coincidencies: Plato, Aristotil, Ploti —i1 tot el
neoplatonisme present en la mistica cristiana,
jueva i islamica—; sant Agusti, sant Bonaventura,
sant Tomas d’Aquino, Eckhart, Joan de la Creu;
la modernitat de Descartes, Kant, Hegel, Blake;
Nietzsche, Heidegger, Theilard de Chardin, Jung;
el Vedanta de Saﬁkara, Ramana Mabharshi,
Aurobindo 1 la resta del pensament hindu;
Nagarjuna, Dogen i el buddhisme en general; el
taoisme de Laozi 1 Zhuangzi.

Els llibres de Panikkar, Wilber i d’altres autors —amb alguns
dels que en fan refereéncia tots dos— que trobem al Fons
Panikkar i la Biblioteca del Barri Vell de la UdG
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Convergencies en I’obra

Ambici6 de sintesi i una visié holistica i integral

Allo és la Totalitat, aixo €s la Totalitat.
De la Totalitat ve la Totalitat.

Si a la Totalitat se 1i treu la Totalitat, Cultiva el tot
resta la Totalitat.

Meleta to pan

Periandre de Corint
Brhadaranyaka-upanisad V ,1

Amb aquestes dues referencies encapcgala Panikkar el seu testament filosofic, El ritme
de I’Esser (2010), que vol oferir una visid 1 una aproximacio experiencial al Tot:

Panikkar: El Tot esta holisticament escampat per tota 'estructura de l'univers.’

L'intent holistic tracta d’arribar al Tot no mitjangant una sintesi dialéctica, siné per mitja d’'un
contacte immediat amb el Tot [...], una intuicié des del Tot.8

Els grecs ja distingien entre to holon, el Tot, i to pan, totes les coses. Aquesta segona
expressio sovint designava l'univers com a coleccio de totes les coses: ta panta. El Tot,
anterior a les seves parts, ja fou reconegut per Plat6.?

El seu primer text filosofic porta el titol, Sintesi. Visio de sintesi de [’'univers (1944), on

ja diu:

Panikkar: El mal de I'época actual ens sembla que es pot caracteritzar per la falta de
sintesi; una sintesi que unifiqui —sense uniformar-la— tota la vida humana, que abraci 'nhome
en la seva totalitat, que el faci sant i savi, fort i humil, que doni un sentit unitari a totes les
ciencies i un fi Ultim a totes les accions, que aconsegueixi la pau per a 'nome. [...] Sintesi
que no deixi de banda ni el més petit atom huma, perd que el situi al seu lloc amb visié de
conjunt i missié particular.

En un text posterior (1977), amb el significatiu titol «Colligite Fragmenta. Per a una
integracio de la realitat»,'' comenga:

Panikkar: Res no es menysprea, res no es deixa de banda. Tot és integrat, assumit,
transfigurat. Res no s’ajorna per al futur: tota la presencia és aqui, és present. Res no
s’'arracona o0 es considera com a irredimible, inclosos el cos i la memoria humana. La
transfiguracié no és la visié d’una realitat més bella ni una evasio a un nivell més elevat: és
la intuicio totalment integrada del teixit sense costures de la realitat sencera: la visio
cosmoteandrica.'?

7 Raimon PANIKKAR, El ritme de I’Esser (Opera Omnia Raimon Panikkar, X.1), Fragmenta, Barcelona,
2012, p. 60.

S Ibid.,p.58.

* Ibid.,p.74.

'“ Raimon PANIKKAR, «Sintesis. Visién de sintesis del universo», dins Arbor, nim. 1 (1944), Madrid, p.

5-40.

""Segons D’expressié evangelica de Joan 6,12: «Colligite qua superaverunt fragmenta, ne pereant»
[‘Recolliu els fragments que queden, perque no es perdi res’].

' Raimon PANIKKAR, «Colligite Fragmenta. For an Integration of Reality», dins F.A. EIGO (ed.), From
Alienation to At-Oneness. Proceedings of the Theology Institute of Villanova University, The Villanova
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Wilber comparteix I’ambicié de sintesi 1 aquesta perspectiva holistica 1 integral també
des dels inicis de la seva obra, i1 diversos titols ho expressen clarament: Psicologia integral,
Una visio integral de la psicologia, Una teoria del Tot, La visio integral, Espiritualitat
integral..." I com Panikkar ens convida a una visié i realitzaci6 experiencial del Tot:

Wilber: Per la filosofia perenne alld Ultim és una Totalitat integral i el seu objectiu —la seva
«religion— no és la «salvacio» sin6 arribar a descobrir aquesta totalitat i, aixi, descobrir-se
un mateix com a totalitat. Si allo Ultim és, en veritat, una Totalitat integral real, si és part
integral de tot el que és, també ha de ser completament present en tots. | insistim que no es
tracta de creure-hi, siné de poder arribar a despertar a allo Ultim. 14

En la introduccié del seu primer llibre, L’espectre
de la consciencia [1977], on fa el primer esb6s d’una
ambiciosa teoria general de la consciencia, diu:

Wilber: La tesi d’aquest volum és, basicament, que
la consciéncia és multidimensional, o que esta
aparentment composada per diversos nivells; que
cada escola important de psicologia, psicoterapia i
religié es centra en un nivell diferent; és a dir, que
aquestes escoles no son contradictories sino
complementaries, i cada enfocament és més o
menys correcte i valid, aplicat al seu propi nivell.
D'aquesta forma, es pot dur a terme una autentica
sintesi dels enfocaments principals de la
consciencia; sintesi, i no eclecticisme, que avalui per 3
igual les introspeccions de Freud, Jung, Maslow... i i
altres psicolegs destacats, aixi com també las dels

grans savis espirituals des de Buddha fins
Krishnamurti.'s

ol

I el celebrat El projecte Atman, segon intent d’aquesta teoria general de la consciencia,
comenga.
Wilber: Arreu de la natura on mirem, diu el fildsof Jan Smuts, I'linic que veurem seran
conjunts. No simples conjunts, sino jerarquics; cadascun part d’un altre més gran, que alhora
pertany a un altre encara més ampli. Camps dins de camps d’altres camps, que s’estenen
pel cosmos, entrellagant entre si totes i cadascuna de les coses. L'univers no és un conjunt
estatic, inert i sense sentit; el cosmos no és mandros, sin6 energéticament dinamic i creatiu.
Tendeix a produir conjunts d’un nivell cada cop més elevats, més inclusius i organitzats.
Aquest procés cosmic global, desplegant-se en el temps, no és sin6 I'evolucio. | Iimpuls vers
unitats cada cop superiors és el que Smuts va anomenar holisme. [...] L’evolucio6 holistica de

University Press, Villanova (Pa.), 1977, p. 19-91; ara dins Visio trinitaria i cosmoteandrica: Déu, home,
cosmos (Opera Omnia Raimon Panikkar, VIII), Fragmenta, Barcelona, 2011, p. 205-313.

" Ken WILBER, Psicologia integral [1986], Kairés, Barcelona, 1993; i Una vision integral de la
psicologia, Alamah, México, 2000.

'"* WILBER, Después del Eden, p.23-24.

"> Ken WILBER, El espectro de la conciencia, Kairés, Barcelona, 1990, p. 11-12.
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la natura, que produeix arreu conjunts successivament superiors, es manifesta en la psique
humana en forma de desenvolupament o creixement.16

Panikkar coincideix a fer referéncia a Jan Smuts respecte a la visid holistica, en una
explicita 1 significativa nota al peu:

Panikkar: Ara ens concentrarem en la descripcio d’aquesta experiencia holistica’
1. Faig servir el neologisme holistic en aquest estudi recordant que en 'encunyacié del terme
holisme Jan C. Smuts, en la seva obra classica Holism and evolution, Macmillan, New York,
1962, no el restringia pas al terreny de 'evolucié biologica, encara que la biologia és el camp
en que ha rebut més atencié. En el capitol V, p. 85-86, «General concept of holism», Smuts
descriu la utilitzacio que fa d’aquest mot en els seglents termes cosmoteandrics: «L’estudi
minucids dels conceptes de materia, vida i ment i llur desbordament parcial del domini de
cadascun suscita una pregunta ulterior, és a dir, si darrere d’aquests conceptes no existeix
un principi fonamental del qual sén un resultat progressiu [...]. Holisme (de holos, ‘complet’
[whole]) és el terme encunyat aqui per a aquest factor operatiu fonamental respecte a la
creacio de conjunts en l'univers [...]. La idea de conjunts i de totalitat, tanmateix, no hauria
de restar limitada al domini biologic; abraga tant les substancies inorganiques com les
manifestacions més elevades de I'esperit huma.» Per a una analisi actualitzada del concepte
d’holisme, cf. A. Koestler, Janus, A Summing Up, Vintage-Random House, New York,
1978.17

Recordem ara una de les citacions de Panikkar a Wilber «holarchia, dice Ken Wilber», 1
hem vist com Panikkar subratllava en Ciencia y religion 1’expressié «Gran Holarquia» de
Wilber, ja que aquest precisament recull I’expressio d’ Arthur Koestler:

Wilber: Arthur Koestler va encunyar el terme holo per referir-se a alld que essent una
totalitat en un context, és simultaniament una part en un altre context. La jerarquia normal
és senzillament un ordre d’holons creixents que representen un augment de totalitat i
capacitat integradora. Ser part d’un tot major significa que aquest tot proporciona un principi
—algun tipus d’adhesiu— que no es troba en les parts aillades, i aquest principi permet que
les parts sajuntin, s'unifiquin, tinguin quelcom en comdu, estiguin connectades, de formes que
senzillament no hi podrien estar per si mateixes. La jerarquia converteix les simples
acumulacions en totalitats, els fragments inconnexos en xarxes d'interaccié mutua. Quan es
diu que «el tot és més que la suma de les parts», aquest més significa jerarquia. |...]
Koestler, després de donar-se compte que totes les jerarquies estan composades d’holons o
graus creixents de totalitat, assenyala que la paraula correcta per «jerarquia» és realment
holarquia.'®

Per no caure en segons quines interpretacions, Panikkar —com Koestler— sempre vol
precisar quan utilitza el terme «jerarquia».'"” No fard servir «holarquia», perd ja des de

' WILBER, El proyecto Atman, p. 15.

