JOAN MASCARO I FORNES I LA FILOSOFIA INDIA

Joan Miquel Mut

RESUM: El present article recull uns apunts personals de Joan Mascaré i Fornés (1897-1987) inedits
procedents d’un quadern datat a Ceilan I’any 1932, afegint els comentaris de I’autor de ’article. Els apunts
ens parlen de Radhakrisnan i ens explica la visio mascaroniana sobre el Bhahman i la no-dualitat, la religio
hinduista i de la aprehensi6 de la Veritat com a la intuici6 de la identitat entre Atman 1 Brahman.

ABSTRACT: This article gathers some personal and unpublished writings from Juan Mascard i Fornés
(1897-1987) from a notebook dated in Ceylon at 1932 and the commentaries of the author of the article. This
writings are about Radhakrishnan and it explains us the Mascaro’s vision about Brahman and the no-duality,
the Hindu religion and the apprehension of True as the intuition of the equivalence between Atman and
Brahman.

1. Introduccié

El present article esta basat en un escrit inédit de Joan Mascaré i Fornés (Santa
Margalida 1897, Cambridge 1987), que figura en un quadern propietat del senyor Joan
Maimé i Vadell,' amic personal de Mascaro, i que esta datat a Ceilan, el 4 d’agost de
1932. Estam doncs davant un escrit «primerenc» de Mascard, encara no havia escrit cap
de les seves obres ni traduccions, ni per tant podia tenir encara el coneixement profund
de la filosofia india que implica haver traduit obres com la Bhagavad Gita, el
Upanishads o el Dhammapada.

Podem observar a I’article de Mascard, de la ma de la figura de S. Radhakrisnan,
autor d’una Indian Philosophy (1923) que encara és llibre de referéncia sobre el tema, i
que va arribar a ésser President de la India; el seu interés per la filosofia india. Malgrat
el titol que establi Mascard, més que de filosofia india en general, parla de la filosofia
de I’Advaita Vedanta® en particular. De fet, podem observar que empra dos adjectius, el
de india i hindu, de forma indiscriminada, quan parlant amb propietat no soén sinonims,
hindu fa referéncia a la religio que procedeix dels Vedes i que presenta una carrega
filosofica molt important representada per les escoles ortodoxes de pensament. India fa
referéncia a la filosofia desenvolupada en el subcontinent indi, i inclouria, a més de la
filosofia hindq, les escoles heterodoxes de pensament com el budisme o el jainisme,

"' Vull agrair al Senyor Maimo la seva gentilesa al permetre’m tenir accés a aquest escrit i a altres fonts de
Joan Mascaro.
% Veure explicacié després.
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escoles posteriors lligades a I’islamisme i escoles «laiques» antigues o modernes.
Malgrat aquesta observacid, hem de considerar que normalment la referéncia a la
filosofia india es fa voltant la classificaci6 de les escoles ortodoxes (vediques i
brahamaniques) i heterodoxes.

Podem detectar també la profunda admiracié de Mascard per I’aspecte étic de la
forma de vida hindi (en aquests cas ortodox i heterodox), representada per la no-
violéncia, que es va convertir en I’evangeli de Gandhi en la lluita per la independéncia
de la India, i que explica la tolerancia i I’esperit dels hindiis. Aquesta idea de Mascar
resulta d’una excessiva idealitzacié del poble de la india i que no podrien explicar els
greus disturbis religiosos que es produiren just abans de la independéncia i que
tingueren com a resultat, a més de cents de morts i ferits i d’un gran ¢éxode d’hindus i
musulmans, la particié de la India i Pakistan. Ja hi som que aixd va océrrer més de deu
anys després de la redaccié de I’escrit.

Malgrat la critica, a 1’escrit trobem la llavor de ’admiracié mascaroniana per la
literatura hindu i ja trobem descrites de forma acurada les linies mestres de la filosofia
Vedanta que esta expressada en els Upanishads i els comentaris de Shankara.

2. El text de Mascaro

Filosofia india
Quadern: Ceylon. August 4 1932

Radhakrisnan, un dels filosofs més eminents de la India afirma que ’atman i Deu,
brahman, tot aquest univers és I’absolut brahman i brahman ho és tot. Per a ell la unitat
¢s tant evident com per a un occidental la multiplicitat dels objectes externs. Aixo me fa
pensar en el problema fonamental de tota filosofia: unitat i multiplicitat del ser.