" PANIKKAR, Visid trinitaria i cosmoteandrica (OORP, VIII), p. 277.

'8 Ken WILBER, Sexo, ecologia, espiritualidad, Gaia, Madrid, 2005%, p. 52-53, 56.

' Cf. Arthur KOESTLER, «El holén», dins En busca de lo absoluto, Kairés, Barcelona, 1983, p. 171-197:
«Malauradament el terme jerarquia és molt poc atractiu i sovint provoca una resisténcia emocional. Esta
massa carregat d’associacions militars i eclesiastiques, fent la impressié d’una estructura rigida i
autoritaria, mentre que en aquesta teoria, una jerarquia consisteix en holons autdbnoms i autogovernats,
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I’inici encunyara el terme «ontonomia» per desenvolupar la seva propia visié del Tot

integrador:
Panikkar: Entenem per «jerarquia» (hiera arché) I'ordre sacre que manté I'harmonia de la
realitat [...] L'auténtica jerarquia reconeix I'narmonia intrinseca del Tot, i no hi ha un element
superior a un altre perqué no existeix un criteri extrinsec als diversos elements de I'ordre
sacre des del qual es pugui avaluar la diferent importancia de cada element. Cada element
fa la seva funcid, que és unica i, per tant, incomparable.?
Jerarquia no vol pas dir superioritat o inferioritat; vol dir ordre, especificament ordre sagrat.
Es un ordre ontonomic [...] Dit d'una altra manera, I'ontonomia dels diversos nivells de
I'Esser.2"
Si IEsser és ritmic, el tot no és divisible en parts, i per tant la suma de les parts no
constitueix el tot; cada membre és una imatge del Tot i el Tot és reflectit en els seus
membres. Cada ésser és unic i indispensable perqué el Tot es reflecteix en aquest ésser per
tal de ser tot. La realitat t& un ordre inter-in-dependent. Aquesta és l'esfera de I'ontonomia.
L’ordre és un ordre ontonom en el qual cada ésser (on) descobreix el seu nomos propi dins
el Tot: ontonomia. [...] Si 'Esser mateix és Ritme, l'ordre sempre és nou i no segueix un
model preexistent o preordenat. Es la creatio continua. L’ontonomia no és el seguiment cec
d’una norma o nomos (‘llei’) absoluta i immutable, sin6 el descobriment del sempre nou o
renovat nomos de [lon. L'esmentada inter-in-dependencia esdevé una intra-in-
dependéncia.»??

Intuicié teanthropocosmica: Déu, home, cosmos. Kosmos: cel, humans, terra.

Seguint la tradicidé 1 una philosophia perennis, tots dos coincideixen en afirmar que
aquest Tot es manifesta com a minim en tres dimensions, en el que sembla un acord
universal d’orient a occident i des del xamanisme del paleolitic a les grans tradicions de
saviesa:

Panikkar: El Cel, la Terra i 'Home son tres elements irreductibles i inclusius de I'experiéncia
humana. Com que tots tres estan entrellagats i correlacionats, no podem aillar-los.2?

El coneixement cosmoteandric pot molt ben ser considerat com la forma primordial de la
presa de consciencia. De fet apunta des de 'aurora de la humanitat com el coneixement
indivis de la totalitat. [...] Sembla que esguardar la realitat en termes de tres mons és una
constant de la cultura humana, per bé que aquesta visid pot ser expressada de moltes
maneres. Hi ha un mon dels Déus, un altre dels Homes i un tercer de les Coses Materials.2*
Wilber: La idea essencial que impregna totes les filosofies d'Orient, des de I'ndia fins el
Tibet i la Xina, que és present darrera del sintoisme i el tacisme, és una jerarquia de «terra,
humans i cel», que sdn en relacid a «cos, ment i esperity. Esquema de tres nivells que

dotats de diversos graus de flexibilitat i llibertat. Animat per 1’acollida de 1’holo, en ocasions faré servir
els termes holarquic i holarquia, pero sense excessiva insisténcia» (p. 182).

2 PANIKKAR, El ritme de I’Esser (OORP, X.1), p. 233, 234.

' Ibid.,p. 377.

> Ibid., p. 108-1009.

¥ Ibid., p. 50.

** Raimon PANIKKAR, «La intuicié cosmoteandrica», dins La nova innocéncia, Proa, Barcelona, 1998, p
51.
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també apareix en la concepcid hindu i buddhista del tres grans estats de I'ésser, ordinari
(matéria i cos), subtil (ment i anima) i causal (esperit).25

Perd, amb una sola excepcid: la modernitat occidental. Tots dos denuncien una concepcid
que neix amb la modernitat de la ma de la ciéncia, i que acabara dient que tot no €s sind
materia inert, o un epifenomen d’aquesta. Tots dos es posen d’acord en reivindicar el
tradicional 1 multidimensional Kosmos (‘ordre harmonic’, ‘joia’) davant la imatge del
cosmos disminuit, reduit, «desencantat», caigut, aplanat... que ens ofereix el cientisme, i
es reserven aquesta terminologia. Pero alhora també faran referencia a les grans figures de
la nova fisica que no cauen en aquest reduccionisme, 1 que acaben fent un dibuix de la
physis més holistic-conscient que no pas atomistic-material >
Panikkar: Caldria distingir entre la nocié6 cientifica de cosmos, que s’acostuma a anomenar
cosmologia, i el que en diré kosmologia, amb k.
Per tal de subratllar la continuitat, d'una banda, i la novetat, de I'altra, he decidit canviar
I'ortografia habitual de la nova cosmologia —per kosmologia— en comptes d'introduir
qualsevol altre nom nou —com ara cosmosophia, com estic temptat a fer. La continuitat és
evident. La kosmologia fa avangar la cosmologia. No podem ignorar els importants
descobriments de la cosmologia cientifica moderna. La novetat consisteix a superar el
reduccionisme de «reduir» la naturalesa del cosmos allo que ens diu la imatge cientifica
moderna de l'univers. [...] Per Kosmologia entenc la ciéncia, en el seu sentit classic de
Scientia, gnadsis, jiiana... sobre el sentit holistic del kosmos, el logos sobre i entorn del
kosmos, la «paraula del cosmos». La kosmologia és un kosmos-legein, una «lectura» del
kosmos, la revelacié del mén a la nostra consciencia humana mitjangant totes les formes de
coneixement que podem posseir.
El kosmos de la kosmologia tradicional és un «simbol», mentre que el cosmos de la
cosmologia és un «conceptex.?’
Wilber: Van ser el pitagorics els que van encunyar el terme «kosmos», que nosaltres
traduim normalment per «cosmos». Pero el seu significat original no era el que li donem avui
quan parlem del «cosmos» o de I'«univers» com exclusivament allo fisic, sind la naturalesa i
el procés pautat de totes les dimensions de I'existencia, des de la matéria fins la ment i, des
d’aquesta, fins Déu. Per aquesta ra6 voldria recuperar el terme Kosmos, significant allo que
inclou el cosmos (o fisioesfera), el bios (la biosfera), la psiche o nous (la noosfera) i el theos
(la teosfera o la dimensié divina). [...] La major part de les cosmologies estan contaminades
pel biaix materialista que les duu a pressuposar que el cosmos fisic és la dimensio més real i
que la resta ha de ser explicat amb referéncia al pla material. [...] No, nosaltres no hem de
fer cosmologia sin6 Kosmologia.?

* Ken WILBER, El ojo del Espiritu, Kairés, Barcelona, 1998, p. 59.

0 Cf. sobretot les licides reflexions de Wilber, dins HEISENBERG, SCHRODINGER, EINSTEIN, JEANS,
PLANCK, PAULI, EDDINGTON, Cuestiones cudnticas. Escritos misticos de los fisicos mds famosos del
mundo, a cura de Ken Wilber, Kairés, Barcelona, 1987, p. 15-54; i cf. també el darrer capitol «El mythos
emergent» d’El ritme de I’Esser (OORP, X.1), p. 560-614, on Panikkar presenta la possible contribucié
de la ciéncia contemporania per a una nova imatge del cosmos.