Intentaré relacionar entre si les diferents corrents de pensament hindu tenint en
compte els texts originals i que ens poden posar en contacte directament amb les
maneres de pensar molt diferents de la nostra.

Les grans diferéncies que han existit i continuen existint procedeixen precisament de
les diferents maneres d’enfocar la vida, ¢s a dir, dels motius profunds en que trobem una
rad per viure i morir, el que constitueixi les bases filosofiques i particularment
metafisiques.

Davant la meva estada a I’illa de Jaffna vaig indagar i aprofundir les tendéncies
actuals de la filosofia hindu. El que jo cercava no eren ensenyances teoriques, ja que jo
s¢ que paral-lelament a 1’ensenyancga classica de la filosofia i la doctrina practica, una
postura espiritual o pragmatica per enfrontar-se als problemes de la vida i la mort,
postura que reflexa la heréncia filosofica de la cultura i que forma els substrat de la
consciéncia de I’activitat dels homes.

L’Hinduisme ¢és una religid particular: no té fundador, no té jerarquia, no t¢ dogmes,
i no obstant, els cinc cent milions d’hindus estan lligats entre si profundament.
L’hinduisme no ¢és solament un sistema moral, encara que posseesqui un codi €tic tan
valid com qualsevol altre, es caracteritza per un profund sentiment de 1’etern, del moén
espiritual de la vida, la qual cosa el lliga profundament amb els costums i amb la vida
dels hindts.

Baix I’aparent diversitat en el vestir, ritus i representacions dels deus hi ha una .....
unitat en el comportament, en les creences essencials, en les actituds davant la vida. Cal
destacar aquest extraordinari respecte a la vida, la prestigiosa no violéncia (ahimsa)
predicada en les Escriptures i que Gandhi ha utilitzat amb tanta forca i habilitat contra
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I’imperialisme britanic. Aquesta no violéncia es nota clarament en el comportament dels
hindus i repercuteix en la seva vida: la tolerancia religiosa, el sentit d’hospitalitat,
I’horror a la mort...

La Veritat, indiscutiblement, esta més enlla de tots els noms, formes, sistemes,
metodes 1 escoles del pensament, més enlla de totes les manifestacions, metafores,
consemblances 1 disemblances. La Veritat ¢és, malgrat tot, essencialment i
exquisidament d’una simplicitat extraordinaria. La Veritat no és pot comprendre
intel-lectualment; la Veritat ha de ser viscuda practicament.

La Veritat ha d’ésser captada sense cap intervencidé del cos fisic, els sentits, la
sensacio, el pensament i I’intel-lecte. La consciéncia, a través d’aquests mitjans, se torna
concreta i limitada. La eliminacio la converteix en personal i il-limitada.

Per aconseguir aquesta intuicio directa de la Veritat, hi ha técniques de Yoga que
permeten la identificacié de I’inefable en la individualitat. No es tracta d’un saber teoric
d’erudit, no €s una uni6 devocional entre persones.

La recerca de la Veritat en ’hinduisme és una immersio total en el Ser que tot ho és.
Es una identitat vigorosa del ser i del Si individual més enlla de tota devocio, de tota
ética religiosa. Es una rentincia metafisica a la individualitat. Aquest sacrifici de 1’home
és compleix en un profund don d’amic, perque la Veritat és també amor.

Aquesta recerca hindu de la Veritat careix [sic.] totalment de 1’aspecte religios
habitual a Occident. En cap moment es recorre als poders sobrenaturals, a les
ensenyances dogmatiques, a cap autoritat jerarquica.