7 PANIKKAR, El ritme de I’Esser (OORP, X.1), p. 298, 562-563, 567.

*» Ken WILBER, Breve historia de todas las cosas, Kairés, Barcelona, 1997, p. 39-40.
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Es pot resumir el «col lapse del Kosmos» —i la negacié de la Gran Cadena de I'Esser per la
modernitat— dient que tota interioritat va ser reduida a exterioritat. Tots els subjectes van ser
reduits a objectes, totes les profunditats a superficies, tota qualitat a quantitat, tot nivell de
significat a simple magnitud, tot valor a mera aparenca. [...] Quan les dimensions interiors
van ser rebutjades in toto, la Gran Cadena
simplement es va ensorrar. Aixi va ser com
I'Occident modern es va convertir en la primera i
unica gran civilitzacio de tota la historia de la
humanitat en desempallegar-se del Gran Niu de
I'Esser. En poc més d'un segle, un Kosmos
multidimensional i generosament texturat es va
col lapsar de sobte en un pla esmussat i difus
sistema d'«allos»  monotons,  absolutament
mancats de consciencia, atencid, compassio,
respecte, valors, profunditat i Divinitat.2

espiritu
(causal)

mente

m+ O+ O+ T+ >

biologfa
psicologfa

Com hem vist Panikkar subratlla I’expressié Gran teologfa
Niu de I’Esser, en un text on Wilber explica
holarquicament la integracié dels diversos nivells
d’ésser —ja que cada holon transcendeix 1 inclou el
precedent— per anar més enlla de la imatge més
estatica —com una «escala»— de la Gran Cadena de I’Esser. El text inclou un esquema
d’aquest Gran Niu de I’Esser, que creiem que Panikkar compartiria.
En I’obra de Wilber sovintegen els esquemes; en Panikkar només en trobem algun cas
aillat, com aquest forca significatiu que es pot relacionar amb I’anterior de Wilber:
Panikkar: Voldria presentar un esquema que proposa un model intercultural. Tenim al
comengament un triangle sense dimensions, un simple
punt en el qual I'element material, el factor consciéncia i
la insondable llibertat que jo anomeno «divinay, ja hi son
totes tres. Després el triangle evoluciona; una ona
esférica ho embolcalla tot en totes direccions. Hi ha un
cert ritme, una respiracio —«la sistole i la diastole» de la
realitat. Aquestes pulsacions son allo que constitueix els
«no temps. El mandala ens ajudara a visualitzar el centre,
cosa no sempre facil. El centre, alhora transcendent i
immanent, és el nucli central de les tres dimensions que
constitueixen la realitat, cada una de les quals esta

/[ SN
N\
N\
/.
' present i actuant en el desplegament de tota cosa real: el

W kosmos (0 materia i energia); 'anthropos (o consciéncia i

voluntat); el theos (o llibertat, indeterminacié absoluta,

amor infinit). No desenvoluparé pas ara allo que jo

anomeno l'antropologica quaternitas perfecta representada pels quatre mots sanscrits jiva,

aham, atman, brahman (anima, jo, Si, fonament). La con-centracié d’aquests quatre, és a dir,
deixar que aquests centres passin a ser-ne un, equival a «realitzar-se».30

Espiritu
(no dual)

misticismo

Esquema del Gran Niu de 1’Esser que Panikkar veu, ja
aue és al costat del seu subratllat

s
N\ A RNSESYAA

* WILBER, Ciencia y religion, p. 82, 105.
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EUGENIO TRIAS

L’evolucio de la consciéncia

Es a Up from Eden, on Wilber assaja per primer cop una visio LA EDAD
, .. . , o . DEL ESPIRITU
transpersonal de [’evoluciéo humana —com diu el subtitol— dibuixant . Y
: N Racal. Tao MKeo
les epoques, eons, etapes que marquen el desplegament de la S

consciencia humana al llarg de la historia, tot 1 seguint diverses linies | at v &

d’una tradici6 que ve de lluny: sant Agusti, Joaquim de Fiore, Vico, B T

Herder, Hegel, Compte, Teilhard de Chardin, Aurobindo, Gebser,
Neumann, Campbell, Habermas, Foucault, Trias®'... Recollint aquestes
linies, ho defineix com les etapes arcaica, magica, mitica, racional, ben .
explicitades per la tradicid occidental, completant el quadre, com a '
edats a venir, seguint sobretot I’hinduisme i buddhisme, i tenint en
compte els herois de I’esperit, una autentica avantguarda de la humanitat que ens dona
noticia dels regnes transpersonals als quals estem cridats: psiguic, «misticisme de la
natura» del xaman 1 iogui; subtil, «misticisme teista» del sant; causal, «misticisme de la
unicitat-vacuitat» del savi, que ens obre les portes a la realitzacié adual, «misticisme
integral» d’un sol sabor on Tot és en tots.
Panikkar també assaja una narracio de la historia de la consciéncia humana, tot i que amb
molta prudencia i1 prevencid per evitar-ne un evolucionisme cronoldgic 1 mecanic, 1 per
aixo ho qualificara de moments «kairologics»:
Wilber: EI moviment que condueix de la matéria fins al cos i des d’aquest fins la ment,
I'anima i 'esperit, constitueix I'esquelet abstracte complet de la historia —des de l'alfa fins
'omega. Aquest llibre, pero, s'ocupa exclusivament del desenvolupament des de la natura
fins el cos i, des d’aquest, fins la ment primerenca i la ment avancgada. Ja que aquest és, des
del punt de vista global, el punt culminant que ha aconseguit la consciencia humana mitjana
fins 'actual moment historic. Com va dir Ploti, nosaltres de moment només hem evolucionat
a mitges. [...] Perd hem de tenir en compte que en cadascun dels estadis de la nostra
evolucio passada hi va haver individus considerablement més evolucionats que la resta, que
van aconseguir endinsar-se en els dominis més elevats dels regnes supra-consients:
profetes, sants, xamans, savis... la veritable avantguarda evolutiva de la consciéncia
humana.3?
Panikkar: La idea d'un dinamisme kairologic no s’hauria de confondre amb una consciéncia
lineal de progrés o amb una nocio rigida de desenvolupament o evolucionisme. El moviment
de la consciéncia no és ni rectilini ni cronologic, sind més aviat en espiral i kairologic.3?
Crec que es poden descobrir tres actituds humanes fonamentals en el desenvolupament de
la consciéncia, tot i ser conscient de les reserves i els riscos que suposa proposar aquesta
hipotesi omnicomprensiva. Les anomeno moments kairologics i no pas cronologics per tal de
subratllar-ne el caracter qualitatiu. Aquests tres moments kairologics no sén ni époques

M £ :
Mr {Mr

Ensayos / Destino
20 .

* Raimon PANIKKAR, Espiritualitat, el cami de la Vida, (Opera Omnia Raimon Panikkar, 1.2), Fragmenta,
Barcelona, 2012, p. 290-291.

' En el Fons Panikkar hi trobem, dedicat a Panikkar, el llibre d’Eugenio TRIAS, La edad del espiritu,
Destino, Barcelona, 1994, on Trias desenvolupa de forma magistral 1’evolucié de la consciencia de la
humanitat estructurat pel que anomena les «categories de 1’esdeveniment simbolic»: materia, cosmos,
preseéncia, logos, claus hermeneutiques, allo mistic i conjuncié simbolica. Panikkar subratlla 1’inici.

*> WILBER, Después del Eden, p. 29.

» PANIKKAR, Visié trinitaria i cosmoteandrica (OORP, VIII), p. 235.
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purament cronologiques, ni etapes exclusivament evolutives d'un model lineal. No solament
cadascun d'aquests moments és ja present en els altres dos, sind que tots tres son

compatibles amb més d'un dels esquemes proposats pels estudiosos del tema.’
1. Cf. R. Bellah, «Religious Evolution», American Sociological Review, XXIX, 1964, p. 358-374, per exemple,

distingeix cinc etapes en I'evolucio de les religions: primitiva, arcaica, historica, protomoderna i moderna.3

Aquest tres moments kairologics de la consciencia els anomena: ecumeénic - primordial
(«extatic» davant la natura 1 el divi —que el subdivideix en dos), economic - humanistic
(«enstatic» de I’home auto-reflexiu), 1 I’innocent de I’experiencia cosmoteandrica que vol
integrar els anteriors moments en una nova innocéncia.”

Les epoques arcaica, magica 1 mitica de Wilber correspondrien al moment ecumenic; i
la mental-racional al moment economic. Tot plegat coincidint amb la citacié6 que fa
Panikkar de Robert Bellah, un autor que també t€ en compte Wilber pel seu plantejament.
Panikkar en la lectura d’Up from Eden té al davant I’esquema que proposa Wilber.

4. Mente avanzada
(racional, egoico-mental,
autorreflexiva).

5. Psiquica
(Nirmanakaya,
3. Mente temprana AUTOCONSCIENTE chamanica).
(verbal, mitica, pertenencia, (personal)
paleolégica, bicameral) Alma
6. Sutil
(Sambhogakaya,
santidad).
2. Cuerpo
(formas de vida corporalmente
superiores, especialmente
tifbnica y magica).
SUBCONSCIENTE SUPRACONSCIENTE 7. Causal
(prepersonal) (transpersonal) (Dharmakaya,
sabiduria).
Espiritu
8. Ultimo
(Svabhavikakaya,
1. Naturaleza #Rsoluo),
(naturaleza fisica y formas de
vida inferior; pleromatica, material,
uroborico-reptiliana).