3. Comentari

Mascar6 comenga aquest escrit descrivint la filosofia de S. Radhakrisnan,
presentant-lo com un exponent del sistema de pensament indi (darshana)’ anomenat
Advaita Vedanta,® del qual els principals representants SHANKARA i RAMAJUNA. Aquest
sistema afirma que la Unica realitat existent és Brahman, i que el mon és il-lusié (maya)
és un reflex de 1’ Absolut, com Mascar6 diu «...Brahman ho €s tot.», per aixo la realitat
¢és no dual, només existeix 1’U, I’Esperit Suprem, U-sense-segon. Un altre concepte que
introdueix en aquest primer paragraf és el d’Atman. La psicologia del Vedanta
distingeix entre Jiva 1 Atman. Jiva és ’anima individual lligada a 1’autoconsciencia,
correspondria, per exemple, al «sum» del cartesia «Cogito ergo sum», al concepte més
usual d’anima en la metafisica occidental. Atman correspon a la idea de consciéncia
pura, és el testimoni, és la manifestacio de I’Esser a I’home, constitueix 1’esséncia
autentica de I’home. I una de les idees claus del Vedanta és la de la identitat de Atman i
Brahman: Tat Tvam Asi, tu ets aixo, la teva consciéncia individual (zvam) és el mateix
que la consciéncia universal (fat), tu ets Brahman. L’esséncia profunda de I’home ¢és
Brahman i cada home individual comparteix aquesta realitat essencial. En resum, quan
transcendim la nostra anima individual (jiva) ens adonem que som consciéncia absoluta
(Atman) 1 aquesta consciéncia absoluta és una manifestacié de 1’Absolut, de 1’U
(Brahman); per aixo tot és U.

3 Lit. percepcio, idea, visio. Existeixen sis escoles o darshanas ortodoxes en el sistema brahmanic. Son
ortodoxes des de el punt de vista que consideren els Vedes com a revelacio sagrada i autoritat, i el seu punt de
partida en el discurs filosofic. Els darshanas ortodoxes son: Vedanta, Mimansa, Samkya, Yoga, Nyaya i
Vaisesika.

* Advaita: no dual, Vedanta: fi dels Vedes.
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Una de les caracteristiques claus de tot el pensament hindd, tant de 1’ortodox
representat pels diferents darshanas, com de I’heterodox com pugui ésser el budisme o
el jainisme, és la del seu objectiu soterioldgic; tota la filosofia té com a missi6 la de la
salvacié de 1’home, el seu alliberament del dolor que suposa I’existéncia, la filosofia ens
vol ensenyar a viure una vida més auténtica i a enfrontar el dolor i la mort. Mascaré
distingeix entre 1’ensenyament classic de la filosofia, que constituiria una acumulaci6 de
dades, una descripcio del pensament al llarg de la Historia de la Filosofia, una doctrina
practica, que estaria lligada al pensament é&tic, politic, juridic, etc. i una postura
«espiritual o pragmatica» que €s la que ens serviria per orientar la nostra vida cap a
I’alliberament, a moksha; a transcendir la nostra anima individual (jiva) per convertir-
nos en animes alliberades (jivamukti).

La breu descripcio que fa de I’Hinduisme es podria esquematitzar en un esquema
que ens duria des de la multiplicitat de déus, ritus, etc. a la Unitat transcendent, al no-
dualisme.” Aquesta aprehensié ens duu a un sentiment de profunda espiritualitat, i
aquesta espiritualitat ens aboca en una determinada forma de vida, en com conduir la
nostra vida vers 1’objectiu suprem de 1’alliberacio. L’aspecte que destaca Mascard
d’aquesta necessitat de conduir la nostra vida en una determinada forma, és el ahimsa,
la no-violéncia. Ahimsa no és un precepte étic més, és una forma de vida que tot ho
avarca, des de la relacié amb els altres, a la relaciéo amb 1I’Univers i la natura, passant per
la relacid amb nosaltres mateixos. Posa com exemples els principis politics de Mahatma
Gandhi, que son conseqiiéncia d’aquesta forma d’entendre la no-violéncia com qualque
cosa que impregna tota la nostra vida, els nostres pensaments, la nostra conducta..., la
tolerancia religiosa, I’hospitalitat, etc. Aquest fenomen arriba al paroxisme en la escola
heterodoxa Jainista que arriba a prohibir matar als insectes, cosa que motiva que els
seus practicants duguin permanentment unes mascararetes de tela a la boca, per evitar
enviar-se accidentalment algun insecte.