El Sustrato Inconsciente

Per altra banda, Panikkar ens descriu unes formes d’espiritualitat, unes icones del
misteri —els rostres de Déu— que podem relacionar amb els misticismes de la natura,
teista 1 de la unicitat-vacuitat de Wilber, i que anomena: Iconolatria — Karmamarga
d’horitz6 meta-cosmologic; Personalisme — Bhaktimarga d’horitz6 meta-antropologic; i

*Ibid., p. 234.

* Cf. ibid., p. 233-313, els capitols «Els tres moments kairologics de la consciéncia» i «L’experiéncia
cosmoteandrica»; i c¢f. també el capitol «La mutacién de la conciencia en el siglo de Buddha y en el
nuestro», dins Raimon PANIKKAR, EI silencio del Buddha, Siruela, Madrid, 1996, 2005%, p. 161-185.
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Advaita — Jiianamarga d’horitzé meta-ontologic.*® Ultima forma d’espiritualitat que no és
sind el moment kairologic de la nova innocéncia de Panikkar que apunta a «Un sol sabor»
adual (advaita) de Wilber.
Panikkar: La divinitat no esta tan sols més enlla del mon fisic sind també fora de qualsevol
reialme natural, incloent-hi el del mén huma, lintellecte, els desitjos i la voluntat. La
transcendencia o alteritat de la divinitat és tan absoluta que es transcendeix a si mateixa, |
llavors ja no es pot ni anomenar transcendencia. La divinitat no existeix; és meta-ontologica,
més enlla de I'Esser. Perd tampoc no és que no existeixi: I'apofatisme és absolut. Només el
silenci és I'actitud adequada. Aquest silenci ni amaga ni revela. Es silenci perqué no diu res,
perque no hi ha res a dir. Alguns noms possibles per a aquesta divinitat sén nirvana, Sinyata,
ni-Esser-ni-No-Esser, apeiron...3
«Mestre, us he seguit tres anys, ;i qué he trobat?» «;Es que has perdut alguna cosa?» —
fou la resposta del guru hindi (Ramana Maharshi). «Felip, qui m’ha vist, ja ha vist el Parey,
diu 'Evangeli cristia (Jn 14,9). No fa falta res més, ni anar més enlla. «El nirvana és el
samsara, i el samsara és el nirvana», afirma el budisme mahayana (Nagarjuna). «l si he
d’anar a l'infern, tant se val; el cel és aix, ets tu, és aqui», canten els mistics musulmans
(Rabi'a, i al-Bistami).38
«Deixar-ho tot», és necessari i €s el primer pas, pero «abragar-ho tot» és el segon.3?
Wilber: En aquest moment és quan es desplega el ple joc en la consciencia constant. No
existeix pas interior ni exterior, ni dins ni fora i l'univers no dual d’'Un Sol Sabor emergeix com
un gest espontani de la seva autentica naturalesa. Podem tastar . . i 60 en un ora de sorra,
el sol, empassar-nos la lluna i sostenir segles enters en el el cel en una flor boscana.
palmell de la ma. Anit vaig contemplar el reflex de la lluna en un ~ Tenir la infinitud en el palmell de la ma

1 I’eternitat en una hora.

estany cristal 1i... i Aixo era tot.40 William Blake

Uns rostres de la divinitat, unes icones del misteri expressié de la «trinitat radical»*':

Panikkar: Abhinavagupta, el savi del sivaisme del Caixmir, diu que I'aixo, un cop entra en la
nostra consciéncia, esdevé part de nosaltres perd conserva la seva diversitat [...]: «El Si
(atman) el cos del qual és Lium, Siva, oculta la seva naturalesa amb el joc de la seva llibertat,
I de nou es revela plenament d’'una manera triple».+?
Wilber: Amagats entre els plecs del Kosmos es troben la natura, la ment i I'Esperit, el
Nirmanakaya, el Sambhogakaya i el Dharmakaya, el mén ordinari, el subtil i el causal, una
unitat eterna, una ftrinitat que mai s’ha perdut i, per aixd mateix, mai podrem trobar.
...excepte ara, quan tots esdevenim llum de llum, imatges en les imatges que suren sense
esforg en 'ocea de la serenitat.*3

% Cf. PANIKKAR, «Les icones del misteri. L’experiéncia de Déu», dins Espiritualitat, el cami de la Vida
(OORP, 1.2), p. 23-98; i «Formes d’espiritualitat», dins Visié trinitaria i cosmoteandrica (OORP, VIII), p.
93-120.

7 PANIKKAR, Espiritualitat, el cami de la Vida (OORP,1.2),p. 47.

* Raimon PANIKKAR, Mistica, plenitud de Vida (Opera Omnia Raimon Panikkar, 1.1), Fragmenta,
Barcelona, 2009, p. 65.

* PANIKKAR, Espiritualitat, el cami de la Vida (OORP,1.2), p. 184.

* Ken WILBER, Diario [On taste], Kairds, Barcelona, p. 80.

*I Cf. Raimon PANIKKAR, «La Trinitat» i «La trinitat radical», dins Visid trinitaria i cosmoteandrica
(OORP, VIII), p.121-155; i «El mite triadic», dins El ritme de I’Esser (OORP, X.1), p. 335-407.

“2 Panikkar, El ritme de I’Esser (OORP, X.1), p. 142, 411.

* Ken Wilber, La pura conciencia de ser [antologia de textos], Kairés, Barcelona, p. 65
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Els tres ulls del coneixement. Camps d’experiéncia onto-logica*!

«L’home aspira a esdevenir vident d’invisible», diu Panikkar, i amb Wilber insisteix,
una 1 altra vegada, en la necessitat d’obrir el nostre atrofiat «tercer ull» si volem comencar
a transitar per 1’invisible 1 poder copsar la realitat entera:

Panikkar: «La nova innocencia és la metanoia, es troba més enlla del mental, sense, pero,
haver-lo negat. La superacié no és la negacié. La nova innocéncia és el tercer ull. [...] Si el
primer ull ens déna confianga en el que ens mostren els sentits, i el segon en el que ens diu
la rad, el tercer és la confianca que es té en la mateixa realitat.*5

Mira, considera, contempla. Només després que el primer ull i el segon ull s’han obert, s'obre
el tercer ull, com diuen els buddhistes i ho expressa Hug de Sant Victor: el tercer ull, I'ull de
la contemplacid. Sense els dos primers la visid és falsa, perd sense el tercer hom no hi veu
clar, no es copsa la tercera dimensié. Si tenim només els dos ulls de la ment i dels sentits,
no hem descobert la tercera dimensié que ens dona la perspectiva exacta. La realitat és en
tres dimensions; la vida és en tres dimensions. Sense el tercer oculo les coses no es veuen
en la seva realitat. Llavors som victimes d’'un sensualisme aberrant o d’un intel lectualisme
inhuma. Per tant, no és un luxe per a uns pocs, la contemplacio: és absolutament necessaria
per regir la vida humana, per poder veure les coses i per poder copsar la realitat.*6

Wilber: L'auténtica espiritualitat no pot seguir essent simplement mitica, imaginaria,
mitologica o mitopoética, sind que s’ha de fonamentar en I'experiéncia directa, mistica,
transcendental, meditativa, contemplativa o idguica, una experiencia que no és sensorial ni
mental sino trans-sensorial, trans-mental, trans-personal; és a dir, que no pot ser vista amb
I'ull de la carn ni amb l'ull de la ment, sind amb 'ull de la contemplaci6.4’

Semblaria que hauriem d’anar a d’altres cultures per a trobar una tradicié que ens parlés
d’aquest «tercer ull» —ells mateixos han estudiat a fons les tradicions asiatiques—, pero,
paradoxalment, tots dos posen en relleu una tradicid nostrada perd practicament oblidada,
tot 1 coincidint a recuperar la idea medieval dels tres ulls del coneixement d’Hug i Ricard
de Sant Victor de Paris i de sant Bonaventura, tenint en compte, també entre d’altres, a
Ploti, el pseudo-Dionis I’ Areopagita, sant Tomas d’ Aquino...

Panikkar: «;Com pot ser —pregunta Dionis I'Areopagita (Dels noms divins)— que
coneguem Déu si ell no és noéton, ni aisthéton, ni cap ésser entre els éssers (ton onton
onta)?». Al comengament mateix de De la teologia mistica, Dionis repeteix aquest tema
encara més emfaticament: «Per aix0, el meu consell per a tu mentre cerques una visié de les
coses misterioses, €s que deixis enrere tota cosa percebuda i entesa, tota cosa perceptible |
comprensible, tot el que no és i tot el que és, i, deixant reposar el teu enteniment, t'esforcis a

* Cf. Raimon PANIKKAR, «Som conscients d’una triple experiéncia: sensible, intel-ligible i espiritual»,
dins Mistica, plenitud de Vida (OORP, 1.1), p. 272-288; també «Els tres ulls» i «L.’experiencia triple»,
dins El ritme de I’Esser (OORP, X.1), p. 369-382. Cf. Ken WILBER, «Ojo a ojo» i «El problema de la
prueba», dins Los tres ojos del conocimiento, Kairés, Barcelona, 1991, p. 11-108; «Los tres ojos del
conocimiento: la filosofia integral y la busqueda de lo real», dins El ojo del Espiritu, p. 93-107; i1 Ciencia
yreligion, p.173-225.

* PANIKKAR, Mistica, plenitud de Vida (OORP,1.1), p. 38, 44.

* Ibid.,p. 150.

*" WILBER, Ciencia y religion, p. 205.
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anar cap amunt tant com puguis vers la unié6 amb aquell que ni I'ésser ni 'enteniment poden
conteniry

Segles més tard, Ricard de Sant Victor (Sobre la Trinitat) expressa la mateixa idea: «Si no
vaig errat, tenim una manera triple de coneixer les coses: algunes per 'experiéncia, d’altres
pel raonament, i estem segurs d’altres per la fe.»*8

Clara d’Assis ens parla d’'aquests tres moments o processos pels quals hom arriba a la vida
veritable: intuere, considera, contempla.*®

Per altra banda, en tots dos €s molt present Considera que I’anima (arman) €s I’amo del
I’epistemologia de 1’escola del Samkhya que Carru‘atgel?‘l cos €s el carruatge. o
impregna profundament tota la filosofia indica; Consideral'intellecte (buddhi) é I'auriga

. . . . . 1 la ment (manas) les brides.
hinduisme, buddhisme... En les epistemologies | ' . ¢ co’ls anomena cavalls.

hinduas del samkhya, vedanta o yoga com també 4 objectes dels sentits les seves pastures.
les budistes, aquesta distincio queda definida des A I’arman en conjuncié amb els sentits i la ment
d’un principi, com podem veure en aquesta els savis I’anomenen el subjecte de I’experiencia.
up an.i.sad Contemporénla de Platd, on trobem la Més enlla dels sentits hi ha la ment (manas),
mateixa al-legoria del carro com imatge ¢ enlla de manas, el pur intellecte (buddhi),
antropologica, per0 amb alguna petita 1 més enlla de buddhi, el gran arman,
fonamental diferéncia. L auriga no €s la rad, sin0 més enlla del gran arman, I’Immanifest.
buddhi (intel-lecte), i manas (ment/rad) en sén les ~ Més enlla de 'Immanifest hi ha I"Esperit,
brides amb les que 1’auriga controla els cavalls, ~9ue tot ho penetrai que no pot ser definit.

. . ) PR . L’home que el coneix troba I’alliberament
qu,e son els s-entlts. El m'atelx ?lato dlSEll’lgeIX. 'l%na i va cap a la immortalitat.
rad discursiva (dianoia) d’una rad intuitiva Katha-upanisad 1L, 3-4; V1, 7-8
(noesis) 1 que correspondrien a manas 1 buddhi.

Presentem més avall I’esquema plantejat per Wilber’® —que passem a descriure— on
hem anat introduint tots els conceptes i idees que van desplegant, tots dos en les seves
respectives obres, al voltant d’aquest «tercer ull del coneixement».”' Plantejament de gran
gruix i fondaria filosofica que va més enlla del pensament filosofic més convencional.

Com a minim tenim tres formes o facultats de coneixement: 1’ull de la carn (oculus
carnis), que percep el mon exterior espacial-temporal; I'ull de la radé (oculus mentis), que
ens permet coneixer el mon dels conceptes, idees, formes, simbols, 10gica; 1 el «tercer ull»,
I’ull de la contemplaci6 (oculus fidei) que ens permet coneixer les realitats transcendents:
cogitatio, meditatio, contemplatio (Hug de Sant Victor). Tot coneixement és una
illuminatio, que ens posa en contacte directe —experiencia, intuicio— amb un dels ambits
de la realitat: sensibilia, intelligibilia, transcendelia. Com diu sant Bonaventura, hi ha una
experiencia d’objectes sensorials (lumen exterius et inferius), una experiencia d’objectes
mentals (lumen interius), 1 una experiencia d’objectes suprasensibles 1 supramentals
(lumen superius). Per ’epistemologia indica 1 greco-llatina —recorda Panikkar—, la llum
divina passa a través del cos i la materia i produeix 1’aisthésis, passa a través de la ment i

“ PANIKKAR, EI ritme de I’Esser (OORP, X.1), p. 369-371.

* PANIKKAR, Mistica, plenitud de Vida (OORP,1.1), p. 148.

** Cf. WILBER, Los tres ojos del conocimiento, p. 92; i Un Dios sociable. Introduccién a la sociologia
transcendental, Kair6s, Barcelona, 1987, p. 165, 173; 2009’ nova edici6 revisada.

>! Vegeu al final del document dos textos-recull, de Wilber i Panikkar, sobre els tres ulls del coneixement.

21



emergeix la noéta, 1 en la consciencia resplendeix la pneumatika. Una tinica «llum» que es
difracta d’una manera triple.

Aixi doncs, tenim una antropologia tripartida (soma, psique, pneuma), amb els seus
organs 1 facultats de coneixement, per altra banda tres mons (fisic, mental, espiritual); i en
tercer lloc, una triple experiencia (sensible, intel-ligible 1 espiritual).

Antropologia - Subjecte Experiéncia - Illuminatio - Llum Cosmologia - Objecte
facultats - ulls - sentits Ars - Ciéncia - Saber ; ; :
estats de consciéncia toc - sabor - gaudi - rasa dimensions de realitat
Esperit - pneuma aprehensid espiritual - jAidana-gnosis Cel - Theos
Intel-lecte Lumen superius (simbols) Bé - ananda
noésis - buddhi ars meditandi - arts gnostiques - yoga TRANSCENDELIA

Oculus contemplationis - fidei ta mystika / pneumatika

. iaues
. \oguid
: . < [ trans
son profund sense somnis liqués / Cos Causal
3 ‘T\a\\
: K bb\\CO’
S es sim
ciencl

Ment - psyché aprehensio fenomenologico-mental Humans - Anthrépos

Rad Lumen interius (conceptes -idees) Veritat - cit
dianoia - manas arts psiquiques i mentals
INTELLIGIBILIA
Oculus rationis - mentis Ciencies humano-hermeneutiques / dia-loguiques By
ta noéta
son amb somnis Ciéncioc Cos Subtil
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Esquema dels tres ulls, experiéncies y dimensions de la realitat, a partir de Ken Wilber i Raimon Panikkar

Cada ull, organ, facultat, sentit, aprehen immediatament dades del seu mén. L’ull de la
carn aprehén immediatament de sensibilia amb un coneixement sensoriomotriu; 1’ull de la
ment aprehen immediatament d’intelligibilia amb un coneixement fenomenologic-mental i
I’ull de I’esperit pot aprehendre immediatament de transcendelia amb un coneixement
gnostic-espiritual. Cada ull o facultat ha necessitat un aprenentatge, una habilitat (techné),
una art per poder accedir al seu mon, habilitats, arts sensori-motrius 1 mentals en una
primera i segona paideia (Piaget), 1 unes habilitats, unes arts espirituals en una necessaria
tercera paideia (Steiner) per poder exercitar el nostre atrofiat tercer ull.

El «coneixement tedric» o0 «ciencia» (episteme) €s quan la rad utilitza les dades propies
del camp de la ment (simbols, conceptes, idees), per representar 1 anomenar altres dominis
a part del seu propi. La ment pot mirar la ment (intelligibilia), pot mirar la natura
(sensibilia), o pot mirar vers el divi (transcendelia). Aixi, pot haver-hi «coneixement
teoric» dels tres camps, quan la ment utilitza dades mentals immediates, per «cartografiar
mediatament» altres dades apreses immediatament dels altres dos ambits. D’aquesta
manera tindriem «ciéncies humanes», hermeneutiques, interpretatives, filosofiques
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(dialoguiques); «ciencies naturals», empiriques, fenomenologiques (monologuiques); i
«ciencies espirituals», mandaliques, paradoxals, simboliques, sofianiques (transloguiques).

Hem vist com Panikkar subratlla les expressions de Wilber, monologuica, dialoguica 1
transloguica (Ciencia y religion, p. 175), ja que també entent que tota relacié subjecte /
objecte, tot acte de coneixement, de saber, no deixa de ser siné un dialeg. Un dialeg que
s’expressa segons les tres persones gramaticals:

Panikkar: Tota consciéncia €s intersubjectiva perqué tota consciéncia és una certa forma
de relacié. Aquesta relaci6 és mutua. Afecta tant el coneixedor com el conegut; altrament, el
conegut no podria modificar el coneixedor i no hi hauria coneixement. Tota consciéncia, per
tant, s'esdevé almenys entre dos subjectes, encara que a un 'anomenem «objecte» perque
ens imaginem que nosaltres, el subiectum, el «llancem» (ob-iectum) davant nostre. A més,
tota consciéncia necessita un espai on pugui tenir lloc. Necessita un context. S'esdeve dins
un determinat horitz6. [...] Hi ha tres formes de consciencia. El llenguatge ens revela
aquesta forma triple. Aqui tenim la intersubjectivitat de les tres persones. Reduida a la forma
més simple, aquesta relacio triple es pot expressar amb la formula: «jo soc», «tu ets» i «alld
és».52