En la darrera part d’aquest escrit descriu la seva concepcié de Veritat, concepcid que
anys després evolucionaria cap el concepte mascaronia de Llum, lligat amb paraules
com a Visié (Vidya) o coneixement transcendent (Jiiana). En primer lloc, afirma la
unitat essencial de la Veritat, pot rebre molts noms, pot ésser expressada amb metafores
diferents, pot manifestar-se a diferents sistemes religiosos o de pensament, pero la
Veritat ¢s Una. Aqui una idea clau de Mascard, totes les religions expressen la mateixa
Veritat, de diferent forma segon la cultura d’on provenen, la construcci6 teorica que li
serveix de suport, pero al final, al fons trobem el mateix: Brahman, Déu, Nirvana, Tao,
Allah. Mascar6 rebutjava la religid organitzada per qué mancava de I’esperit de la
religié auténtica, del cami de re-unir-se amb el Suprem i considerava 1’esséncia de les
religions com Una. A més, Déu no és un ésser separat de I’home, és més be un estat
d’ésser, una forma de consciéncia, una experieéncia transcendent. En les segiients cites
de La Creacio de la Fe, trobem ampliades aquestes idees.

«El moén necessita una nova religio, una nova filosofia de la vida lliure del dogmatisme
de la ciéncia i de la tecnologia i lliure del dogmatisme de la religié organitzada.» (35).
«L’Esperit és U, ’Esperit de la poesia és u i I’esperit de la religié també és u.» (66).
«Religions, cultures, llengiies, grans pensaments i sentiment no soén contradictoris.
S’ajuden I’un a I’altre; sén complementaris.» (86).

> El terme no-dualisme se adapta millor a la concepci6 vedantica que monisme ja qué I’adavaita rebutja la
impossibilitat essencial de qualsevol distincio, no existeix la possibilitat de qualsevol tipus de varietat o
multiplicitat, per tant, no pot haver-hi dos.
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«Santa Teresa anomena el quart estadi “pregaria d’uni¢”. Es la culminaci6 del més alt
que I’home pot assolir, anomenat Brahman, Déu, Nirvana, Dhamma, Tao i altres noms.»
(62).

La Veritat és simple, €s una experiencia noiimenica de silenci, de pau, en la filosofia
vedantica de Sat-Cit-Ananda; Esser, Consciéncia i Joia, experiéncia de pur Esser, sense
esdevenir, de Consciéncia pura, sense moviments mentals i de Joia Absoluta. La ment
discursiva és impotent d’aprehendre la Veritat, només quan arribem a I’estat de Ioga®, al
silenci mental, podem adonar-nos de la nostra vertadera esséncia (Atman) i
experimentar, viure que som Brahman, Sat-cit-ananda.

La Veritat, per tant, no és aprehensible a través de I’intellecte o dels sentits.
Mascar6 diu que la percepcié que prové de la matéria, sigui fisica o mental, estreny,
limita la consciéncia; la lliga a un contingut, a un objecte concret. L’aprehensi6 de la
Veritat expandeix la consciéncia que torna superconsciéncia, sense objecte, sense
condicionament, Elliot Deutsh (1969) parla diu: «Atman es pura, indiferenciada,
autoluminosa consciencia: es el supremo “darse cuenta”. Les vies per arribar a aquesta
consciéncia sense objecten tenen sovint un caracter negatiu: nirodha, en el loga, que vol
dir detencio, en aquest cas dels moviment mentals; nibbhana o nirvana, que vol dir
extincio: del dolor, del jo temporal, del desig... En el context del Vedanta una de les vies
per comprendre que és Brahman ¢€s neti, neti (no és aixd, no és aixo), qualsevol
contingut de la consciéncia no pot ésser el jo real (4Afman), només quan buidem
absolutament la consciéncia de contingut arribem al quart estadi de la consciéncia
(turiya)’ que és ’estat de consciéncia que no és consciéncia de, en la seva traduccio al
Mandukya Upanishad, Mascar6 expressa ’idea de neti, neti i la d’uni6 (loga) com
possibilitat tinica d’aprehensié del Suprem:

«..s Atman en el seu pur estat: la vida desperta de la consciéncia suprema. No és
consciéncia exterior ni interior, ni semi-consciéncia, ni consciéncia dormida, ni
consciéncia ni inconsciéncia. Es Atman, I’Esperit en si mateix, que no pot ésser vist o
tocat, que esta damunt de tota distincio, més enlla del pensament i és inefable. En la
uni6 amb ell trobem la prova de la seva suprema realitat. Es el final de 1’evoluci6 i no-
dual. Es pau i amor.»®

loga pot significar darshana, és un dels sis darshanas classics; o cami de realitzacio;
o estat mental. Aqui Mascar6 empra el terme en el sentit de técnica d’aprehensié de la
realitat, realment esta parlant del Ioga del coneixement transcendent (Jiiana loga).
Mitjancant la uni6 amb Brahman, la Realitat Suprema de I’Univers, podem arribar al
coneixement suprem, a identificar el Suprem en 1’anima de ’home, a adonar-nos de la
identitat del nostre A¢tman, la nostra Realitat; amb el Suprem. Conéixer-se un mateix és
congixer a Déu que és en nosaltres i en totes les criatures, perd aquest coneixement és
vivéncia, és aprehensio directa de la Realitat, és, altre vegada, Sat-cit-ananda.

La recerca de Jiiana consisteix en la recerca del loga, d’unidé amb Brahman,
Mascar6 diu: «...una immersié total en el Ser que tot ho és». Quan estam en comunid
amb Déu, el coneixem i per tant coneixem la Veritat de I’Univers; de fet, el nostre
Atman és també Brahman, la uni6 significa adonar-se de qué som la mateixa esséncia.

® Yoga citta vritti nirodha: I’estat de Toga consisteix en aturar les fluctuacions de la ment (Patanjali. Yoga
Sutras 1, 2).

7 Els altres estadis son: la vigilia, el somni i dormir sense somnis. (Mandukya Upanishad).

8 MASCARO (1965: 83). Traduccio al catala de 1’autor.
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Mascar6 parla de: «...renuncia metafisica a la individualitat» perqué només quan podem
desidentificar-nos de la nostra anima individual, del nostre jiva, podem identificar-nos
amb Atman 1 doncs amb el Suprem. De fet, en la filosofia del Ioga, el sentit del jo
(asmita) és un dels kleshas, de les afliccions a la que esta subjecta la ment,” d’aqui la
necessitat de transcendir, de sacrificar 1’ego. El jo (jiva) és il-lusio (maya), és només un
agregat de sensacions, percepcions, pensaments, memories, imaginacio... L’aprehensio
d’aquest agregat ens fa creure que estam davant de qualque cosa que té substancia, pero
és només un agregat de sensacions. La unica realitat és 1’Absolut, 1’U sense dos,
Brahman.

Aquesta idea de abandonament del sentit del jo, esta lligada a la idea de 1’amor, en
aquest cas d’amor divi, del loga devocional (Bhakti Yoga). Quan sentim a Mascar6
dient: «Aquest sacrifici de I’home és compleix en un profund don d’amic, perque la
Veritat és també amor», ens pareix sentir 1’eco del Llibre d’amic e Amat de Ramon
Llull, que tant apreciava Mascar6 i que, a la manera sufi, demanava a I’amic completa
submissio i reniincia:

«Encontraren-se I’amic e I’amat, ¢ dix I’amic: —No cal que em parles; mas fe’m senyal
ab tos ulls, que s6n paraules a mon cor, con te dé ¢o que em demanesy. '
«Mori I’amic per forca del gran amor»."

L’amor, la devocid fa morir a I’amic ja que només aixi pot arribar a ressuscitar en
I’ Amat, en uni6 (Ioga) amb Déu.

En el darrer paragraf Mascar6 descriu una caracteristica de 1’espiritualitat india, i no
només hindu ja que també la trobem al budisme, al jainisme i altres escoles heterodoxes.
Les ensenyances, el poders sobrenaturals (en la filosofia loga: siddhis), I’autoritat... no
tenen valor en si mateix, poden ésser indicadors en el cami, ens poden ajudar a trobar la
senda que ens condueixi al loga; pero, només l’experiéncia personal, 1’aprehensio
directa de la Veritat tenen auténtic valor. Buda no és cansava de repetir als seus
deixebles que no creguessin res que no haguessin experimentat, ni tan sols alldo que ell
lis deia. Només el que esta en el cami pot degustat «el sabor de la fruita», cada un ha de
recorrer el cami per si mateix, no es pot «delegar», ni esperar que algu que 1’hagi
recorregut ens expliqui en que consisteix, I’hem de viure.

° Patanjali (Yoga Sutras II, 3).
1 Llibre d’amic e Amat (28).
"'Llibre d’amic ¢ Amat (250).
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