Wilber: El Gran Tres. Jo: consciéncia, subjectivitat, 'expressidé d’'un mateix; la consciéncia
vivida irreductible i immediata; la narracié en primera persona. Nosaltres: I'ética, moral, la
visid del mén, la cultura; el significat intersubjectiu, la compressié mutua, la justicia; la
narracié en segona persona. Allo: la ciéncia, la tecnologia, la naturalesa objectiva; la veritat
formal; les exterioritats dels individus i sistemes; la narracio en tercera persona.s3

El desastre i miséria de la modernitat [la reduccié de tot al llenguatge de I'allo] que ha estat
qualificat com «el desencantament del mén» (Weber), «la colonitzacié de les esferes de
valor per la ciéncia (Habermas), «l'aurora de la terra erma» (T. S. Eliot), el naixement de
I'«<home unidimensional» (Marcuse) o la «dessacralitzacié del mén (Schuon).%

Panikkar: La ciéncia moderna no pot explicar tot I'univers, ni es pot reduir a afirmacions
purament objectives. [...] L'Esser no «és» només. L’Esser no sols és, sind també ets i s6¢.55
Wilber: El mite d’allo donat és, en realitat, el mite d’'una exterioritat que no pot ser tacada
per cap tipus d'interioritat, d’objectes que no tenen res a veure amb estructures subjectives i
intersubjectives. [...] Un mite que rau en el nucli més pregon de I'empirisme, positivisme,
conductisme, del collapse de la modernitat i el cientisme. E/ mite d’allo donat és el mite
d’objectes sense subjectes [subratllat de Panikkar]|, d’exterioritats buides d'interioritat, de
quantitats sense qualitats, de superficies sense profunditats, d’aparences sense valor, el vell
mite que I'unic mon real és el de 'allo, perd només és un mite i un mite que ja és mort.%

Panikkar 1 Wilber insisteixen en no reduir I’experiencia a allo que ens diu I’empirisme
classic —limitar I’experiéncia a la intuicidé sensoriomotriu, 1 per aix0 mateix no reduir
«ciencia», a les mal anomenades «ciencies empiriques» —, també hi ha una experiencia
mental, com pot haver-hi una experiencia espiritual. Aixi doncs, tindrien la categoria de

°> Raimon PANIKKAR, «La triple intersubjectivitat lingiiistica», dins Fe, hermenéutica, paraula (Opera
Omnia Raimon Panikkar, XI.2), Fragmenta, Barcelona, 2016. p. 405-406.

> WILBER, Ciencia y religion, p. 97.

* Ibid., p. 99.

> PANIKKAR, Fe, hermenéutica, paraula (OORP, X1.2), p. 417-418.

> WILBER, Ciencia y religion, p. 185, amb un dels subratllats de Panikkar.
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«ciencia» tedrica tant les ciencies naturals, com les humanes, cosa que no es discuteix
massa, pero també les «espirituals», és a dir, quan la ment mira i pensa les dades que li
ofereix 1’ull de I’esperit.
Segons Wilber, tot coneixement, ciencia o saber ha de complir tres requisits:
a) Prescripcid instrumental, instruccié metodologica per recollir dades: «si vols
coneixer aixo, has de fer...»
b) Aprehensio intuitiva, percepcid cognitiva, «experiencia» immediata de les dades
propies del camp —fisic, mental o espiritual — desplegat per la prescripcid, és a dir,
I’espai d’experiencia que ens obre el methodos (meta: més enlla / hodos: cami, via):
«el cami que ens porta més enllax».
c) Verificacié col-lectiva de les dades recollides, confirmacié / refutaci6 —amb
«experiments» — de la comunitat de coneixedors («cientifics» o «savis») que també
hagin fet els dos passos anteriors. Panikkar 1 Wilber coincideixen en distingir entre
«experiénciar» i «experimentar».

Kant deia que no podia haver «ciencia» sobre les qliestions ultimes trans-empiriques 1
trans-racionals, perque segons ell no hi havia intuicio, saber, experiencia de transcendelia,
1 per tant la reflexié de la ment respecte aquest ambit seria una reflexié buida de contingut.
Per0 aqui ja hem dit que si, que pot haver-hi una experiencia de 1’esperit on fonamentar
unes «ciéncies de 1’esperit», unes «ciéncies mistiques».

Tot 1 que, per que 1’ull de la contemplaci6 pugui oferir dades, pugui experienciar, tocar,
saber, tastar, saborejar 1’ambit de transcendelia, és necessaria unes arts (fechné), unes
habilitats, un entrenament, una sadhana, un yoga, una meditacid, una practica, una ascesi.
Unes ars meditandi, unes arts gnostiques, pneumatiques, religioses: cant, dansa,
embriaguesa, pelegrinacid, oracié, quietud, silenci... Saber no tedric que ens obre a
I’experiencia de I’esperit, com 1’esport o I’art
de la gastronomia ens permeten experienciar el
cos 1 la realitat fisica, i com la praxis politica,
la paraula, D’escriptura, el pensament ens
permeten experienciar el mén huma.

Wilber:  El  vessant preceptiu  del
coneixement condueix a una experiencia,
comprensio, il-luminacio, un desplegament
directe de les dades o referents en I'espai
del mén generat per la prescripcid.s
Panikkar: Estem oberts a la realitat per
mitja del coneixement triple que hem descrit.
No podem parlar d’'una cosa de la qual no
tenim coneixement, entenent coneixement en el sentit més ampli de camp de la consciencia.
Fins i tot hem descrit |a realitat com qualsevol cosa que d’una manera o altra cau dins aquest
camp, de manera que en som conscients.%

Camps de consciéncia que son estats d’Esser, sén dimensions de la realitat que es
descobreixen a qui ha arribat a aquell camp. L'ontologia és antropologia. Els estadis de
consciencia com dimensions de la realitat son una autoconsciencia de la realitat en la que la

T Ibid., 194.
> PANIKKAR, EI ritme de I’Esser (OORP, X.1), p. 382.
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mateixa realitat es realitza en la nostra consciencia d’ella. Els camps de consciéncia son en
rigor modus de I'Esser, onto-fanies, onto-logies. Camps onto-logics que alhora es
descobreixen i es creen. %

Tota experiencia €s un camp experiencial, un mén, que no és sind tocar, tastar,
«saborejar» un ambit del real amb un «saber» que €s alhora contemplatiu, mental i
corporal. O millor dit, una experiencia, un camp es realitza, es manifesta, es revela com a
esperit, com a ment, com a cos, 1 I’home realitza i1 es realitza tastant la realitat amb un
saber que saboreja el silenci, el sentit 1 el gest. Un saborejar la realitat que no €s sin6
realitzar-la, i un camp no €s sin6 una de les formes d’aquest saborejar la realitat.

Wilber: En qualsevol dels moments d’aprehensio/experiencia —i en qualsevol dels dominis:
sensorial, mental o espiritual— hi ha I'aprehensié immediata del que se’ns dona en el
moment y aquesta aprehensié immediata és la «dada», una aprehensio experiencial pura.
En el moment del contacte no hi ha mediacid, ja que si hi fos, no hi hauria contacte. Aixi que,
quan hi ha I'experiéncia en qualsevol dels dominis —sensorial, mental, espiritual—, és
quelcom simplement donat, és senzillament aixi, tal i com es presenta, encara que
I'experimentador i allo experimentat es trobin sempre situats en contextos. Jo em trobo en
I'experiencia immediata dels mons mediats. Y aquesta immediatesa, aquesta presencia pura,
aquest contacte és... una forma de contemplar I'Esperit: la immediatesa és I'aprehensié que
I'Esperit t& del mon i 'aprehensio es Esperit situat contextualment en el mon.&0

Panikkar:

Abans del nostre coneixement epistemoldgic (subjecte/objecte) hi ha la consciéncia
ontologica.b’

L’experiencia, pel fet de ser experiencia, és immediata; no admet intermediaris, ja que
altrament no seria experiencia sin6 reflexi6. L'experiéncia és un contacte directe. O, com
diria la mistica hispanica, és un foque —un «toc substancial» (en el qual no hi ha separacio
entre el tocant i el tocat). L’experiéncia es compenetra amb allo «experienciat». L’experiencia
és la dada, «el que se’'ns dona». L'experiéncia és do. Hi ha alguna cosa que se’ns dona —i
que, per tant, es «rep». [...] En aquest toc ens identifiquem amb tota la realitat; pero ja no és
per mitja d'una facultat especial. Per aixo6 també hem dit experiéncia integral, perqué no la
toca (in-tangere) i aleshores no necessita cap organ particular. No toca la realitat; som la
realitat, encara que en un punt tangencial sense dimensions —i per aix0 no podem dir que hi
hagi un tocant i un tocat. [...] El toc experiencial de la mistica és immediat i ens divinitza, és
un toc real.2

En el fons i radicalment, tota experiencia, sigui de 1’ull de la carn, de 1’ull de la ment o
de I'ull de I’esperit, és en essencia a-dual (advaita), fins que no s’interposa 1’home teoric i
el seu desig, el jo i les seves pors, tapant aixi la illuminatio, aquest contacte immediat amb
la realitat que €s tota experiencia amb les seves representacions, amb el vel de la
ignorancia (avidya) que suposa la dualitat (dvaita) «subjecte-objecte».

** Raimon PANIKKAR, «El concepto y los campos de conciencia», dins La experiencia filosdfica de la
India, Trotta, Madrid, 1997, p. 61-68, fragmentariament.

% WILBER, Pura conciencia de ser,p.236.

' PANIKKAR, El ritme de I’Esser (OORP, X.1), p. 366.

2 PANIKKAR, Mistica, plenitud de Vida (OORP,1.1), p. 204, 209, 210.
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Només des del camp a-dual de la vacuitat els diversos camps no queden closos, tancats
en si mateixos, lligats al cercle vicids de la repeticié buida. Es I’experiéncia sempre nova,
sigui sensorial, mental o espiritual la que dona vida, contingut, realitat a tot camp,
I’aliment que necessita per no morir d’inanicié. La nua experiencia a-dual —percepcio,
pensament, espiritualitat—, la illuminatio, és novetat, do, gracia, vida, el regal de tot camp.

El camp de siinyata €s 1’espai obert a-dual (advaita) que fa possible tot camp 1 tota cosa.
Es un camp al que no podem arribar perqué mai n’hem sortit, és alld que no és pot
aconseguir per que sempre ho hem estat. Finalment arribem alla d’on mai haviem sortit. El
secret exclamat amb viva veu, allo amagat a la vista de tothom, 1’obvietat de I’invisible.

Déu, Brahman, Dao, Al‘la, Esser, U, atman, arche, ain sof, nirvana, Sianyata, turiya...
no €s una altra realitat que estigui més aci o0 més enlla, sin6 la condicid 1 fonament de tota
realitat. Tot hi descansa 1 des d’aquesta apertura infinita tot es manifesta, es revela, es
realitza. El mon, les coses recuperen el seu lloc, ’aparenca es transfigura en aparicio, la
representacio en preséncia, 1 tot pot ser vist, viscut, realitzat, saborejat sota specie
ceternitatis. Un Sol Sabor. Desperts a la Vida en la vida, i cantar, dir §7, Amén, Kun, Om.

Panikkar: L’etern no és fora sind dins del temporal; el mén no és una
il {usid, si es veu com el que realment és. El vel és certament real, perd
no menys certament és un vel. Un error és confondre’l amb allo que vela,
mentre que l'altre error —com ens avisa constantment la Gita— és
pensar que podem veure les coses sense un vel, que podem deixar de
banda o apartar el vel completament, com si darrere d’'aquest hi hagués
una realitat nua. Aixo és pura concupiscéncia. No hi ha res darrere el vel,
perqué aquest revela precisament amagant. [...] Revelar en aquest
sentit no és des-velar, aixecar el vel, sind «revelar» el vel, fer-nos
conscients que alld que veiem i tot el que podem veure és el vel, i que és
feina nostra «endevinar» —o, podriem dir, «pensar»— la realitat, que és
feta manifesta precisament pel vel que la cobreix.

Quan ens arriben els moments reals, quan llancem la nostra mascara, o
ens l'arrabassen, i estem nus davant de tot perqué no hi ha res a perdre

', 0 a guanyar, cadascun de nosaltres instintivament desconstrueix totes
il les construccions mentals i tots els sistemes de creences, i des-cobreix
{ . p
.l exactament allo que som (Esser, reals).**

Wilber: Quan totes les coses sdn Déu, llavors no hi ha coses ni Déu, sind només Aixo. Ni
objectes ni subjectes, només aixo. Ni entrar en cap estat ni sortir-ne, ja que sempre és, etern
| absolutament: la simple sensacié de ser, la immediatesa basica i simple, la consciéncia
buida com apertura o clariana on eternament emergeixen els mons.%

Xavier Serra Narciso, Banyoles, febrer 2018

% Raimon PANIKKAR, L’ experiéncia védica. Mantramaidijari. Antologia dels Veda per a I’home modern i
la celebracio contemporania (Opera Omnia Raimon Panikkar, IV.1), Fragmenta, Barcelona, p. 782, i 40.
% PANIKKAR, El ritme de I’Esser (OORP, X.1), p. 409.

% WILBER, La pura consciéncia de ser,p. 288.
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Raimon Panikkar:
Els tres ulls del coneixement!

Faig servir «experiéncia» (empeiria) com la paraula
general que abraca totes les formes de coneixement
immediat o ultim; aixo és, les formes irreductibles a
qualssevol altres fonts anteriors. Empeiria representa
una percepcié que no admet cap dubte en el subjecte que
té aquesta experiéncia. La majoria de sistemes medievals
i indics, diuen que la llum divina passant a través del cos
i la materia produeix ta aisthéta, passant a través de la
ment fa emergir ta noéta, i més enlla d’aquests dos
medis resplendeix ta pneumatika, 1’espiritual. Aquesta
experiéncia és triple i correspon a I’«antropofania»
tripartida tradicional de cos, anima i esperit.

Els sentits. L’experiéncia sensitiva és I’experieéncia
dels nostres sentits en la seva accepcié més amplia. No
podem dubtar de les experiéncies que estan lligades a un
subjecte i es refereixen a un objecte particular. No
podem negar les nostres sensacions de fred, dolor, plaer,
bellesa, tristesa, joia... Una altra cosa molt diferent és la
nostra interpretacié d’aquestes experiencies. Ta aisthéta
representa tot el que s’ofereix a nosaltres a través dels
sentits. Aisthesis és la facultat de percebre. Quan algunes
escoles filosofiques ensenyen que tot el nostre
coneixement comenga amb els sentits, no subscriuen
necessariament un materialisme cru —sensualisme— ni
neguen que els sentits coneguin gracies a una
il'luminacié superior. Afirmen que el testimoniatge dels
sentits és veritable coneixement i per tant que el mén
material és real per dret propi, per dir-ho aixi, i no
perqué la ra6 humana ho demostri. La meva rad pot
dubtar de tot el que els sentits presenten a la meva ment
excepte dels sentits mateixos. El coneixement sensitiu és
el coneixement huma fonamental, i ’acceptacié del cos
contraresta els racionalismes i espiritualismes extrems.

La rao. L’experiencia racional és 1’experiencia de la
nostra ment. La ment coneix el que els sentits coneixen,
i també és conscient del que la ment coneix. Aquest
coneixement de la ment culmina en 1’evidéncia racional,

! Raimon PANIKKAR, EI ritme de I’Esser. Les Gifford Lectures
[2010], (Opera Omnia Raimon Panikkar, X.1), Fragmenta,
Barcelona, 2012, p. 365-378 [fragmentariament].

aixo és, aquella llum que no ens permet dubtar de la
nostra visi6 racional. Si el lloc de I’evidencia sensitiva
és ’objecte singular d’un subjecte singular, aqui el lloc
és I'universal (idea, concepte, nocid...) que incorpora la
pretensi6 de ser valid dins els parametres de
determinades condicions objectives. La paraula grega és
noéesis, traduida diversament per intuicid, enteniment,
simple aprehensid, etc. Ta noéta representa tot el que
s’ofereix a la ment, alld que percebem mentalment amb
el nous, la nostra ment. La rad llampega, per dir-ho aixi,
sota la llum de I’evidéncia, perd aquesta llum no és
visible a primera vista. Podem anar cap a la visié
racional mitjancant un simple acte de la ment o amb un
llarg procés de la nostra raé raonadora que segueix el
que habitualment s’anomena logica. Seguint una tradicié
quasi universal, resulta ple de sentit distingir entre la
«rad raonadora» i la «intuicié intel-lectual» —manas
(ment) i buddhi (intel-lecte), en la tradicié indica.

L’esperit. L’experieéncia espiritual és 1’experiéncia del
nostre esperit, també en la seva accepcié més amplia, i
alguns fan servir el nom d’«il-luminacié intel-lectual»
per al que veiem com a veritat sense intermediaris en
aquesta experiencia, mentre que d’altres 1’anomenen
«realitzacid espiritual», «intuicid mistica», el «sentit
interior de I’esperit», o molts altres noms. Produeix una
confianca existencial que ens conveng de la veritat del
que veiem sense reduir-ho a la certesa racional. El
coneixement espiritual no es basa en cap postulat ni en
cap operacié logica derivada d’altres principis. Es
immediata lluminositat refulgent per si mateixa, que no
es basa en cap principi ulterior. Ta pneumatika
representa aquell coneixement de la realitat que
propiament no pot ser demostrat racionalment.

Els sentits s’expressen amb signes, que cal interpretar
mitjancant el llenguatge intel-lectual de la raé. La rad
usa conceptes. El coneixement espiritual utilitza simbols.
El seu llenguatge no és conceptual; és simbolic. A través
del simbol, el coneixement espiritual toca els limits del
misteri. Els tres ulls plegats ens permeten penetrar en el
misteri del real sense exhaurir la realitat. La realitat no
s’esgota amb el que els sentits i la ment revelen. Ta
aistheta i ta noéta no sén suficients. Allo que es revela
en ta pneumatika és revelat per la unié i exigeix la
preparacié de tot el nostre ésser. No és tan sols cognicid,
sin6 que abraca tot el nostre ésser.

L’experiéencia triple. Els tres organs que ens obren a la
realitat no sén, de fet, ni «tres» ni «organs». No sén
«tres», perque cap d’ells es pot isolar dels altres i
continuar funcionant com una activitat del nostre ésser
veritablement total. En tota sensaci6 hi ha una percepcid
racional i alguna cosa més. En tota intuicié racional hi
ha percepcié sensitiva basica i un residu, un buit que
testifica que hi ha quelcom més. En tota experi¢ncia
espiritual hi ha també un sensorium i un component
racional. Els tres «poders» hi sén sempre, plegats, encara
que el predomini sera sovint per I'un o I’altre. A més a
més, aix0 equival a dir que no tan sols no hi ha «tres»
organs, sin0 que no soén «oOrgans» en absolut. No
necessitem cap «facultat» especial per entrar en contacte
amb el real. Som tant part de la realitat com la realitat és
part de nosaltres. No necessitem cap Organ especial per
obrir una monada tancada vers una realitat de la qual no
estem exclosos. Som perque som reals. La realitat no és
un objecte llancat davant nostre per una facultat especial
que posseim. No necessitem claus especials per entrar en
alldo que nosaltres mateixos ja som. On no hi ha pany, no
es necessita clau. El coneixement és part de la realitat, la
materia és part de nosaltres, la divinitat és part del que
som. El coneixement no és una conquesta; el mén no és
el nostre enemic.

Només una interaccié mitua i harmoniosa entre els
«membres» de la triada proporcionara una experieéncia
satisfactoria de la realitat. La vertadera materia ja és
intel-lectual i espiritual. La vertadera ment és tan
material com espiritual, a més de ser intel-lectual. El
vertader esperit mai no esta desproveit de materia i
consciencia. La realitat és irreductible a qualsevol dels
seus components, i tota abstraccié no és més que una
abstraccié —quan no és una extraccid— de la realitat,
que en tant que realitat és indivisible.

No podem sentir, pensar i experimentar sense materia,
logos 1 esperit. La nostra ment no tindria vida, iniciativa,
llibertat i un abast indefinit si I’esperit no estigués a
I’aguait, per dir-ho aixi, darrere o per sobre, i la materia
no estigués amagada a sota. Cap d’ells no existeix sense
els altres. Aquest fet t€ una profunda significacié perque
manifesta la correlaci6 entre les tres dimensions del real.
Podem entrar en contacte amb les coses materials perque
també som materials. Podem coneixer el moén
intel-ligible perque també som intelligencia. Podem
parlar de Déu perque també som divins.



Ken Wilber: Los tres ojos del alma'

San Buenaventura, el gran Doctor Seraphicus de la
Iglesia y uno de los filésofos preferidos por los misticos
occidentales, afirmaba que los seres humanos disponen,
por lo menos, de tres formas de adquirir conocimiento,
«tres 0jos», como el decia —parafraseando a Hugo de
San Victor— el ojo de la carne, por medio del cual
percibimos el mundo externo del espacio, el tiempo y los
objetos; el ojo de la razon, que nos permite alcanzar el
conocimiento de la filosofia, de la l6gica y de la mente;
y el ojo de la contemplacion, mediante el cual tenemos
acceso a las realidades trascendentes.

Ademas, decia san Buenaventura, todo conocimiento es
una especie de illuminatio. Asi pues, existe una
iluminacién exterior e inferior —lumen exterius y lumen
inferius— , que nos permite iluminar el ojo de la carne y
conocer los objetos sensoriales, una lumen interius, que
ilumina el ojo de la razén y nos proporciona el
conocimiento de las verdades filoséficas, y una lumen
superius, la luz del Ser trascendente, que ilumina el ojo
de la contemplacioén y nos revela la verdad curativa, «la
verdad que nos ilumina». En el mundo externo,
encontramos un vestigium, un «vestigio de Dios» y el
ojo de la carne percibe este vestigio que se manifiesta
como una diversidad de objetos separados en el espacio
y el tiempo. En nosotros mismos, en nuestro psiquismo
—especialmente en la «triple actividad del alma»
(memoria, entendimiento y voluntad)— el ojo mental
nos revela una imago de Dios. Finalmente, a través del
ojo de la contemplacion, iluminado per el lumen
superius, descubrimos el mundo trascendente que existe
mds alld de los sentidos y de la razén, la misma Esencia
Divina.

Todo esto coincide exactamente con lo que manifestaba
Hugo de San Victor —el primero de los grandes
misticos victorinos—, que distinguia entre cogitatio,
meditatio 'y contemplatio. La cogitatio, o simple
cognicién empirica, es una busqueda de los hechos del
mundo material a través del ojo de la carne. La meditatio
es una busqueda de las verdades psiquicas —la imago de

" Ken WILBER, «Ojo a ojo» [1983], dins Los tres ojos del
conocimiento. La biusqueda de un nuevo paradigma, Kairds,
Barcelona, 1991, p. 11-56 [fragmentariament].

Dios. La contemplatio, por su parte, es el conocimiento
mediante el cual el psiquismo o alma se unifica
instantdneamente con la Divinidad en la intuicién
trascendente revelada a través del ojo de la
contemplacién.

Ahora bien, aunque la terminologia que nos habla del
ojo de la carne, del ojo de la mente y del ojo de la
contemplacién sea cristiana, en todas la tradiciones
psicolégicas, filosoficas y religiosas principales nos
encontramos con conceptos similares. Los «tres ojos»
del ser humano se corresponden, de hecho, con los tres
principales dominios del ser descritos por la filosofia
perenne, el ordinario (carnal y material), el sutil (mental
y animico) y el causal (trascendente y contemplativo).

Ampliando esta vision, podriamos decir que el «ojo de
la carne» —cogitatio, el lumen inferius/exterius— crea 'y
revela ante nosotros un mundo de experiencia sensorial
compartida. Este es el «dominio de lo grosero», el reino
del espacio, del tiempo y la materia (el subconsciente),
una dominio compartido por todos aquellos que poseen
un ojo de la carne parecido. Esta es la inteligencia
sensorio-motriz, el ojo empirico, el ojo de la experiencia
sensorial. [De momento utilizamos el término empirico
en el restringido sentido de la filosoffa empirista para
designar a todo aquellos capaz de ser detectado por los
cinco sentidos o sus extensiones. Cuando los budistas
dicen que «la meditacién es experiencial» no estdn
diciendo lo mismo que los empiristas, sino que utilizan
el término «experiencia» para referirse a la «conciencia
directa, no mediatizada por formas o simbolos»].

El «ojo de la razén», el ojo de la mente —la meditatio,
la lumen interius—, participa del mundo de las ideas, de
las imagenes, de la 16gica y de los conceptos. Este es el
reino sutil. Gran parte del pensamiento moderno se
asienta exclusivamente en el ojo empirico, por eso
conviene recordar que el ojo de la mente no puede
restringirse al ojo de la carne ya que el dominio de lo
mental incluye, pero trasciende, al domino de lo
sensorial. Aunque el ojo de la mente dependa del ojo de
la carne para adquirir parte de su informacidn, no todo el
conocimiento procede del conocimiento carnal ni se
ocupa exclusivamente de los objetos sensoriales.
Muchos filésofos, como Whitehead, han sostenido que

la esfera abstracta, o mental, es una condicidén necesaria
y a priori para la manifestaciéon del reino natural o
sensorial, algo muy parecido a lo que afirman las
tradiciones orientales cuando dicen que lo grosero
procede de los ttil que, a su vez, se origina en lo causal.
En las matematicas y en la l6gica, en la imaginacién, el
conocimiento conceptual, la intuicién psicoldgica y en la
creatividad, vemos con el ojo de la mente, cosas que no
estdn plenamente presentes ante el ojo de la carne. Es
por ello por lo que decimos que el dominio de lo mental
incluye, pero también trasciende sobradamente el
dominio de lo carnal.

El «ojo de la contemplacién» es al ojo de la razén lo
que el ojo de la razén al ojo de la carne. del mismo
modo que la razén trasciende a la carne, la
contemplacién trasciende a la razén. Asi como la razén
no puede reducirse al conocimiento carnal ni originarse
en €l, la contemplaciéon tampoco puede reducirse ni
originarse en la razén. El ojo de la razén es trans-
empirico pero el ojo de la contemplacién es trans-
racional, trans-16gico y trans-mental. La «gnosis» —la
contemplatio, la lumen superius— trasciende el reino
mental y a fortiriori el reino sensorial. Trascendencia
que depende de la funcién supranatural de la gnosis, que
supone la contemplaciéon de lo Inmutable, de la
Identidad Real que se caracteriza por ser Verdad,
Conciencia y Felicidad (sat, cit, ananda).

La investigacién filos6fica no tiene nada que ver con la
contemplacién ya que la primera se ajusta a un principio
fundamental de adecuacién verbal radicalmente opuesto
a cualquier finalidad liberadora, a la trascendencia de la
esfera de lo verbal. La razén pura es sencillamente
incapaz de captar las realidades trascendentes, y cunado
lo intenta, s6lo llega a conclusiones contradictorias.

Como nos revela la contemplacién, la Realidad Ultima
es una «coincidencia de opuestos», o como afirman el
hinduismo y el budismo, advaita, no dual, y la l6gica, al
ser dual, no puede penetrar siquiera en ese dominio. El
filésofo budista Nagarjuna, recurre a una filosofia critica
de la razén, como Kant, pero no se contenta con
demostrar las limitaciones de la razén sino que va mas
alld y nos ayuda abrir el ojo de la contemplacion
(prajna), el ojo que nos permite conocer directamente,
inmediata y no conceptualmente, a la Realidad Ultima.



